ТЕЗАРИУС

«А»

ААРОНОВЦЫ — сторонники Андрея (Аарона) Жукова, ярославского мещанина, основателя одного из беспоповских согласий в старообрядчестве. Во второй пололвине XVIII века Аароновцы отделились от поморского толка. Социальный состав Аароновцев — патриархальный. Настроенные на протест против власти крестьяне Архангельской и Вологодской губерний, выступали против «раскольничьих» списков, учрежденных Петром I, и не признавали паспортов. В отличие от филипповцев (см. Филиппонскии толк) допускали вступление в брак.

АБРАМИТЫ (аврамиты, абрагамиты) или чешские деисты — религиозная организация в католицызме, возникла в XVIII веке в Богемии. Опираясь на учение гуситов Абрамиты объявили себя приверженцами религии Авраама, то есть древне-еврейской религии до утверждения в ней обряда обрезания. Абрамиты, как и иудеи, верили в единого Бога, в бессмертие души, почитали субботу, не ели свиного мяса и т.п.. Из Ветхого Завета Абрамиты восприняли Десять Заповедей (Декалог) и из Нового Завета — молитву Отче наш. Они отвергали христианские догматы о Троице, о боговоплощении, считая Христа лишь особоблагочестивым человеком, отрицали христианские Таинства и обряды, но по практическим соображениям венчались в католических храмах и крестили детей. С целью ослабления деятельности Абрамитов по указу австрийского императора Иосифа были расселены в пограничных районах австрийской империи. Вскоре религиозная организация перестала существовать.

АВВАКУМ Петрович (1620 или 1621—1682), протопоп, выходец из крестьянской среды, сын сельского священника, видный идеолог старообрядчества, один из руководителей раскола. Резко выступил против церковной реформы патриарха Никона, за что был сослан в 1653 в Сибирь. После возвращения в Москву в 1663 продолжил борьбу со сторонниками реформы, проповедуя приход «царства антихриста» и близкий «конец света». Церковный собор в 1666 лишил Аввакума сана и предал анафеме. В 1667 он был сослан в Пустозерский острог. После многолетнего заключения в земляной тюрьме он был сожжен в срубе в 1682 «за великие на царский дом хулы». В своих многочисленных сочинениях, особенно в «Житии», Аввакум обличал пороки официальной церкви и «неправды» царского правительства, в религиозной форме выражал чаяния крепостнического крестьянства.


АВГУСТИН Блаженный (Augustinus Sanctus) Аврелий (род. 31 ноября 354, Тагаст, Нумидия — ум. 28 августа 430, Гиппон, близ Карфагена) — философ, влиятельнейший проповедник христианской церкви и политик. Через манихейство, скептицизм и неоплатонизм пришел к христианству, учение которого о грехопадении и помиловании произвело на него сильное впечатление. В частности, он защищает (против Пелагия) учение о Предопределении (см. Предопределение Божье): человеку заранее предопределена Богом святость в подобие Сына Божьего (Рим. 8:29—30) и вечное блаженство в Царстве небесном или же оставление человека во грехах на погибель в аду. Человеческая история, которую Августин излагает в своей книге «О граде Божием», «первой мировой истории», в его понимании есть борьба двух враждебных царств — царства приверженцев всего земного, врагов Божьих, т. е. светского мира (civitas terrena или diaboli), и царства Божия (civitas Dei). При этом он отождествляет Царство Божие, в соответствии с его земной формой существования, с римской Церковью. Августин учит о самодостоверности человеческого сознания (основа достоверности есть Бог) и познавательной силе любви. При сотворении мира Бог заложил в материальный мир в зародыше формы всех вещей, из которых они затем самостоятельно развиваются. Августин явился родоначальником направления неоплатонизма в христианской философии (впоследствии августинизм), которое господствовало в Западной Европе вплоть до 13 века, когда оно было заменено христианским аристотелизмом Альберта Великого и Фомы Аквинского. Августин написал автобиографию под названием «Исповедь». Она и «О граде Божием» вошли в собрание сочинений, изданное Минье («Patrologia latina», Париж, 1845, т. 32—47). На русском языке см. «Творения Блаженного Августина, епископа Иппонийского», изд. 2-е, Киев, 1901—1912, а также современные издания: «Исповедь», изд. Канон +, 2000, Москва; «О граде Божием», изд. Харвест (Минск) АСТ (Москва), 2000; «Об истинной религии, Теологический трактат» изд. Харвест, Минск, 1999.

АВГУСТИНИЗМ (АВГУСТИНИАНСТВО) — духовная традиция, основанная в V веке Аврелием Августином; святоотеческая по характеру, она возникла раньше схоластики и сохранилась после нее. Глубоко переработала ряд неоплатонических идей в свете церковной веры и личного духовного опыта основателя. Ориентирует на соединение Богопознания с самопознанием, на духовное восхождение к Богу под руководством Внутреннего Учителя, на мистику Света Свыше, на соединение Мудрости с верой и любовью и на понимание истории, как необратимого движения мира к разделению на Град Божий и град мирской. Помимо этого включает в себя следующее:

1. все человеческое знание происходит от непосредственных Божественных озарений (иллюминаций);

2. в момент творения в материальную основу мира были засеяны определенные семена (rationes seminales — семенные разумные начала), способные к развитию;

3. в человеке есть больше одной субстанциальной формы (плюрализм); воля (любовь) первенствует над разумом.

АДАМАНТОВЫ — одно из радикальных согласий поморского толка. Основатель — пастух Василий Степанов (отсюда другое название — пастуховцы). Это согласие получило распространение среди патриархальных крестьян севера России. Адамантовы проповедовали наступление «царства антихриста», отвергали деньги, паспорта, избегали общения со «слугами антихриста», были сторонниками брака.

АДАМИТЫ — общее название религиозных организаций, проповедовавших возвращение к состоянию невинности, в котором пребывал Адам в момент сотворения. Адамиты практиковали появление на своих собраниях в голом виде, отрицали семью и брак, утверждали безгрешность естественных человеческих чувств. Первые адамиты появились среди северо-африканских гностиков (II век), затем отмечались в конце XIV века в Болгарии и особенно в начале XV века в Чехии, где составили левое крыло таборитов. Адамизм был объявлен ересью и решительно осуждался западно-европейскими Реформаторами Лютером и Кальвином. Его отзвуки — в учении и практике современных нудистов, видящих в культе наготы не разжигание плотских инстинктов, а, наоборот, освобождение от низменной похоти. Адамиты в определенной мере предваряли те направления протестантизма, которые выступили против церковной организации, частной собственности, религиозного культа и церковного брака.

АДВЕНТИСТЫ (от лат. adventus — пришествие) — последователи одного из направлений в протестантизме, возникшего в 30-х годах XIX века в США. Его основатель У. Миллер, исходя из пророческих книг Библии, предсказал, что в 1843—1844 годах состоится второе пришествие Христа. Несмотря на провал пророчества У. Миллера, учение о близком Втором Пришествии остается центральным догматом Адвентистов. Библия — единственный источник вероучения для Адвентистов, рассматривается ими как Слово Божье, написанное пророками и евангелистами по вдохновению свыше. Первоначально сторонники У. Миллера — миллериты не имели собственной организации, но в 1845 в г. Олбани (штат Нью-Йорк) они создали Ассоциацию Тысячелетнего Пришествия. В том же году на съезде в Олбани были выработаны догматы Адвентистов. Согласно им, мир будет уничтожен огнем, а для верующих будет создана новая земля; скоро (но когда неизвестно) состоится Второе Пришествие, которое будет сопровождаться воскрешением праведников; после Тысячелетнего Царства Христа воскреснут и неправедные; для того чтобы заслужить это Царство надо вести праведную жизнь в соответствии с нравственными заповедями Библии. От баптистов Адвентисты сохранили водное крещение взрослых погружением и практикуют омовение ног. В ходе споров по вопросам догматики Адвентисты раскололись на несколько течений. Самое крупное из них — Адвентисты Седьмого Дня (АСД). Среди Адвентистов, признающих субботу, кроме АСД, имеется еще свыше десятка более или менее крупных церквей: Адвентисты-реформисты, Церковь Бога (Седьмого Дня) и др.. Есть также Адвентистские церкви, признающие воскресенье, например Адвентистская Христианская Церковь или Адвентистская Христианская Генеральная Конференция Америки. Ортодоксальные последователи учения У. Миллера практически исчезли в начале XX века.

АДВЕНТИСТЫ-РЕФОРМИСТЫ — сторонники так называемого «Движения Ре​формы» в адвентизме, возникше​го в результате разногласий среди европейских адвентистов в связи с от​ношением к службе в армии с на​чалом 1-й Мировой Войны и смер​тью «духовного вождя» Адвенти​стов Седьмого Дня Э. Уайт. В 1926 году на съезде в Готе (Германия) была создана организация Адвентистов-Реформистов, которая к началу 80-х годов насчитывала около 10 тысяч членов. В СССР группа сторонни​ков «реформацинного движения» в ад​вентизме появилась в середине 20-х годов. В 1924 на 5-м Всесоюзном Съезде Адвентистов в СССР произошел раскол. Причина раскола: неприз​нание частью адвентистов советских за​конов, в части, запрещение веру​ющим служить в армии, брать в руки оружие. В 1929 оформился подпольный центр реформистов, носивший название «Российское Поле Адвентистов Седьмого Дня Реформационного Движения» во главе с Г. А. Оствальдом. Среди этой группы адвентистов распро​странялись слухи о близкой гибе​ли Советского государства, культивировалось враждебное отношение к мероп​риятиям Советского правительства. В нашей стране Адвентисты-Реформисты представле​ны так называемой «Всесоюзной Церковью Верных и Свободных Адвентистов Седьмого Дня», до недавнего вре​мени возглавлявшейся В. Шелко​вым. В вероучении у Адвентистов-Реформистов нет принципиального расхожде​ния с Адвентистами Седьмого Дня.

АДВЕНТИСТЫ СЕДЬМОГО ДНЯ (АСД) — одно из наиболее крупных течений в адвентизме (см. Адвентисты) Начало его от​носится к 1844—1845 годам. В 1863 АСД оформились в самостоятельная церковь. Большую роль в организационно-догматическом оформлении АСД сыгра​ла «пророчица» Э. Уайт. Вера в близкое пришествие Христа остается главным догматом АСД. Не​состоявшееся пришествие Христа в 1843 они объясняют тем, что в этот год Христос пришел не на землю, а на небо, «очищать небес​ное чистилище», для «разбора дел», предшествующих Страшно​му суду. Обязательным для АСД является соблюдение Библейских Запо​ведей, особенно четвертой, требу​ющей «соблюдать субботу». Суб​бота это «печать», которой отме​чены «избранные». В субботу не​льзя работать и даже готовить пи​щу. АСД отри​цают бессмертие души, учение об аде и рае. В церковь принимаются те, кто признает Христа как лич​ного спасителя. Над новообра​щенным производится обряд вод​ного крещения с погружением в воду. У АСД существует ряд пищевых запретов, введенных Э. Уайт. АСД культивируют строгую Библейскую мораль — аскезу в миру. Запрещаются всякие развлечения, не одобряется даже чтение худо​жественной литературы. Для АСД ха​рактерна высокая миссионерская актив​ность, поскольку считается, что Второе Пришествие Христа зави​сит от того, как скоро все люди услышат адвентистскую пропо​ведь. В 1988 в мире насчитывалось около 5 млн. последователей АСД, свыше 22 тыс. церквей в 184 странах мира, около 5 тыс. духовных учебных заведений, 50 издательств, 160 больниц. АСД издают литературу на 170 языках. Руководство Всемир​ного Союза АСД находится в Ва​шингтоне. Впервые в России АСД появились в Крыму в 1886 году и затем распространились на всей территории России. В начале 80-х годов 20 века в бывшем СССР проживало 32 тыс. последователей АСД. Единой организации АСД в СССР не суще​ствовало. Адвентисты РФ, СНГ входят в Европсйско-Азиатский дивизион Генеральной Конферен​ции Церкви АСД, до 600 общин.

АЛЬБИГОЙЦЫ — последовате​ли религиозного движения во Франции, Италии и Германии в XII — XIII веках против Католической церкви. Одним из центров движение был г. Альби (французская провинция Лашелок). Альбигойцы отвергали догмат о Триединстве Бога, церковные Таинства, почитание распятия, икон, не признавали власть папы, называя Католическую це​рковь «дьявольской силой». Пре​данные папой анафеме, они созда​ли свою церковь, объявив ее не​зависимой от католицизма. Папа Иннокентий III в 1209 году предпринял против Альбигойцев крестовый поход, который окончился их разгромом. В конце XIII века Альбигойцы были окончательно истреб​лены.

А-МИЛЛЕНАРИЗМ (антимилленаризм) — В своем подходе амилленарии исходят из иного понимания смысла, чем пре-милленариии и пост-милленарии. Они считают, что ни Библейские описания в книге Откровение Иоанна Богослова, ни последовательность событий в ней нельзя понимать букваль​но. Поскольку описания в книге носят характер скорее символический, чем буквальный (да и сама книга это утверждает), то а-милленарии предполагают, что таково и общее правило Иоанна, а неметафорический язык для него — исключение. Цепи и бездна не буквальны; так что и тысячелетие, вероятнее всего, символическое. Конечно, а-милленариям по-прежнему приходится решать, что есть символ, а что — нет и каким образом трактовать символы. При этом, по их мнению, разумным будет руководствовать​ся не субъективным суждением, а сопоставлением с параллельными отрывками из всего Писания. Это для них единственный способ толкования последовательности событий. Пре-милленарий верит в фактическое Тысячелетнее Царство, хотя о нем больше нигде не упоминается, для него сама по себе 20 глава Откровения является прочным основани​ем его веры. Следовательно, по его мнению, Тысячелет​нее Царство нужно увязывать с уже существующими пророчествами. А-милленарий этому не верит, и ему приходится искать какой-то другой способ, чтобы «впи​сать» Тысячелетнее Царство в последовательность собы​тий. Если он достаточно мудр, то будет стараться сделать это, учитывая все остальное Писание.

Давайте посмотрим, что отсюда следует.

Новый Завет знает только об одном Втором Пришествии, кото​рый есть «День Господень». Он положит конец всему. Если в главе 19 описывается этот «конец», то тогда описанное в главе 20 Тысячелетие, хотя оно и следует за описанием конца, в реальной истории должно ему предшествовать; одним словом, 20:1—6 является ретро​спективой. Связывание сатаны, первое воскресение, миллениум — все это метафоры. С их помощью изобража​ется текущая ситуация в мире и освещается период между Первым и Вторым пришествиями Христа. Как и прежде, впереди еще последний период активности зла, который сопутствует другим предсказанным событиям, таким, как великая скорбь и явление человека греха. Закончится все ниспровержением сатаны и су​дом, которые описаны не только в 20:9—15, но также и в 19:11—21. Согласно этой точке зрения, Христос вернет​ся без (а-) миллениума, то есть, Тысячелетнего Царства как отдельной части христианской истории, с прису​щими ей крайними проявлениями добра и зла, не будет.

Опасность такого подхода состоит в следующем. Когда конкретному символу приписывается значение «общей истины», он утрачивает свою силу. Острые углы сглаживаются; исчезает непосредственная обра​щенность к сегодняшнему читателю, и, следовательно, он не ждет больше последствий лично для себя. А-милленарий должен помнить, что истины, которые он видит за метафорами, — это не туманные «духовности», а сама реальность со всеми вытекающими отсюда по​следствиями. И эта реальность не менее, а более убеди​тельна, чем его видение.

Конечно, а-милленарийская точка зрения имеет свою особую ценность. Как вы думаете, что более реально — «духовное» царствование святых (которое, собственно говоря, имеет место сейчас) или фактическое земное царствование святых после возвращения Христа? По​следнее вполне конкретно и определенно, оно питает надежду христианина. Но первое, являясь обобщением, заставляет христианина думать не только о прошлом и будущем, но и о настоящем. В этом оптимиз всех а-милленаристов в устроении земного бытия: семьи, общества, государства в целом. (См. Премилленаризм, Постмилленаризм, До Тысячалетний Приход Христа, Милленаризм)

АМИШИ — одно из направлений в меннонитстве (См. Меннониты). Название происходит от имени Якоба Аммана, менонитского лидера в Эльзасе, проповедовавшего во второй половине XVII века ревностного приверженца учения Менно Симонса, наста​ивавшего на буквальном соблюдении ос​новополагающих канонов, утвер​жденных Дортской Конференцией 1632 года. В начале XVIII века часть Амишей пересе​ляется в США (штаты Пенсильва​ния, Огайо, Индиана и др.). Стро​гое следование меннонитской традиционализму привело к расколу Амишей. В 1865 году от Амишей отошли ультраконсервативные единоверцы. Наиболее либеральные группы слились в 10-20-е годы XX века с Меннонитской Церковью в США и входят в Центральную Конфере​нцию Меннонитов, основанную в 1899 году. Амиши, не соединившиеся с Меннонитской Церковью, учредили в 1910 Консервативную Амишскую Мен​нонитскую Конференцию, которая была пе​реименована в 1954 году в Консервативную Меннонитскую Церковь. Лидеры Амишей не являются профессиональными служителями церкви, избираются по жребию, занимаются церковной деятельно​стью безвозмездно. Амиши не имеют молитвенных зданий. Богослужения проводятся по очереди в частных домах единоверцев. Во взаимоот​ношениях с мирским окружением Амиши ведут себя замкнуто. Однако их былая изоляция от общества со време​нем размывается.

[image: image1]Традицианная американская семья Амишей.

АНАБАПТИСТЫ — или Перекрещенцы (от греч. ανα — «опять, вновь» и греч. βαπτιζω — «крещение», то есть «вновь крещёные») — название участников радикального религиозного движения Эпохи Реформации (XVI век) в основном в Германии, Швейцарии, Нидерландах, полученное ими от своих противников. Сами Анабаптисты предпочитали называть себя «крещенцами», то есть «крещенными» (нем. Täufer), подчёркивая крещение как сознательный выбор. Движение было крайне неоднородным и варьировалось от близости к общепризнанной протестантской традиции Магистерской Реформации и даже католицизма у одних представителей, до весьма странных, порой радикально-сепаратистских проявлений у других (Радикальная Реформация). Проблема неоднородности усугубляется тем, что Анабаптистами нередко называют все группы, составлявшие движение Радикальной Реформации (анабаптисты, спиритуалисты, социниане и другие), хотя историки, особенно в последнее время, предпочитают их различать.

Основным признаком движения стал призыв к повторному крещению в сознательном возрасте. Представители Радикальной части анабаптистов (многие из которых придерживались коммунистической идеи общности имущества, а некоторые и общности женщин) приняли участие в Крестьянской войне в 1524—1525 годов, образовали Мюнстерскую Коммуну в 1534—1535 годах, и в конце концов были уничтожены. Другая часть занимала более умеренные позиции, придерживалась пацифизма (Гребель, Симонс, Марпек) или даже сотрудничала с местными властями (Губмайер). Она сохранилась до настоящего времени в форме общин меннонитов, гуттеритов и амишей. Идеи умеренных Анабаптистов оказали влияние на формирование общин английских баптистов в Нидерландах в XVI веке.

АНГЛИКАНСТВО — одно из основных направлений в протестантизме, зародившееся в Англии во время Реформации, в результате разрыва местной Католической Церкви с Римом. Этот акт был осуществлен под давлением короля Генриха VIII, которого Английский Парламент объявил главой церкви. Такая «реформация сверху», совершенная по политическим соображениям, на первых порах не вызвала каких-либо перемен в принципах церковной организации, доктрине и обрядности, остававшихся целиком и полностью католическими. Как специфическая разновидность христианства Англиканство сложилось в течение последующего периода в результате серии реформ протестантов, а также контрреформационного характера. Но окончательный облик, как «среднего пути» между римским католицизмом и континентальным протестантизмом сложился во время царствования королевы Елизаветы I во второй половине XVI века, когда была завершена разработка Книги Общих Молитв и 39 Статей — Документов, содержащих основы Англиканского Вероучения. Англиканство сочетает католический догмат о Спасающей Силе Церкви с протестантским учением о Спасении Личной Верой. Англиканства придерживается группа церквей, допускающих взаимное причащение членов и находящихся в слабом организационном единстве с Кентерберийской Епархией (Великобритания). В состав Англиканского Содружества (Anglican Communion) входят 25 автономных церквей и 6 церковных opганизаций, среди них: Церковь Aнглии, Церковь в Уэльсе, Епископальная Церковь Шотландии. Протестантская Епископальная Церковь в США, а также ряд церквей в Индии. Пакистане, ЮАР, Канаде, Австралии и в других странах, входивших в прошлом в состав Британской Империи. Высшие иерархи этих, в сущности, независимых церквей встречаются периодически на Лимбетских конференциях. Церковь Англии, от которой отпочковались остальные организции Англиканского Содружества, является одной из государственных церквей Великобритании (другой является Пресвитерианская Церковь Шотландии), ее главой выступает монарх, ныне королева Елизавета II. Архиепископы Кентерберийский и Йоркский, а также епископы назначаются монархом по рекомендации правительственной комиссий, часть епископов занимает места в Палате Лордов парламента страны. Церкви принадлежат крупные землевладения, недвижимое имущество и капитал, которым распоряжается соответственно правительственная комиссия. Характерной чертой Англиканской Церкви является ее епископальное устройство иерархии, напоминающая католическую и претендующая на апостольскую преемственность. В области догматики и обрядности примечательно разделение на два течения — «высокой» (тяготеющей к католицизму) и «низкой» (протестантской), соединяемых компромиссным вариантом — «широкой церковью». Эта особенность дает возможность Англиканству вступать в экуменические контакты как с Римско-Католической Церковью, так и с протестантскими разновидностями христианства. Примечательны также давние и тесные экуменические связи Церкви Англии с православием, и в части, с Русской Православной Церковью. Число приверженцев Англиканства — около 68 млн. (1985).

АНТИКЛЕРИКАЛИЗМ — движение против гражданских привилегий церкви и клерикального влияния на общественную жизнь. Как историческая задача буржуазии в эпоху буржуазно-демократических революций Антиклерикализм возникает во Франции, получив мощный импульс в антицерковной политике Великой Французской Революции, затем распространяется в первой половине XIX века в Западной Европе и Латинской Америке в связи с борьбой за независимость и образованием буржуазно-демократических республик.

Антиклерикализм выступает за отделение церкви от государства, светское законодательство в области образования, свободу совести и вероисповедания, ограничение деятельности многочисленных религиозных орденов и братств, иногда за ограничение влияния Ватикана и папских легатов. Оппозиция клерикалов и антиклерикалов определяется тем, что монархисты и консерваторы использовали религию как силу порядка, поэтому Антиклерикализм становится движением буржуазно-либерального толка. С завершением эпохи буржуазных революций происходит возвращение некогда свободомыслящей буржуазии в лоно церкви, и Антиклерикализм постепенно вырождается в поверхностную критику нравов духовенства и крайностей религиозного фанатизма. Современный Антиклерикализм — это массовое, в целом прогрессивное, но неоднородное движение. В антиклерикальной борьбе принимают участие люди различных философских, политических, религиозных убеждений. Многие верующие-антиклерикалы рассматривают клерикализм всего лишь как результат злоупотребления религией со стороны реакционеров, проводят разграничение между клерикализмом и религией, относя все реакционное на счет воинствующего клерикализма. В современном западном мире определенную работу по разоблачению клерикализма ведут отдельные группы, opганизации и ассоциации, продолжающие традиции Просвещения, объединения, входящие во Всемирный Союз Свободомыслящих и Международный Гуманистический и Этический Союз.

АНТИТРИНИТАРИИ, унитарии (греч. anti — против и лат. Trinitas — Троица) — сторонники христианского направления отвергающее догмат о Божественной Троице, о единосущности трех Ипостасей Бога. Возникнув во 2—3 веках, учение Антитринитариев беспощадно преследовалась и вновь возродилась в Эпоху Реформации. Из учения Антитринитариев вытекает отрицание Божественной природы Христа, а признаваемый ими единый Бог часто отождествляется с мировым разумом и природой, что сближает Антитринитариев с деистами и пантеистами. Протестанты Антитринитарии отвергают также догмат о Первородном Грехе, утверждают естественную доброту человека, проповедуют терпимость. За Антитринитаризм в средневековой Женеве был сожжен на костре М. Сервет (1553 г.). В Англии Закон о Веротерпимости 1689 года на Антитринитариев не распространялся, а закон о смертной казни Антитринитариев отменен лишь в 1813 году. За то же учение подвергся преследованиям Дж. Пристли, который был вынужден уехать в 1791 году в США, там он основал школу Антитринитариев-деистов (У. Чаннинг, Т. Паркер, Р. Эмерсон). Из учения Антитринитариев непосредственно проистекают либерализм и модернизм в протестантском богословии XIX века. В настоящее время около 100 тыс. Антитринитариев насчитывается в США и 25 тыс. в Великобритании.

АРИАНСТВО — одно из ранних течений в христианстве в IV—VI веках от Р.Х., утверждавшее начальную тварность Бога-Сына, позднее неединосущность Его с Богом-Отцом (антитринитаризм). Получило название по имени основоположника учения, александрийского священника Ария (др.-греч. Ἄρειος), умершего в 336 году. Последователи учения неединосущности Бога-Сына с Богом-Отцом получили название Ариане (др.-греч. ἀρειανοί). 
Первоначально распространившись в восточных провинциях Поздней Римской Империи, Арианство стало государственной версией христианства при преемниках Константина Великого до окончания правления Валента II и затем государственной религией германских государств (кроме Королевства франков) вплоть до VI века. 
Арий утверждал, что Христос отдельная сущность от Бога-Отца и сотворен Им, и следовательно, во-первых, имеет начало Своего Бытия и, во-вторых, не равен Богу-Отцу по Божеству. Свои взгляды Арий обосновывал множеством письменных доказательств. Так он указывал на то, что Сам Иисус называл Бога «Отцом», что уже подразумевает различие — отцовский статус включает предсуществование и определенное превосходство над Сыном. Арий опирался также на те отрывки из Библии, где отмечались смирение и уязвимость Христа. 
В позднем Арианстве Христос неединосущен Богу, как утверждали оппоненты Ария александрийские епископы Александр и затем Афанасий. 
По приказу Константина в Никее в 325 году был созван I Вселенский Собор, на котором в качестве Символа Веры (Никейский Символ Веры) было принято учение о единосущности Сына Отцу, Арианство было осуждено, Арий изгнан, его книги были сожжены.

АРИЙ — один из известнейших христианских философов; род. в 256 году, в Ливии (по другим, в Александрии); умер в Константинополе. Он получил воспитание под руководством Лукиана, пресвитера в Антиохии, и занимал видное положение в качестве пресвитера в церкви александрийской, когда начался арианский спор с епископом Александром (в 318 г.) касательно вечного Божества Христа и Его равенства с Отцом, которое он отрицал, думая, что Христос имел иную сущность и был созданием Отца, хотя и сотворен был раньше мира. Молчание его противников положительно доказывает, что общий нравственный характер его был безупречен (подобно характеру Нестория и Пелагия); и если бы не его учение, то он пользовался бы высоким уважением. Осужденный Александрийским Собором (в 320 г.), он оставил город, но был любезно принят как Евсевием кесарийским, так и Евсевием никомидийским, и видимо его идеям сочувствовали довольно многие в Азии. Между ним и Александром достигнуто было примирение; но едва он возвратился в Александрию, как опять возгорелся спор, и с еще большим ожесточением, так что весь христианский мир был раздираем спорами. Оказалось необходимым созвать Вселенский Собор и на нем, несмотря на своих многих и сильных друзей, Арий был осужден (325 г.), и изгнан в Иллирию. Вскоре, однако, наступила реакция в его пользу. Евсевиева партия еще открытее стала на его сторону, и чрез Констанцию, сестру императора, он получил доступ ко двору. Он формально был возвращен из изгнания, и все вожди Евсевиевой партии собрались в Константинополе, чтобы обратно принять его в лоно церкви, когда он скоропостижно умер накануне этого торжества (в 336 г.), имея более 80 лет от рода. Его противники в смерти узрели руку Божью. Его сторонники приписывали его смерть яду. 
Главное сочинение Ария, под заглавием «Фалия» — «Пир», написанное им во время его пребывания у Евсевия никомидийского, представляет собою защиту его учения в занимательной популярной форме, полу-поэтической, полупрозаической; но за исключением нескольких фрагментов в творениях Афанасия Великого, оно не дошло до нас. Сохранились письмо его к Евсевию никомидийскому и письмо к Александру александрийскому.

АРМИНИАНСТВО — учение Якоба Арминия, провозгласившего, что Свободная Воля Человека способна, не зависимо от влияния Святого Духа, обратить грешного человека к Богу и, таким образом, повлиять на его вечное будущее. В Эпоху Реформации Арминианство было опровергнуто приверженцами кальвинизма на Дортском Синоде в Нидерландах (1618—1619 года).

АРМИНИЙ ЯКОБ — Голландский теолог, основатель арминианства, годы жизни 1560—1609. Учился в Германии, Швейцарии и Италии. С 1603 — профессор Лейденского Университета. В условиях борьбы Нидерландов за независимость в протестантском лагере обострилась борьба по вопросам Предопределения, Свободы Воли, Благодати обретшим идейно-политический смысл. Арминий выступал против ортодоксального кальвинизма. Согласно Арминию человек обладает Свободой Воли, позволяющей преодолеть последствия первородного греха, что ставит спасение человека от его поведения. Оппонентом Арминия был кальвинист Ф. Гоммарий. Общественное значение их дискуссий было столь велико, что они дважды проводились в Генеральных Штатах Голландии. В последние дни жизни Арминий подвергся гонениям.

АРМИЯ СПАСЕНИЯ — (англ. Salvation Army) — международная филантропическая организация сочетающая в своей деятельности проповедь Евангелия и практическую социальную службу, направленную на облегчение положения нуждающихся в материальной помощи. Основана английским методистским проповедником У. Бутсом. который в 1878 преобразовал ее из Христианской Миссии, действовавшей с 1865 года в беднейших кварталах Лондона. Армия Спасения построена по военному образцу, ее руководитель носит звание генерала, в организации соблюдается строгая субординация и дисциплина. В Армии Спасения существуют офицерские звания: комиссар, полковник, майор, капитан, лейтенант. Если речь идет о женатых людях и один из них хочет быть офицером Армии Спасения, то и второй супруг по обоюдному согласию должен стать офицером Армии Спасения. Им присваиваются одинаковые звания, и они совместно выполняют задания Армии Спасения в различных регионах мира. Для подготовки офицеров существуют спец. школы, в которых изучается Библия, преподаются музыка, психология, финансовые и другие дисциплины. Солдаты Армии Спасения приносят клятву на верность Богу, служение людям и Богу, отказ от алкоголя, курения, наркотиков. В работе Армии Спасения принимают участие волонтеры (сочувствующие) и рекруты, желающие вступить в состав Армии Спасения. Религиозная доктрина Армии Спасения исходит из Евангельской веры, хотя отвергаются все Таинства и акцент ставится на моральном учении христианства. Основное внимание уделяется религиозным обращениям и, считающимся необходимым, публичным покаяниям. Важный элемент ритуала многолюдные собрания и шествия в сопровождении духового оркестра. Социальная деятельность Армии Спасения включает работу по организации обществ, столовых, ночлежных домов, больниц и школ для людей неимущих и опустившихся на дно жизни. Армии Спасения, штаб-квартира которой находится в Лондоне, ведет работу в 96 странах, используя 127 языков. В ней насчитывается свыше 14 000 корпусов (приходов), а также большое количество социальных, медицинских, образовательных и других обществ и служб. В 1992 учреждено Московское Отделение Армии Спасения. В ноябре 1992 года оно насчитывало 12 офицеров (граждан США, Великобритании, Голландии и других стран), а также 350 солдат Армии Спасения (граждан России). Отделение оказывает гуманитарную помощь больницам, детским домам, интернатам для престарелых, многодетным семьям и другим нуждающимся. Большая помощь оказывается беженцам, жертвам межнациональных конфликтов.

[image: image2]Армия Спасения, раздача благотворительных обедов.

АССАМБЛЕЯ БОГА — одна из крупнейших американских Пятидесятнических церквей (см. Пятидесятники). Центр находится в Спрингфилде, штат Миссури. В настоящее время насчитывается 1 млн. последователей. Основана в 1914 году на Всеамериканской Конференции в Хот-Спрннгсе (Арканзас). В Символ Веры, наряду с учением о Тройце, Рождении Свыше н Крещением Духом Святым с глоссолалией, включает пункты об Исцелении Верой, Втором Пришествии Христа и Воскрешении Мертвых, Его Тысячелетнем Царстве и о Крещении Взрослых Верующих погружением в воду. Во главе Ассамблеи Бога стоит собирающийся раз в два года Генеральный Совет, работающий под руководством генерального суперинтенданта. У Ассамблеи Бога 16 периодических изданий (в том числе журналы для детей и женщин), а также несколько Колледжей и Библейских Школ. Ассамблея Бога ведет миссионерскую деятельность в 71 стране, общины существуют в 98 странах. Для работы в России и Восточной Европе в 20-х годах в Чикаго была создана Русская и Восточно Европейская Миссия. Руководители Ассамблеи Бога довольно регулярно поддерживают контакты с пятидесятниками в нашей стране — Христианами Евангельской Веры и Христианами Веры Евангельской, как вошедшими в Союз Евангельских Христиан-Баптистов, так и существующими самостоятельно.

«Б»

БАПТИСТЫ (от греч. Baptize — погружать, крестить в воде) — последователи протестантского направления, возникшего в ходе развития пуританизма в Англии. В начале XVII века независимо друг от друга появляются две разновидности баптистов: 

1. Так называемые Общие (генеральные) Баптисты считают, что смерть Христа искупила грехи всех людей, а не только предопределенных к спасению. Таким образом, из Пяти Принципов Кальвинизма Общие Баптисты отринули третий Принцип «Ограниченное искупление». Общих Баптистов можно именовать Четыреканониками. 
Первая община Общих Баптистов была создана в 1609 английскими индепендентами, переселившимися в Амстердам (в 1611 году они вернулись в Англию). 

2. Частные (партикулярные) Баптисты, полностью разделяют кальвинистскую (см. Кальвинизм) систему плана Божьего спасения (спасение обретут лишь люди, к нему предопределенные) состоящую из Пяти Принцыпов. Они предъявляют более жесткие требования к взглядам и поведению своих последователей, а также к приему в церковь. Первая община Частных Баптистов возникла в Англии в 1638 году. 

Несмотря на разногласия Общих и Частных баптистов вопросе о том, за кого умер Христос и те и другие являются кальвинистами, с той лишь разницей, что Частные Баптисты исповедуют все Пять Принципов Кальвинизма, а Общие Баптисты исповедуют только четыре Принципа Кальвинизма. 

В последующие века именно Частные Баптисты получили доминирующее развитие, но в настоящее время ситуация поменялась в пользу Общих Баптистов и Баптистов Свободной Воли, последние исповедуют Арминианство. От других пуританских групп Баптисты отличались наибольшей последовательностью в проведении протестантских принципов. 

Членами церкви считаются лишь Рожденные Свыше взрослые, сознательно принявшие водное крещение; церковь — это самоуправляющаяся община видимых святых, которая независима, как от светской власти, так и от каких-либо вышестоящих баптистских организаций (принцип общинной автономии). Распространение христианства (евангелизация) — непременная обязанность каждого верующего. Вплоть до Закона о Веротерпимости 1689 года оппозиционные религиозные группы подвергались постоянным преследованиям, что вынуждало многих эмигрировать в Новый Свет. Среди них был и индепендент Роджер Уильямс, который в 1639 основал первую общину американских Баптистов в Провиденсе (Новая Англия). В историю США он вошел, как один из наиболее решительных защитников принципа веротерпимости и свободы совести против местной религиозной олигархии. Постепенно центр баптистского движения перемещается на юг. В 1684 году первая община Частных Баптистов возникла в Пенсильвании, а в 1707 пять общин образовали Филадельфийскую Баптистскую Ассоциацию, развернувшую активную миссионерскую деятельность в местном, а впоследствии и международном масштабе. Ряд специфических черт (баптистская демократия, организация внутренней сплоченности, требование сознательного крещения, этика пуританизма, лозунг евангелизации и т.п.) обеспечил быстрый рост их численности, особенно среди черного населения. Именно за счет распространения баптизма в основном совершалось Великое Пробуждение (см. Ривайвелизм) в XVIII веке, в ходе которого возникали новые баптистские организации (Баптистская Церковь Христа — 1709, Баптисты Седьмого Дня — 1740, Баптисты Свободной Воли — 1780 и т.п.). Общая численность Баптистов быстро увеличивалась: 1784 — 35 тыс., 1889 — около 3 млн., 1910 — 5 млн., 1966 — 24 млн.. В 1976 году 20% американцев считали себя Баптистами, среди черного населения их было около 70%. Американский Баптизм стал играть ведущую роль во Всемирном Союзе Баптистов, объединившем свыше 7 млн. человек. К концу 80-х годов 20 века в мире насчитывалось около 35 млн. Баптистов представляющих крупнейшую протестантскую организацию, владеющую огромным капиталом и имеющую свои университеты, журналы, газеты, издательства, миссионерские общества и т. п. Ныне Баптисты — существенный компонент американизма. Баптисты выдвинули многих теологов и социальных мыслителей, существенно повлиявших на облик современного американского протестантизма и культуры в целом. Среди них известнейший проповедник Ч. Сперджен, основатель и теолог «Социального Евангелизма» У. Раушенбуш, фундаменталист Д. Муди, неортодоксальный теолог и социальный мыслитель Р. Нибур, глава Евангельской Ассоциации Билли Грэм, борец против расизма Мартин Лютер Кинг, наконец, радиопроповедник Дж. Фолуэлл, ставший символом религиозных правых, непосредственно смыкающихся с крайне консервативными, милитаристскими силами. Это говорит о крайней политической амбивалентности баптистских организаций, среди которых наряду с традиционными либеральными кругами (в частности, активно выступающими против сегрегации и угрозы войны) имеются крайне консервативные и в последние десятилетия растущие группы, входящие в т. н. Евангельское Христианство. Баптизм, первоначально распространявшийся в англо-саксонском мире в XVIII веке благодаря усилиям миссионеров Филадельфийской Баптистской Ассоциации (И. Онкена, Ю. Кебнера, Г. Лемана) проникает на Европейский континент: в 1834 году возникают первые баптистские общины в Германии, в 1839 — в Дании, в 1847 — в Швеции, в 1857 — в Норвегии, в 1858 — в Польше, в 1873 — в Венгрии и т.д.. На территории России первые Баптисты появляются в Финляндии (1855), в Латвии (I860). В 60-70-е года XIX века Баптизм распространяется среди русского и украинского населения на Украине, в Поволжье и на Кавказе. В 1884 году создается Союз Русских Баптистов. По официальным данным, к 1912 году в стране насчитывалось около 115 тыс. Частных Баптистов. Наряду с ними в 1884 году благодаря усилиям английского лорда Редстока среди петербургской знати начинают распространяться идеи Евангельских Христиан, вероучение которых близко к вероучению Общих Баптистов, а в 1876 году организуется «Общество Поощрения Духовно-Нравственного Чтения», которое развило бурную миссионерскую деятельность. К 1912 году в стране насчитывалось около 31 тыс. Евангельских Христиан. Православная церковь всеми средствами боролась против баптизма, опираясь на помощь государственных органов. Провозглашенная Манифестом 17 октября 1905 веротерпимость в значительной мере оказалась формальной и мало что изменила в положении Баптистов. Октябрьская революцию баптистские руководители встретили враждебно: они противопоставляли ей «революцию духа» и выступали, в частности против службы Баптистов в Красной Армии. Отделение церкви от государства, уравнявшее правовое положение всех религий, определенная демократизация общественной жизни в годы НЭПа, активная проповедь привели к быстрому росту численности баптистских общин. В 1927 году Федеративный Совет Баптистов объявил, что они насчитывают 500 тыс. членов. В годы культа личности Сталина Баптисты стали подвергаться все большим преследованиям, а в 30-е годы Союз Баптистов был распущен. В 1944 году в результате объединения Баптистов и Евангельских Христиан был образован Союз Евангельских Христиан-Баптистов. В 1945 году к нему примкнула часть Христиан Веры Евангельской (пятидесятники), а в 1963 — Братские Меннониты. Была создана единая организация Всесоюзный Союз Евангельских Христиан-Баптистов (ВСЕХБ), во главе с институтом старших пресвитеров и пресвитеров. Стал издаваться журнал «Братский вестник». В 1961 году от ВСЕХБ откололась группа Баптистов («Инициативники»), не принявших политику руководства ВСЕХБ, в котором доминировали Евангельские Христиане. Группа эта, по составу преимуществу молодежная, допускала нарушения советского законодательства.

[image: image3]Молодежь церкви баптистов-инициативников.

Ликвидация последствий культа личности и процесс перестройки привели ко все большей нормализации отношений между государством и Баптистами. Единственным источником вероучения Баптистов считают Библию (прежде всего Новый Завет), однако специфически теологические проблемы отходят в баптистской проповеди на второй план по сравнению с морально-назидательными темами. Баптисты не признают святых, монашество, сосредоточивая внимание на Иисусе Христе как единственном посреднике между Богом и людьми, Который Своей жертвой спас грешников. Главный принцип: «Жить в мире, но быть не от мира сего», то есть подчиняться земным законам, но сердце целиком отдавать «небесному Жениху» — Христу, обеспечившему верующим спасение и очищение от греха. Проповедь неизбежной греховности мира, лежащего за границами общины, строгое соблюдение простейших нравственных норм (отказ от употребления алкоголя, сквернословия, взаимная поддержка и помощь) оказываются весьма привлекательными для людей, ощутивших несправедливость и черствость окружающих. Популярность баптизма во многом объясняется его специфической организацией. Центр его активности составляет община, включающая лишь верующих, сознательно и публично принявших крещение. Вступление в Баптистскую Церковь, таким образом, при всей урезаности социальных контактов и интересов, означает приобщение к сплоченному коллективу, проявляющему заботу и оказывающему помощь своим членам. Особое значение Баптисты придают проповеди своей веры, вести которую обязан каждый (принцип всеобщего священства), особенно среди детей и молодежи. Баптисты отказались от ряда церковных обрядов: от поклонения распятию и иконам, крестного знамения, крещения новорожденных, священнических облачений и т.п.. Два-три раза в неделю Баптисты собираются на молитвенные собрания. Они отмечают крупные, так называемые Двунадесятые Праздники, хотя и не сопровождают их особым ритуалом. У них имеются и свои праздники — Праздник Жатвы и День Единства. Основные обряды: водное крещение, к которому допускаются лица, выдержавшие особый испытатательный срок («приближенные», «новообращенные»), хлебопреломление, как напоминание о «Тайной Вечере», имеется также особый ритуал погребения и бракосочетания. Основные решения принимаются на демократической основе, во главе общины стоит совет, который в случае необходимости производит отлучение людей, замеченных в нарушении своих обязанностей. В целом Баптистская Церковь представляет собой дисциплинированную и хорошо налаженную организацию, хотя в ней существуют и порой проявляются очевидные разногласия и споры. За последние десятилетия численность Баптистов в нашей стране постоянно увеличивается.

БАПТИСТЫ СЕДЬМОГО ДНЯ — последователи в баптизме, которые считают, что днём посвященным Богу должна быть суббота, а не воскресенье. Появилась организация в начале XVII века. В 1664 году были основаны первые общины в Северной Америке, которые продолжают существовать до сих пор. Кроме празднования субботы Баптисты Седьмого Дня ни в чём не расходятся с остальными баптистами. Баптисты Седьмого Дня образуют Генеральную Конфедерацию.

БЕГЛОПОПОВЦЫ — одно из направлений старообрядцев-поповцев, сформировавшееся в конце XVII века. Свою церковную иерархию пополняли за счет православного духовенства, «перебегавшего» в старообрядчество. Отсюда название Беглопоповцы. Сохранив догматику Православной церкви, Беглопоповцы разошлись с ней в деталях культа. В силу неоднородности социального состава Беглопоповцы распались на ряд согласий и толков. В начале XVIII века Т. М. Лысениным было основано Дьяконово Согласие (по имени его активного деятеля А. Дьякона), состоявшее в основном из представителей зажиточных слоев населения. В результате раскола этого согласия образовался новый толк Беглопоповцев — Перемазанцы, которые совершали над беглыми попами обряд миропомазания. В начале XIX века в посаде Лужки у г. Стародуба оформилось Лужково Согласие, отличающееся от других толков Беглопоповцев тем, что в нем ими отменялась молитва за царя, запрещалось принимать присягу и нести воинскую службу. В 1923 году Беглопоповцы образовали свою церковную иерархию во главе с архиепископом. Духовный центр находился в г. Новозыбкове Брянской области. В настоящее время Беглопоповцы малочисленны.

БЕЗРЕЛИГИОЗНОЕ ХРИСТИАНСТВО — теологическая концепция христианства, получившая свое развитие главным образом в протестантской теологии XX века, особенно в трудах немецкого протестантского богослова Дитриха Бонхёффера, который подверг ревизии традиционное христианское вероучение, исходя из того, что люди в настоящее время все больше освобождаются от религии и вера в Бога, понимаемого как потустороннее высшее существо, становится для них чуждой, излишней и ненужной. По мнению Бонхёффера, нас ожидают времена полного отсутствия религии. «Бог, — заявлял он, — как моральная, политическая, естественнонаучная рабочая гипотеза, преодолён и отброшен; в той же мере и как философская и религиозная рабочая гипотеза (Фейербах). Интеллектуальная честность требует отказаться от этой рабочей гипотезы». Бонхёффер ввел в теологическую литературу понятие «совершеннолетний мир», под которым он понимает мир, не нуждающийся в идее Бога. Атаки христианской апологетики на атеизм Бонхёффер уподобляет попыткам возвратить взрослого человека в младенческое состояние. Таким образом, Бонхёффер очень далеко заходит в критике традиционного христианства, ставя под сомнение основу христианского вероучения — идею традиционного Бога. Но он не порывает с христианством, а лишь пытается его поновому интерпретировать. Согласно этой концепции, Безрелигиозное Христианство является не учением о потустороннем, далеком от мира Боге, а учением, способным преобразовать земную жизнь людей, реализующимся в поведении человека, в его отношениях с другими людьми. Поэтому в основе концепции Безрелигиозного Христианства лежат вопросы этики. Безрелигиозное христианство порывает с индивидуалистическим христианским учением о спасении души. «Быть христианином, — заявляет Бонхёффер, — не означает быть религиозным в определенном смысле, а означает быть человеком». Сущность христианства Бонхёффер видит в любви к ближнему, которую он понимает как ответственность христианина за все, что совершается в мире, в обществе, в государстве. Таким образом, христианство Бонхёффер трактует как социально активное учение, способное преобразовать действительность. В XXI веке становится понятным, что отказ от религиозности и даже от использования термина «религия» верующими по отношению к самим себе не делает этих самых верующих более святыми и более милосердными по отношению к другим людям.

БЕЛОКРИНИЦКАЯ ИЕРАРХИЯ — крупнейшая Старообрядческая Православная Церковь поповскою направления, появление которой связано со стрем​лением отдельных кругов старообрядче​ства создать свою высшую иерар​хию, обладающую каноническим пра​вом посвящать в духовный сан, и таким образом покончить с зависимостью от никонианской церкви. Назва​ние происходит от села Белая Кри​ница (Австрийская Галиция), где обосновалась община половцев, переселившихся из России. Сто​ронники учреждения иерархии склонили бывшего босносараевского митрополита Амвросия при​соединиться к старообрядчеству и в 1846 году возглавить старообрядческую иерархию. Белокриницкая Иерархия наряду с другими старообрядцам поповцами была признана Рогожской Общиной Перемазанцев (см. Беглопоповцы) в Москве, куда в 1853 году был перене​сен духовный центр поповцев. В настоящее время Белокриницкая Иерархия именуется её при​верженцами Старообрядческой Архиепископией Московской и всей Ру​си, имеет в своем составе ряд епа​рхий, возглавляемых епископами. Ежегодно издает «Старообрядческий Церковный Календарь» и другую духовную литературу.

БЕСПОПОВЩИНА — одно из главных направлений, на которое разделялось старообрядчество в середине 90-х годов XVII века. Последователи Беспоповщины отрицали необходимость священников для спасения души, поскольку истинное духовенство истреблено «антихристом», а новые попы «не священи суть». По их мнению, каждый христианин есть священник. Беспоповщина сохранила лишь часть церковных обрядов: крещение и исповедь, а некоторые из течений Беспоповщины отказались вообще от каких-либо обрядов. Богослужения у Беспоповцев совершали специальные выборные наставники и начетчики. Для ранней Беспоповщины было характерно резко отрицательное отношение к миру «антихриста», ненависть к его «слугам» — царским властям, отрицание брака. Некоторые течения Беспоповщины проповедовали крайние формы спасения от антихриста — путем самосожжения. Впоследствии по мере исторической эволюции и социального расслоения общин Беспоповцев аскетические тенденции, неприятие властей были значительно ослаблены. Беспоповщина с самого начала не представляла собой единого целого и распадалась на множество течений, толков, согласий. Наиболее ранние толки в Беспоповщины — Поморский, Федосеевский, Спасовский, возникновение которых относится к концу XVII века. В XVIII веке происходило дальнейшее дробление Беспоповщины. Из Поморского Толка выделился Филипповский Толк, известный своим крайним фанатизмом и самосожжениями. Особенно много разногласий возникало вокруг отношения к браку. Одни последователи Беспоповщины стали признавать его («Новопоморцы», «Новожены» и другие) другие сохранили верность традициям. В конце XVIII века на фоне протеста крестьянства против крепостничества в Беспоповщине возникает Страннический, или Бегунский Толк. В свою очередь, указанные толки разделились на множество согласий. В настоящее время сохранились лишь отдельные общины Беспоповцев в Прибалтике, в ряде областей и краев РФ, Украины и Белоруссии. В Литве руководство Поморцами-Брачниками осуществляет Высший Старообрядческий Совет в г. Вильнюсе.

БЛАГОДАТЬ (греч. charisma, лат. gratia) — по религиозным представлениям особая Божественная сила, ниспосылаемая человеку свыше с целью преодоления внутренне присущей ему греховности и достижения спасения в загробном мире. В христианстве западные отцы церкви считали Благодать единственным условием спасения, а восточные — допускали наряду с Благодатью и Свободу Воли. Первая точка зрения была обоснована в V веке Аврелием Августином. Ей противостояло учение Пелагия (см. Пелагианство), допускающее возможность спасения без помощи Благодати. В большинстве своем мировое христианство приняло точку зрения Августина, но с признанием определенного участия в процессе спасения и человеческой воли, то есть с креном в Пелагианство. Католики и православные считают носителем и передатчиком Благодати духовенство, чем обосновывается решающая роль церковной иерархии в процессе спасения. Протестанты признают возможность непосредственного получения Благодати любым верующим. Концепция Благодати в протестантизме исходит из основных идеи Августина о коренной порочности человека, который вследствие грехопадения утратил право на спасение и не в состоянии вернуть его своими силами. Поэтому спасение может быть исключительно милостью Бога, распространяемой лишь на некоторых людей, которые фактически являются избранными до сотворения мира. В период борьбы за официальное признание лютеранства Лютер и Меланхтон смягчили принцип Благодати, признав, что право на спасение может быть утеряно и обретено вновь смирением, покаянием и посредством Таинств. Кальвинистско-Пуританское понимание Благодати исходит из абсолютного предопределения в подобие Господа Иисуса Христа избранных — решение Бога по избранию определенного количества людей для спасения окончательно и оно принято еще до грехопадения и даже до сотворения мира. Все протестантские версии Благодати делают упор на неискоренимую греховность человека, его неспособность самостоятельно определить свою судьбу и подчеркивают абсолютную власть над ним Бога. Непостижимость причин Божественного решения объективно выступает формой оправдания грешников, вследствие чего добродетельное поведение не может быть основанием воздаяния по заслугам. Поэтому протестантизм придает исключительно важное значение симптомам Богоизбранности. В этом проявляется у верующих их искренность религиозного чувства, поскольку благодаря Благодати человек спасается верой (см. Еф.2:8), наличие веры служило свидетельством возможной благосклонности Бога. В последующем под влиянием арминианства, либеральной теологии, а также гуманистических идей происходит ослабление принципа жесткого предопределения судьбы избранного Богом, до сотворения мира, человека, реабилитируется значение индивидуальной свободы и ответственности. Однако глубокие социальные кризисы XX века и две мировые войны заметно ослабили на Западе надежды на способность человека успешно разрешить острые социальные проблемы. Неоортодоксия во многом оживила традиционное протестантское понимание Благодати. Фундаменталисты 70-80-х годов вновь связывают безработицу и бедность с неодобрительным отношением Бога к праздности. Одновременно они расширительно трактуют Богоизбранность, отождествляя её с мессианической ролью отдельных социальных групп и наций и политизируя, таким образом, идею Благодати.

БОГОДУХНОВЕННОСТЪ — религиозная концепция, утверждающая, что Священные Писания даны людям Бо​гом или богами в виде открове​ния. Христиане считают богодухновенными Ветхий н Новый Заветы. Научная же критика показала, что эти книги являются памятниками культуры, возникшими в определенную историческую эпоху и имеющими земных авторов. В христианском богословии высказывались различные точки зрения на Богодухновенность Библии. Часть богословов (Афинагор, Юстин Мученик, Тертуллиан) считали, что в Библии богодухновенно не только содержание, но и каждое слово, каждая буква. Другие богословы (Ориген, Епифаний, Иероним, Василий Великий. Иоанн Зла​тоуст) аллегорически толковали некоторые места Библии. Третья точка зрения высказывается богословами-моде​рнистами, стремящимися ограни​чить Богодухновенность Библейских книг их общим содер​жанием.

БОГОПОЗНАНИЕ — религиозная кон​цепция, определяющая возможность, границы и способы пости​жения человеком Бога. Возмож​ность сколько-нибудь полного и исчерпывающего познании Бога отри​цается православием. С многочисленными оговорками призна​ется лишь частичное постижение Бога либо по плодам Его деятельности, каковыми объявляются природа и общество, либо посред​ством мистического общения с Богом путем непосредственного Боговидения. В русском православии во​зобладал второй вариант Богопознания, раз​работанный в средние века Григорием Паламой, а в наше время поддер​жанный и развитый дальше Фло​ренским П. А., Лосским Н. О., ар​хиепископом Григорием (Лебеде​вым) и др..

В протестантизме, в частности в пятидесятническо-харизматических кругах Богопознание в большей мере происходит через познание самих себя, посредством собственных откровений, как они заверяют, полученных свыше, а также исцелений и способностей к различным чудотворениям (голоссалия, видения, сновидения и т.д.).

БОГОРОДНИЧНЫЙ ЦЕНТР — образован в Российской Федерации в 1990 году. Имеет еще несколь​ко названий: «Церковь Божьей Матери Преображающейся», «Це​рковь Третьего Завета», «Церковь Духа Параклита», «Параклитская Церковь», «Святодуховское Право​славие». По свидетельству парак​литов (так часто именуют себя приверженцы Богородничного Центра) в конце 1984 года в Смоленске от иконы «Одигитрии» было дано откровение Бо​жьей Матери отцу Иоанну (ныне архиепископ). С тех пор, как утверждается, моменты прозре​ния у отца Иоанна периодически повто​рялись, постепенно отливаясь в форму пророческих книг, которых насчитывается уже более 20. Боль​шинство этих книг собрано под общим названием «Слова Матери Божией и свидетельства Духа Святого». Параклитами подчер​кивается совершенно особый ха​рактер этик книг, отличный от других христианских откровений, например от Книг Библейских Пророков. По мнению последователей отца Иоанна, книги являются провозвестием прибли​жения «Третьего Завета», а с на​ступлением «церковного запустения и всемирных катаклизмов», то есть конца мира, они призваны стать главным источником благодати и спасе​ния немногих праведников. На словах члены Богородничного Центра не отделяют себя ни от православия, ни от ка​толицизма. Однако фундамен​тальные положения их учения яв​но диссонируют с вероучением обоих христианских традиций. Иерархия Богородничного Центра настаивает на своем проис​хождении от последователей мит​рополита Истинно православной церкви Геннадия (Секача), но в настоящее время иерархи «секачевской» ветви ИПЦ отлучили руководителей Богородничного Центра от церкви и лишили их сана как впа​вших в ересь. Богородничный Центр объединяет около 20 общин, имеет 2 епископов. Ру​ководство центра располагается в Москве, там же находится при​надлежащий ему Богословский Институт и издательство. Периодическое издание — журнал «Рыцарь веры».

БОГОСЛОВИЕ — теология (от греч. theos — Бог н logos — уче​ние; учение о Боге) — системати​ческое изложение, обоснование и зашита учения о Боге, Его свой​ствах, качествах, признаках; комп​лекс доказательств истинности догматики, религиозной нравственно​сти, правил и норм жизни веру​ющих и духовенства. Основы христианского Блгословия складывались в первые века христианства в борьбе с многочисленными еретическими учениями. Первоначальное Богословие было по преимуществу апологетическим. Его задачей яв​лялось доказательство преиму​ществ новой религии перед другими ве​рованиями. Видными апологета​ми раннего христианства были Юстин, Ириней Лионский, Тертуллиан, Климент Александрийский, Ориген. В дальнейшем так называемые «отцы» и «учители» церкви — ВасилийВеликий, Иоанн Златоуст, Григорий Нисский, Иероним, Августин Бла​женный и другие дали Систематичес​кое истолкование христианского вероуче​ния. В средние века Богословие становится господствующей формой идеологии. В христианстве различают Богословие католи​ческое, православное, проте​стантское. Они содержат такие догматические представления, которые не только не признаются, но и осуж​даются другими церквами. В од​ной могут преобладать рационалистические приемы и средства обо​снования вероучения, в другой — мистические, в одном случае возможно следование Ортодок​сальной традиции, в другой — Ли​беральное переосмысление уста​ревших понятий и представлений. Под системой Богословия обычно разуме​ется набор различных дисциплин, каждая из которых излагает и обо​сновывает различные стороны ве​роучения и культа. Сюда входят: основное (апологетическое), до​гматическое, нравственное Богословие, экклесиология, экзегетика, археоло​гия церковная и т.д.. Богословие тесно смы​кается с религиозной философией. В настоящее время появилось огромное количество самых противоречивых те​ологических концепций.

БРАТСКИЕ МЕННОНИТЫ — направление в меннонитстве, возникшее в 60-х годах XIX века в меннонитских колониях на юге Украины. Оно явилось результатом борьбы гюпферов (см. Гюпферство) против ортодоксального меннонитства и его церковного конвента, образованного в 1851 году на съезде духовных старшин. Главным объектом их критики явилась культовая практика меннонитов, в особенности обряд крещения, который совершался над лицами, достигшими 18-летнего возраста, при условии знания ими катехизиса. Гюпферы усмотрели в этом отход от основного положения Менно Сименса о «крещении по вере», требовавшего предварительного «обращения к Богу и примирения с Ним». Церковный конвент стал подвергать своих противников штрафам, арестам, лишать колонистского звания, отлучать от общин. Репрессии заставили оппозицию пойти на официальный разрыв со старыми меннонитскими общинами. 6 января 1860 года в Елизабеттале Таврической губернии наиболее авторитетные гюпферы подписали заявление о своем выходе из церковной общины, адресовав его церковному конвенту и Молочанскому Окружному Приказу (административный орган меннонитского самоуправления), и объединились в особую приходскую общину со своим избранным «духовным настоятельством» (церковным руководством). Новая церковь получила название «Соединенная Христианская Крестящаяся по Вере Меннонитской Братская Община в России». Позднее последователей этой общины стали называть «Братские Меннониты». К этому времени сложилась в основных чертах их церковная практика: к хлебопреломлению допускались только принявшие крещение по вере, крестили путем погружения в воду людей почувствовавших в себе «возрождение» и «обратившихся к Богу». Ритуальные изменения, которыми братские меннониты противопоставили себя «старой церкви», коснулись всей культовой практики. Братские меннониты целиком восприняли социально-политическую доктрину первоначального меннонитства, особенно его отрицательное отношение к присяге воинской службе, к занятию государственных должностей. Ссылаясь на эти положения, сулившие им немалые социально-экономические выгоды, братские меннониты заявили, что они были и остаются меннонитами. Миссионерская деятельность Братских Меннонитов обеспечила им рост общин за счет последователей Церковных Меннонитов. Этот процесс наблюдается и в наши дни.

БРЕСТСКАЯ ЦЕРКОВНАЯ УНИЯ, УНИАТЫ (ГРЕКО-КАТОЛИКИ) И УНИАТСКАЯ ЦЕРКОВЬ — Брестская (Берестейская) Церковная Уния (1596) — решение ряда епископов Киевской митрополии Константинопольской Православной Церкви во главе с митрополитом Михаилом Рогозой о принятии католического вероучения и переходе в подчинение римскому папе с одновременным сохранением богослужения византийской литургической традиции на церковнославянском языке. Акт о присоединении к Римско-католической церкви был подписан в Риме 23 декабря 1595 года и утверждён 9 (19) октября 1596 года на Униатском Соборе в Бресте. Состоявшийся в то же время в Бресте Собор Православного Духовенства во главе с патриаршим экзархом Никифором, двумя епископами Киевской митрополии и князем Константином Острожским отказался поддержать унию, подтвердил верность Константинопольскому патриархату и предал «отступников» анафеме. 
Брестская Уния привела к возникновению на территории Речи Посполитой Русской Униатской Церкви. В 1700 году к Греко-Католической Церкви присоединилась Львовская, а в 1702 году — Луцкая епархии, что завершило процесс перехода православных епархий Речи Посполитой в греко-католицизм. 
В результате унии в Киевской митрополии произошёл раскол на униатов (греко-католиков) и противников объединения с Римско-Католической Церковью. Правящие круги и католическая знать Речи Посполитой во главе с королём Сигизмундом III полностью встали на сторону униатов, переведя традиционное православие на положение нелегальной и гонимой властями конфессии, а также передав её имущество униатам. С точки зрения властей Речи Посполитой, Брестская Уния способствовала ослаблению притязаний Московского Патриархата на земли Юго-Западной Руси и духовных связей православных в Речи Посполитой с Русским государством. 
Подписание Брестской Унии привело к долгой и временами кровавой борьбе между последователями двух христианских конфессий на западнорусских землях. Четверть века православные Речи Посполитой, не принявшие Брестскую Унию, оставались без митрополита. Православная Киевская Митрополия была восстановлена лишь в 1620 году, когда православные киевские митрополиты вновь стали носить титул митрополита Киевского и всея Руси. В 1633 году митрополиту Петру Могиле удалось добиться признания православной церкви со стороны Короны, однако впоследствии дискриминация православия в Речи Посполитой вновь усилилась. На территории же Российской Империи (в том числе на землях, отошедших к России от Польши) впоследствии на протяжении долгих лет гонениям подвергались приверженцы унии. 
Постепенная ликвидация Брестской Унии началась в конце XVIII века, с присоединением к России Правобережной Украины и Белоруссии. 12 февраля 1839 года на Полоцком Церковном Соборе с Русской Православной Церковью воссоединились более 1600 украинских (Волынь) и белорусских приходов с населением до 1,6 млн. 11 мая 1875 года в православие возвратились 236 приходов с населением до 234 тыс. на Холмщине. В марте 1946 года на Львовском церковно-народном соборе Украинской Греко-Католической Церкви Брестская Уния была на территории СССР упразднена, а деятельность УГКЦ находилась под запретом советских властей до 1990 года. 
В настоящее время греко-католичество представлено Украинской и Белорусской Греко-Католической Церковью — поместными католическими церквями восточного обряда.

БРЕТРЕНЫ — см. Плимутские братья.

«В»

ВАЛЬДЕНСЫ (позднелатинское Valdenses), лионские бедняки — последователи средневекового движения, возникшего в XII веке среди крепостных крестьян и ремесленников Франции и распространившегося позднее в Северной Италии, Германии, Чехии, Испании. Его основатель — купец Пьер Вальдо — создал в 1176 году общину «совершенных». По характеру движение Вальденсов — форма социально-политического протеста крестьян против феодализма и Католической Церкви. Вальденсы отрицали право Католической Церкви иметь собственность, собирать десятину; они выступали против претензии папы римского быть наместником апостола Петра, отрицали сословие духовенства, католические Таинства, поклонение иконам и почитание креста, догмат о чистилище и т.д., призывали к восстановлению принципов первоначального христиснства с его требованием равенства всех членов религиозных общин. Многие идеи Вальденсов были реализованы в эпоху Реформации. Католическая Церковь и феодалы жестоко преследовали Вальденсов. Их учение было осуждено на IV Латеранском Вселенском Соборе (1215). Папа Сикст IV в XV веке предпринял против них крестовый поход. В 1545 французские войска учинили расправу над Вальденсами. Преследования Вальденсов продолжались и в более поздние времена. Несмотря на это, последователи Вальденстов сохранились в ряде областей Франции, Швейцарии и Италии и в XX веке.

ВАРФОЛОМЕЕВСКАЯ НОЧЬ — массовое избиение французских протестантов (гугенотов) католиками, начавшееся в Париже в ночь на праздник Святого Варфоломея 24 августа 1572 года. Массовые убийства гугенотов произошли затем и в провинциях: Лионе, Орлеане, Руане, Труа и других городах. За несколько дней было убито около 30 тыс. человек, в том числе видный вождь «протестантской партии» адмирал Г. де Колиньи. Варфоломеевская Ночь была организована королевой-матерью Екатериной Медичи и ранее приближенными ко двору руководителями «католической партии» Гизами, воспользовавшимися приездом гугенотского провинциального дворянства в столицу на свадьбу одного из лидеров гугенотов — Генриха Бурбона, короля Наваррского (будущего короля Франции Генриха IV), и сестры французского короля Маргариты Валуа.

[image: image4]Варфоломеевская ночь.  


Кровавыми репрессиями хотели запугать и обескровить гугенотское движение. После Варфоломеевской Ночи возобновились религиозные войны, в результате которых города Юга и Юго-Запада Франции, составлявшие базу гугенотского движения, образовали протестантскую, независимую от центральной королевской власти, конфедерацию.

ВЕРИГИНЦЫ — сторонники П. Веригина (См. Духоборцы).

ВИДИМАЯ И НЕВИДИМАЯ ЦЕРКОВЬ — принятое в христианском вероучении и богословии деление сообщества верующих на живущих, то есть пребывающих на земле (Видимая Церковь), и скончавшихся в истинной вере, то есть пребывающих на небе (Невидимая Церковь). В состав Видимой Церкви входят как истинно верующие, так и плевелы — мнящие себя верующими. Видимой Церковью считается также соответствующая религиозная оргазаниция. Представление о Видимой и Невидимой Церкви, основанное на религиозном Дуализме и Иммортализме, находящееся в посланиях апостола Павла (например, послание к Евреям 12:22—25) и отражено в Никео-Цареградском Символе Веры. В православной догматике общение между Видимой и Невидимой Церковью достигается с помощью веры, любви и молитвы к умершим святым, совместно возносимой живущими на земле и пребывающими на небесах. По учению католицизма и православия Видимой Церкви свойственна невидимая благодать Божья, что решительно отрицается протестантизмом, утверждающим возможность получения благодати любым верующим, без посредства Видимой Церкви. Протестантизм к Невидимой Церкви причисляет всех умерших в вере христиан (всеобщеесвященство) и истинно верующих пребывающих на земле (без плевел). Само деление на Видимую и Невидимую Церкви в протестантизме догматически сохраняется.

ВНУТРЕННИЙ СВЕТ — часто применяемая в христианском богословии метафора, означа​ющая изначальное предрасполо​жение человеческой души к принятию и исповеданию спасительной веры во Христа. Внутренний Свет приравнивается к озарению, религиозной интуиции «глазам веры», духовной симпа​тии к объекту веры и т. п. и проти​вопоставляется «Внешнему Свету», то есть опыту, разуму, рефлексии. Протестантизм толкует Внутренний Свет как вызванное в человеке непосредст​венно Богом такое состояние, которое делает излишними внешние доказательства истинности Божества, откровения, то есть христианскую апологетику. Оперирование поня​тием Внутреннего Света в определенной мере отличает протестантскую ортодоксию и пиетизм от протестантского рационализма, культивиру​ет некритичное отношение к вере и, следовательно, априорное отбра​сывание всего, что ей не соответ​ствует.

ВОРОНАЕВ Иван Ефимович (1885-?) основатель церкви Хри​стиан Евангельской Веры. Его настоящее имя и фамилия Никита Пет​рович Черкасов. Родом из орен​бургских казаков. Вначале испове​довал православие. Во время про​хождения воинской службы в Та​шкенте в 1907 году принял баптизм и попытался уйти из армии, за что был отдан под суд. Бежал, сменил имя. Воронаев-Черкасов хотел стать баптистским служителем церкви, но это​му мешало его нелегальное поло​жение. Поэтому в 1912 он эмиг​рирует в США. Поскольку его многолетние проповеди в баптистских об​щинах не имели успеха, в 1919 году Воронаев переходит к пятидесятникам, входящие в Ассамблеи Бога. В начале 1920 года он создает Русский отдел этого религиозного объединения. Затем переезжает в Болгарию. В августе 1921 года пробирается в Россию, в Одессу, где и создает новую цер​ковь, являющуюся дочерней организацией американских пятидесятнических Ассамблей Бога. Вплоть до ареста в 1930 году Воронаев был штатным сотрудни​ком Генерального Совета Ассамблей Бога.
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ВОРОНАЕВЦЫ — См. Христиане Евангельской Веры.

ВОРОНИН Никита Исаевич (1840—1905) — первый русский бап​тист, выходец из молокан, торго​вец чаем в Тбилиси (Тифлисе). 20 июля 1867 года был крещен М. К. Кальвейтом. Эта дата считается на​чалом баптизма в России. В 1882 году Воронин начал издавать газету «Голос веры». В 1887 году вместе с В. Г. Пав​ловым был сослан в Оренбург, а затем в Вологодскую губернию. В 1905 году был делегатом съезда баптистов в Ростове-на-Дону.

ВОСКРЕСЕНИЕ — один из главных догматов христианства; по учению Це​ркви чудесное возвращение к жизни распятого на кресте, стра​давшего и умершего в муках Ии​суса Христа, явившееся прообра​зом грядущего всеобщего воскре​шения мертвых для последнего страшного суда над ними.

ВТОРОЕ РОЖДЕНИЕ — см. Рождение Свыше.

«Г»

ГАЛЛИКАНИЗМ, галликанство (от лат. название Франции — Галлия) — церковно-политическое движение среди французских католиков за автономию французской церкви от папы римского, возникшее в XIII веке. В 1682 году на со​званном Людовиком XIV Национальном Со​боре была принята «Декларация Галликанского Духовенства», ограничивающая власть папы и проводившаяся в жизнь до конца XVIII века. В настоящее время идеи Галиканизма проявля​ются отдаленно в требованиях французского епископата о большей са​мостоятельности в местном церковном управлении.

ГЕРНГУТЕРЫ — протестантская религиозная организация лютеранского толка, возникшая в 1772 году в местечке Гернгут недалеко от Дрездена, в Саксонии. Первоначально в общину в Гернгуте вошли переселенцы из Чехии — продол​жатели традиции чешских бра​тьев, поэтому непосредственными идейными предшественниками Гернгутеров являются соответствующие им мелкие религиозные организации Эпохи Ре​формации, действующие в Боге​мии и Моравии (Богемские Бра​тья, Моравские Братья), а также католические объединения христиан позднего средневеко​вья, составившие идейные основы Гуситского Движения (см. Гуситы). По​кровитель общины Гернгутеров — граф Н. Л. Цинцендорф. развивая актив​ную проповедническую деятельность в Голландии, Англии, Северной Аме​рике и в других странах, стал основа​телем нового религиозно-общественного дви​жения. В основу учения Гернгутеров положе​но частичное признание Аугсбургского Исповедания. Однако их отличительной чертой является особый акцент на «религии сердца» — интимно-эмоционального переживании веру​ющим единства со Христом, как Хранителем, Спасителем мира.

[image: image6]Церковные традиции Гернгутеров. 


От​сюда — повышенная эмоциональ​ность и пиетизм Гернгутеров. У них имеются епископы, пресвитеры и диаконы. В XVII — XIX веках учение было распро​странено в Прибалтике, где, в части в Лифляндской губернии, воз​никли крестьянские общины, вста​вшие в оппозицию к господствующей Люте​ранской Церкви. Гернгутеры оказали влияние на становление методизма (см. Ме​тодисты). В современном мире Гернгутеры извест​ны под различными названиями: Моравс​кие Братья, Богемские Братья, Объединение Братьев, а также (в англоязычной литературе) Континенталь​ные Пиетисты. Их общины рас​пространены в Европе (Германия, Голландия, Швейцария, Великобритания, Дания), в Северной и Южной Америке. Численность 740 тыс. (1985).

ГЛОССОЛАЛИЯ (от греч. Glossa — непонятное слово, lalein — говорить) — термин для обозначения «разговора» верую​щих с Богом на «незнакомых» («иных», «ангельских») языках при «излиянии» на них Духа Свя​того. Для того чтобы вступить в общение с третьим членом Бо​жественной Троицы, «ревнующие» (просящие) много постятся и мо​лятся, доводя себя до религиозной эк​зальтации и транса. Речь стано​вится автоматической, включает непонятные слова (глоссы), не су​ществующие ни в каком языке, а также изречения, состоящие из слов и выражений родного или известного верующим языка. Эти «иные языки» верующие и священнослужители рассматривают как свидетельство «присутствия» Духа Святого в данном избран​ном Богом «сосуде». Считается, что сам верующий «иноязыков» не понимает: толковать их могут лишь имеющие «пророческий дар». По представлениям пятиде​сятников, Глоссолалия — кульминационный пункт крещения Духом Святым, один из видимых даров Бога.

ГУГЕНОТЫ (oт фр. Huguenot — союзник) — название с XVI века французских протестантов, добившиеся осуще​ствления во Франции в XVI — XVIII веках принципов Реформации. С 1562 по 1594 год французские католики, опираясь на объединившиеся вокруг коро​левского дома силы, вели крово​пролитные религиозные войны с Гугенотами, сре​ди которых были преимущественно представители третьего сословия (провинциальная буржуазия и ре​месленники) и недовольной цент​рализованной политикой коро​левской власти части дворянства городов Юга и Юго-Западной Франции (см. Варфоломеевская Ночь). Завоеванные Гугенотами в этих войнах религиозные и политические права были закреплены в Нантском Эдикте 1598 году. В XVII веке при Ришелье репрес​сии против Гугенотов были возобновле​ны, а в 1685 году король Людовик XIV отменил Нантскнй Эдикт и запретил отправление в стране протестантских богослужений.

[image: image7]Переселение Гугенотов.

Преследования Гугенотов привели к разрушению церковных структур французского протестантизма, массовым принуждениям к отречению и пе​реходу нескольких сот тысяч Гугенотов в католичество, а также к эмиг​рации более 250 тыс. Гугенотов в Англию, Германию, Данию, Нидерланды, Швейцарию и Швецию.

ГУСИТЫ — участники антифеодального национально-освободительной борьбы чешского народа в 1-й половине XV века против феодальной эксплуатации Католической Церкви и засилья немецких феодалов. Идеология и политические предпосылки движения Гуситов создали выступления Яна Гуса и его сподвижников. Социальная неоднородность Гуситов привела их к расколу на два лагеря. Бюргерско-рыцарский лагерь (среднее и мелкое дворянство, среднее духовенство, богатые ремесленники) выступал за реформы церкви, секуляризацию церковных земель, изгнание немецких феодалов, причащение мирян не только хлебом, но и вином из чаши (отсюда их название — чашники). Крестьянско-плебейский лагерь (табориты) выдвинул более радикальную антифеодальную программу. Раскол среди Гуситов, совместное выступление против таборитов бюргерско-рыцарского лагеря и феодально-католической реакции привели к их разгрому. Революционное движение Гуситов явилось важной вехой в истории чешского народа, источником его революционной национальной традиций, оно расшатало устои Католической Церкви, создало предпосылки для Реформации в Европе.

ГУТТЕРСКОЕ БРАТСТВО, гуттерцы — течение в протестантизме, возникшее в начале 30-х годов XVI века в Моравии среди чехо-моравских анабаптистов, на которых оказали значительное влияние тирольские эмигранты-анабаптисты, бежавшие сюда после поражения Крестьянской войны в Германии (1524—1525). Название этого братства происходит от имени Якоба Гуттера, сыгравшего большую роль в формировании Гуттеровского Братства и выступавшего против частной собственности, за общность имущества. Свой антифеодальный протест гуттерцы выразили в ряде теологически обоснованных положений (отказ от участия в каких-либо формах государственного управления, принятия присяги, службы в армии, уплаты военных налогов и пр.), составивших их социально-политическую доктрину. Вероучение гуттерцев сходно с вероучением меннонитов. После падения Мюнстерской коммуны (1535) большинство гуттерских общин было разгромлено. Уцелевшие эмигрировали в Венгрию. В 1767 году они переселяются в Валахию, а затем в Россию. После принятия в России закона о всеобщей воинской повинности они как приверженцы религиозного пацифизма эмигрировали в Северную Америку (Южную Дакоту и провинцию Саскачеван). Здесь гуттерцы в соответствии со своими социально-религиозными воззрениями создали собственное общество основанное на уравнительных началах. Гуттерцы селятся дворами-общинами, с одним жилым помещением, общей столовой, общими хозяйственными постройками. Они сторонятся мирского окружения, ведут аскетичный образ жизни (непритязательная одежда, простая пища в общей столовой, общинный дом с минимумом необходимой мебели, почти полное отсутствие личной собственности, каких-либо средств на личные расходы и т.п.), соответствующий принципам, выработанным их предками еще в XVI веке. Свой аскетизм и трудовую активность гуттерцы рассматривают как способ взаимодействия с Богом, Который посредством их усилий осуществляет общие провиденциальные задачи (Божий Промсл). Обосновавшись в Канаде, гуттерцы занимаются производством и реализацией сельскохозяйственной продукции. Религиозным языком и бытового общения в Гуттеровском Братстве является один из диалектов немецкого языка. Религиозные общины гуттерцев автономны, однако поддерживают постоянные связи с «Объединенной Гуттерской Братской Церковью», представляющей собой единую конфессиональную организацию гуттерцев в Канаде. Она наделена полномочиями решать не только конфессиональные вопросы, но и вопросы, связанные с взаимоотношениями гуттерской колонии с правительством Канады.

ГЮПФЕРСТВО (от нем. Hupfer — попрыгун), Танцующие Братья — одно из течений в меннонитстве (см. Меннониты). Название происходит от ритуальных действий, сопровождавших молитвенное собрание, в ходе которого меннониты-гюпферы прыгали, плясали, хлопали в ладоши, бравурно исполняли религиозные песни, обосновывая это ссылками на царя Давида, скакавшего перед ковчегом (2.Цар.6:14), а также на Псалом 46 и Послание апостола Павла к Филиппинцам 4:4. Сами себя они считали истинными последователями Менно Симонса и называли «Чадами Благодати». На основе Гюпферстова внутри меннонитства возникли различные деноминации, вызванные имущественным неравенством, сложившимся к 40-м годам XIX века в меннонитских колониях, в том числе Братские Меннониты.

«Д»

ДАНИЛОВЦЫ — см. Поморский толк.

ДАНКЕРЫ — (от нем. tunken — окунать, погружать) или братья — протестантская религиозная организация, возникшая на волне немецкого пиетизма в начале XVIII века. Ее основатель Александр Мак (1679—1735) — пиетист-реформат из Пфальца. Спасаясь от преследований со стороны властей и населения, которые были возмущены их пуританским ригоризмом, Данкеры бегут в Нидерланды, а затем в 1719 году переправляются в Пенсильванию. В своем учении Данкеры стремятся неуклонно следовать заповедям Нового Завета. Над каждым новым членом общины совершается обряд: стоящего на коленях человека троекратно погружают лицом в воду реки. Данкеры практикуют священный поцелуй при встрече, омовение ног перед причащением хлебом и вином. Данкеры стремятся максимально отделиться от мира. Будучи пацифистами, они не приносят присягу и не служат в армии. Данкеры не кладут деньги в банк; отвергая моду, носят простую одежду. В настоящее время в США имеются различные течения Данкеров — «Церковь Братьев», «Национальное Товарищество Братских Церквей» и другие.

ДАРБИ (Darby) Джон Нельсон (1800—1882) — протестантский богослов, экзегет, сторонник Диспенсационализма — учения о договорах (диспенсалий-периодов) между Богом и людьми, игравшего большую роль в раннем пресвитерианстве и конгрегационализме. По учению Дарби, спасение человечества совершается посредством так называемой экономии или «опытов домостроительства Божия», которых было четыре; райское состояние, допотопный период, Ветхозаветная теократия и Новый Завет. Но человек постоянно оказывается ниже своего предназначения, и цель экономии (дать ему соответствующие его состоянию средства спасения) не достигается. Испорченность проникла и в церковь, поэтому каждый должен сам достигать спасения, не полагаясь ни на какую церковную организацию. Проповеди Дарби привели к основанию религиозной организации, последователи которой получили название Плимутские Братья.

ДВИЖЕНИЕ СВЯТОСТИ — одно из направлений в позднем протестантизме, возникшее в США в конце XIX века среди методистов. Согласно протестантской теологии, грешник в своей духовной эволюции проходит несколько «ступеней» («духовных кризисов», «духовных благословений»). Первой из них является обращение, то есть когда человек уверует в Бога, покается в содеянном грехе и поклянется в верном служении Богу. В процессе обращения человек освобождается от так называемого «приобретенного» в индивидуальной жизни греха. Движение Святости провозгласило главным достижение второй «ступени», связанной с Рождением Свыше и Освящением — мгновенным чудесным перерождением человека, в результате чего он освобождается и от первородного общечеловеческого греха, достигая, таким образом желанного состояния Святости. Видимым проявлением этого состояния считается строжайшее соблюдение правил традиций пуританской морали — отказ от курения, употребления алкоголя и прочее. Святость является лозунгом, знаменем этого движения. Идея святости внутренне противоречива. С одной стороны, освященный лишен греховных помыслов, но, с другой, святость может быть утрачена и за ее сохранение надо постоянно бороться. Что подтверждает тот факт, что процесс освящения не мгновенное перерождение, а длительный процесс борьбы с духовными взлетами и падениями. Это порождало поиски новых, более мощных духовных средств борьбы за сохранение Святости, что и привело к возникновению пятидесятнического учения о «Третьем Благословении», или крещении Духом Святым, Сохраняя в своем вероучении все основные догматы Движения Святости, пятидесятники главное внимание в религиозной жизни уделяют именно крещению Духом Святым с сопровождающей его глоссолалией. В результате этого крещения они будто бы получают в пользование различные духовные пятидисятятнические дары в качестве постоянных и самых сильных средств служения Богу. Поэтому в современном Движении Святости можно выделить два направления, которые не имеют четких разграничительных линий и нередко пересекаются между собой. Представителей одного из них называют «святыми» (Церкви Святости) и «перфекционистами» (стремящимися к самосовершенствованию), а других — пятидесятниками и харизматами (стремящимися получить Духовные Дары). В 1951—1952 годах консервативное крыло «святых» объединилось в Межцерковную Конвенцию Святости, ставящую своей целью не создание новой церкви, а борьбу с либеральными тенденциями в существующих. В настоящее время в США имеется около 60 самостоятельных и довольно больших по численности Церквей Святости, многие из которых ведут значительную миссионерскую деятельность в других странах.

ДЕНИСОВЫ, (братья) Андрей (1664—1730) и Семен (1682—1747) — вожди Беспоповского Старообрядчества. Из рода князей Мышецких, Андрей Денисов был основателем (около 1695 года) и руководителем Выговской Пустыни в Олонецком Крае, ставшей важнейшим центром движения сторонников старой веры. Семен Денисов стал его ближайшим помощником и преемником. Братья Денисовы — авторы ряда исторических, богословских и полемистических сочинений («Поморские ответы», «Виноград российский», «Уложение» и другие), сыгравших заметную роль в борьбе старообрядчества с официальной церковью.

ДЕНОМИНАЦИЯ (от лат. denominatio — наделение специальным именем) — в общем смысле группа лиц или предметов объединенных одним названием. В религиоведении термин «Деноминация» чаще всего употребляется для обозначения религиозных объединений, находящихся в стадии становления, организационного оформления, а иногда как синоним вероисповедания, конфессии.

ДИСПЕНСАЦИОНАЛИЗМ (от англ. dispensation — распределение, период) — теологическая концепция, согласно которой история человечества делится на отдельные периоды (диспенсалии), а в каждом из них действует особый, характерный именно для него Закон Бога. Периоды сменяются по воле Бога, когда Он решает дать новое Откровение и Новый Закон. Таких исторических периодов разные церкви насчитывали различное количество. Современные диспенсационалисты обычно говорят о семи Божьих распределениях (диспенсациях). История мира, считают они, должна быть совершенной копией недели творения. Как неделя творения включает шесть дней труда и один день отдыха, так и история человечества должна включать шесть диспенсаций напряженного исполнения Заветов (законов) Бога и одну диспенсацию его благодарения или «Великого отдыха». В новейшее время возрождение и преобразование этого учения связано с именами Джона Дарби, одного из основателей Плимутских Братьев, и американца Сайреса Скофилда. По их мнению, человечество проходит через следующие диспенсации: 
1) «Невинности» — в саду эдемском, от сотворения мира до грехопадения Адама и Евы; 
2) «Совести» (Бог руководит человеком исключительно через его совесть) — от грехопадения до потопа;

3) «Человеческого Правления» — от Ноя до Авраама;

4) «Обетования» (или период патриархов) — от Авраама до Моисея;

5) «Закона» от Моисея до распятия Христа;

6) «Благодати» — от искупления до Второго Пришествия Христа;

7) «Манифестации» (или «Царства Божьего») — от Второго Пришествия.

Все эти периоды (диспенсалии) не «вытекают» один из другого — каждая новая диспенсация приходит неожиданно. В истории нет внутренней логики. 
Конец всякого предшествующего периода обычно сопровождается повсеместным нарушением действующего в нем закона. Отсюда пессимистический взгляд на современность. Никакой победы христианства диспенсационалисты не ожидают. Наоборот, они предсказывают дальнейший отход многих верующих от христианства, падение нравов и т.д., после чего последует непосредственное вмешательство Бога. Конец современной, шестой по счету диспенсации и начало седьмой представляется Дарби и другими диспенсационалистам серией следующих актов:

а) «тайное вознесение» всех святых на небо;

б) обращение евреев, которые семь лет будут проповедовать Христа, борясь с необычайно разбушевавшимся Сатаной;

в) Второе Пришествие Христа и Его воинов, победа их над Сатаной;

г) Тысячелетнее Царствие;

д) новое освобождение Сатаны;

е) второе уничтожение Сатаны, воскрешение мертвых праведников и окончательный суд.

Диспенсационализм, сочетавший исторический пессимизм с верой в Тысячелетнее Царство, создал картину мира, соответствующую настроениям религиозных ортодоксов-протестантов конца XIX — начала XX веков, отмечавших постоянную эрозию традиционной морали и ортодоксальной доктрины, остановить которую они не могли. Консерватизм этих людей вел их к подчеркиванию верности своим традициям при одновременном сближении друг с другом в борьбе с общим врагом — Модернизмом. В конце XIX века Диспенсационализм превратился в общепротестантское движение. В XX веке Диспенсационализм придерживаясь концепции Премиллениалиэма, прочно объединяется с Фундаментализмом в борьбе за влияние в протестанстких церквах.

ДИССЕНТЕРЫ — (от англ. dissent разногласие, расхождение во взглядах) члены религиозных организаций отстаивающих свою независимость от господствующих или государственных церквей. Данное понятие, наряду с другими — Диссиденты, Нонконформисты, Свободные Церкви, — служит в ос​новном для совокупного обозна​чения протестантских течений, возникших во время Реформации в Англии и ставших в оппозицию к государственной цер​кви — англиканству: пресвитери​ан, конгрегационалистов, квакеров, баптистов, методистов и других, первоначально пытались рефо​рмировать государственную Англиканскую Церковь в духе Кальвинистского Пуритани​зма. Однако оформление англика​нства как «среднею пути» между католицизмом и протестантиз​мом вынудило их отделиться от государственной церкви и встать в оппозицию к ней. Гонения на Диссентеров особенно уси​лились после реставрации монар​хии в 1660 году, когда рядом государственных актов они были, по существу, поставле​ны вне закона и подвергались ре​прессиям. Многим пришлось эмигрировать, в том числе в Северную Америку. Закон о Веротерпимости 1689 года мало что изменил в их положе​нии. Законы ограничившие гражданские и политические права Диссентеров были в основном отменены лишь в 1828 году.

ДИССИДЕНТЫ — верующие, отказывающиеся подчиняться церковной дисциплине по какому-либо вопросу догматики, обрядности или церковного устройства, не принимающие официальной установки по данным воп​росам (см. также Диссентеры).

ДОГМА, ДОГМАТ — греч. «мнение» или «общее убеждение», первоначально это учения философских школ. В христианстве «догматы» — вероучительные истины, обсужденные и принятые на Вселенских Соборах, Синодах и Консисториях в зависимости от конфессий. Они даны в ответ на ереси для раскрытия и уточнения веры Церкви (например: Воплощение; Единосущие; Халкидонский Догмат, Избрание, Оправдание, Предопределение, Спасение и др.). Нередко говорят, что догмат лишает разум свободы. Такое отношение возобладало начиная с Нового Времени, ошибочно отождествившего догмат с мнением духовных авторитетов, жестко навязываемым тем, кто от них зависит и боится мыслить свободно и критически. В действительности Догмат выражает истину веры и служит знаком невыразимой тайны: так, догмат о Единосущии Отца и Сына не разъясняет природы единосущия и оставляет её не всем открываемой, но позволяет оценить, как неприемлемые для Церкви учения деистов и унитариев (антитринитариев) или же различные теософские рассуждения о Боге. Догмат «хранит в себе непостижимость Бога Живого, Который через любовь становится доступным всему нашему существу, а не одному только разуму» (О. Клеман). П. Флоренский защищал жизненное значение догмата для человеческого духа, видел в догматике «сокращенный путеводитель по вечной жизни»: «Догматика сменилась догматизмом, — вот в чем разгадка нашей холодности к её прекрасным, но для нас безжизненным формулам». Мысль XIX — XX веков развивалась в основном без связи с догматами — как личное творчество без намерения говорить что-либо от имени Церкви.

ДОГМАТИЧЕСКАЯ ТЕОЛОГИЯ (Dogmatics) — раздел теологии, в котором делается попытка выразить вероучение и догматы христианства, возвестить «весь совет Божий» (Деян.20:27) в Систематической Форме. Поскольку никто из представителей Догматической Теологии не занимается исключительно церковными «догматами», то эту дисциплину обычно называют «Систематической Теологией», или просто «теологией».

Термины «Догматика» и «Систематическая Теология» используются как в узком, так и в широком смысле. В широком смысле они обозначают один из четырех разделов теологии наряду с Теологией Библейской, Исторической и Практической. В узком смысле эти термины употребляются в рамках только одного раздела и служат для различения самой дисциплины от её истории, символики (изучение вероисповедных формулировок и конфессий), апологетики и этики. В данном тексте рассматривается догматика в узком смысле (то есть как Систематика). Догматика, или Систематическая Теология, обычно включает в себя учение об Откровении (Пролегомены), Боге (собственно Теология), человеке (Антропология), личности и деяниях Иисуса Христа (Христология), Святом Духе и условиях спасения (Сотериология), Церкви и средствах обретения Благодати (Экклезиология), а также о промежуточном состоянии человека между смертью и воскресением и о Втором Пришествии Христа (Эсхатология). Даже когда представители Догматической или Систематической Теологии пользуются различными терминами, эти предметы всегда остаются в центре их внимания.

Представители Догматики, или Систематической Теологии, обычно сосредоточены на Библейских источниках и подтверждении принципов вероучений, включая историю их развития, а также изложение и обсуждение Догматов, принятых другими христианскими церквями, включая разбор взглядов тех теологов, которые защищают названные Догматы. Поскольку эта дисциплина рассматривает не только вероучение в целом, но и его частные моменты, то Систематичеекая Теология всегда отражает основные воззрения той или иной церкви (католической, православной, лютеранской, реформатской) либо движения (либерального, неоортодоксального, экзистенциалистского и проч.).

Термин «догматика» появился во второй половине XVII века. Впервые им воспользовался Л. Рейнхардт, который назвал так свое сочинение, вышедшее в свет в 1659 году. До этого христианские теологи, создававшие свои Теологические Системы на основе Священного Писания, употребляли такие выражения, как «святая страница» или «святое учение». Самыми известными представителями Систематической Теологии в период патристики были Ориген, Августин и Иоанн Дамаскин, который принадлежал к Греческой церкви. В Средние Века крупнейшими фигурами в схоластической теологии были Петр Ломбардский и особенно Фома Аквинский. Филипп Меланхтон выразил принципы лютеранства в сочинении «Общие места теологии», а Жан Кальвин изложил основные положения Реформатской Теологии в монументальном труде «Наставление в христианской вере». В следующие два столетия в рамках традиции протестантизма были созданы многочисленные трактаты по Догматической Теологии.

Отец либерального направления в теологии Ф. Шлейермахер назвал сочинение, в котором систематически изложил свои теологические взгляды, «Христианская вера» (1821), чтобы подчеркнуть субъективную сторону веры, исходя из внутренних переживаний самого верующего, а не с позиций церковных догматов или Божественного Откровения. Приверженцы Неоортодоксии отчасти ввиду неприятия ими принципов Либеральной Теологии снова вернулись к термину «Догматическая Теология». Э. Бруннер написал трехтомный труд «Догматика», К. Барт тринадцатитомное исследование «Церковная Догматика», а П. Тиллих трехтомный труд «Систематическая Теология».

Новая теология истории в русле традиции протестантизма нашла отражение в систематических монографиях В. Панненберга и Ю. Мольтманна. К. Ранер и Г. Кюнг выступали с позиций католицизма. Д. Дж. Блеш в США, Х. Беркхоф в Нидерландах, О. Вебер и Г. Тилике в Германии также недавно опубликовали сочинения по Догматической/Систематической Теологии.

Представители реформатской теологии XIX и XX веков были в этой области особенно плодовиты, причем одни называли свои сочинения «Догматикой», а другие «Систематической Теологией». Среди них голландские теологи А. Кейпер, Г. Бавинк и Г.К.Беркофер, а также американцы Ч. Ходж, Л. Беркхоф, Дж. Мюррей, Г. Хексема, Дж. О. Базуэллмл. и К. Ван Тиль.

Ф. Пипер излагал свои взгляды с позиций конфессионального лютеранства, а X. Стронг исходил из баптистского учения. Л.С.Чейфер в своих Теологических Трактатах проводил точку зрения Диспенсационализма. См. также: Догма, Догмат; Систематическая Теология.

ДОНАТИСТЫ — сторонники движения, возникшего в христианских общинах Северной Африки в начале IV века в период гонений Диоклетиана на христиан, когда руководство церкви начало переориентацию на союз с государственной властью, терпимо относилось к отступникам от веры во время гонений. В противовес этому Донатисты возрождали раннехристианский культ мучеников, требовали чистоты церкви, святости всех ее членов, перекрещивания отступников. Донатситы сформировали свою иерархию, вторым епископом был Донат (отсюда название). Около 345 года Донатисты объединились с циркумцеллионами (агонистиками), и движение приняло яркую социальную окраску — его сторонники грабили и убивали богатых, духовенство, освобождали рабов. Императорская власть долгое время вела упорную борьбу с Донатистами, которые, однако, не шли на компромиссы. Главным идейным оппонентом Донатистов был Блаженный Августин. Последние упоминания о Донатистов относятся к началу VII века.

ДОТЫСЯЧАЛЕТНИЙ ПРИХОД ХРИСТА — одно из четырех при​нципов пятидесятников, придерживающихся хилиазма или милленаризма, — Учения о Тысячелетнем Царстве Христа, которое должно по их мнению пред​шествовать Концу Света. Выделя​ют два типа милленаризма. Сто​ронники одного утверждают, что Иисус Христос вторично явится на землю после (англ. post) Ты​сячелетия, поэтому его называют Пост-милленаризм. Приверженцы другого убеждены, что Сын Бо​жий осуществит новое пришест​вие до (англ. рrе) тысячеле​тия, отсюда Пре-милленаризм. Пятидесятнические Церкви в России в своем большинстве поддерживают идеи Пре-милленаризма. Правда, среди них существует различное понимание характера Тысячелетнего Царства Христа, а также событий, которые ему должны предшествовать. Они расходятся, прежде всего, по воп​росу о том, где Тысячелетнее Царство Христово будет основано. Евангельские Христиане в Духе Апостолов (ЕХДА), Христиане Ева​нгельской Веры (ХЕВ) и Христиане Веры Евангельской (ХВЕ) счита​ют, что оно имеет «небесный» характер и будет установлено на «небе», то есть являются сторонника​ми Космопремилленаризма. Пяти​десятники-Сионисты и Евангельс​кие Христиане Святые Сионисты (ЕХСС) наоборот, отстаивают земной характер Тысячелетнего Царства, утверждают, что оно бу​дет создано Христом на нашей планете, то есть стоят на позиция Геопремилленаризма. В рамках последнего идеологи Пятидесятни​ков-Сионистов считают, что это Царство будет создано на Иеруса​лимском холме Сион, и поэтому убеж​дают верующих любыми путями «выходить в Палестину», где и ожидать прихода Христа. В от​личие от них руководители ЕХСС утверждают, что «Сион» является религиозно-хозяйственным объединением последователей их церкви и пото​му «Сион» может быть в любой точке нашей или другой страны, где также можно ожидать Второго Пришест​вия Сына Божьего, Который и воз​несет верующих на «святую гору» в Иерусалиме. Замечены перехо​ды к Пятидесятникам-Сионистам представителей ЕХДА и ХЕВ и ХВЕ, которых привле​кает именно «земной» характер Тысячелетнего Царства. Все без ис​ключения руководители и идеоло​ги, рядовые священнослужители и проповедники пятидесятничества в своей миссионерской деятельности уделяют большое внимание до​гмату о Тысячелетнем Царстве Христа на Сионе. ЕХДА, ХЕВ и ХВЕ считают, что в Тысячелет​нее Царство войдут вес пятидесятники — «избранники Божьи»: и те, которых Христос застанет в живых, и мертвые, которые с Его приходом воскреснут. А вечную жизнь на​следуют не только пятидесятники, но все верующие христиане. У них Арминианский принцип все​общего Божественного милосердия про​водится довольно последователь​но. У Пятидесятников-Сионистов в Тысячелетнее Царство Христа на земле попадут лишь оказавшиеся в живых члены церкви, а умерших там не будет. Умершие воскрес​нут после Тысячелетия и обретут вечную жизнь только в Царстве Бога-Отца на небе. Все другие христи​ане, поскольку не имеют (по их мнению) Духа Свя​того, спастись не могут и в Небес​ное Царство не попадут. Они об​речены на вечные мучения в аду. Что же касается верующих древних ре​лигий и неверующих, которые име​нуются «беззаконниками и нече​стивцами», то они все до одного будут уничтожены. Таким образом, Арминианская идея о спасении толкует​ся Пятидесятниками-Сионистами эгоцентрично, как спасение толь​ко последователей их деномина​ции. Да и судьба последних, в свою очередь, ставится в зависи​мость от случайных факторов. Ес​ли при их жизни придет вторично Сын Божий, то они обретут зем​ное Тысячелетие, а если нет, то им придется уповать лишь на небес​ную вечность. Аналогичные взгляды по данному вопросу вы​сказывают и ЕХСС.

ДРЕВЛЕАПОСТОЛЬСКАЯ ЦЕРКОВЬ — См. Обновленчество.

ДУХОБОРЦЫ, или духоборы — течение в Духо​вном Христианстве. Название происходит от «борцы за дух и истину», за «одухотворение омертвевшей в православии ве​ры», Духоборцы полностью порвали с православием. Основы их учения изложены в «Животной книге», состоящей из псалмов. В них тра​ктуется главное для Духоборцев понятие «Бог — дух»: «Бог есть дух. Бог есть слово. Бог есть человек… Тело ваше храм. Дух Божий жи​вет в вас, оживотворяет вас», — говорится в первом псалме. Псалмы записываются и переда​ются из поколения в поколение, заучиваются с детства. Из веро​учения Духоборцев вытекает отрицание как светской, так н духовкой вла​сти. Духоборцы резко выступали против государственной власти и Русской Православной Церкви, считая их гонителями свободного духа и веры. Поэтому со 2-й половины XVIII века общины Духоборцев неоднократно подвергались депортации, Духоборцы на​правлялись на тяжелые принуди​тельные работы, ссылались на каторгу. По указу Александра I Духоборцев решили переселить в одно ме​сто. Им отвели степные места в Мелитопольском Уезде на Мо​лочных Водах (р. Молочная). Таким образом была создана Первая Духобо​рческая Колония. Но преследова​ния на том не закончились. По указу императора Николая I, изданному им вскоре после вступления на престол и гласившему: «…кто не желает принять лоно Правосла​вия и отныне не будет служить в армии, немедля будет сослан в специально отведенное место», Духоборцы были переселены в Ахалкалацкий Уезд Грузии. До сих пор в го​рах имеются села с русскими названи​ями: Спасовка, Ефремовка, Орловка, Гореловка, Калинино. В 1898—1899 годах несколько тысяч Духоборцев эмигрировали в Канаду, где со​здали свои поселения, существу​ющие до настоящего времени. Прямое уча​стие в их судьбе принял Л. И. Толстой. На гонорар за роман «Воскресение» он зафрахтовал два парохода, на которых Духоборцы от​плыли за океан. В 30-е года репрессии советского времени тоже не обошли стороной крепкие духоборческие хозяйства, до сих пор на Кавка​зе сохранились села с живущими в них Духоборцами.

[image: image8]Духоборцы пребывают в Канаду.

В настоящее время некоторые общи​ны переселяются в центральные районы России. Кроме Северного Кавказа Духоборцы небольшими группами прожи​вают в Азербайджане, в Ростовс​кой, Тамбовской, Оренбургской областях РФ, на Дальнем Востоке, Украине и в Средней Азии. В июне 1991 года в г. Целина Ростовской области состоялся Съезд Духоборцев. На нем создана организация «Религиозное Объедине​ние Духовных Борцов Христа — Духоборцев СССР», избран со​вет из 7 человек во главе с председате​лем и исполнительный комитет в составе 3 человек. Центр объедине​ния — г. Ростов-на-Дону. После распада СССР организация Духоборцев стала именоваться «Региональное Объ​единение Духовных Борцов Христа Духоборцев СНГ». В настоящее время называется «Региональное Объеди​нение Духоборцев России» (Москва).

ДУХОВНЫЕ ХРИСТИАНЕ — См. Старое русское сектантство.

ДЫРНИКИ — См. Беспоповщина, Спасовский толк.

«Е»

ЕВАНГЕЛИЕ НАПРЕСТОЛЬНОЕ — служебное Евангелие — текст первых четырех книг Нового Завета (Евангелия от Матфея, Марка, Луки и Иоанна), от​печатанный большим форматом (в лист) и изданный в одной книге. Находится на престоле (от​сюда название) на так называемом антиминсе. Чтение Евангелия входит в состав христианского богослужения. Оклады некоторых Евангелий Напрестольных являются высокохудожественными памятниками русского при​кладного искусства.

ЕВАНГЕЛИЧЕСКИЕ ЦЕРКВИ — другое название Лютеранских и Реформатских церквей; так же называются объединения иных различных протестантских церквей, в которых миссионерство и евангелизация провозглашены главной задачей.

ЕВАНГЕЛИЧЕСКО-РЕФОРМАТСКАЯ ЦЕРКОВЬ — См. Реформаты.

ЕВАНГЕЛЬСКИЕ ХРИСТИАНЕ, евангелисты, редстокисты, пашковцы — одно из течений в протестантизме, близкое баптизму. Возникло в России в середине 70-х годов XIX века первоначально в аристократических салонах Петербурга под влиянием проповедей лорда Г. Редстока. Известного английского протестантского проповедника пригласили свободомыслящие аристократы, недовольные позицией официального православия. Активным проповедником евангелизма стал отставной полковник, богач и филантроп В. А. Пашков предоставивший свой петербургский особняк для религиозных собраний. Он организовал активную миссионерскую деятельность среди рабочих, его последователи распространяли литературу и проповедовали главным образом в центральных губерниях России. Евангелизм распространился в Московской, Тверской, Тульской, Нижегородской, Псковской и в других губерниях. Евангельские Христиане придерживались вероучения Общих Баптистов: считали, что возможность спастись доставляется не «избранным», а всем уверовавшим во Христа. Акцент в Вероучении делался на наличии у человека Свободы Воли. Это, а также демократическая организация общин привлекали к Евангельским Христианам демократические мелкобуржуазные слои, крестьян и рабочих. Последователи Евангельских Христиан были, главным образом, выходцами из православия. В Евангельские Христиане переходили также баптисты. После высылки В. А. Пашкова за границу в общинах Евангельских Христиан-Пашковцев активную деятельность развернули И. С. Проханов и Г. И. Фаст, бывшие в то время баптистскими проповедниками. Вскоре Проханов возглавил общины Евангельских Христиан. В начале XX века Проханов сосредоточил усилия на создании «Всероссийской Организации Евангельских Христиан». С 1907 по 1909 год ежегодно проходили Съезды Евангельских Христиан. Всероссийский Съезд 1909 учредил «Союз Евангельских Христиан» со своей духовной иерархией и Всероссийским Советом во главе с председателем Прохановым. В 1913 году Проханов издал в Петербурге «Краткое Изложение Вероучения Евангельских Христиан». Несмотря на попытки сохранить демократические традиции, уже к 1914 общины разделились на руководителей и руководимых, все большее влияние получали пресвитеры и диаконы, все дела общины перешли в ведение Братского Совета, общине лишь докладывались решения. Внутри Евангельских Христиан началась борьба, в основе которой лежали социальные разногласия. В годы 1-й Мировой Войны. Евангельские Христиане принимали участие в сборе денежных средств, организации лазаретов. Многие из них воевали на фронте, хотя отказов от участия в боевых действиях среди них было больше, чем среди баптистов. В условиях роста шовинистических настроений и усиления политического произвола, при давлении православного духовенства, представлявшего баптистов и Евангельских Христиан немецкими агентами, многие общины подверглись разгрому, жертвами произвола стали и руководители, и рядовые верующие. В марте 1917 Проханов выступил с проектом социально-политических преобразований на основе религиозной реформации. Для осуществления проекта им была создана Христианско-Демократическая Партия «Воскресение». Октябрьскую Революцию руководители Евангельских Христиан встретили враждебно, но в 20-х годах встали на лояльные позиции по отношению к Советскому государству. В 30-х годах многие верующие и руководители Евангельских Христиан подверглись репрессиям, деятельность Союза Евангельских Христиан была прекращена. Организованная деятельность Евангельских Христиан возобновилась лишь в 1942 году, а в 1944 году Евангельские Христиане объединились с баптистами, образовав Союз Евангельских Христиан-Баптистов (Союз ЕХБ). Общий Баптизм и Арминианство были насаждены в Союзе ЕХБ и тем общинам, которые вошли в Союз ЕХБ с вероучением Частного Баптизма со строгой кальвинистской догматической линией.

ЕВАНГЕЛЬСКИЕ ХРИСТИАНЕ-БАПТИСТЫ — См. Баптисты.

ЕВАНГЕЛЬСКИЕ ХРИСТИАНЕ В ДУХЕ АПОСТОЛЬСКОМ — Унитарианская Пятидесятническая Церковь. Первые последователи этой церкви появились в 1913 году на территории нынешней Финляндии, которая тогда входила в состав Российской Империи, а также в Выборге и Петербурге. Их называют также Евангельскими Христианами Единобожцами, Единственниками, Иисусовцами, поскольку они отрицают традиционное Тринитарианское Крещение «во имя Отца, Сына и Святого Духа», а признают лишь так называемое Унитарианское Крещение «во имя Иисуса Христа». Идеологом и основным организатором нового вероисповедания выступил А. И. Иванов, в прошлом пресвитер баптистской общины в г. Гельсингфорсе (ныне Хельсинки), его ближайшим сподвижником был Н. П. Смородин. Иногда данных пятидесятников называют «смородинцами», что явно некорректно, поскольку сами верующие такого названия не признают, а Смородин, возглавив церковь после смерти Иванова в конце 30-х годов сколь-нибудь значительного влияния на формирование ее вероисповедания не оказал. В 1947 году руководители Евангельские Христиане в Духе Апостольском — Смородин Н. П., Шишков Н. И. и Рудников Е. М. — подписали соглашение об объединении с Евангельскими Христианами-Баптистами, после чего часть общин вошла в Союз Евангельских Христиан-Баптистов, а часть воздержалась и существует до сих пор самостоятельно — на правах автономии. В США имеется родственная Объединенная Пятидесятническая Церковь, международная, с которой поддерживаются эпизодические контакты.

ЕВАНГЕЛЬСКИЕ ХРИСТИАНЕ ЕДИНОБОЖЦЫ — см. Евангельские Христиане в Духе Апостольском.

ЕВАНГЕЛЬСКИЕ ХРИСТИАНЕ ПЯТИДЕСЯТНИКИ-СИОНИСТЫ (ЕХПС) — последователи одного из направлений пятидесятничества (см. Пятидесятники) в нашей стране. Появились впервые в начале 1922 среди зажиточных крестьян Правобережной Украины, в селах Шмырки и Сергеевке Подольской губернии (ныне Хмельницкой обл.). Основательницей является бывшая евангелистка П. В. Коченкова, активным организатором и видным идеологом — Л. В. Мельник. Основная особенность вероучения состоит в том, что помимо общепятидесятнического символа веры последователи ЕХПС признают необходимость для «истинных детей Божьих» «выхода» (переселения) в «Палестину» на Иерусалимскую гору Сион, для ожидания там Второго Пришествия Иисуса Христа и участия в Его Тысячелетнем Царстве. Идея о «земной Палестине с центром на горе Сион» и послужила основанием для их названия «Пятидесятники-Сионисты». В 20-х годах центр ЕХПС находился в г. Большая Бубновка Волочисского р-на. В 1931 году был проведен 1-й, а в апреле и октябре 1932 года — 2-й и 3-й Съезды Пятидесятников-Сионистов, которые имели большое значение для их сплочения и организации. В 1933 году большая часть руководителей ЕХПС была репрессирована. ЕХПС сравнительно немногочисленна, существует отдельным замкнутым объединением. Наибольшее распространение имеет в Хмельницкой и Тернопольской областях Украины, где проживает почти половина последователей. Ее общины и группы встречаются также в других областях Украины, в Молдове, Белоруссии, России и Казахстане.

ЕВАНГЕЛЬСКИЕ ХРИСТИАНЕ СВЯТЫЕ СИОНИСТЫ (ЕХСС), «мурашковцы» — пятидесятническая организация. Была основана в Польше в декабре 1932 года в с. Воскодавы Ровенского повята И. П. Мурашко и его «духовной женой» О. М. Кирильчук. В вероучение и обрядность организации ими была внесена масса новшеств, которые, однако, в последующей практике не удержались. Из общепятидесятнических догматов они признают крещение Духом Святым с глоссолалией и духовными дарами, а также дотысячелетний приход Христа. Как и Евангельские Христиане Пятидесятники-Сионисты, ЕХСС считают, что Тысячелетнее Царство Христа на Сионе будет иметь земной характер. Оснвная особенность их Вероучения состоит в трактовке этого Земного Тысячелетия. Идеологи пятидесятников-сионистов утверждают, что оно будет осуществлено на горе Сион в Иерусалиме, и потому все время призывают верующих любыми путями «выходить» в «Палестину», где и ожидать Сына Божьего. Руководители же ЕХСС проповедуют необходимость построения «Сиона» как особого Религиозно-Хозяйственного Объединения в любом месте, с тем чтобы в нем дожидаться Второго Пришествия Христа, Который и «восхитит» (вознесет) их на Иерусалимскую святую гору. Спецификой их обрядности является прежде всего признание праздничными днями недели субботы и воскресенья, а также запрет на употребление свинины в пищу.

[image: image9]Евангельские Христиане Святые Сионисты.

Данная религиозная организация немногочисленна. В настоящее время основная масса верующих проживает в Брестской и Ровенской областях Белоруссии, небольшие группы имеются в Молдове, на Украине, в Казахстане.

ЕРЕСИ (греч. hairesis — отбор; школа, учение) — религиозные направления, отступающие от официальной церковной доктрины и вызывающие осуждение, отлучение и репрессии со стороны церкви и властей. В Ересях за религиозными разногласиями стояли социальные интересы различных слоев и групп, часто Ереси были выступлениями политического протеста под религиозной оболочкой, обычной для того исторического периода, когда религия была господствующей формой общественного сознания. Принято различать раннехристианские Ереси (ариане, эбиониты, монтанисты, докеты) и средневековые Ереси. Последние, в свою очередь, состоят из Ересей раннего средневековья (павликиане, богомилы, катары, вальденсы и др.) и Ересей XIV — XVI веков (табориты, апостольские братья, лолларды, анабаптисты и пр.). Все эти Ереси отличаются антипапской и антифеодальной направленностью, выступают против церковных поборов, пышности культа, за «дешевую церковь». Имеется различие между плебейско-крестьянской Ересью, проповедовавшими равенство всех людей, отмену частной собственности, суда, государства, и бюргерскими Ересями, где, напротив, богатство рассматривается как благословение Божие. Средневековые Ереси послужили непосредственным источником Реформации и возникновению Протестантизма в целом. Учения Лютера, Кальвина и других великих Реформаторов возникли как Ереси по отношению к католицизму, но, в отличие от других, не были подавлены им, а составили в XVI веке новое и отдельное направление христианства — Протестантизм. Наряду с массовыми еретическими движениями существовали, особенно в идейно-богословской сфере, Ереси отдельных мыслителей или небольших групп, выступавших с позиций мистики или, наоборот, рационализма (амальрикане, иоахимиты, эккартианцы и пр.). Позднее появляются новые Ереси, являющиеся таковыми уже по отношению к Протестантизму — там, где он стал господствующей религией. Так, Англиканская Церковь считает Ересью и преследует такие кальвинистские направления, как пресвитериане, конгрегационалисты, пуритане, индепенденты. Само понятие «Ереси» и отношение к ним проистекает из присущей религиозному сознанию и поведению нетерпимости к инакомыслию. Несмотря на это, некоторые либеральные протестантские мыслители трактуют Ереси как проявления прогресса и творческого духа в религии и культуре, а еретиков считают новаторами, революционерами и героями.

«Ж»

«ЖИТИЕ ПРОТОПОПА АВВАКУМА, им самим написанное» — автобиографии, сочинение од​ного из вождей раскола Аввакума, содержащее описание мучений, которым были подвергнуты он, его жена и соратники на выступление против реформ Никона, обличение пороков официальной церкви и царс​ких «неправд».

[image: image10]Ссылка протопопа Аввакума в Сибирский Тобольск. Весь путь пройден пешком.

Книга отличается полемическим темпераментом, искренно​стью, силой сатирического обличения, живым и метким народным языком и представляет собою шедевр миро​вой литературы. Со страниц «Житие Протопопа Аввакума» встает яркий облик несгибаемого и бесстрашного противника никони​ан, фанатичного мученика за «старую веру», весьма далекого от евангельс​кого всепрощения, направившего весь свой незаурядный талант и силу воли на отстаивание того, что выда​валось им и его единомышленника​ми за высшие традиционные ценности.

«И»

ИВАНОВ Александр Иванович — (ум. в 1935), основатель Пятидесятнической Церкви Евангельских Христиан в Духе Апостольском. В начале XX века он принял Евангелизм. После оконча​ния колледжа Сперджена в Англии был направлен И. С. Прохановым пресвитером общины Евангельских Христиан в Финляндию, которая до Революции входила в состав Российской Империи. В 1913 году его посетили вид​ные деятели пятидесятничества швед Л. Петрус и норвежец Т. Баррат, которые и увлекли в новую веру. Под влиянием Иванова в Гельсингфорсе и Выборге возникли первые общи​ны Евангельских Христиан в Духе Апостольском. В 1916 году Иванов переехал в Петроград, где его вскоре за пропаганду пятидесятничества осу​дили и сослали на Соловки. Освобождение ему принесла Октябрьская Рево​люция. Возвратясь в Петроград, он рукоположил в пресвитеры Н. П. Смородина, вместе с которым и при​нялся за организацию новой церк​ви. В 1918 Иванов и Смородин обрати​лись с письмом к В. И. Ленину, как главе правительства, с просьбой разрешить им открыть Молитвенный Дом в Петрограде, и такое разреше​ние от него они получили. Новое вероисповедание стало распростра​няться в городах российского севера, в Прибалтике, на Кавказе. Умер Иванов в Ленинграде, где и похоронен.

ИЕГОВИСТЫ — встречающееся в литературе наименование Свидетелей Иеговы. Сами верующие воспринимают термин «Иеговисты» как оскорбительный. В России религиозная организация Свидетелей Иеговы запрещана.

ИЕЗУИТЫ — (oт лат. Socieias Jesu — Общество Иисуса), члены католического монашеского ордена, основанного в Париже в 1534 году испанцем Игнатием Лойолой. Утвержден папой Павлом III в 1540 году. Для ордена Иезуитов характерна жесткая дисциплина, беспрекословное подчинение орденскому начальству и повиновение папе римскому. Орден Иезуитов выведен из-под епископской юрисдикции.

[image: image11]Игнатий Лойола, основатель Ордена Иезуитов.

С самого начала своего существования Общество Иисуса старалось давать своим членам всестороннее образование. В XVI веке церковь, раздираемая внутренними противоречиями и атакуемая Реформацией, доверила Иезуитам создание мощной системы теологическо-апологетической обороны. Руководствуясь принципом «цель оправдывает средства», Иезуиты за короткое время стали могущественной религиозно-идеологической политической и экономической силой, с которой папы вынуждены были считаться. Как «орден ученых» они получили под свое руководство созданные после Тридентского собора духовные семинарии. Основывали Иезуиты и свои собственные учебные заведения, в которых обучали и воспитывали духовенство из тех стран, которым особенно грозила «ересь». Вскоре они превратились в почти монополистов в области просвещения и воспитания в католических странах. В XVII и XVIII веках играли большую роль в европейской политике. Папа Климент XIV (1769—1774) под нажимом королевских дворов Португалии, Испании и Франции и опасаясь растущего могущества ордена, принял в 1773 году решение о его роспуске. В булле «Dominus ас Redemptor» он обвинил Иезуитов во всевозможных преступлениях. На части территории Белоруссии, находящейся в составе России, Екатерина II не позволила распустить орден Иезуитов, намереваясь использовать его против Ватикана. Постановлением папы Пия VII (1800—1823) от 7 августа 1814 года Общество Иисуса было восстановлено. Ныне оно снова является самым могущественным монашеским орденом в Католической Церкви и оказывает большое влияние на многие направления её деятельности. Структура ордена — типично иерархическая, состоящая из 4 ступеней. Во главе ордена стоит генерал, избираемый Генеральной Конгрегацией — съездом ордена Иезуитов. Орден делится на 9 Ассистенций (охватывающих различные регионы мира), которые управляются Ассистентами, составляющими Генеральный Совет Ордена. Этому совету, по существу, принадлежит абсолютная власть в ордене. Ассистенции делятся на провинции и вицепровинции (в миссионерских странах), которыми руководят провинциалы, назначаемые Генералом Ордена. В состав провинций входят орденские дома, называемые Коллегиями (если в них размещаются учебные заведения) или Резиденциями Ордена. Общество Иисуса насчитывает в настоящее время около 35 тыс. членов. Издает свыше 1 тыс. газет и журналов, выходящих на 50 языках общим тиражом 150 млн. экз.. Орден имеет 33 собственных университета и 200 школ разного типа. Первым Иезуитом, прибывшим в Московское государство в царствование Ивана Грозного, был посол папы Антоний Поссевин. В правление царевны Софьи в Москву прибыли два французских Иезуита, которых после падения Софьи по просьбе патриарха Иоакима выслали из страны. В последующие годы Иезуиты посещают Москву в довольно значительном количестве. Активная пропаганда католицизма вынуждает Петра I в 1719 изгнать Иезуитов из России. Орден Иезуитов возобновляет свою деятельность в России в царствование Екатерины II. До 1814 года, когда орден был восстановлен папой Пием VII, Россия оставалась единственной страной, где легально продолжали действовать Иезуиты. В 1801 году папа Пий VII в ответ на личную просьбу императора Павла I официально признал существование ордена в пределах Белоруссии и Литвы. Папская булла, признававшая орден Иезуитов в России, была получена в Петербурге уже при Александре I, который после колебаний санкционировал его деятельность, но поставил условие — воздержаться от пропаганды католицизма. В 1815 году Иезуиты были высланы из Петербурга и Москвы, деятельность ордена в России прекратилась. В октябре 1992 года Министерство Юстиции Российской Федерации зарегистрировало Российское Отделение Ордена Иезуитов. Оно называется Независимый Российский Регион Общества Иисуса и занимается в основном культурно-просветительской работой. В его составе в настоящее время — 25 членов ордена.

ИИСУСОВЦЫ — См. Евангельские Христиане в Духе Апостольском, Пятидесятники-Унитарианцы.

ИКОНОБОРЧЕСТВО — социально-политическое и религиозное движение в Византии в VIII — первой половине IX века, направленное против культа икон. Иконоборчество, объявлявшее иконы идолами, а культ икон — идолопоклонством, подрывало мистическое религиозное учение о возможности обращения к сверхъестественному миру через символы религии. Против икон боролись столичная знать, церковь, монашество. Император Лев III в 730 запретил культ икон, который на соборе в 754 был объявлен ересью. Использование лозунгов иконоборчества антифеодальными демократическими движениями привело к разрыву с ним господствующего класса. На II Никейском Соборе в 787 году культ икон был восстановлен и окончательно утвержден в 843 году. С Иконоборчеством было покончено более чем на 1000 лет. Идеи Иконоборчества использовались Реформацией в XVI веке в борьбе с Католической Церковью. В настоящее время российскими подвижниками в деле возрождения Иконоборческой Церкви ведется работа по популяризации иконоборческих вероучительных и литургических стандартов, разработана Концепция Возрождения Иконоборческой Церкви. К российским иконоборцам примыкают христиане иных стран с целью более детального ознакомления с идеями современных иконоборцев и способствующие возрождению полностью уничтоженного 1000 лет тому назад Иконоборчества.

ИКОНОБОРЧЕСТВО В ЦАРСКОЙ РОССИИ

В 1868 г. среди крестьян ряда деревень Сарапульского уезда была популярной христианская община Иконоборцев. Наряду с. отказом поклоняться иконам и исполнять церковные обряды сторонники этой общины отказались платить выкупные платежи и другие повинности. Как доносил вятский епископ, они «неблагоговейно и злочестиво выражались о царе». При содействии епископа христианская община Иконоборцев была разгромлена, в острог попало свыше двухсот ее сторонников.

ИМЕСЛАВЦЫ (ИМЯСЛАВЦЫ) — религиозное движение в православном монашестве, возникшее в 1910—1912 годах в русских пра​вославных монастырях на Афоне (Гре​ция). Основатель его — отец Антоний (Булатович А. К.). Уче​ние Имеславцев генетически связано с тра​дициями исихазма (см. Исихасты), христианского неоплатонизма. Имеславцы считали, что человек в силу своей греховности может славить в мо​литвах не самого Бога, а лишь Его имя, требовали с благоговением относиться ко всему составля​ющему христианский культ. Божествен​ны сама молитва к Богу, имена Богородицы, Иисуса Христа, всех святых, а также принадлежности культа: плащаница, чаша, крест и т.д.. Царское правительство и Синод объявили движение мо​нахов бунтом, а учение ересью. На Афон были посланы войска, сотни монахов схвачены и отпра​влены в разные монастыри Рос​сии. В 1912—1913 года они были от​лучены от церкви. За борьбой между Имеславцами и официальной Православной Це​рковью скрывались противоречия между различными промонархически и националистически настроенными груп​пировками православного духовенства и сочувствующей им интеллиген​ции, в частности славянофилов. Среди сторонников Имеславцев были свя​щенник Флоренский П., богословы Булгаков С. Н., Новоселов М. А. и др., защищавшие Имеславие как церковное учение. После Октябрьской Револю​ции Имеславцы выродились в сектантскую группировку, выступавшую про​тив патриаршей церкви как «неблагодатной» и стоящую на монархической, антисоветской позициях. Осо​бую активность они проявляли на Северном Кавказе. В настоящее время очень немногочисленны.

ИНДЕПЕДЕНТЫ, (англ., букв. — независимые) — наиболее ра​дикально настроенная часть пури​тан, образовавшая партию, которая выражала интересы средней буржуазии и «нового» дворянства во времена буржуазной революции в Англии в XVII веке (см. Конгрегационалисты).

ИНФРАЛАПСАРИАНИЗМ, (от лат. infra lapsum — после грехопадения) — Теологическое направление в протестантизме, сторонники которого считают, что Бог допустил грехопадение человечества прежде, чем решил спасти некоторых из людей (избранных до сотворения мира). Противоположность супралапсарианизму.

ИОАНН ЗЛАТОУСТ, (греч. Хризостом) (ок. 350—407) — византийский церковный деятель, проповедник, пат​риарх Константинопольский (398—404). Бичевал богатство и роскошь духовенства, безнрав​ственность императорской семьи, чем вызвал любовь народа и пре​следования властей, вплоть до низложения и ссылки. Отличался выдающимся красноречием. Ав​тор трудов по аскетике, экзегети​ке, а также духовных песен и катехизиса. В православном богослужении известна Литургия Иоанна Златоуста.

[image: image12]Иоанн Златоуст.

ИОСИФ ВОЛОЦКИЙ, (в миру Санин Иван, 1439/1440—1515)

— основатель и игумен Волоко​ламского монастыря, церковный дея​тель, богослов и публицист консервативного направления, идеолог ио​сифлян. Отстаивал идею бого-установленности великокняжеской вла​сти и признавал в ней первенство в решении не только гражданских, но и церковных вопросов. Автор книги «Просветитель», направленной против Новгородско-Московской Ереси. Канонизирован Русской Православной Церковью.

ИОСИФЛЯНЕ — последователи Иосифа Волоцкого, выступавшие в конце XV — середины XVI века с критикой нестяжательства. За​щищали церковно-монастырское земле​владение. Добились поддержки со стороны великокняжеской власти, которая нуждалась в союзе с церко​вью для создания и укрепления централизованного гocударства. Требовали от государственной власти жесточайшей распра​вы с организаторами и участника​ми антифеодальных еретических движений. Разработали учение о богоустановленности великокняжеской и царской власти и о «Москве — Третьем Риме», которое должно было не то​лько обосновать мировое значе​ние Русского государства, но и доказать пра​вомерность притязаний Русской Православной Церкви на патриаршую форму правления, аналогичную римской и константинопольской.

ИРВИНГ — (Irving) Эдуард (1792—1834) — шотландский проповед​ник, основатель религиозной организации его имени. После окончания Эдинбургского университета преподавал в школе, в 1815 получил разрешение проповедовать. Убежденный, что именно че​рез него и в его общине суждено возродиться истинной цер​кви. Ирвинг стремился наиболее точно воспроизвести церковь апостольс​кую. Трактовка человеческого воплоще​ния Христа и эсхатологические пред​ставления привели к отлучению Ирвинга в 1833 от Церкви Шотландии.

ИРВИНГИАНЕ — приверженцы и последователи Э. Ирвинга. Их отличает тщательное воспроизведение описанной в Новом Завете апостольской церкви и вера в возможность нисхождения на них Святого Духа. Число Ирвингиан в первой половине XIX века стремительно росло, в одном Ло​ндоне насчитывалось 7 приходов Ирвингиан, их миссионеры вели успешную пропаганду своего учения по все​му миру, но уже начиная со второй половины XIX века Ирвингиане начинают терять по​пулярность, хотя общины Ирвингиан су​ществуют до сих пор практически во всех странах Европы и Северной Америки.

ИРРАЦИОНАЛИЗМ, (лат. Irrationalis, неразумный, бессоз​нательный) — учение, ограничива​ющее или отрицающее возможно​сти разума в процессе познания. Иррационализм является характерной чертой всех религий и религиозно-философских уче​ний. Вначале своей реформационной де​ятельности М. Лютер еще призна​вал авторитет разума. В своей ре​чи на Вормсском сейме на вопрос католиков, не отречется ли он от своей «ере​си», Лютер ответил, что отречется не иначе «как убежденный либо доводами Библии, либо очевид​нейшими доказательствами разу​ма». Однако впоследствии Лютер изменил свои взгляды. Следуя ду​ху Библии и ранних христианских аполо​гетов, Лютер стал издеваться над способностью разума познать Бо​га, обрушиваясь на разум как на «блудницу дьявола», как на «ди​кого зверя, место которого под скамьей». Поэтому судить о Бо​жественных предметах разумом все ра​вно что освещать солнце фонарем. Разум допускался основополож​ником протестантизма только в качестве служебного орудия для экзегетики и систематики Богооткровенного Слова. И Лютер, и Кальвин осудили открытие Коперни​ка на том основании, что оно про​тиворечило Библейским текстам. «Кто осмелится, — восклицал Кальвин, — поставить авторитет Коперни​ка выше авторитета Святого Ду​ха?» Эразм Роттердамский отме​чал в 1530 году: «Науки умерли везде, где установилось лютеранство». Осуждая разум и преследуя науку, протестантизм выступает в каче​стве идеологии Иррационализма и мистики. Эти качества раннего протестантизма были унаследованы большин​ством Протестантских Церквей и мелких религиозных деноминаций в Анг​лии и Америке XVII века. Позднее в Протестантских Церквах установились но​вые отношения к науке. Роль научного познания и разума признавалась представителями Либеральной Те​ологии, Протестантского Модернизма, Социа​льного Евангелизма. Но в 20-е годы XX века в протестантском богословии усили​лись иррационалистичные тенденции, нашедшие яркое выражение в работах представителей Диалектической Теологии.

ИСИХАСТЫ, гесихасты, (от грсч. hesychia — внутреннее спокойст​вие, отрешенность) — философс​кое (мистическое) и общественно-политическое течение в Византии XIV веке, основные положения которого были теоретически обоснованы Григорием Синаитом, Григорием Паламой и Ни​колаем Кавасилой. Возникло в среде монахов-отшельников с Афона, которые проповедовали представление о существования вечного, несозданного Божественного Света, появившегося якобы во вре​мя преображения Христа и просиявшего им (афонским аскетам) в на​граду за их отшельническую жизнь. Не​обходимым условием восприятия этого Божественного Света Исихасты объявляли мистическое созерцание, спокойное средоточение на одном пункте, которое отвлекало бы мысль от всего окру​жающего. Исихасты призывали к строгому аскетизму, полному пренебреже​нию личностью, смирению перед Божией волей. Они выступали про​тив революционно-демократического движения Зи​лотов (1342—1349), требуя граж​данского мира на основе господст​ва феодальных отношений. Константино​польский Собор 1341 года поддержал Исихастов в разгоревшейся в Византии идео​логической борьбе, что обеспечило их победу. Последователи идей Исихастов в России были Нил Сорский, Сергий Радонежский. Взгляды Исихастов оказали значительное влияние на православную догма​тику, экзегетику, антропологию.

ИСКУПЛЕНИЕ — один из важнейших догматов христианства всех конфессий, согласно которому крестная смерть Иисуса Христа явилась же​ртвой за грехи человечества, от​крывшей путь примирению Всевы​шнего с людьми, нарушавшими, начиная с Адама и Евы, волю Бо​жью и не име​вшими возможности оправдаться в глазах Божьих. После свершивше​гося акта Искупления, учит церковь, челове​ку достаточно уверовать во Христа и с него снимется грех прародителей, а также собственный грех, а сам он обре​тет реальные шансы на спасение.

ИСТИННО ПРАВОСЛАВНАЯ ЦЕРКОВЬ (ИПЦ) возникла по​сле того, как в 1927 году местоблюсти​тель патриаршего престола Русской Православной Церкви митрополит Сер​гий (Страгородский) опубликовал Декларацию, в которой призвал верующих и духовенство к лояльному отношению к Советской Власти. Определенная часть православных иерархов, в частности митрополит Иосиф (Пет​ровых), не приняла Декларацию. В 1928 году последователи Иосифа со​здали Руководящий Центр ИПЦ. ИПЦ считает себя частью Катакомбной Православной Церкви (к ней относятся общины, некогда избра​вшие нелегальное положение). Де​ятельность последователей вплоть до недавнего времени была строго законспирирована. Последователи Катакомбной Церкви не признают над собой власти иерархии Русской Православной Церкви. В настоящее время общи​ны ИПЦ относятся к множеству различных юрисдикций со своими органами управления.

ИСТИННО ПРАВОСЛАВНЫЕ ХРИСТИАНЕ СТРАНСТВУЮЩИЕ (ИПХС), «странники», «бегуны» — одни из крайних тол​ков в старообрядчестве Беспоповс​кого направления. Возник в конце XVII века. Основателем считается беглый солдат Евфимин. Согласно учению ИПХС, спасение от «антихриста» — царской власти, возможно лишь на путях полного разрыва с миром, бегства от общества, отказа от государственных повинностей и гражданских обязанностей (уплаты налогов, военной службы, документов, при​сяги). Каждый желающий встать на путь странничества должен при​нять новое крещение и новое имя. ИПХС бежали в пустынные мест​ности, вели скрытный образ жиз​ни, странствовали. «Страннки» делились на две категории; тех, кто отрешился от мира и странствовал («мироотреченцев»), и тех, кто да​вал им пристанище («пристанодер​жателей»). В середине XIX века ИПХС пред​ставляли собой тайную, законспирированную opганизацию. Она распалась на отдельные течения, сохранив в более или менее неизменном виде свою эсха​тологию, отрицание мира «анти​христа».

[image: image13]Старообрядцы-странники Давыд Васильевич и Федор Михайлович. Фото 1918 г.

В настоящее время сохранившиеся ИПХС представляют собой отдельные группы, не признающие светских законов, отказывающие​ся от службы в армии и скрываю​щиеся в пустынях и кельях в глухих уголках Северного Урала, Сибири и других местах РФ.

ИСЦЕЛЕНИЕ ВЕРОЙ — важ​нейшее положение теологической до​ктрины пятидесятников, а также последователей «Христианской Науки», считающих, что Иисус Христос в Своем «полном очище​нии» обеспечил не только устране​ние человеческого греха, но и его последствий — болезней. Чтобы преодолеть болезни, надо уверо​вать в спасительную силу проли​той Сыном Божьим Крови. Исце​ление всегда доступно верующе​му, если он «наполнен духом», то есть прошел крещение Духом Святым, получил Божье «благослове​ние». Исцеление различных болезней, так же как и прощение грехов, без​условно, должно быть доступно вере. Пятидесятнические теологи утверж​дают, что из всех даров Святого Духа исцеление является наиболее простым. Иисус Христос всегда был способен исцелять, даже тог​да, когда не мог совершить другого чуда. Его целительная сила, передающа​яся верующим через духовное кре​щение, в настоящее время является такой же доступной, как и в апостольс​кие времена. Поскольку каждое недомогание, болезнь «уродство тела или ума» есть прямой резуль​тат специфичного человеческого греха, то, вполне логично, и лечить их надо не медикаментами и медицинскими проце​дурами, а усиленной молитвой с «верой без всякого сомнения». Главным рычагом «божественного ис​целения» объявляется «твердая», «несомненная», «непоколебимая» вера как тех, кого исцеляют, так и тех, кто исцеляет. Она возникает как результат совместной боль​шой «духовной работы» исцеляе​мых и исцеляющих, осуществляе​мого ими самовнушения и внуше​ния. В итоге у больных складывает​ся соответствующая настроенность, определенный психический тонус, которые помогают органи​зму мобилизовать все скрытые резе​рвы для преодоления болезни. Множественные заболевания в настоящее время связаны или причинно обусловливаются различными неврозами, а их лечение проводится главным образом средствами психотерапии. Религиозное самовнушение и внушение, направленные на выработку у ве​рующею целевой установки про​тив болезни, несомненно, играют роль такого психотерапевтического сре​дства. Вместе с тем среди пятиде​сятников не раз отмечались слу​чаи смертельных исходов из-за несвоевременного обращения к врачам.

ИУДЕОХРИСТИАНЕ — принятое в науке название раннехристианских групп I — III веков, которые не порывали с иудаизмом и отправляли иудейские обряды: праздновали суббо​ту, совершали обрезание.

ЙОРИС — (Joris) Давид, (1501—1556) — известный анабап​тист. После разгрома движения Т. Мюнцера движение анабапти​стов раскололось. Многие из них, так называемые «мирные анабаптисты», объ​единились вокруг Менно Симонса, в прошлом лютеранского пресви​тера, создавшего Церковь Меннонитов, которая получила распростра​нение в Голландии и соседних с нею странах. Другая группа анабап​тистов пошла за стекольщиком из Дсльфта Йорисом провозгласившим себя мессией и проповедовавшим радикальные общественно-религиозные воззрения. После долгих странст​вований он поселился в Базеле, где жил под вымышленным именем Джона фон Брюгге и продол​жал писать работы, защищавшие идеи анабаптизма, он также реши​тельно высказался против сожже​ния Сервета. После смерти Йориса, ко​гда авторство было установлено, его тело было извлечено из моги​лы и предано публичному сожже​нию (1566).

«К»

КАЛЬВЕЙТ Мартын Карлович, (1833—1918) — один из первых проповедников баптизма среди русского населения; немец по национа​льности, лютеранин по вере, в 1858 принял баптизм. В 1863 году переехал из Литвы в Тбилиси (Грузия) и здесь в 1867 году крестил первого русского баптиста Н. И. Воронина.

КАЛЬВИН (Calvin, Calvinus), Koвен (Couvin) Жан (1509—1564) — один из видных деятелей Реформации, основатель кальвинизма. Родился в Нойоне, Северная Франция. Изучал Теологию, искусство и право в лу​чших учебных заведениях Парижа и Орлеана. Находился под влия​нием идей христианского гуманизма. Кальвин был блестящим полемистом и си​стематизатором Библейского учения. В 1533 году вынужден был оставить Париж из-за обвине​ний католиками в причастности к «лютеранс​кой секте». С этого времени Кальвину приходилось много путешество​вать в поисках безопасного при​станища и высокого покровителя.

Первая теологическая работа Кальвина была написана в 1534 голу и направлена про​тив учения анабаптистов (в частности против их идеи о том, что душа человека спит в период меж​ду его смертью и общим воскресе​нием). В том же году он написал предисловие к французскому переводу Библии, где изложил свое понима​ние евангелического обновления. В 1536 году в Базеле Кальвин опубликовал свое основное произведение «Наставления в хри​стианской вере», в котором дал систематическое изложение Теологического обоснования Реформации. Эта ра​бота, быстро ставшая почти нор​мативной для разных течений протестантов, состояла из 6-ти глав: 4-ре были традиционными для подобных сочинений, в 5-й главе Кальвин рассмат​ривал вопрос о ложных Таинст​вах, в 6-й — проблемы христианской сво​боды и взаимоотношений церкви и светской власти. Кальвин многократ​но переписывал эту работу и заве​ршил окончательный ее вариант в 1559 году.

[image: image14]Диспут с участием Ж. Кальвина.

В своих теологических изыска​ниях Кальвин в отличие от духовных лидеров ранней Реформации пере​носил центр внимания с Евангелий на Ветхий Завет, что им демонстрировало единство и Богодухновенность всего Священного Писания. Кальвин разработал учение об Абсолютном Предопреде​лении, по которому часть людей, соглас​но непознаваемой Божественной Суверенной Воле, избраны до сотворения мира к спасению и жизни вечной. Остальные оставлены Богом во грехах. Человек сам не может ничего изменить в своей жизни (судьбе) и после смерти: избранные будут спасены, отверженные — обречены на вечные муки. В Женеве, где Кальвин оказался проездом в 1536 году его уго​ворил остаться французский протестантский про​поведник Г. Фарель, возглавля​вший там протестантскую партию. Вскоре Кальвин стал признанным лидером же​невской протестантской общины. В горо​де-государстве Женеве религиозная бо​рьба переплеталась с социально-политическими, что придавало нестабиль​ность отношениям Кальвина с гражданскими властями. Кальвин добивался, чтобы новая церковь следила за религиозными и общественными нравами жителей горо​да, а светские власти выполняли предписания церкви. Он выдвинул план организации Женевской Церк​ви и программу религиозно-нравственного во​спитания горожан. Введенное в церкви выборное начало Кальвин пы​тался перенести и на светскую власть, которая, по его замыслу, должна стать защитницей и мате​риальной опорой новой церкви. Власть, не защищающая церковь и не выполняющая ее предписа​ний, перестает быть законной. Пе​рипетии борьбы вынудили Кальвина и Фареля в 1538 году покинуть Женеву. Кальвин уехал в Страсбург, где прожил 3 года, оказавшихся для него очень плодотворными. Он уча​ствовал во многих теологических дис​путах, встречался с лидерами Ре​формации (М. Буцер, Ф. Меланхтон и др.), опубликовал несколько теологических трудов, сформировался как выдающийся лидер Реформации обновления церкви. В 1541 году после долгих уговоров Кальвин согласился ве​рнуться в Женеву, где с удвоенной энергией берется за строительство новой церкви, простой, дешевой, демократической, формирующейся снизу вверх как союз независимых самоуп​равляющихся общин, выбираю​щих своих пасторов, пресвите​ров-мирян и делегатов. Облада​вший сильной волей и непоколе​бимой уверенностью в правоте собственных убеждений, Кальвин добивается строгого и неукоснительного соблюдения религиозно-нравственных предписаний церкви, создает диктатуру Рефор​матской Консистории, подчиняет ей городской Магистрат. С этого момента начинается эволюция Кальвина к догматизму и крайней нетерпи​мости в отношении идейных и политических противников. Так в 1553 году по обвинению в антитринитарианской ереси (см. Антитринитарии) в Женеве был казнен ученый М. Сервет. К 1555 году Кальвин физически унич​тожает, подчиняет или изгоняет из города оппозицию и становит​ся непримиримым «женевским па​пой» Реформации. Кальвин ввел стро​гую, регламентацию религиозных обществ и даже личной жизни горожан. Нарушение дис​циплины каралось (по решению Консистории или Синода) различ​ными мерами наказания вплоть до смертной казни. Были запре​щены многие светские развлечения, громкий смех на улице, вве​дены ограничения даже в еде и одежде.

В Женеву стекались и полу​чали здесь гражданство преследу​емые у себя на родине протестан​ты со всей Европы. В 1559 году Кальвин ос​новал в Женеве университет, в котором нача​ли готовить протестантских теологов-про​поведников для всех европейских стран. Неустанными заботами Кальвина Жене​ва превратилась в Духовный Центр и оплот Европейской Реформации, плодами которой пользуются европейские страны ставшие на путь Реформации и Протестантизма.

КАЛЬВИНИЗМ — одно из основных направлений Реформации, разработан​ное, систематически изложенное французским теологом и проповедни​ком Ж. Кальвином и нашедшее практическое воплощение в городе-государстве Женеве в XIV веке. Кальвинизм радикально ре​формировал западное христианство: отри​цались иерархическое строение церкви и верховная власть римского па​пы, единственным источником и авто​ритетом новой церкви признава​лось Священное Писание, значительно упрощались и удешевлялись цер​ковь, церковная иерархия и культ, вво​дилось богослужение на родном языке, из христианских Таинств были оставлены лишь Крещение и При​чащение, демокра​тизировалась организация церкви, качественно повышалась роль ми​рян, Кальвинизм вводил демократичное управ​ление церковью: независимые друг от друга общины (конгрега​ции) верующих управлялись Кон​систориями, в которые входили па​стор, диакон и избираемые веру​ющими старейшины (пресвитеры) из числа мирян. Вышестоящим органом был Провинциальный Синод, со​стоящий из делегатов от Провинциальных Консисторий, на национальном уровне действовал Национальный Синод. Эта выстраиваемая снизу вверх церковная структура в общих че​ртах сохраняется в современных Рефор​матских (Конгрегациональных и Пресвитерианских) церквах, сто​ящих на позициях Кальвинизма. У Кальвинизма, первоначально сложившегося как локальная протестантская организация Женевы, были сложные отношения со светской властью. Церковь выступала вы​сшим авторитетом в области религиозного и морально-политического воспитания граждан, светская власть как защитник, покровитель и исполнитель предписаний церк​ви. Решения Кальвинистской церк​ви принимали форму государственных законов, поэтому в Кальвинизме тезис о необходимо​сти полного и абсолютного пови​новения «истинной власти» зани​мает одно, из центральных мест. Кальвинизм нуждается в сильной светской власти. Однако если государь пе​рестает быть защитником церкви и не выполняет ее предписаний, он перестает быть законным, Божьей властью установленным правите​лем, а становится тираном со все​ми вытекающими из этого для не​го последствиями. Предписывае​мые Кальвинизмом нравственно-религиозные принципы характеризовались суровостью, простотой и аскетизмом. Все регламентировалось до мелочей, за выполнением предписаний тщате​льно следили старейшины, ибо на​рушители обязательно должны были наказываться. Кальвинизм противостоял как Римско-Католической Церкви, так и массовым народным реформационным движениям. Он был движением религиозно-политическим. Каль​винистская церковь выступала в роли внешней опоры верующих, объединенных в систему установленных Богом учреждений, вну​шала им, что поскольку вне церк​ви спасения нет, то любое откло​нение, инакомыслие и ересь под​лежат искоренению. После смерти Ж. Кальвина Кальвинизм утрачивает свой крайний радикализм, приобретает более умеренный характер, во многом сближается с лютеранским и евангелическими учениями. В XVIII веке вли​яние Кальвинизма заметно падает, однако кальвинистские церкви сохраняют свои позиции в протестантизме. В середине XIX века в Нидерландах, Швей​царии, Франции и Шотландии об​разовался ряд так называемых Свободных Церквей, более строго придерживавшихся первоначального Кальвинистского учения. В политическом плане протестантские церкви каль​винистского направления (пре​имущественно Реформатские Церкви) тра​диционно занимают консервативные позиции. Сейчас наиболее силь​ные кальвинистские церкви дей​ствуют в Нидерландах, США, ФРГ, Франции, Шотландии и ЮАР.

КАППАДОКИЙСКИЙ КРУЖОК — группа христианских богосло​вов, писателей и ученых 2-й половины 4 века действовавших в малоазийской области Каппадокии. Каппадокийский Кружок бо​ролся с арианством, выступал за объединение церкви на принципах I Вселенского Собора. Вместе с тем для него характерно пози​тивное отношение к античной культурной традиции. Главой Каппадокийского Кружка являлся Василий Великий, вид​нейшими участниками кружка бы​ли Григорий Богослов и Григорий Нисский.

КАРГЕЛЬ ИВАН ВЕНИАМИНОВИЧ, (1849—1939) — протестантский проповедник и теолог. В Россию был пригла​шен из Германии в 70-х годах XIX века для проведения духовных бесед с представителями петербургской аристократии, сочувствовавшей евангелистам. До этого Каргель неод​нократно бывал в России, как член правления Берлинского Библейс​кого Общества, распространял духо​вную литературу, в том числе и среди заклю​ченных; проповедовал в Петербургской Общине Баптистов. По​сле организации Союза Евангельс​ких Христиан стал его членом. В своих религиозных воззрениях был приверженцем мистических и эсхатологических идей, призывал обратить внимание на внутреннюю миссию евангельского христианства, духовное воспитание верующих, отрешен​ных от «мира» и его ценностей, преображенных в образ Христа, «пока Христос не изобразится в верующем». Его идеал — «Цер​ковь Святых». Эти взгляды сфор​мировались у Каргеля уже в 10-е года, когда он поддержал замысел В. А. Фетлера создать «Братство Дея​ний Апостолов». Но в полной мере они проявились после революции, которую он не принял. После Октябрьской Революции Каргель переселился из Пет​рограда сначала в Старый Оскол, а затем в село Николаевку Сумского округа Харьковской губернии; был пре​подавателем созданных здесь в 20-е годы Библейских Курсов. Наиболее известные работы «Христос — освящение наше», «В каком отношении ты к Духу Свя​тому», «Свет из тени будущих благ», «Грех как величайшее зло в мире», «Толкование Открове​ния» и другие.

КАТАРЫ (от греч. katharos — чистые) — религиозная организация XI — XIV веков в Западной Европе. Догматика Катар заимствована у Богомильства. Катары придерживались Дуалистического Уче​ния о наличии двух начал — до​брого (Бога) и злого (дьявола), духовного и телесного. Они отри​цали догматы о смерти и воск​ресении Христа, считали ненуж​ными крест, храмы, иконы. Катары объявили дьявольским обманом 7 Таинств, практиковали публичную ис​поведь. Большинство Катар отверга​ли Ветхий Завет, феодализм, суд, светс​кую власть и ее законы, пропове​довали аскетизм, безбрачие и не​противление злу. Катары состояли главным образом из купцов, ремесленников, крестьян. Ожесточенное преследова​ние Катар Католической Церковью и светс​кими властями привело в конце XIII века к их расслоению и упадку, а в XV веке — к окончательному исчезновению. Уче​ние Катар было воспринято альбигой​цами.

КАТОЛИЦИЗМ (от греч. kalholikos всеобщий, позже вселенский) — одно из основных (на​ряду с православием и протестан​тизмом) направлений в христианстве Католицизм (западное или римско-католическое испове​дание) окончательно оформился как вероучение и церковная организация после разделения единой христианской церкви в 1054 году на западную (католическую) и восточную (православную). Католицизм име​ет ряд особенностей в вероучении, культе и структуре религиозных организаций, в которых отразились специфические чер​ты развития западноевропейского феода​лизма. Католическая Церковь строго централизована, имеет единый все​мирный центр Ватикан, едино​го главу папу римского, который венчает многоступенчатую иерар​хию этой религиозной организации. В Католицизме папа считается наме​стником Иисуса Христа на земле, непогрешимым в делах веры и нравственности. Его власть вы​ше власти Вселенских Соборов. Источником вероучения католики признают (в отличие от протеста​нтов) не только Священное Писа​ние (Библию), но и Святое Предание, которое в Католицизме (в отличие от правосла​вия) включает в себя и постанов​ления Вселенских Соборов Католической Церк​ви и суждения пап. Духовенство дает обет безбрачия (Цели​бат). Особенностью Католицизма является также экзальтированное почита​ние Богоматери, признание до​гматов о ее непорочном зачатии и телесном вознесении, добавле​ние к Символу Веры филиокве и до​гмат о чистилище. Католицизму присущи пышный культ мессы, широкое почитание всевозможных реликвий, культ мучеников, святых и блаженных. На протяже​нии многих столетий богослужение в Католицизме совершалось на латинском языке, лишь II Ватиканский Собор (1962—1965) разрешил службу и на национальных язы​ках. Официциальной философской доктриной Католической Церкви является учение Фомы Аквинского, приспособленное пап​ством к современным условиям (см. Не​отомизм). Современная Католическая Церковь располагает огромной, подчиненной строгой дисциплине армией духовенства, многочисленными монашескими орденами, миссионерскими, бла​готворительными и прочими религиозными организациями и учреждениями. К ней примыка​ют также светские массовые организации — политические партии, проф​союзы, молодежные, женские и другие объединения. Для своих це​лей Католицизм широко использует прессу, радио, кино, телевидение, издате​льства, католические учебные заведения и т.д.. Католицизм (особенно современный) и его организации отличает умение приспо​сабливаться к изменениям в мире. Под влиянием требований верую​щих папство вносит новые момен​ты в социальную программу Католицизма. Внутри Католицизма идет непрекращающаяся борьба между сторонниками обновления (модернистами) и его противника​ми (традиционалистами). Ватикан перешел к поиску новых подхо​дов, к «диалогу с миром». Все большую роль начинают играть различные левые течения в Католицизме, которые выступают в защиту прав человека, осуждают реакционные режимы. Значительно расширяется уча​стие трудящихся католиков в классовых и общедемократических движе​ниях, они выступают за единство действий всех демократических сил за мир на земле. Католицизм является господ​ствующей конфессией в Италии, Испании, Португалии, во Фран​ции, в Бельгии, Австрии, Латино-Американских странах. Католики преоб​ладают среди верующей части на​селения в Польше, Венгрии, Чехии, Словакии, на Кубе. Последо​ватели Католицизма имеются в Прибалтике (главным образом в Литве), в западных областях Белоруссии и Украины.

КАТЕХИЗИС (греческое — устное наставление) — Книга для новообращенных состоящая из вопросов и ответов на тему основных истин христианской веры. Первоначально слово Катехизис означало устное наставление детям и юношам перед принятием ими крещения.

КАТОЛИЧЕСКИЕ ЦЕРКВИ ВОСТОЧНОГО ОБРЯДА (УНИАТСКИЕ ЦЕРКВИ) — церкви отколовшиеся от различных направлений восточного христианства (православия, монофизитства, несторианства, монофелитства) и имеющие Унию (союз) с Католической Церковью. Они признают верховную власть папы и основные догматы Католицизма, сохраняя свою традиционную обрядность, церковную организацию и литургический язык. В настоящее время имеется шесть Католических Церквей Восточного Обряда: Маронитская; Греко-Католическая (Мелькитская); Халдейская (Сиро-Халдейская или Ассиро-Халдейская); Сиро-Католическая, Армяно-Католическая, Копто-Католическая. Приверженцы Католических Церквей Восточного Обряда живут в основном в странах Ближнего Востока — Ливане, Сирии, Турции, Иордании, Израиле, Египте, но имеют общины и в других регионах.

КВАКЕРЫ, (от англ. quakers, буквально — трясущиеся; первоначально употреблялось в ироническом смысле; самоназвание Society of Friend — общество друзей) — последователи радикального направления в протестантизме, основанного в Англии Дж. Фоксом. Движение Квакеров, возникшее среди городской бедноты, явилось реакцией на религиозную нетерпимость, ханжество и формализм, царившие в обществе. Квакеры последовательно проводили идеи христианского гуманизма и индивидуализма, решительно отвергая церковную догматику и культ. Несмотря на свою относительную малочисленность по сравнению с другими протестантскими церквами, Квакеры оказали заметное влияние на религиозную и культурную жизнь Западной Европы и США.

[image: image15]Община Квакеров.

В основе вероучения Квакеров лежит представление о том, что в душе каждого человека присутствует Бог («Внутренний Свет», «Слово», «внутренний Христос»), человек способен его чувствовать и следовать Божественному призыву. Бог является одновременно и имманентным (он участвует во всей жизни человека), и трансцендентным (поскольку бесконечно превосходит человека). Он направляет верующего, который должен (и способен) слить свою волю с волей Бога, стать инструментом, посредством которого Бог проявляет себя в мире. В этом поиске жизнь человека обретает цельность и смысл. Высшая истина, учат Квакеры, не в исповеданиях веры, не в книгах и проповедях, а внутри человека, и для познания её нужно прислушаться к собственному внутреннему голосу, который и есть голос Бога. «Внутренний Свет» адекватно воплощен в Библия, рассматриваемой Квакерами, как необходимый источник религиозной истины. Однако она нуждается в интерпретации посредством «Внутреннего Света», чтобы приобщиться к Святому Духу, Который озарял ее авторов. Такая интерпретация может дать знание, независимое от Библии, хотя и не противоречащее ей. У Квакеров отсутствует сложная, детально разработанная догматика; в своей вере они исходят прежде всего из реального опыта богопознания, в том числе и тех, кто жил в прежние времена. Отмежевываясь не только от Католицизма, но и от ортодоксальных протестантских доктрин, Квакеры отвергают всякое обязательное Богослужение, Таинства (в том числе крещение и причащение), обряды и все праздники. В их молитвенных домах отсутствуют какие-либо религиозные символы, не допускается пение и музыка, равно и предварительная проповедь и штатные проповедники. По воскресеньям они собираются вместе и погружаются в молчание, пока кто-либо не почувствует потребность что-либо сказать. Порой собрание проходит без единого слова. Браки между Квакерами совершаются на основе обещания верности, данного в присутствии старейшин. При рождении, бракосочетании, погребении никакие особые ритуалы не совершаются. С доктриной «Внутреннего Света» органически связаны социальные воззрения Квакеров, их этическая система и особенности поведения, во многом обусловившие враждебное отношение к ним других протестантских организаций и светских властей. Наиболее известным является «Свидетельство о Мире»: именно Квакеры разработали доктрину абсолютно бескомпромиссного пацифизма, категорически отвергая всякое насилие даже в целях самозащиты. Логика их проста: поскольку в каждом человеке присутствует «Внутренний Свет», то убийство человека означает убийство Бога, а это не может быть оправдано никакими земными человеческими соображениями. Поэтому Квакеры всегда отказывались брать в руки оружие. Они выступают против внешней роскоши, чинопочитания, официальной присяги, не дают клятв, стремятся к максимальной простоте в речи, одежде, поведении, отказываются от украшений, не снимают шляпы и не кланяются никому, требуя от каждого своего последователя безусловной искренности и правдивости. Все это неизбежно вызывало жестокие репрессии со стороны властей в Англии вплоть до принятия Закона о Веротерпимости 1689 года, а в США, куда с 1656 года постепенно перемещался центр квакерского движения, они продолжались до XIX века. Квакеры проповедуют и осуществляют полную религиозную терпимость, поскольку считают, что все люди — язычники, христиане, неверующие, мужчины и женщины — являются носителями Божественного Света и святы в одинаковой мере. На протяжении веков Квакеры вели последовательную и энергичную борьбу против рабства, против смертной казни и антигуманного содержания заключенных, против неграмотности. Внутренняя сплоченность, готовность к взаимовыручке, трудолюбие и честность, которую признавали даже противники Квакеров, способствовали процветанию квакерских сообществ, увеличению в них числа фермеров, торговцев, промышленников, что приводило к ослаблению первоначального ригоризма и изоляционизма, к расширению социальной активности квакерских организаций. Особое внимание Квакеры уделяли антивоенной и филантропической деятельности, широко развернувшейся после 1-й Мировой Войны под руководством созданного в 1917 году «Комитета Служения Американских Друзей», которая включала работу среди пленных, перемещенных лиц, помощь в восстановлении разрушенных районов, борьбу с голодом и эпидемиями, в том числе и в СССР. Миротворческая деятельность особенно расширилась после 2-й Мировой Войны и распространилась на многие страны и регионы Африки, Азии, Лат. Америки. В 1947 году американским и английским Квакерам была присуждена Нобелевская Премия Мира. Свою антивоенную деятельность Квакеры не сворачивали даже в самые тяжелые годы «Холодной Войны». Они выступали против политики силы в международных отношениях, стремились наладить контакты с миротворческими организациями всех стран, в том числе и СССР, проводили марши мира, мирные забастовки, конференции, издавали многочисленные призывы, обращения. Наступление ядерной эры лишь подчеркнуло значение миротворческой миссии Квакеров: в антиядерном движении они играют роль своеобразного фермента, отстаивая пацифистские идеи в наиболее непримиримой, последовательной форме.

КИНГ МАРТИН ЛЮТЕР, (1929—1968) — один из руководителей борьбы за гражданские права негретянского населения в США, баптистский теолог. Выдвинутая Кингом тактика «Прямых Ненасильственных Действий» сыграла решающую роль в подрыве системы сегрегации и дискриминации черных американцев. Социально-религиозные взгляды Кинга формировались прежде всего на основе его собственного опыта чернокожего, с ранних лет столкнувшегося с системой повседневного насилия и унижения, с жестокостью полиции и несправедливостью судов, господствовавшими в южных штатах. Стремясь найти причины и пути преодоления расизма, Кинг изучает теологическую и философскую литературу. Особое впечатление на него произвели идеи У. Раушенбуша о долге церкви и христианина бороться против социальной несправедливости. Вместе с тем он признает обоснованность критики его взглядов Р. Нибуром: призывы к совести, к самоусовершенствованию в обстановке аморального общества серьезных результатов дать не могут. Однако, по мнению Кинга, неоортодоксы впадают в другую крайность, слишком пессимистически оценивая возможности человека. И либерализм, и неоортодоксия предлагают лишь частичную истину. В итоге Кинг склоняется к тактике гандизма, «Одним из мощных средств, приемлемых для угнетенного народа в его борьбе за свободу является христианская любовь, которая действует через метод Ганди». Чёрному населению, утверждает Кинг, противостоят не отдельные расисты, а общественная система, в которой господствует расистская идеология — результат греха, проявляющегося «на всех уровнях человеческого существования». Кинг отстаивает модернистские позиции и критикует попытки, так называемых, традиционалистов отвергнуть новейшие достижения науки ссылками на Библейские высказывания. Однако успехи науки породили повсеместную иллюзию, будто «научные лаборатории способны заменить алтари» и обеспечить социальный прогресс. Но «если человеком не руководит Божий Дух, то сила его научных открытий станет разрушительным духом монаха Франкенштейна, который превратит земную жизнь в золу». В человеке заложены могучие силы и стремление к созиданию справедливого общества, но своим происхождением он обязан Богу, и без Его помощи с расизмом покончить сам человек не способен. Однако люди не могут просто ждать и молиться, необходимо действовать, быть «не просто термометром общества, но его термостатом». Здесь ключевую роль призвана сыграть сила любви, пробуждаемая в человеке Богом. Христианин никогда не должен примиряться с несправедливыми порядками, но сердце его не должно ожесточаться, насилие невозможно ликвидировать насилием, ему следует противопоставить силу души. В русле таких размышлений конкретизируется известная тактика «Прямых Ненасильственных Действий». Прежде всего, Кинг резко осуждает самоубийственную пассивность и примиренческое отношение к расизму большинства американских церквей и выдвигает категорическое требование: «Свободу немедленно!» Чтобы её добиться, нужно активными («прямыми») действиями создавать такую напряженную обстановку, которая вынуждала бы расистские власти идти на переговоры. Подобная тактика неизбежно вызовет репрессивные меры, однако борцы за справедливость не могут, в свою очередь, отвечать насилием, они должны последовательно руководствоваться принципом Евангельской любви ко всем, пробуждая её в сердцах своих противников. Впервые эту тактику Кинг успешно применил против дискриминационных порядков на городском транспорте г. Монтгомери (1955). Вскоре Кингом была создана «Южная Конференция Христианского Руководства», которая развернула широкую деятельность в южных штатах, и тактика Кинга стала доминирующей в массовых антирасистских выступлениях в начале 60-х годов. Заметными этапами деятельности Кинга была борьба против сегрегации в Бирмингеме, поход в Селме и поход на Вашингтон (1963). В 1964 году был принят Закон о Гражданских Правах Чернокожего Населения, а через год — Закон об Избирательных Правах. Борьба, однако, продолжалась. Активно участвуя в ней, Кинг решительно выступал против националистических программ типа лозунга «Черной власти» и деятельности «Черных мусульман». В 1968 году Кинг был убит расистами в Мемфисе. В 1988 году день рождения Кинга объявлен национальным праздником в США.

КИНГСЛИ (Kingsley) Чарлз (1819—1875) — английский священник, поэт, романист и историк. Насто​ятель сельского прихода Эверсли Англиканской Церкви, духовник королевы Виктории. Один из основа​телей христианского социализма в Брита​нии. Стал широко известен своей публицистической полемикой с католическим кардиналом Дж. Г. Ньюменом, в которой отстаивал либерально-протестантские идеи. В одном из своих пер​вых романов — «Олтон Локк» Кингсли развивает идеи христианского социализ​ма. Самое известное сочинение Кингсли — исторический роман «Ипатия» (1851), запечатлевший убийство в 415 году знаменитой женщины-мате​матика христианскими фанатиками по наущению александрийского патри​арха Кирилла.

КОББ (Cobb) Джон Босуэл (род. 1925) — американский протестантский теолог, один из представителей Теологии Про​цесса. В своих работах Кобб показы​вает неадекватность традицион​ного представления о Боге внут​реннему опыту и стилю жизни современного человека. Стремясь сохра​нить теоцентричную ориента​цию христианской теологии, он считает самой важной её задачей формулирование новой доктрины Бога. Признавая мифологичность языка традиционного христианства и его не​совместимость со стилем мышления современного человека, Кобб выступает с программой реинтерпретации, демифологизации христианских мифов с помощью Философии Процесса А. Уайтхеда, особенно импониру​ющей Коббу тем, что она определяет Бога как космический организм, который непрерывно актуализирует своё бытие из множества никогда до конца не реализуемых возможно​стей. В определении Бога Кобб сле​дует схеме, характерной для всех представителей Онтологически-Пантеистической Традиции в протестантской теологии: стремится найти в по​вседневном жизненном опыте че​ловека нечто такое, что можно было бы обозначить понятием «Бог», то есть вначале дает Экзистен​циальное или Феноменологичес​кое определение Бога, а затем стремится отыскать в самой объективной реальности некоторую основу этого религиозного параметра че​ловеческого опыта, то есть дать Он​тологическое определение Бога. Самым основным и значимым в опыте человека является «Позыв вперед», который Кобб считает правомерным обозначать понятием «Бог». Хара​ктерная особенность человека — его способность к целеполагающей деятельности. Сущность его жизненного процесса состоит в постоянном стремлении к реали​зации вновь и вновь возникающих в процессе деятельности возмож​ностей. Мотив, побуждающий че​ловека постоянно стремиться к ре​ализации все новых и новых возможностей, Кобб отождествляет с Богом, Который, по его мнению, призывает нас быть тем, чем мы, может быть, и не являемся. Что касается Онтологического опреде​ления Бога, то, по Коббу, Бог есть не что иное, как «очень специфичес​кий вид превращения энергии (energy event), который лежит в основании развития природы и человека». Кобб считает, что мир не существует вне Бога и помимо Него, но в то же время мир не есть Бог или часть Бога. Мир находится под влиянием Бога, но не опре​деляется Им, а вносит новизну и богатство в Божественный опыт. Давая Пантеистическую трактовку Бога, Кобб стремится релятивность бытия Бога возвести в абсолют. Такой подход к интерпретации су​щности Бога переворачивает смысл всех традиционных христианских понятий. Воплощение, полагает Кобб, не ограничивается только одной исторической личностью Иисуса, а явля​ется способом и формой выраже​ния Божественной деятельности в мире вообще: Бог постоянно воплоща​ет Себя в Своем непрерывном тво​рении мира, никогда не истощает, не исчерпывает самого Себя, по​стоянно побуждая к действию, к активности природу, историю и прежде всего людей, выражая Себя все более и более полно до тех пор, пока созданный Им поря​док в мире не становится в некотором смысле Его Телом.

КОВЕНАНТ БЛАГОДАТИ, (Завет Благодати, от лат. covenio — сходиться, соглашаться; conventum — договор, завет) — Библия, рассматриваемая как соглашение, заключенное Богом с людьми. В Ветхом Завете соглашение с избранным народом (Быт.15:17—18; Исх.19:5—7 и др.) означено термином berith, «договор», который в Септуагинте переведен как diatheke, то есть «завет» (в Вульгате — testamentum). Это нашло отражение в разработанной в XVII веке голландскими и англо-американскими протестантами «Ковенантной Теологии», которая различает «Ковенант Дела» и «Ковенант Благодати» (Завет Дел и Завет Благодати). Первый договор с Богом являл собой однозначную связь между человеческим поведением и вызываемыми им вознаграждением или наказанием. Это было возможно в состоянии невинности, когда Бог и мир были открыты человеку (Адаму). В соответствии с Первым Ковенантом человек был наказан «по делам» за грехопадение тем, что утратил непосредственный контакт с Творцом и обрел склонность ко греху. Из милости, человеком не заслуженной, Бог дал ему свод принципов и норм правильного поведения, благодаря которым человек может существовать в сообществе людей и иметь критерии должного поведения. Он может ответить на эту милость (Божий Завет, воплощенный в Писании) лишь строгим выполнением предписаний, памятуя о том, что это не гарантирует ни посмертного спасения, ни защиты от жизненных невзгод, ибо Суверенитет Божьей Воли (свершившийся до сотворения мира) превыше всего — превыше желаний плоти и крови и превыше деяний человеческих. Американские пуритане считали, что человеческая жизнь регламентируется тремя договорами: основополагающим Ковенантом Благодати между Богом и членами невидимой церкви (т. е. избранными к спасению еще до сотворения мира), Церковным Ковенантом (добровольным соглашением с Богом видимой Конгрегации верующих) и Гражданским Ковенантом (государством), который распространяет нормы соглашения с Богом на гражданскую жизнь. Концепция Ковенанта Благодати — важный аспект трактовки благодати в протестантизме. Для более полного исследования аспекта Ковенанта Благодати необходимо изучить Определение Диспенсацонализма (периодов) и определить в какой из Диспенсалий был заключен Ковенант (договор, завет) Благодати, ибо каждая конфессия определяет своё количество Диспенсалий (перидов) и соответственно определяет время заключения Ковенанта Благодати (Завета Благодати).

КОКС (Сох) Гарвей, (род. 1931) — американский протестантский теолог. В книге «Секулярный город» (1965) Кокс ста​вит вопрос о необходимости секулярным образом мыслить о Боге — не религиозно, а в связи с революционным развитием сегодняшнего ми​ра, так как слово «Бог» в его традиционном понимании становится для боль​шинства пустым звуком. История проходит 3 стадии — мифологи​ческую (примитивное общество), он​тологическую (государство) и функцио​нальную, которая начинается сейчас, в процессе перехода к новой социально-экономической организации, «тех​нополису». Функциональное мы​шление спрашивает не о том, кто есть Бог, а как Он действует в реальном мире. Последние работы Кокса посвящены изучению новейших явлений молодежной контркультуры.

КОНГРЕГАЦИОНАЛИСТЫ, (от лат. congregatio — соединение, связь) — последователи возникших на позднем этапе английской Реформации (в конце XVI века) радикальных общин (конгрегации) и церквей, наиболее активно боровшихся за «очищение» («пурификацию» — отсюда «пуританизм») английской церкви от епископата и всех элементов католической доктрины и обрядности. Основополагающий принцип — полная вероисповедная и организационная автономия каждой конгрегации, что означало, с одной стороны, неприятие церковно-административной централизации и богословского диктата извне; с другой стороны, широкое самоуправление с привлечением членов церкви (фактически лишь взрослых мужчин). Община сама решала вопросы назначения и увольнения клириков, приема новых членов, практиковала публичные дискуссии. Конгрегациональный демократизм позволял культивировать элементы социального республиканизма и был привлекателен для широких общественных слоев. Основатель первой Конгрегациональной Церкви (1581) Р. Браун автономию общины трактовал и как независимость религии и церкви от государства (в силу этого понятия конгрегационализма, браунизма, сепаратизма и индепендентства часто используются как синонимичные, хотя в отдельных случаях они могут указывать на конкретные религиозные организации и движения). В политике Конгрегационалистов были последовательными противниками королевско-феодального режима и составили костяк Республиканской Армии Оливера Кромвеля. Однако после военной победы над роялистами лагерь Конгрегационалистов-индепедентов раскололся. Выступившие с рядом демократических социальных требований Левеллеры потерпели поражение. После этого и в особенности после реставрации в 1660 году Стюартов усилилось переселение Конгрегационалистов в Америку, где ранее эмигрировавшие Конгрегационалисты основали первые колонии Новой Англии. Американские Конгрегационалисты сыграли заметную роль в социально-экономическом развитии этого региона и в возникновении независимых США. Исторически Конгрегационалисты придерживались Кальвинистского понимания испорченности человеческой природы, благодати, избрания к спасению и т. д. и придавали большое значение Священному Писанию, личной вере и деловому успеху, как симптому богоизбранности. Однако с самого начала наметились отклонения от кальвинизма. Так, исходя из священства всех верующих, Конгрегационалисты привлекают к проведению служб и проповедничеству всех мирян; они высоко ставят принцип мирского и религиозного коллективизма, считая, что получателем благодати является община. Впоследствии заметны тенденции к отказу от кальвинистского учения о жестком Предопределении жизни человека и идеи непогрешимости Библии. Конгрегационалисты были восприимчивы к науке и образованию, они сыграли решающую роль в основании Гарвардского, Йельского и других колледжей (в последующем — университетов), многие министры занимались научными изысканиями. Конгрегациональные Церкви существуют в Великобритании, бывших английских колониях, Голландии, Швеции и некоторых других странах. Принцип конгрегационализма сыграл положительную роль в утверждении религиозного плюрализма и веротерпимости, — этим объясняется поддержка Конгрегационалистами экуменизма. В то же время национальная и международная консолидация Конгрегацианальных Церквей шла медленно. В первой половине XIX века возникают Унии конгрегационалистов Англии, Уэльса, Шотландии и Ирландии. В 1871 году в США созывается первая Национальная Конференция Конгрегациональных Церквей. В 1891 году возникает Международный Конгрегациональный Совет, который осуществляет обмен мнениями и опытом и не имеет административных функций (Совет лишь в 1959 году создал в Лондоне постоянный Секретариат). В США в 1931 году учреждается Генеральный Совет Конгрегациональных Христианских Церквей, который был реорганизован в ассоциацию после того, как в 1957 году значительная часть амерериканских Конгрегационалистов вместе с Евангелическо-Реформатской Церковью создали Объединенную Церковь Христа (свыше 2 млн. членов). В последние времена усиливается роль надконгрегациональных синодов в решении не только догматических, но и кадровых и административных вопросов. В этом прослеживается очевидный отход от первоначальных стандартов конгрегационального (автономного) церковного управления.

КОНГРЕГАЦИЯ, (лат. congregatio — соединение) — в широком смысле слова — объединение представителей одного исповедания или собрание верующих для отправления религиозной службы или церемонии. В католицизме термин используется для обозначения:

1) объединения родственных религиозных организаций или институтов, например, нескольких следующих одному уставу монастырей или группы общин и учреждений, составляющих структурное подразделение одной организации (так, орден бенедиктинцев состоит из 18 конгрегаций);

2) одобренных церковью сообществ верующих, связанных формальным («торжественным») или неформальным («простым») пожизненным или временным обетом, осуществляющих миссионерскую, просветительскую или милосердную деятельность;

3) центральных органов римской курии по управлению конкретными сферами деятельности Ватикана (так называемые священные конгрегации, состав которых утверждает папа).

В протестантизме конгрегация — это прежде всего форма организации и самоуправления общин. Она предполагает автономию общин, выборность клира, исключает церковно-административную централизацию и вмешательство гражданских властей в религиозную жизнь. Конгрегационализм как организационный принцип широко распространен в протестантизме и в ряде случаев отразился в названии Конгрегациональных Церквей. Кроме того, в протестантских деноминациях конгрегациями нередко называют местные и более высокого уровня совещания теологов и министров по догматическим проблемам (в отличие от синодов, рассматривающих вопросы церковной деятельности вообще и в работе которых могут участвовать и миряне).

КОНСИСТОРИЯ — (лат. соnsistorium — собрание), в проте​стантизме — церковно-административный орган (со​брание, совет), состоящий из слу​жителей культа и мирян и избран​ный для руководства делами об​щины. В некоторых протестантских конфессиях Консисторией называют также местные учреждения церковного управления или их аппарат, особеннно там, где Протестантская Церковь является государст​венной или недавно была таковой.

КОНФЕССИЯ — (лат. confessio — признание, исповедание) — то же, что вероисповедание.

КОЧЕНКОВА ПЕЛАГЕЯ ВАСИЛЬЕВНА, (1897—1957) — основательница религиозной организации Евангельских Христиан Пятидесятников-Сионистов. В 1914 вступила в Церковь Евангельских Христиан. В 1919 приняла баптизм. Из-за голода в конце 1921 года отправилась в Каменец-Подольскую губернию. По дороге познакомилась с воронаевцем из Одессы, который рассказал ей о «второй пятидесятнице» и крещении Духом Святым. Остановившись в с. Шмырки, Коченкова стала проповедовать эти идеи в местных общинах евангелистов и баптистов. В начале 1922 года получила духовное крещение и начала учить о «земной Палестине», о необходимости «переселения на гору Сион», за что новое вероисповедание получило название «пятидесятники-сионисты». В начале 30-х годов Коченкова наряду с другими руководителями организации, была репрессирована. Выйдя из заключения, от созданной ею организации отошла.

КРИСТАДЕЛЬФИАНЕ, (христодельфиане), томазиты — протестантская религиозная организация, основанная в 1849 году англичанином Д. Томасом, врачом по профессии, эмигрировавшим в США. В нее вошли разочаровавшиеся в своем учителе последователи У. Миллера, не дождавшиеся Второго Пришествия Христа. В учении Кристадельфиан много общего с Адвентизмом. Они отрицают бессмертие души, Святую Троицу, признавая Божественность Христа, провозглашают близость Его Второго Пришествия. Кристадельфиане отрицают также существование сатаны, как личности. Рай и ад для них языческие выдумки. Одно из важнейших положений учения Кристадельфиан — вера в избранность евреев. Кристадельфиане должны помогать евреям собраться в Палестине, так как это ускорит приход Христа. Не случайно их общины первоначально назывались синагогами, а в настоящее время экклесиями. Приему в общину Кристадельфиан предшествует изучение Библии, после чего сдается экзамен, и совершается обряд водного крещения.

[image: image16]Религиозная организация Кристадельфиан.

Кристадельфиане признают также хлебопреломление (причащение). Кристадельфиане не имеют права состоять в одних организациях с неверующими, служить в армии, принимать участие в выборах. Браки разрешены только с единоверцами. Общины Кристадельфиан имеются в ряде штатов США, Англии, Австралии и Новой Зеландии.

КУЛЬТ ПРАВОСЛАВНЫЙ (от лат. cullus — почитание) сово​купность специфических ритуалов, обрядов и действий, обоснован​ных верой в сверхъестественное и регламентированных православным вероучением, церковными канонами. Вос​принимается приверженцами пра​вославия как единственно воз​можный способ непосредственного общения с Богом и прочими «небес​ными силами». Центром осущест​вления Культа Православия является храм, в ин​терьере которого большую роль иг​рают такие культовые предметы, как иконы, фрески, распятия, зажжен​ные лампады, горящие свечи; здесь совершается главное культовые действие — общественное богослуже​ние, в котором доминирующая роль отведена Литургии, а также част​ные требы. Важнейшие элементы

Культа Православия — Таинства. Значительное место занимает: культ святого поклонения кресту, почитание икон, считающихся чудотворны​ми. Важными элементами Культа Православия являются праздники, призванные оказывать на верующих стимули​рующее религиозно-эмоциональное воздействие, а также посты, регламентиру​ющие бытовой уклад жизни при​хожан. Совершают Культ Православия священ​нослужители, обрядовая деятель​ность которых до мелочей расписана церковными канонами. Для традиционного русского православия характерно так называемое обрядоверие абсолютизации обрядово-культовой стороны религии, превращение обряда из средства выражения и пропаганды вероуче​ния в самостоятельный и центральный объект веры и поклонения. Обрядоверие сохраняется и у при​верженцев современного русского православия, особенно у рядовых прихожан.

КУЛЬТ ПРОТЕСТАНТСКИЙ — совокупность религиозных обрядов, церемоний, ритуалов и праздни​ков в протестантских церквах. По сравнению с Православной и Католической Це​рквами Культ Протестантский весьма упрощен, что соответствует требованию «дешевой церкви». В Лютеранской Церкви протестантской ветви христианства нет поклонения иконам и статуям. Большую роль в бого​служении играет музыка, в частности органная и проповедь. Оставлены два Таинства — крещение (взрослых и младенцев), совершаемое тройным погружением в воду, и причащение, со​вершать которое может только руко​положенный священник. Мартин Лютер признавал иногда третьим Таин​ством и отпущение грехов (испо​ведь). Брак, рукоположение, собо​рование и конфирмация — просто обряды, а не Таинства. В кальви​нистских храмах Реформатских, Пресвитерианских и Когрегациональных Церквей отсутствуют ал​тарь, иконы, свечи, кресты. Бого​служение сводится к проповеди и общему пению Поэтических Псалмов (преимущественно Женевских Псалмов со специфической средневековой музыкой). Часто отсутствует ин​ститут епископов. Пасторы и пресвитеры избираются миряна​ми на общем членском собрании Церкви. Нередко у пасторов и остальных служителей церквей нет особых обла​чений. Еще скромнее Протестантский Культ у ква​керов, баптистов, методистов. Главное здесь также проповедь, пение Духовных Гимнов, а Ветхозаветные Псалмы переложенные в поэтическую форму отсутствуют. На стенах молитвенных домов — Библейские изрече​ния. Многие Протестантские Церкви в соответствии с Протестантским Культом отмечают праздни​ки, связанные с именем Христа, а также Праздник Жатвы и День Единства, встречу Нового Года. Более радикальные протестантские религиозные организации очистили свой Протестантский Культ от всех видов церковных праздников. В каждое первое воскресенье меся​ца совершается обряд хлебопреломления — воспоминание о стра​даниях и смерти Христа. У адвен​тистов единственным религиозным праз​дником является суббота. В Англиканской Церкви сохранилось духо​венство, торжественные богослу​жения, семь Таинств, целибат, уче​ние о пресуществлении — физическом превращении хлеба и вина в Тело и Кровь Иисуса Христа.

КУЛЬТУРКАМПФ — (нем. Kullurkampf — борьба за культу​ру) — серия временных программ и мероприятий правительства О. фон Бисмар​ка в 1871—1887 против ранее даро​ванной Католической Церкви независимо​сти; использовалась для давления на сепаратистскую Партию Центра (где преобладали католики) и польские провинции. Духовенст​ву была запрещена политическая пропа​ганда, устранялся надзор церкви за школой, был изгнан орден Иезуитов (1872). «Майские Законы» 1873 года требовали государственного назначения священ​ников, контроля за церковным судом (с упразднением контроля Ватикана). В 1874 -1876 во всей империи был введен обязательный гражданский брак, а в Пруссии были распушены мно​гие монашеские ордена и введен строгий контроль за имуществом церкви. Духовенство, которое при поддержке Пия IX, сопротивлялось Культуркампфу, ре​прессировалось. Отчасти меропри​ятия Культуркампфа затронули и прерогативы Протестантской Церкви (гражданский брак, государственный надзор за школой). С изменением политической ситуации в 1885 году по инициативе того же Бисмарка Культуркампф была прекращена с помощью так называемых смягчающих законов. В 1885 году Бис​марк получил от Льва XIII брил​лиантовый орден Христа. Не отмененными по завершении Культуркампфа остались законы против иезуитов и о гражданском браке.

«Л»

ЛЕСТАДИАНСТВО — религиозное течение внутри Шведской Христианской Церкви, получившее название по имени пастора Ларса Леви Лестадиуса (1800—1860), который с 1826 года проповедовал среди лапландского населения на севере Швеции. Как самостоятельное течение Лестадианство распространилось с середины 40-х годов XIX века сначала преимущественно в Северной Швеции. Лестадианство имеет аскетический характер с чертами зкстатизма. Лестадиане выступают против современной техники, кино, театра, телевидения, ограничения рождаемости, считают греховным членство в профсоюзах и партиях, а также любое выступление против властей. Известны факты жестокости по отношению к своим членам в случае нарушения ими многочисленных запретов лестадиан. Шведская Церковь не препятствует деятельности лестадиан, полагая, что лучше оставить все как есть, чем потерять контроль над ними. Лестадиане не имеют общего руководства. Местные группы от 20 до 60 человек с проповедниками-мирянами собираются на молитвы в чьем-либо доме или в специальных молельных домах. Летом происходят съезды лестадиан с богослужениями, на которые собирается до 6 тыс. человек. Лестадиане имеют 2 газеты на шведском языке, 3 на финском общим тиражом 20 тыс. экз.. Деятельность их финансируется за счет добровольных пожертвований. Общее количество лестадиан в Швеции около 20 тыс.. Из Швеции Лестадианство распространилось в Финляндию (около 100 тыс.), в США (около 40 тыс.), Норвегию (около 15 тыс.).

ЛИ АННА, (Lee) Анна, мать Aннa (1736—1784) — основательница религиозной организации Трясунов (the shakers) в США. По учению Ли, причина человеческой греховности и источник всех зол, пагубно влияющих на человечество, — половой акт. Он был запретным плодом. В нем со​стоял первородный грех Адама и Евы. Отсюда требование без​брачия. Сама Ли провозгласила себя Христом во Втором Пришест​вии. Сторонники Ли образовали общину, для культа которой были характерны резкие телодвижения, трясение, бегание и хождение с пе​нием Псалмов, криками, прыжка​ми, выражавшими радость и во​сторг. Последователь Ли Д. Мичелл в 1787 году создал «Объединенное Общество Верующих во Второе Пришествие Христа». В середине XIX века это общество практически распалось.

ЛИБЕРАЛЬНО-ОБНОВЛЕНЧЕСКОЕ ДВИЖЕНИЕ В РПЦ — движение за модернизацию русского православия применительно к условиям России начала XX века. Возникло в годы Первой Русской Революции по инициативе Петербургского духовенства («группа 32»), создавшего Союз Церковного Обновления — координационный центр Либерально-Обновленческого Движения. Его поддержали молодые московские священники, а также часть провинциального духовенства. Сторонники и участники Либерально-Обновленческого Движения выступали за конституционную монархию и поддерживали платформу октябристов и кадетов. Они выдвинули программу перестройки церковного управления, пересмотра канонов и обрядности, модернизации православного вероучения. Либерально-Обновленческое Движение не получило поддержки со стороны епископата и основных масс духовенства РПЦ и было ликвидировано церковными властями после поражения Революции 1905—1907 годов. Либерально-Обновленческое Движение оказало влияние на возникновение в 20-е годы Обновленчества.

ЛУБКОВЦЫ — См. Христоверы.

ЛУКАРИС КИРИЛЛ — Первый и единственный Вселенский Патриарх-кальвинист. Он своего рода православный Мартин Лютер восточной церкви. Кирилл Лукарис родился 13 ноября 1572 года, на острове Крит (Греция). Родители при рождении назвали его Константином. Это имя он носит до принятия священства. Отличающийся необычайной любознательностью, еще двенадцатилетним мальчиком он поступает в церковную школу в Венеции. С семнадцати до двадцати трех лет он учится в известном своим либеральным духом университете Падуи, где в то время преподавал знаменитый Галилео Галилей. После окончания курса он, по настоянию своих родственников, стал священником, и с этого времени мы знаем его под именем Кирилла Лукариса.

Принятие им священства происходило в Константинополе, центре Православной Церкви, городе, где он впоследствии провел много лет, исполняя обязанности старшего пастыря, архиепископа и патриарха Вселенской Православной Церкви. Однако, занимался он и другим родом деятельности. Патриарх Кирилл с самого начала своего служения в сане священника известен как неутомимый миссионер и проповедник.

В 1601 году, лежащий уже на смертном одре, патриарх отзывает Кирилла из Константинополя назад в Александрию. Через несколько дней после его приезда патриарх умирает, и Кирилла Лукариса избирают его преемником. Вскоре молодой энергичный патриарх решает перенести центр религиозной жизни из, пришедшей в упадок, Александрии в бурлящий событиями город, который имел мировое значение, Каир. Там он знакомится с новым нидерландским посланником в Константинополе Корнелиусом Гагой. Дружбу с этим человеком Кирилл сохранит на всю жизнь. Гага знакомит его с нидерландским теологом Эйтенбогартом, с которым он длительное время переписывался. Гага также заботится о том, чтобы патриарх не испытывал недостатка в кальвинистской литературе. Другим человеком, оказавшим большое влияние на Кирилла, был немецко-нидерландский купец Давид де Вильхем. Из оживленной переписки с этим известным протестантом ясно, что в данный период Кирилл все больше склоняется к кальвинизму. Патриарх Кирилл начал все больше и больше понимать, что в Православной Церкви Священному Писанию отведено слишком незначительное место, в то время как непомерно большую роль в ней играет предание. В результате этого Церковь, незаметно для себя, отошла как от положений Вселенских Соборов, так и от учения первоапостольской Церкви Христа. После смерти в 1621 г. в Константинополе Вселенского Патриарха, его место занимает Кирилл. В то время на Востоке было мало что известно о его реформатских взглядах. На Западе же дело обстояло иначе. Там с пристальным вниманием следили за развитием событий. Так, нидерландский посланник Гага устанавливает все более тесные отношения с патриархом, а английскому посланнику сэру Томасу Ро удается в скором времени подружиться с просвещенным пастырем греческой церкви. Кирилл оказывается в центре политических и межцерковных конфликтов.

Основные усилия Патриарх Кирилл Лукарис направляет, прежде всего, на борьбу с грубым невежеством, царившим среди константинопольского духовенства. Он решает изменить деятельность патриаршей академии, сгруппировав вокруг себя самых просвещенных людей и знатоков Библии.

В 1628 г. в положении Кирилла происходят большие перемены: уезжает один из его защитников — английский посланник, который перед отъездом в качестве дара королю Англии получает от Кирилла Лукариса только что найденный на Афоне, так называемый «Синайский кодекс», в настоящее время хранящийся в Британском музее. Заслуга патриарха Кирилла в обнаружении «Синайского кодекса» велика, ведь именно по его приказу из монастырских тайников и хранилищ были подняты хранившиеся там рукописи Библий.

Благодаря реформаторской деятельности патриарха, Слово Божье стало доступно большинству простого греческого населения! Библия печаталась на понятном людям языке.

С новым преемником английского посланника Кириллу не удалось наладить тесные отношения. Надежда оставалась только на нидерландского посланника. Правда, год спустя в посольстве Нидерландов появляется новый пастор. По просьбе Гаги церковный совет Женевы дает этому молодому гугеноту соответствующие инструкции и тот выражает готовность содействовать Кириллу в духовной борьбе, разгоревшейся в Константинополе. Сам пастор Антуан Леже, так звали этого молодого человека, хорошо владел языками Библии, бегло говорил по-итальянски, который являлся мировым языком того времени. Именно Антуан Леже помогал Кириллу в его попытках реформировать Греческую Православную Церковь.

Молодой пастор Антуан оказывал патриарху Кириллу Лукарису дружескую поддержку и побуждал его к более активным шагам. Его, как и Кирилла, приводит в ужас вопиющее невежество православного духовенства. Он разделяет мнение патриарха о необходимости издавать душеспасительные сочинения. Поскольку Кирилл лишился собственного печатного станка, печатные станки протестантов Женевы были предоставлены в распоряжение православных братьев.

В 1630 г. выходит издание Нового Завета, подготовленное одним из учеников Кирилла. Текст в нем располагался в два столбца: наряду с оригиналом давался перевод на народный язык, «так как, — писал в предисловии патриарх Кирилл, — каждый христианин должен иметь возможность читать Библию».

После написания Кириллом Лукарисом «Исповедания», религиозный мир на Западе пребывал в радостном изумлении, реакцией восточных Православных церквей был шок. Какое место отводится в этом кальвинистском документе преданию? Где уважение к религиозному опыту отцов? Даже сегодня, спустя почти четыреста лет после написания этого «Исповедания», удивляешься поразительной смелости слова этого вселенского учителя.

Какое-то время бытовало мнение, что «Исповедание…», — это фальшивка: «не может же Вселенский патриарх писать такие вещи». «Скорее всего, это козни иезуитов с целью возбудить подозрения против Кирилла», так мыслили многие. Вскоре, после того как в 1631 г. Кирилл, дабы исключить всякие кривотолки, выпускает в свет новое издание, дополненное переводом на греческий язык, все сомнения рассеиваются. «Это ужасно!» — так считали тогда многие консервативные православные священнослужители.

Соперник Кирилла, претендент на патриарший престол, по иронии судьбы также носящий имя Кирилл (Кирилл Контари, епископ из сирийского города Берия, который мечтал восстановить в Церкви поклонение иконам и мощам), договаривается с послом австрийского императора о том, чтобы с помощью подкупа окончательно сместить законного патриарха с престола. Вскоре, такая возможность им представилась. Турецкий султан и его великий визирь покинули столицу и отправились на войну. В этих условиях влиятельные защитники Кирилла не в силах были предпринять никаких контрмер против действий его врагов.

Турецкому сутану гонцом из Константинополя ложным обвинением было доложено о том, что Кирилл за его спиной ведет переговоры с врагами, султан тут же подписывает патриарху смертный приговор. После этого Кирилл был арестован и на корабле, на котором его должны были отправить в ссылку, был задушен.

Таков был трагичный конец человека, больше всего на свете желавшего вывести свою церковь из заблуждений и суеверий назад к чистоте учения Слова Божья. Человека, родившегося раньше своего времени, тогда, когда его паства его еще не дозрела до этой Реформации.

Не смотря на смерть патриарха Кирилла, то здесь, то там его ученики, посланные им в зарубежные университеты, предпринимали попытки распространить его идеи и то в одном месте, то в другом во время праздничных богослужений использовалось выпущенное им издание Нового Завета. Однако на четырех поместных соборах подряд, в работе которых принимали участие и его ученики, реформаторское учение патриарха Кирилла было предано анафеме.

Узенький мостик между Востоком и Западом был предан разрушению. Пророческий голос заглушен. Но возможно ли куму сдержать Дух пророчества? Сегодня пророческое слово Кирилла Лукариса находит отклик в сердцах восточных христиан различных деноминаций, как Православной церкви, в Реформатских церквях и в целом в протестантском мире.

ЛЮТЕР МАРТИН, (1483—1546) — теолог и общественный деятель Эпохи Реформации, основатель немецкого протестантизма. С 1501 по 1505 год учился в Эрфуртском университете, в 1505 году получил степень магистра «Свободных Искусств» и намеревался изучать юриспруденцию. Однако, испытав острое чувство страха перед гневом Господним, постригся в Августинский монастырь, где выделялся особо ревностным служением и незаурядными способностями. Был посвящен в сан священника, в 1512 году получил степень Доктора Богословия и стал профессором Библеистики в университете Виттенберга — должность, которую сохранил до конца жизни. Мучительные размышления над путями спасения, целеустремленное изучение Библии и сочинения средневековых немецких мистиков (Экхарта, Таулера) привели его к разрыву с католической доктриной Оправдания посредством «Добрых Дел» и к утверждению «Личной Веры», как единственного и достаточного средства обретения Божественной Благодати. В 1517 году, протестуя против продажи индульгенций в Германии, обнародовал 95 Тезисов, в которых обличал корыстную торговлю «небесными сокровищами», как нарушение учения Священного Писания.

[image: image17]Протест Мартина Лютера.

Эти Тезисы объединили различные сословия в борьбе за религиозную и национальную независимость Германии от папской власти. Обвиненный Римом в ереси Лютер отказался предстать перед церковным судом, а в 1520 году публично сжег папскую Буллу, отлучавшую его от церкви. Вскоре Лютер становится центральной фигурой антицерковной оппозиции, разрабатывает все более радикальные доводы против официального Католического Учения (признание абсолютного авторитета Библии, едино-спасаюшей «Личной Веры», доктрина Всеобщего Священства, отмена церковного культа и т.п.), которые составили фундамент Протестантизма. Развивая Евангельское положение о Божественной Справедливости (Рим.1:17), Лютер интерпретирует её не как свойство, выражающееся в наказании или воздаянии, но как активность, которая делает человека праведным (оправдывает его). Такая справедливость подобна Божественной милости: она не зависит от достоинства человека, но дается по Суверенной Свободной Воле Творца и возвещается Святым Духом. При этом Лютер считает, что Бог не воздействует насильственно на человеческую волю, как абсолютный Господин над ней Он способен направлять её к Своей цели. В результате человек действует добровольно (то есть так, как он хочет) даже в том, что касается его спасения. Отсюда известная концепция «Свободы Христианина»: «оправданный» человек духовно свободен, поскольку его судьба уже определена Богом, вырвавшим ею из земных обусловленостей, но в земной жизни он «слуга всем» и должен подчиняться всем её законам, что конкретизируется в требовании церкви подчиняться светской власти. С этих позиций Лютер выступает как против требований (например кальвинистов) сделать христианскую этику средством регуляции социальною поведения, так и против программ (например анабаптистов) добиться реального общественного равенства. Лютер отвергает специфическое для католицизма выделение особой, сакральной деятельности (посты, добрые дела, принятие Таинств, посещение священных мест и т.п., как средства спасения, тем самым объявляя священнодействием всю повседневную деятельность, стимулируемую желаниями осознавшего свою избранность человека. Отсюда фундаментальные понятия земного «долга», «призвания» человека: служение ближнему, упорное стремление достичь своих целей. В этом ясно проявляется характер лютеровской концепции, освящающей активность и психологию индивидуализма. Требует уточнения обычно приписываемое Лютеру враждебное отношение к разуму и науке: оно распространяется на оценку их, как средств Боголознания. Человек, подчеркивает Лютер живет в двух сферах: в отношении к Богу (Царство небесное) и в отношении к природной и социальной среде (Царство земное). Адекватным и достаточным инструментом решения земных проблем (т.е. обеспечения физического существования и регуляции жизни общества) служит разум — величественный дар Бога, отличающий человека от животного. Лютер высоко оценивает и практическую эффективность науки, поскольку она частично восстанавливает господство над природой, утраченное Адамом. Однако, по мнению Лютера, человеческий разум (природный разум) в принципе неспособен проникнуть в тайну Божественной милости, которая может быть познана лишь верой. Для веры же никакой рациональной предпосылки существовать не может: разум извращен грехом, эгоцентризмом неискупленного человека. Религия такого разума является не просто недостаточной, но порочной, ведущей к идолопоклонству. В Теологии разум может выступать лишь в роли дрессировщика человеческой самонадеянности и никчемности, то есть быть служанкой веры. Такой разум (просвещенный верой, заново рожденный) — это способность человека упорядоченно рассуждать над материалом, который дан в Священном Писании. Аналогично Лютер относится к науке: он отвергает её способность рассуждать о духовных вещах. Небеса Теологии, подчеркивает он, не являются небесами астрономии. С религиозной точки зрения свет Луны — знак Божественной заботы, дело же ученых исследовать его как отражение света Солнца. По мере обострения противоречий внутри Реформационного Движения, и в части, активизации его радикального, народного крыла, Лютер занимает все более консервативные позиции. Он открыто требует жестокой расправы над крестьянами как над разбойниками, проявляет все большую нетерпимость в отношении к другим реформаторам (например к У. Цвингли, А. Карлштадту, С. Франку), отходит от своих прежних допущений Свободного Толкования Библии мирянами, выстраивая все более жесткую догматическую систему, давшую основания называть его «Виттенбергским Папой». Лютер вошел в историю Германии, как выдающийся деятель культуры, своим переводом Библии утвердивший общенемецкий национальный язык, реформатор образования, музыкальной культуры, стремившийся ввести преподавание тех дисциплин, которые обогащают полезными знаниями.

ЛЮТЕРАНСТВО — одно из главных направлений протестантизма, возникшего в результате реформационного движения в Европе в XVI веке Основные принципы вероучения Лютеранства сформулированы М. Лютером и его сподвижниками, прежде всего Ф. Меланхтоном. Они изложены в Аугсбургском Исповедании, первоначально отвергнутом императором Карлом V в 1530 году. После длительной войны между немецкими протестантами и католиками, закончившейся в 1555 году Аугсбургским Религиозный Миром, было заключено соглашение по принципу «чья страна, того и вера». Лютеранское Вероучение основано на принципе Оправдания Верой. Лютер отрицает сословие духовенства, как наделенного благодатью посредника между Богом и человеком. Спасает только Личная Вера в Бога, а не сверхдолжные дела святых и добрые дела в пользу церкви. Источник вероучения — Библия. Лютер упраздняет монашество, поклонение святым и их мощам. Из Таинств Лютеранство оставило лишь два — Крещение и Причастие, не выработав единой позиции относительно Исповеди. Брак, рукоположение, соборование и конфирмация рассматриваются как простые обряды. Культ в Лютеранских Церквах соответствует протестантскому требованию «дешевой церкви», хотя и более торжественный нежели у кальвинистов. Богослужение ведется на национальных языках. Совершает его пастор в особом облачении. Библия также переведена на национальные языки. Лютеранство четко разграничивает сферу «Евангелия», собственно религиозную, и сферу «закона», находящуюся в компетенции государства. Лютеранство отрицает безбрачие священников — целибат. Своеобразной священной книгой лютеран наряду с Библией является «Книга Согласия». В нее вошли «Большой» и «Малый катехизис» Лютера, Шмалькальденские Статьи, а также «Формула Согласия». Из Германии Лютеранство распространилось в ряде стран Европы: в Австрии, Венгрии, Франции, Скандинавских странах, а также в Северной Америке. Лютеранские Церкви объединены во Всемирном Лютеранском Союзе (функционирует с 1947 года). Лютеранские Церкви принимают активное участие в экуменическом движении. Лютеранство распространено в Эстонии, Латвии, а также в Казахстане, Киргизии, Сибири, где его исповедуют прежде всего граждане немецкой национальности.

«М»

МАЗАЕВ ГАВРИИЛ ИВАНОВИЧ, (1858—1937) — один из деятелей Союза Русских Баптистов, выхо​дец из богатой молоканской се​мьи, сам крупный капиталист, брат председателя Союза Д. И. Мазаева. Мазаев Г. И. начал проповедовать баптизм в губерниях Кавказа: в 1905 года переехал в Омск, был благовестником, затем возглавил Си​бирский Отдел Союза Баптистов (до 1919 года), автор сборника религиозных проповедей и воспоминаний.

МАЗАЕВ ДЕЙ ИВАНОВИЧ, (1855 — 1922) — один из основателей Союза Русских Баптистов, председатель Союза с 1886 по 1920 год (с небольшими перерывами), делегат 1-го (учредительного) Конгресса Всемирного Союза Баптистов (Лондон, 1905), издатель журнала «Баптист». Мазаев Д. И. — крупный землевладелец и промышленник, выходец из молоканской семьи, принял крещение в 1884 году, придерживался взглядов Частных Баптистов (кальвинистов); лидер патриархально-консервативного направления в Баптизме; по своим политическим воззрениям близок октябристам; монархист, активный противник революционного движения и революционных партий. В отношении верующих проводил линию отстранения их от участия в политической и государственной деятельности; считал, что социальная активность верующих должна реализовываться во внутри общинной, религиозной и миссионерской практике.

МАЛЕВАНЦЫ, МАЛЕВАНЩИНА — оппозиционное движение крестьянской бедноты в Баптизме в России, возникшее в конце 80-х годов XIX века. Его основатель К. Малеванный (отсюда название движения) критику оцерковления баптизма, формализма обрядности связывал с критикой социального неравенства среди баптистов, с проповедью скорого «Конца Мира». Культ Малеванщины требовал строгого соблюдения постов, прыгания и скакания на собраниях, говорения на иноязыках (см. Глоссолалия). Последователи Малеванного объявили его Христом. В 1892 году Малеванный был арестован и заключен в дом для умалишенных. Несмотря на это, движение Малеванщины распространилось в Киевской, а также в Херсонской и Минской губерниях. К 1916 году число Малеванцев достигло 2 тыс. человек. Однако дальнейшего развития движение Малеванщины не получило, оставшись локальным, хотя и заметным явлением в истории Баптизма в России.
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МАНИХЕЙСТВО — религиозно-философское учение, возникшее в III веке на Ближнем Востоке, в Персии, названное так по имени своего основателя Мани (216 — между 274 и 277). Согласно преданию, Мани, уроженец Вавилонии, проповедовал свое учение не только в Персии, но и в Средней Азии, Индии, Китае. Когда он вернулся на родину, вавилонский царь Бахрам I принудил его к открытому спору с верховным жрецом господствовавшей там персидской религии. Как гласит легенда, Мани не согласился на требование своего оппонента — испытать истину путем глотания расплавленного свинца — и не показал «в оправдание своей веры» никаких чудес. По повелению Бахрама Мани, как возмутитель спокойствия в царстве и опасный вольнодумец, был казнен. Манихейство явилось сплавом халдейско-вавилонских, персидских религиозных учений с христианством. Заметное влияние на Манихейство оказал и гностицизм. Манихейство в своей основе дуалистично: мир состоит из двух извечных, противостоящих друг другу начал: света и тьмы (материи), Добра и зла. В отличие от гностиков, Манихейство не считало тьму или материю следствием угасании света, царство тьмы противостояло царству света на равных, и под углом данного противоборства рассматривалась вся мировая история. Зло (материя) вторгается в царство света и частично захватывает его. Благой Отец, Владыка света, создает первочеловека, который вступает в борьбу с сынами мрака, терпит поражение и попадает в плен. Для его спасения благой Отец порождает Духа живого и тот, победив сынов мрака, создает космос для очищения поглощенного ими света. После этого наступает время окончательного торжества Добра над злом. Человек трактуется в Манихействе весьма противоречиво: творение тьмы, дьявола, заключившего душу, искру Света — в оковы плоти, он сотворен все же по образу небесного «светлого первочеловека». Для спасения человеческой души благой Отец послал Своего Сына Иисуса, обладавшего лишь видимостью человека и даровавшего спасение посредством «знания» («гносиса»), состоящего в учении Манихейства. Евангельский спаситель был лже-Христом, вторгшимся в дело подлинного Христа, который не воплощался и не сочетал в себе Божественную и человеческую сущности. После Христа был послан Манн параклет (утешитель) — главный из посланцев царства света. В Европе Манихейство, сблизившись с христианством, распространилось в III — XI веках, оказав влияние на формирование дуалистических учений средневековья павликиан, богомилов, катаров и альбигойцев. В Передней Азии Манихейство повлияло на Маздакизм.

МАРОНИТЫ — представители особой ветви Католической Церкви в Сирии и Ливане, которые некогда были монофелитами, но в XVI веке признали верховенство Ватикана. Свое название Марониты получили от имени религиозного деятеля VII века Марона. Марониты до сих пор сохраняют свою организационную и культово-догматическую самобытность (богослужение проводят на сирийском языке, отвергают целибат). Главой Маронитов (после папы) является патриарх Антиохии и всего Востока, резиденция которого находится возле Бейрута. В Ливане и Сирии насчитывается около 400 тыс. Маронитов, 15 тыс. живут в Египте, Израиле и Иордании. Около полумиллиона эмигрировавших Маронитов проживает в Южной Европе, Северной и Южной Америке, где, сохраняя собственную литургию и духовенство, они подчиняются местным католическим епископам.

МЕЛЬНИК Леонтии Викентьевич (1897 — около 1976) — один из главных организаторов религиозной организации Евангельских Христиан Пятидесятников-Сионистов, сподвижник основательницы этой организации П. В. Коченковой. Был католиком. В 1921 году перешел к евангелистам, начал проповедовать. В начале 1922 года принимает Пятидесятничество Коченковского Толка и затем посвящает всю свою жизнь пропаганде этого вероисповедания. Он написал несколько десятков очень примитивных по форме стихотворений («Песни Сиона») и повествований, которые в настоящее время ходят в рукописи среди верующих. В них популяризируются идеи, высказанные в свое время Коченковой, о «земной Палестине», «горе Сион», необходимости выхода народа Божьего в город Иерусалим и др. За свою деятельность неоднократно подвергался репрессиям.

МЕННО СИМОНС, (Menno Simons, 1492—1559) — голландский католический священник, порвав с католициз​мом в 1535 году объединил разрозненные группы сторонников умеренной ори​ентации в нидерландском анабаптизме (см. Анабаптисты), противопоставивших себя Католической Церкви и остаткам революционно настро​енного Анабаптизма. Под руко​водством Менно Симонса только в первоначальный период организационного оформления нового религиозного тече​ния было окрещено 10 тыс. чело​век. В этот же период была завер​шена разработка религиозной и социально-по​литичекой доктрины Меннонитства. Пе​ру Менно Симонса принадлежит теологическое сочинение «Основа христианского уче​ния», написанное в 1539 году, которое от​носится к основополагающим трактатам Меннонитства. В 1544 году последователи учения Менно Симонса получили по его имени на​звание «Меннониты».

МЕННОНИТЫ — последователи одной из старейших протестантских церквей. В 30-х годах XVI века в Нидерландах под влиянием умеренных анабаптистов, активизировавшихся после разгрома народно-освободительных движений религиозных воин в 1534—1535 годах и Мюнстерской Коммуны, начало формироваться новое религиозное течение. Его возглавил католический священник Менно Симонс, по имени которого оно получило свое название.
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Меннониты рассматривают свои общины как «общины святых», «возрожденных богоизбранников». К основополагающим канонам меннонитского вероучения, которое было окончательно кодифицировано на Дартской Конференции в 1632 году, относятся (кроме общепротестантских принципов спасения, всеобщего священства): покаяние в грехах, сознательное крещение по вере, хлебопреломление (причащение), омовение ног, церковное отлучение, отказ от воинской службы, присяги и ряд других догматов, ставящих Меннонитов в ситуацию самоизоляции от общества, в особенности от государства. Вероучение Меннонитов призывало их к пассивному сопротивлению господствующим классам. В традиционной для средневековья теологической форме оно выражало социальный и политический протест угнетенных масс. Усиление в Нидерландах репрессий против еретиков в 40—50 годах XVI века вынудило многих Меннонитов эмигрировать. Значительная часть их бежала в Польшу. Из Польши в Россию. Меннониты стали переселяться в 1789 году по указу Екатерины II (от 7 сентября 1787). которым был санкционирован ряд социально-экономических привилегий и льгот. Сначала они обосновались на правом берегу Днепра в районе о. Хортица. После второго раздела Польши (1793) переселение Меннонитов в Россию усилилось. Им были отведены обширные земли в Таврической губернии около р. Молочные воды. В 60-х годах XIX века в рядах Меннонитов произошел раскол. Из меннонитских общин выделилась группировка, которую стали называть Братскими Меннонитами. Основная часть Меннонитов поддерживающая Церковный Конвент, образованный в 1851 году, называется Церковными Меннонитами. Социально-экономические льготы, эксплуатация наемного труда позволили Меннонитам сосредоточить в своих руках огромные капиталы, за счет которых они увеличили собственное землевладение. К 1916 году во владении Меннонитов в России находилось свыше миллиона десятин земли. После Октябрьской Революции и особенно в ходе коллективизации часть Меннонитов эмигрировала. Меннониты эмигрировавшие в XVI веке в Польшу, а из неё в Россию, в этническом отношении представляли собой фламандцев, голландцев, фризов и нижних саксонцев. По данным нидерландского меннонитского историка И. С. Постмы, 60—65% их были выходцами из франкских провинций Нидерландов, не более 15—20% из нижнессаксонских и восточно-фрисландских земель, включая Гронинген, доля фризов не превышала 20%. (Меннониты немецкого происхождения в Россию не переселялись, следовательно меннониты в Россию прибывали из Нидерландов.) Заключение Меннонитами в течение более чем четырех столетий браков только внутри своей конфессиональной общности (между фламандцами, голландцами, фризами и нижними саксонцами) привело в России к завершению процесса формирования этно-конфессиональной общности. Социалистические преобразования в общественных отношениях подвергли разрушению бытовавшую у Меннонитов традицию заключения одно-этнических брачных союзов, сохранявшую в прошлом этническую однородность их общин, упразднили меннонитскую общность, как религиозной по форме социальную систему с ее специфическими институтами самоуправления, судопроизводства, общественного страхования, социального обеспечения, конфессионального образования и т.п.. В результате Меннонитство в СССР стало в большей степени религиозной, нежели зтноконфессиональной лигой, общностью, хотя традиции последней еще сохраняют значение и поддерживают повышенную религиозность среди части населения, исповедующей Меннонитство. В церковном отношении каждая община Меннонитов автономна. В 1898 году в США была образована Генеральная Конференция (в ее состав вошла часть Меннонитов эмигрировавших из России), собирающаяся раз в два года, решения которой не обязательны для меннонитской конгрегации. В настоящее время в мире насчитывается около полумиллиона Маннонитов, имеются они и в ряде районов нашей страны.

МЕТАФИЗИКА (ср.-греч. μεταφυσικά, от др.-греч. τὰ μετὰ τὰ φυσικά — «то, что после физики») — раздел философии, занимающийся исследованиями первоначальной природы реальности, мира и бытия как такового. Впервые этот термин был употреблён неоплатоником Симплицием в V веке до н.э., а в Средние Века получил широкое распространение, став синонимом философии, рассматриваемой как учение о началах всего сущего, считавшихся неизменными, духовными и недоступными чувственному опыту началами. Этимологическое значение метафизики в ходе истории значительно менялось.

В связи с этим можно различать:

1. Античную (древнюю) метафизику

2. Классическую (эпоха Нового Времени) метафизику

3. Современную метафизику

О содержании Метафизики говорить всегда затруднительно, потому что термин, проживший более 2,5 тысяч лет, оброс многими значениями и невозможно принять какое-то одно из них в качестве основного, и, опираясь на него, описать «предмет метафизики». Разумнее указать на те вопросы, которые всегда выражали содержание Метафизики.

МЕТАФИЗИКА ВСЕЕДИНСТВА — религиозная философия, связанная с русским православием. Идейные ис​токи — в античном и раннехристианском платонизме, в христианской философии, в византийской и европейской мистике. Понятие «всеединство» наряду с «триедин​ством» встречается у немецких филосо​фов-мистиков Я. Бёме (XVII в.). Фр. — Баадера и Фр. Шеллинга (XIX в.).

В России Метафизика Всеединства представлена си​стемами Вл. Соловьева, Е. и С. Трубецких, Л. Карсавина. С. Фран​ка и др.. Всеединство означает не​кое универсальное единство Вселенной, взаимосвязь частей и зависимость от абсолютного духовного начала. В трактовке русских религиозных филосо​фов это единство Бога и мира, Бога и человека, реализуемое че​рез «богочеловечество». Если Бог — это абсолютное всеединство, то мир (космос, общество) всееди​нство в становлении. В Метафизика Всеединства при​сутствует мистическая диалектика, до​пускающая развитие, однако на​ряду с возвращением или в рам​ках его. Метафизика Всеединства сочетает в себе при​знаки рационального и мифологического мышления. Всеединство как исходный принцип вбирает в себя характерные черты иудео-христианского монизма (Бог как единое) вместе с преодоленным языческим политеизмом. Центром связи здесь является христианская Троица. Метафизика Всеединства есть религиозно-философское выражение осуществленного в русском правосла​вии соединения христианских и славя​но-языческих начал, при котором общехристианское начало преодоле​вает и освящает этноконфессенональное.

МЕТОДИСТЫ — последователи протестантского течения, возникшего в Англии первоначально в виде обновленческого движения внутри Англиканства. В первой четверти XVIII века Джон Уэсли образовал в Оксфорде группу единомышленников с целью реформации Англиканства. Однако акцент ставился не столько на внесение изменений в вероучение или обрядность, сколько на усиление элементов евангелизации, развитие проповеднической деятельности, особенно среди рабочих, городской бедноты и других социальных слоев, которые, как правило, не попадали под влияние государственной церкви. Иногда увлечением Джона и его брата Чарлза Уэсли новыми методами религиозной деятельности объясняют семантику названия созданной ими разновидности церкви, хотя такое толкование происхождения понятия «методизм» является спорным. Уэслианцы, странствуя по стране, занимались активной евангелической деятельностью, проводили массовые богослужения под открытым небом, на которых главным были религиозные песнопения и эмоциональные проповеди. Они создали строго централизованную организационную структуру. В 1795 году Методисты формально отделились от Англиканства. Основным организационным подразделением Методистской Церкви является группа верующих, или «общество», или «класс», объединяемые в «округа», которые поочередно обслуживаются одним священником-проповедником. Высшим руководящим органом церкви выступает ежегодно созываемая Конференция, члены которой избираются снизу и работают в двух «палатах» (sessions) отдельно для священников и для мирян. Конференция решает вопросы вероисповедания, организации церковной дисциплины и т.п., избирает на один год председателя церкви. Методизм требует четкой регистрации всех верующих и их участия в еженедельных молитвенных собраниях. В вопросах иерархии методизм соединяет две формы церковного устройства — епископальное (в протестантском понимании) и пресвитерианское. Вероучение Методистов опирается на известные принципы протестантизма — признание авторитета Библии, как Священного Писания, отстаивание священства всех верующих и т.п.; практикуются два обряда — Крещение и Причащение. Методистские Церкви в вопросах вероучения разделяются на две группы, различие между которыми можно в целом определить как приверженность к кальвинистской (настаивающей на доктрине избранности и предопределения) или арминианской (признающий доктрину свободы воли, созданный Якобом Арминием) ориентации. Методисты ведут активную миссионерскую и благотворительную деятельность. История методизма изобилует различными рода paсколами, появлением отдельных самостоятельных церковных организаций которые в последующем объединялись, создавались национальные и мировые организации координирующие совместную деятельность. В Великобритании, в частности, в 1932 году была создана Единая Методистская Церковь, объединившая ранее независимые Уэслианскую Методистскую Церковь, Примитивную Методистскую Церковь и Объединенную Методистскую Церковь. В Англии Методисты ведут переговоры о воссоединении с Англиканством. В 1881 году был создан Всемирный Методистский Совет. Через каждые 10 лет созывается Всемирная Конференция Методистов. В 1985 году в мире насчитывалось 31 млн. 717 тыс. Методистов.

МИЛЛЕНАРИЗМ, (от лат. mille — тысяча и annus — год) — уче​ние о 1000-летнем Царстве (миллениуме) Иисуса Христа, начина​ющемся, согласно Апокалипсису, Его Вторым Пришествием. В него войдут воскресшие святые-му​ченики христианства, и оно будет длиться до Армагеддона и Страш​ного Суда, перед которым предстанут все воскресшие. Термин «Милленаризм» ис​пользуется в романо и германо-язычком христианстве. Он тождественен греческому термину «хилиазм», латинским переводом которого яв​ляется. Возникшая в иудаизме идея Божьего Царства, как социа​льного идеала и назначения лишь избранного народа в христианстве ви​доизменилась, став выражением мечты широких масс о земной справедливости в устранении со​циального зла. Отсюда неодноз​начное отношение к хилиазму, или Милленаризму ранних христианских теологов. Его не принимал Ориген, он был осужден Александрийской Бого​словской Школой (255 г.), а затем Августином, но поддерживался Иринеем, Тертуллианом. Юстином и др.. В средние века усилива​ется мистический характер Милленаризма (иоахимиты, апостолики, амальрикане), одновременно он принимает антифеодальный характер, осуж​дается официальной церковью как ересь и жестоко преследуется. В идеологии народной Реформа​ции Милленаризм в значительной мере деми​стифицируется, Божье Царство рассматривается как реализуемая в посюсторонней жизни компенса​ция за несправедливость, а сред​ством его осуществления выступа​ет сама человеческая деятель​ность, освящаемая истинной ве​рсией христианства. Таким понимани​ем руководствовались анабапти​сты периода Крестьянской Войны в Германии и пуританские милленарии эпохи Английской Револю​ции. Милленаризм оказал влияние и на ре​лигиозно-коммунистические идеи. Мюнцер, ряд анабаптистских идеоло​гов, Уинстенли считали важней​шей причиной «порчи» людей частную собственность, поэтому миллениум надлежало осуществить посредством её упразднения. Подобные социальные установки вызвали в Протестантизме силь​ное противодействие. Когда лиде​ры Министерской Коммуны в 1534 году объявили о намерении построить на земле «Новый Сион», Милленаризм был осужден Лютеранской и другими рефор​мированными церквами. Последу​ющая эволюция Милленаризма связана с от​казом от программ преобразова​ния существующего общества и с ори​ентацией на внутрицерковную деятельность, вынесени​ем миллениума за пределы зем​ной истории и ожиданием Второго Пришествия Христа как начала его осуществления. Такой трансформированный Милленаризм проповедовали поздние Анабаптисты, Меннониты, а в XIX- XX веках Адвентисты, Свидетели Иеговы, Мормоны, Пятиде​сятники, Адвентисты Седьмого Дня, Плимутские Братья и др.. В современном Протестантском Фундаментализме грядущее Второе Пришествие вос​принимается как реальное физическое событие, но идея Милленаризма стала очень абстрактной и неопределен​ной. Обычно он ассоциируется просто с концом истории и нача​лом правления самого Иисуса Христа, но нередко связывается с идеализированным представле​нием будущего современной цивилиза​ции.

Известны в учении о миллениуме три различных картинны: Пре-Милленарийский, А-Милленарийский и Пост-Милленарийский взгля​ды на Откровение.

МИЛЛЕР УИЛЬЯМ, (Miller) Уильям (1782—1849) — основатель движе​ния Адвентистов. Первоначально был сторонником Деизма. В 1816 году примкнул к баптистам и занялся углубленным изучением Библии. Манипулируя с числами, содержа​щимися в Ветхозавететной Книге про​рока Даниила, Миллер пришел к выво​ду, что Второе Пришествие Христа состоится между мартом 1843 и мартом 1844. Обоснование этих сроков было сделано им в книге «Свидетельства из Священного Пи​сания и истории о Втором Прише​ствии Христа в 1843 году и Его личном царствовании в течение 1000 лет», вышедшей в 1833 году. Начиная с 1831 года вел активную пропаганду своих взглядов и приобрел массу сто​ронников, особенно среди бапти​стов. Провал «пророчества» при​вел к «великому разочарованию» его последователей. Миллер признал свою ошибку, однако заявил, что все же верит в близкий Божий День, и призвал верующих быть бдительными, чтобы этот день не застал их врасплох. Идеи Миллера в разных вариантах легли в ос​нову вероучений различных течений Ад​вентизма.

МИСТИКА ПРАВОСЛАВНАЯ — вероисповедная, канонизиро​ванная (в отличие от оккультной) мистика. Имеет в русском правосла​вии две формы. Первая связана с общехристианским началом и пришла в русское православие из Византии (см. Исихасты); вторая имеет этноконфессиональные истоки. Русская православная мистика выражает то специфическое, что отличает ее от общехристианской: ядро её составляет месси​анский миф о народе-богоносце, сформировавшийся в XVI — XVII веках и подхваченный в XIX веке славянофи​лами. Идеи «Третьего Рима», «православного царства», «Китеж-града» и т. п. составляют сложный этномистический комплекс. Носителя​ми этой мистики являлись в пра​вославии так называемые старцы, а в крайнем выражении мистическое сектантст​во России. Осознание Мистики Православной, по​пытка рационализировать ее, с тем чтобы приспособить к но​вым условиям, порождает в конце XIX — начала XX века такую разновид​ность русской религиозной философии, как Софиология. В начале XX века Мистика Православная проявилась в движении Имеславцев, которые, подобно софиологам, относились к мифам и «святы​ням», как к реально сущим. Одной из причин «бунта» на Афоне было стремление православного воинствующего мистицизма сохранить в неприко​сновенности этномистический комп​лекс. Современное русское православие от​казалось от многих элементов старой Мистики Православной. В частности, под влиянием софиологов традиционный аскетический идеал монаха-отшельника был вытеснен идеалом инока в миру.

МИФОЛОГИЧЕСКАЯ ШКОЛА — направление в неортодоксаль​ной историографии раннего христианства, отрицающее историч​ность Иисуса Христа и считающее его мифическим образом, сложившим​ся в первые века нашей эры под влияни​ем более ранних религий — иуда​изма, митраизма, буддизма, египетской, греческой и др. мифологий, вплоть до тотемистических верований и астральных представлений доисторической древности. Мифологическя школа восхо​дит к XVIII веку, когда французские просвети​тели Ш. Дюпюи и К. Вольней вы​сказали мысль, что образ Христа — это аллегория Солнца. В XIX веке идеи Мифологической Школы на более обширном культурно-историческом материале развивает Б. Бауэр, видевший в противоречащих друг другу Ева​нгелиях фикцию, сознательный вымысел отдельныых авторов, отвечавший соответствующим идейно-религиозным потребностям людей эпохи первоначального христианства. В начале XX века Мифлогическая Школа представлена такими именами, как Дж. Робертсон. Т. Уайттекер, А. Немоевский. Э. Мутье-Руссе, П. Кушу, У. Б. Смит, А. Древе. В Мифологической Школе образ Христа пред​ставлен как развивающийся от раннего представления о Нем, как о Боге к последующему наделе​нию Его человеческими чертами, как эво​люция от Бога к человеку. Мифологической Школе во внетеологической литературе про​тивостоит Историческая Школа.

МОДЕРНИЗМ РЕЛИГИОЗНЫЙ, (от франц. moderne — современ​ный) — противоположное тради​ционализму идейно-теоретическое те​чение в рамках той или иной рели​гии, отражающее необходимость ее изменения и развития, один из видов приспособления религии и церкви к новым общественно-историческим условиям, изменившимся духовным потребностям людей, включая и религиозное сознание веру​ющих. Модернизм Религиозный выражает тенденцию к освобождению той или иной разновидности религиозной идеологии от строго фиксированной авто​ритарно-догматизированной фор​мы и придания ей характера до​статочно гибкой, открытой, раз​вивающейся системы, способной быстро реагировать на развитие социальной практики, науки и культуры. Конкретные вопло​щения модернистских установок проявляются в различных изменениях всех элементов религиозного комплекса: формировании новых понятий, пе​ресмотре традиционных форм обоснования и зашиты религии, нововведениях в культовой практике и организационном строении церкви. Модернизм возникает в переломные моменты общественного развития. Классическим приме​ром Модернизма Религиозного является движение Ре​формации, которое предложено в учениях М. Лю​тера, Т. Мюнцера, Ж. Кальвина, первоначально представляло со​бой попытку «очищения» католи​цизма от всего «наносного», того, что, по их мнению, противоречи​ло нормам и ценностям первоначального христианства. Но Реформация, преодо​лев чисто религиозные, узкоконфессиональные рамки, переросла движе​ние за превращение церкви в институт нарождающегося буржуазного общества и завершилась созданием нового направления — Протестантизма. Таким образом появление Протестантизма знаменовало со​бой приспособление к буржуазным об​щественным отношениям и культуре христианства, как мировой религии в целом. Католицизму и Право​славию в тех или иных странах еще предстояло проделать эту ра​боту. При оценке модернизма сле​дует избегать однозначных обо​бщающих оценок. Характер Модернизма Религиозного во многом зависит от сложивших​ся ранее в той или иной конфессии институциональных теологических традиций. То, что для Католи​цизма и Православия может рас​сматриваться как существенное изменение в вероучении и культе, в структурах организации и управле​ния, направленное на подрыв са​мих основ существования этих ко​нфессий, для протестантизма мо​жет быть уже давно пройденным этапом. Поэтому неслучайно, что наиболее радикальные модер​нистские тенденции в настоящее время на​блюдаются в Протестантской Теологии.

МОЛОКАНЕ — течение в духо​вном христианстве, которое офор​милось в 60-70-е года XVIII века и уси​ленно распространялось в начале XIX века. Его основателем считается бро​дячий портной Семен Уклеин. В отличие от духоборцев Молокане при​знают Библию, которая ассоцииру​ется у них с образом «духовного млека, коим окормляетси человеческая душа». Отсюда и название тече​ния, которое сами Молокане объясняют словами из послании апостола Петра: «Как новорожденные младенцы, возлюбите чистое словесное мо​локо, дабы от него возрасти вам во спасение» (1.Пет.2:2). В их учении, изложенном в книге «До​гматы молокан», большое место уделяется предсказаниям скорого Второго Пришествия Христа и установления на земле Тысячелетнего Царства. Молоканские об​щины управляются выборными руководителями — наставниками и старцами. Молокане отвергли некоторые церковные Таинства, а оставшиеся упростили. Богослужение Молокан со​стоит в чтении Библии и пении Псалмов. Социально-политический ас​пект учения Молокан более умеренный, чем у духоборцев. В нем нет того, что вело бы к прямому разрыву с господствующей церковью и государством. Молоканство рано разделилось на многочисленные направления — Молокан Донского Толка, Водные Молокане и др.. Малочисленные общины, та​кие, как Прыгуны, Постоянные, Об​щие, сохранились до настоящего времени. Принципиальных отличий между ними нет. Незначительные особенности обнаруживаются в быту и в об​рядовой практике. Некогда весь​ма многочисленные (до 1917 года на​считывали ок. 1 млн. чел.), Молокане пред​ставлены ныне небольшими груп​пами в разных местах: в Закав​казье, на Украине, в Молдове, в Тамбовской и Оренбургской областях РФ. Всего молоканских общин около 100, а членов их церквей — около 300 тыс.. Их единоверцы живут и за рубежом — в США, Аргентине, Боливии, Канаде, Австралии. В июне 1991 года в Москве состоялся Съезд Молокан, на котором провозглашено возрождение «Союза Общин Духовных Христиан-Молокан», избран Совет из 9 человек, принят Устав Со​юза. Центр находится в Москве. Печатный орган — журнал «Духо​вный христианин».

МОНОФЕЛИТСТВО, (от греч. monos — один и thelema — воля) — христианское богословско-догматическое уче​ние, возникшее в начале VII века и утвер​ждавшее, что Христос имел две раз​ные сущности — божественную и человеческую, но единую волю. Учение Монофелитства было попыткой выра​ботать компромисс между монофизитством, государственной церковью и византийским правительством. Монофелитство было осуждено на VI Вселенском Соборе (680), провозгласившем, что бого​человек имеет две воли, причем его человеческая воля подчинена Божест​венной. После этого собора влия​ние Монофелитов пошло на убыль. Из Монофелитов выделились марониты (начало VIII века), которые в XVI веке присоединились к ка​толицизму.

МОНОФИЗИТСТВО (от греч. monos — один и physis — приро​да) — богословско-догматическое направ​ление в христианстве, возникшее в Византии в V веке. Основателем его считают Константинопольского архиман​дрита Евтихия, который учил, что Христу присуща одна природа — Божественная, а не две — Боже​ственная и человеческая, как ут​верждали представители официальной церковной ортодоксии. На Халкидонском Соборе (451) Монофизитство было осуж​дено как ересь, а его сторонники стали преследоваться как еретики. За догматическими спорами о природе Христа скрывалось сложное пере​плетение экономических, политических и социальных противоречий между Визан​тией и населением ряда сепара​тистски настроенных провинций (Сирии, Палестины, Египта), вы​звавших ряд восстаний христнан-монофизитов (Александрия — 457, Иерусалим — 458, Антиохия — 468), длительную воору​женную борьбу и, наконец, око​нчательное отделение от официальной Византийской церкви так называемых Нехалкидонских це​рквей.

МОНТАНИСТЫ — направление в раннем христианстве, возникшее в середине II века во Фригии. Названо по имени Монтана, бывшего жреца Кибелы, по обращении в христианство провозгласившего себя «параклетом» (утешителем), с приходом которого «царство Духа» сменяет царство «Отца» и «Сына». В предвидении скорого «конца света» и Второго Пришествия, которое ожидалось в мало-азийском городке Пепузе (поэтому приверженцев Монтанизма называли также пепузитами), Монтанисты проповедовали аскетизм, запрет повторных браков, мученичество во имя веры. Рассматривая обычные христианские общины, как собрания «душевных» людей (психиков) и считая людьми «духовными» (пневматиками) только своих приверженцев, Монтанисты отвергали авторитет епископов. Осужденный церковью, Монтанизм в III веке сохранял влияние в Африке, где его крупным представителем был Тертуллиан. Отдельные Монтанистские общины просуществовали до VIII века.

МОРАВСКИЕ БРАТЬЯ — См. Чешские братья.

МОРМОНЫ — распространенное название Церкви Иисуса Христа Святых Последнего Дня, образованной в 1830 Джозефом Смитом, жителем одной из дере​вень американского штата Нью-Йорк. Ру​ководимая им община «Святых Последнего Дня» вынуждена была из-за религиозных преследований часто мигрировать (Нью-Йорк, Огайо, Миссури, Иллинойс). В 1844 про​рок был убит, и новый руководи​тель церкви Брайем Янг повел мо​рмонов на Дальний Запад. В 1847 году в районе Большого Соленого Озе​ра, в местах обитания индейского племени Юта, Мормонами была основана колония с центром в Солт-Лейк-Сити. В последующие несколько лет поселения Мормонов значительно расширились, как вследствие иммигра​ции (от 3 до 4 тыс. человек в год), так и в результате высокого естественного прироста. В 1850 году их владе​ния в Большом Бассейне получили статус «Территории Юты», а в 1896 году — штата Юты. Вероучение Мормонов ос​новывается на догмах консервативного протестантизма и «откровениях» Дж. Смита. Главные источники вероуче​ния — Библия и Книга Мормона. Символ веры Мормонов содержит 13 ста​тей, подтверждающих верность традиционным положениям христианского учения о Троице, Искуплении, Наказании, Спасении и т.п., а также свидетель​ствующих об особой приверженно​сти традициям раннеапостольской церкви. По аналогии с раннеапостольской церковью, в Мормонской Церкви установлены должности апостолов, пророков, пастырей, учителей и евангелистов. Управле​ние церковной жизнью возлагается на Совет Двенадцати Апостолов, который избирает из своей среды Пре​зидента церкви. Центральной Богословской те​мой учения Мормонов является «собрание племен израилевых» и «восстанов​ление истинной христианской церкви». Идея «собрания» находит практическое воплощение в миссионерской деятельно​сти, которой постоянно заняты почти 28 тыс. человек, обязанных распро​странять учение Мормонов, как в США, так и за их пределами и заботиться о создании новых церковных общин. В настоящее время церковь Мормонов имеет не менее 3 млн. членов, из них почти 2/3 проживают в США.

МУРАШКО ИВАН ПЕТРОВИЧ, (1891 — ок. 1953) — основатель (вместе с О. М. Кирильчук) Церкви Евангельских Христиан Святых Си​онистов. Родился в д. Размерки Грод​ненской губернии. В 1912 году уехал в США, где стал баптистом, а затем пере​шел к пятидесятникам. В 1925 году ве​рнулся в д. Размерки, которая нахо​дилась тогда на территории Польши. С 1926 года начинает пропо​ведовать пятидесятничество, у не​го появляются последователи, растет авторитет. С 1932 года Мурашко И. П. и его «духовная жена» Кирильчук стали учить о «земном Сионе», «Новом Иерусалиме» и необходимости от​дыхать два дня в неделю — суб​боту и воскресенье. Новая трак​товка пятидесятничества получи​ла довольно широкую поддержку, и уже в 1934 году был проведен первый съезд, на котором принят «Статут Евангельских Христиан Святых Си​онистов». В 1936—1938 годах Мурашко и Ки​рильчук предприняли попытку по​строить «Сион» на хуторе Заречица, собрав под свое начало до 500 человек, но она провалилась. При​хватив общественную кассу, они весной 1938 года тайно бежали в Аргентину, где безбедно и дожили свои дни.

МУРАШКОВЦЫ — См. Евангельские Христиане Святые Сионисты.

МЮНЦЕР ТОМАС, (Munzcr, Muntzer) ок. 1490—1525 — идеолог народной немецкой Реформации, пред​водитель Крестьянско-Религиозной Войны в Германии в 1524—1525. С самого начала своей священнической дея​тельности критически относился к Католической Церкви, позже примкнул к сторонникам Мартина Лютера (Магистерская Реформация). В 1520 году порывает с умеренной позицией Лю​тера и сближается с позицией революционно настроенных крестьян и городского плеб​са (Радикальная Реформация), стремясь выразить их идеоло​гию в религиозно-мистической форме. Он пытается найти обоснование своих взглядов в идеях Иоахима Флорского, а также немецких мистиков Экхарта, Таулера, подчеркивавших де​ятельную природу человека.

[image: image20]Мюнцерское восстание.

Боль​шое влияние на Мюнцера оказало учение Чешских Таборитов, в особенности их идея роли «Ревнителей Дела Бо​га» в свержении мирового зла. Хо​тя Мюнцер формулирует свои идеи в традиционных пантеистических категориях, они служат ему для выражения призыва к преобразованию земно​го мира в общих интересах, совпа​дающих в конечном счете с замыс​лом Бога. Мюнцер развивает традицию мистиков, выступавших против церковной ортодоксии, самоуверенных «фарисеев, епископов и книжни​ков», и противопоставлявших им непосредственную «веру сердца». Он решительно отвергает «мерт​вую букву» церковного учения, искази​вшего Божественный разум и погрязше​го в человеческих мирских пороках. Чтобы обрести подлинную исти​ну, человек должен порвать со своей греховной природой, почув​ствовать в себе дух Христа и от «безбожной мудрости» обратить​ся к высшей Божественной мудрости, бескорыстной и возвышенной. Фу​ндаментом для такого обновленного разума не может быть ни учение церкви, ни проповеди лице​мерных папистов, а только основа души, которая способна познать Бо​га таким, каков Он есть. Человеческий разум должен быть подчинен вере. По мнению Мюнцера, условием прорыва к обно​вленному разуму служит укрепле​ние живой религиозной веры, обретаемой в про​цессе общения с Богом и противо​поставляемой вере книжной, «пе​ргаментной». Такое общение озна​чает сближение человеческой и Божественной воли, когда человек становится как бы составной частью Божественного Про​мысла, мыслит и действует в соот​ветствии с Божественным Предначертани​ем. Убежденность в этом позволя​ет ему оспаривать любой авто​ритет, даже церковной интерпретации Библии и положения Священного Преда​ния. Таким образом, подчинение человеческого разума Божественной воле — не униже​ние разума, а, напротив, его преоб​разование посредством истинной веры, раскрытие совершенного разума в человеке. Для Мюнцера Бо​жественная Истина выступает, по суще​ству, как человеческая и земная в вы​сшем понимании, а приписывание человеческому разуму статуса Божествен​ности означает отстаивание его су​веренности и независимости от книжного, официального, без​божного (в понимании Мюнцера) разу​ма. Высшим критерием объявляет​ся Святой Дух, действующий в человеческой душе, этот чистейший и непосредственнейший источник истины для человека (т.е. в конечном счете собственное понимание человека). Бескомпромиссно и страстно про​веденная вера приводит Мюнцера к при​нципам иррелигиозного мышления, к оправданию суверенности имен​но человеческого разума.

«Н»

НАЗАРЯНЕ — христианская организация, возникшая в 20-х годах XIX века в Венгрии. Назаряне получили некоторое распространение на территории Чехословакии, Венгрии и на юге России, в частности в Закавказье. Назаряне выступали против духовенства и церковной иерархии, культа мощей и святых. Радикалы среди Назарян отвергали светскую власть, присягу, воинскую повинность, проповедуя непротивление злу насилием. В России Назаряне были близки к молоканам, с которыми слились в начале XX века; Назаряне на Западе в это же время слились с баптистами.

НАУЧНЫЙ КРЕАЦИОНИЗМ, (от лат. crealio — сотворение) — модернизированная форма креациониз​ма — религиозного учения о творении Богом мира. Получил развитие в 60-е годы среди фундаме​нталистов в США. Идеологи Научного Креационизма Г. Моррис. Дж. Уигкомб, Д. Гиш, X. Кларк и другие теологи пытаются использовать новые методы для опровержения эволюционного учения. Для Научного Креационизма характерны жесткий антимодернизм, защита истинно​сти буквального понимания Библейской версии творения за счет широкого использования данных наук о при​роде, провозглашение Научного Креационизма строго научной альтернативой эволюционному учению. Для обоснования Научного Креационизма созданы Исследовательские Центры, наиболее крупный — Институт Креационистских Исследований. Основные аргументы Научного Креационизма сводятся к обоснованию с помощью второ​го начала термодинамики «Тепло​вой Смерти» Вселенной, отрица​нию промежуточных форм среди ископаемых и существующих ор​ганизмов, опровержение научной геохронологии, чтобы обосновать небольшой возраст Земли и, тем самым, обличить в ошибочности эволюционное уче​ние. Идеологи Научного Креационизма используют идеи неокатастрофизма для трак​товки Библейского потопа, как мирового катаклизма, который привел к созда​нию ископаемых остатков. Фунда​менталисты развернули активную политическую и идеологическую борьбу за принятие законодательными органами штатов США законов о равном количестве часов для преподавания Научного Креационизма и эволюционного учения.

НЕЗАВИСИМЫЕ ЦЕРКВИ, ИНДЕПЕНДЕНТЫ (англ. букв. — независимые) — наиболее радикально настроенная часть пуритан, образовавшая партию, которая выражала интересы средней буржуазии и «нового» дворянства во времена буржуазной революции в Англии в XVII веке (см. также Конгрегационалисты). Независимые церкви, не относятся к какой-либо деноминации и придерживаются исключительно конгрегационалистской (общинной) формы управления.

НЕКРАСОВЦЫ — старообряд​цы-беспоповцы из числа донских казаков во главе с атаманом Иг​натом Некрасовым, бежавшие по​сле поражения казацко-крестьянского восстания К. Булавина (1707—1709) сначала на Кубань, а затем перешедшие в Турцию. В услови​ях инонационального окружения они эволюционировали в своеобраз​ную религиозно-этническую общность, со​хранив язык, обычаи, традиции, обряды. После Октябрьской Революции одна группа Некрасовцев приехала на Кав​каз, в Приморско-Ахтырскин рай​он. Другая возвратилась в 1962 году и поселилась в Ставропольском крае.

НЕООРТОДОКСИЯ — (от греч. neos — новый, orthodoxos — пра​воверный, строго придерживаю​щийся какого-либо учения) — сложившее​ся после 1-й Мировой Войны тече​ние протестантской мысли, направленное против Либеральной Теологии и от​разившее кризис Социального Оп​тимизма и Рационализма в западном общественном сознании XX века. Его станов​ление началось с появления Диале​ктической Теологии, однако Неоортодоксия — более широкая тенденция, свя​занная с попытками оживить идеи ранней Реформации, особенно по​нимание Бога и человека в ортодоксальном протестантизме — Лютеранстве и Кальвинизме. В отличие от фундаментализма, Неоортодоксия стремится опереться на фило​софские (главным образом экзистенциа​листские) концепции человека, в политике ориентируется на ли​берализм. Термин «Неоортодоксия» чаще упо​требляется для обозначения американского варианта Диалектической Теоло​гии, который сформировался по​зже европейцами и испытал его влияние, но непосредственно был обуслов​лен необходимостью осмыслить и дать религиозно-философское объяснение сложной социаль​но-экономической и духовной си​туации, порожденной «Великой депрессией» 1929—1933 годах. Американская Неоортодоксия активно выступила против Либе​ральной Теологии, различных форм религиозного рационализма, против уче​ний, обосновывающих способ​ность человека самостоятельно разрешить коренные жизненные проблемы. Представители Неоортодоксии раз​рабатывали своеобразный неокальвннизм, утверждая абсолютный суверенитет и трансцендентность Бога и Божью благодать, как основание моральности и единст​венную возможность обретения человеком себя и пути к Богу. От​вергая либерально-теологическую трактовку религии, как проявления человеческой природы и аспекта культурной истории, они, напро​тив, представляли культуру как исход в выражение религии, а программам преобразования общества противопоставили эсхато​логические ожидания. Вместе с тем Неоортодоксия привержена идее демифо​логизации христианства и восприимчи​ва к умеренному модернизму, ей свойственно стремление соотно​сить принципы Вероучения с ре​альной человеческой ситуацией, она активно реагирует на острые социальные проблемы, сочетая за​щиту гражданских свобод с крити​кой политического консерватизма и правого экстремизма (в частности фашизма). Крупнейшие предста​вители американского Неоортодоксия — Р. Нибур и П. Тиллих (переехавший в 1933 году в США). Главные центры — Йельская Школа Богословия. Объединенная Теологическая Семинария в Нью-Йорке; в 1941 году начал изда​ваться журнал «Христианство и Кризис» (до 1966 года его реда​ктировал Р. Нибур). Идеи Неоортодоксии достаточно распространены в США, хотя в последнее время их влияние ослаблено протестантским фу​ндаментализмом.

В России к термину «неоортодоксы» прибегают протестанты в отношении адептов современной РПЦ, после того как представители РПЦ стали использовать приставку «нео» в отношении современных пятидесятников и кальвинистов: неопятидесятники, неокальвинисты.

НЕОСХОЛАСТИКА — собира​тельное понятие, объединяющее различные течения религиозной филосо​фии (главным образом католической, отча​сти протестантской), стремящейся к реставрации средневековой схоластики. Возникновение Неосхоластики относится к XVI веку. Неосхоласты предпринимали попытки приспособить учение Фо​мы Аквинского к новым веяниям в науке и философии и тем самым защитить схоластику от критики передовых мыслителей Возрождения и Нового Времени. На рубеже XVIII и XIX веков в Италии и Германии начинается так называемая католическая реставра​ция, направленная на восстанов​ление влияния схоластической филосо​фии. Со второй половины XIX века распрост​ранение Неосхоластики принимает все более широкие масштабы и новые формы: оно идет в основном в русле неотомизма.

НЕОТОМИЗМ — господствующее те​чение в философии современного Католи​цизма. Широкое распространение получил в странах Католического Вероис​поведания (Испания. Италия, Франция, некоторые страны Латинской Америки). Главную свою цель неотомисты (Маритен, Жильсон, ван Стеенберген, Лотц и др.) усматрива​ют в философском обосновании Христианского Вероучения. Сохранив верность основным идеям Томизма (философия Те​одицея, Томистский Рационализм и др.), сторонники Неотомизма приспосаб​ливают его к современным условиям. С этой целью они дают теологическую интерпретацию современным естественно-на​учным теориям, пытаются соединить Томизм с отдельными положениями но​вейших идеалистических школ (феноменологии, философской антропологии, фрейдизма и др.). Эта ориентация Неотомизма особенно усилившаяся после II Ватиканского Собора, отразилась и на его социально-политической программе: углубила её компромиссный хара​ктер, усилила тенденцию к обо​снованию социальной роли католицизма.

НЕСТЯЖАТЕЛЬСТВО — религиозно-политической течение в России конца XV — начала XVI века, приверженцы которого выступили с требованием отказа церкви от «стяжания» (т.е. от приобретения земельных и имущественных ценностей), как противоречишего Евангельским идеалам и наносящего ущерб авторитету Церкви. Идейное обоснование этого требования содержалось в трудах Нила Сорского, Вассиана (Патрикеева), старца Артемия и др.. Так, в «Монастырском Уставе»» Нил Сорский утверждал, что приобретение собственности несовместимо с монашеским обетом, обязывающим к отречению от всего мирского, строгому, аскетичному образу жизни, личному труду, как источнику существования. Его ученик Вассиан Косой выступил за конфискацию монастырских земель и образование земельного фонда для надела мелких и средних феодалов. Нестяжательство отвечало интересам крупного боярства и удельных князей, стремившихся сохранить свои владения, а потребность великокняжеской власти в земле для дворянства удовлетворить за счет секуляризации церковных земель. Против Нестяжательства выступили Иосифляне во главе с Иосифом Волоцким, убедившие Ивана III отказаться от поддержки нестяжателей как противников политики усиления великокняжеской власти. Собор 1503 года осудил Нестяжательство и высказался за сохранение церковной земельной собственности. Однако борьба Нестяжателей с Иосифлянами не прекратилась. Лишь на церковном соборе 1531 года Нестяжательство потерпело окончательное поражение. Нестяжательство оказало значительное влияние на формирование антифеодальных религиозных движений XVI века.

НИЛ СОРСКИЙ — (в миру Нико​лай Майков, ок. 1433—1508) — русский религиозный мыслитель, идеолог движения нестяжателъства, ос​нователь скита на р. Соре. В духе исихазма требовал от верующих сосредоточения на своем внутреннем мире, участия в производительном труде, а от церкви — отказа от насилия по отношению к инакомыслящим и от огромных богатств монасты​рей. Отличительной чертой сочинений Нила Сорского был психологизм, строгость отбора источников, критичное отноше​ние к текстам. Нил Сорский заслужил у средневековых любителей книги уни​кальное звание «великого старца».

«НОВГОРОДСКО-МОСКОВСКАЯ ЕРЕСЬ» — общественное Реформационно-Гуманистическое Движение конца XV — начала XVI века, возникшее в среде низшего и среднего духо​венства и демократических слоев горо​да, поддержанное отдельными представителями крестьянства (главным образом в новгородской земле). Оно преемственно связано со Стригольничеством, от которого унаследовало обличение господствующей церкви и основное ядро религиозно-реформационных идей. Стригольничество, Новгородско-Московская Ересь, ереси Матвея Башкина и Феодосия Косого представляют собой разные этапы истории русской Религиозно-Реформационного Движения, под​вергшего полному пересмотру православное вероучение с позиции «здравого смысла». Вслед за от​вержением почитания икон, мо​щей, веры в чудеса, всего церковного ритуала, самого института церкви проповедовалась широкая демо​кратизация «учения книжного», то есть отрицалась духовная монопо​лия средневековой церкви. Новгородско-московские «еретики» провозглашали «в ограде веры», как её понимали, «самовластие» ума и души, то есть способность положительного проявления личности индивида. Их критика распространялась и на догмат о воскрешении мертвых, что (при положении «самовластия» ума и души) означало требование до​стойной человека жизни на земле. Они выдвинули и тезис о равенст​ве народов и вер. «Новгородско-Московская Ересь» имела сторонников в Твери и Ростове Великом. Она втянула в идеоло​гическую и политическую борьбу все слои русского общества. Новгородский и Псковский очаги её были наиболее радикальными в обличении и критике церкви и отличались демократическим составом участ​ников. Их интеллектуальным и политическим центром была Москва, где протекала деятельность вели​кокняжеских дьяков «Новгородско-Московской Ереси» Фе​дора и Ивана Курицыных, писца Ивана Черного, пользовавшихся покровительством Ивана III и ми​трополита Зосимы. Лидеры «Новгородско-Московской Ереси» — священни​ки Алексей и Денис были вызваны великим князем в Москву, где им были вверены Архангельский и Успенский Соборы. В состав придворного кружка из сторонников «Новгородско-Московской Ереси» входила сноха Ивана III — Елена. Явно назревал кризис церкви. Высшие иерархи её, добивавшиеся созыва Собора против сторонников «Новгородско-Московской Ереси» в 1490 году, стали опасаться, что он станет собором над церковью, ут​вердит в правах еретическое учение и откроет таким образом дорогу великокняжеской («королевской») ре​формации. В борьбу «Новгородско-Московской Ереси» с церковью оказался вплетенным конфликт между великокняжеской и церковной властью. Ряд влиятельных церковных иерархов во главе с игуме​ном Волоколамского монастыря Ио​сифом Саниным подняли лозунг «Священство выше царства» и плели политический заговор против Ивана III. Волна против движения «Новгородско-Московской Ереси» середины XVI века выдвинула куда более радикальные антифеодальные требова​ния, чем «новгородско-московские еретики», но никогда не были пре​взойдены масштабы дви​жения «Новгородско-Московской Ереси» конца XV — начала XVI века. В 90-х годах XV века церковь и великокняжеская власть пошли на компромисс: це​рковь полностью признала при​оритет светской власти; в свою оче​редь Иван III отказался от поддержки представителей «Новгородско-Московской Ереси». Собор 1490 года со​стоявшийся в Москве, не стал реформационным, однако он не удо​влетворил сполна инквизиторских вожделений церковной иерархии. В 1504 году состоялся новый Собор против «Новгородско-Московской Ереси», закончившийся расправой над их лидерами в Мо​скве и Новгороде, осудивший на монастырское заточение многих других деятелей движения. Некоторым из них удалось бежать в Литву.

«НОВЫЙ ИЗРАИЛЬ» — См. Христововеры.

НОКС ДЖОН (Knox), 1515—1572 — идеолог и вождь шотландской Рефор​мации. Активно боролся против католицизма в Англии и Шотлан​дии, несколько лет провел в эмиг​рации, в Женеве сблизился с Каль​вином. По возвращении в 1559 году на родину возглавил борьбу шотландских протестантов против прокатолической политики королевского правительства, важнейшим результатом которой было провозглашение пар​ламентским актом 1560 года пресвите​рианства государственной религией Шотлан​дии. Теоретически деятельность Нокса была связана с разработкой (пре​имущественно в духе кальвиниз​ма) богословских вопросов, новой реда​кцией Псалтири, написанием подробной «Истории реформации в Шотландии» (опубликованной в 1587 году). Большое внимание он уделил также социально-политическим проблемам, высказал мысль о народной воле как источнике гражданской власти, обо​сновывал необходимость ограни​чения полномочий монарха и пра​вомерность сопротивления тира​нии. Идеи Нокса оказали большое влияние на радикальные слои английских пуритан.

[image: image21]Королева шотландцев и Джон Нокс.

НОМИНАЛИЗМ — (дат. nomen — имя), одно из главных направле​ний средневековой схоластической филосо​фии. Настаивая на объективном существовании лишь единичных вещей, сторонники Номинализма отвергали положения реализма, признава​вшего объективное существование общих понятий в Божественном уме. Если для крайних номиналистов существуют только единичные ве​щи, а общие понятия суть лишь «звук», то для умеренного Номинализма по​следние возникают в человеческом по​знании в процессе абстрагирова​ния и существование общих поня​тий признается если не вне чело​веческого разума, то в самом позна​ющем уме. В применении к христианской теологии Номинализм вел к отрицанию еди​ной Божественной субстанции трех Лиц христианской Троицы. Решение пробле​мы обших понятий в Номинализме было антидиалектично и могло вести к субъективизму. В то же время Номинализм ориентировал познание на отход от Богословской проблематики и на из​учение мира природных явлений.

НОНКОНФОРМИСТЫ — См. Диссентеры.

«О»

ОБНОВЛЕНЧЕСТВО — оппозиционное движение в русском православии послереволюционной поры, повлекшее за собой временный раскол РПЦ. Возникло весной 1922 года. Первоначально существовало в виде реформаторских групп «Живая Церковь», «Союз Церковного Возрождения», «Союз Общин Древлеапостольской Церкви» (СОДАЦ), «Народная Церковь» и множества других более мелких образований такого же типа. Ими был создан общий орган руководства церковью — Высшее Церковное Управление (ВЦУ), призванное заменить патриарха. Каждая группа разработала программу церковных преобразований, рассчитанную на радикальное обновление РПЦ. Эти программы были обсуждены на созванном обновленцами Поместном Соборе 1923 года, который высказался в поддержку Советской власти, низложил патриарха Тихона, но санкционировал лишь частичные преобразования церковной жизни, отложив проведение основных реформ на более поздний срок. ВЦУ было преобразовано в Высший Церковный Совет (ВЦС). Не признавший соборных решений патриарх Тихон анафематствовал обновленцев, но они продолжали борьбу за увеличение числа своих приверженцев. В конце 1923 года было принято решение о роспуске обновленческих групп и объединении их членов в Обновленческую Церковь, которую вскоре стали называть Православной («Живая церковь» этому решению не подчинилась и продолжала функционировать самостоятельно). На смену ВЦС пришел Обновленческий Синод с митрополитом во главе: до 1925 года этот пост занимал Евдоким (Мещерский), до 1930 года — Вениамин (Муратовский), а после — Виталий (Введенский). В 1925 году обновленцы созвали следующий Поместный Собор, на котором рассчитывали примириться с тихоновцами, лишившимися своего лидера. Собор официально отказался от проведения реформ не только в области догматики и богослужения, но и в укладе церковной жизни. Практически это означало ликвидацию Обновленчества, как идейного течения. Неуспех обновленцев объяснялся тем, что верующие не приняли их религиозно-церковного реформаторства, усмотрев в нем «порчу православия», отказ от «веры отцов и дедов».

ОБЩЕСТВО ИИСУСА — См. Иезуиты.

ОБЩИЕ, «акинфьевцы» — после​дователи вероучения, ставившею во главу угла раннехристианские идеалы равенства и общности имущества. Они создали коммуну, чтобы воп​лотить свое вероучение на практи​ке. Возникло это учение в моло​канской среде в Саратовской губернии на грани первой и второй третей XIX века. Идеологом и руководителем Общих был крестьянин Михаил Акинфьевич Попов. Он создал «Устав Об​щего Упования». Общие обобществили средства производства и орудия труда, использовали кооперативные формы труда, создали общий де​нежный и продовольственный фонд, который распределялся между участ​никами коммуны, за вычетом «материальных и денежных благ, рассчитанных на воспроизводство необходимых условий жизни всех и каждого». У Общих существовала производственная и духовная иерархия («чины»), обеспечивавшая плано​мерность труда и поддержание религиозно-моральных принципов, слу​живших коммунальному устройству жизни. Общие подвергались преследо​ваниям со стороны церкви и само​державия: Попов и его единомышленники были сосланы в Ленкоранскнй уезд Шемахинской (Ба​кинской) губернии. Здесь наиболее пло​дотворно проявилась жизнь ком​муны. Были заведены на общественные средства школы с пятилетним сроком обучения мальчиков и девочек (со​вместно), где преподавались осно​вы родной речи, арифметика и правила «Общего Упования». Летом дети участвовали в поле​вых работах. Общие находились под постоянным надзором светских и церковных властей. В конце 1854 года про​тив Общих было начато судебное дело. Попов и группа его ближайших сотрудников были сосланы в Си​бирь (Минусинский уезд Енисейс​кой губернии). По месту новой ссылки Попов возобновил комму​ну, существовавшую до 1867 года, ког​да Попову разрешено было вернуться к своим единомышленни​кам в Шемахинской губернии. Со вре​менем руководящая верхушка Общих стала все больше отдаляться от низов и укреплять над ними свою власть. Руководители организации ста​новились собственниками, присваивавшими продукты общественного труда и таким образом обогащавшимися. Эти внутренние противоречия у Общих про​слеживаются уже с 40-х годов XIX века. В таких условиях постоянные пра​вительственные преследования привели к краху коммуны Общих во второй половине XIX века. Учение и практика Общих принад​лежит к явлениям крестьянской со​циальной утопии в России. На протяжении всего XIX века в России возникали и действовали (в тече​ние разных отрезков времени) кре​стьянские социально-утопические об​разования. Таковы Духоборческая Ком​муна Савелия Капустина (Молоч​ные Воды), Староверческие Коммуны Ивана Петрова в Ярославской губернии и Антипа Яковлева в Кост​ромской губернии, Православная Коммуна «Любовь Братства» Николая По​пова в Костромской губернии, Моло​канская Коммуна «Союзное Брат​ство» Ивана Григорьева в Са​марской губернии, Трудовые Ассоциа​ции Крестьян (возможно христововеров) Осипа Дурманова в Оре​нбургской губернии, им подобные ас​социации крестьян в Тверской и Кубанской областях (70-е года), а на исходе века — Духоборческая Христианская Община Всемирного Братства Петра Веригина. Все они проделали тот же путь социаль​ной эволюции, что и коммуна Общих Михаила Попова.

ОБЩИНА ОНЕИДА — одна из протестантских утопических религиозных организаций, возник​шая в США в середине XIX века и пытавша​яся в практической жизни воплотить принципы примитивного христианского коммунизма, содержащие​ся в первоначальном христианст​ве. Основатель Общины Онеида Джон Хамф​ри Нойес (1811—1886) для дости​жения святости и личного совер​шенства призывал единоверцев к общему владению собственно​стью и общности жен: так называемая теория «сложного брака». Эта теория рассматривала каждую женщину в группе, как жену каждого муж​чины и каждого мужчину, как му​жа каждой женщины. Община просуществовала в Онеиде (штат Нью-Йорк) в течение 30 лет и под давлением общественности, воз​мущенной «безнравственным по​велением членов общины», распа​лась к 1879 году.

ОНТОЛОГИЗМ — (от греч. on — род, падеж, onios — сущее и logos — слово, учение, закон) — принцип православной мистики, вы​ражающий веру в Божественную сущ​ность мира и абсолютную реаль​ность христианских святынь. Принцип Онтологизма совмещает в себе идею «теоцентризма» (Богоприсутствия) и «культоцентриэма», то есть отноше​ния к жизни как священнодейст​вию, теургии. Принципу Онтологизма про​тивостоят идеи «Богопокинутости», эгоцентризма и т. п..

ОПРАВДАНИЕ — согласно католической теологии, превращение гре​ховной души в спасенную, т.е. достойную вечной жизни. В религиозной философии учения об Оправдании развива​лись в связи с эволюцией пред​ставлений о человеке. Согласно преданию Оправдание обусловлено Ветхозаветным Законом, Евангельским Искупле​нием, верой и делами христиани​на. Трактовка Оправдания ставила в основ​ном проблемы формирования ли​чности в церковном сообществе, пыта​ясь разрешить противоречия сле​дующих Новозаветных положений:

1) «вера, если не имеет дел, мертва» (Иак. 2:17),

2) «Бог вменяет праведность независимо от дел» (Рим. 4:6).

То​мизм настаивал на 1-й формуле, т.е. на достаточности для Оправдания подчи​няться авторитету церкви (гаран​ту «дел»). Мистические учения возвы​шали роль Личной Веры в ущерб роли церковных обрядов. В эпоху Рефо​рмации учение об Оправдании «только ве​рой» было положено в основу Этики феодально-религиозных структур. Декреты Тридентского Собора формулировали доктрину Оправдания на базе Томизма. Новейшая католическая Теология, существенно обнови​вшая концепцию человека, отста​ивает авторитет церкви как осно​ву Оправдания (например, в конституции II Ва​тиканского Собора «О церкви в со​временном мире», в энцикликах Иоанна Павла II).

ОПРАВДАНИЕ ВЕРОЙ — цент​ральный догмат протестантизма, сформулированный М. Лютером. Согласно ему, спасение достигает​ся не посредничеством католической цер​кви, не молитвами монахов, не «сверхдолжными делами», заслу​гами святых, не добрыми делами пользу церкви, а личной верой в Бога. «Бог не может и не хочет позволять господствовать над ду​шой никому, разве лишь самому Себе». Никто не может быть по​средником между людьми и Бо​гом. Человек может спасти душу только посредством веры, которая непосредственно даруется Богом. Из догмата об Оправдании Верой вытекало тре​бование всеобщего священства, равенства всех верующих перед Богом, ведущего к упразднению особого сословия священников, наделенного якобы Божественной благода​тью, а следовательно, и дорого​стоящей римской курии, власти римского папы. Учение об Оправдании Верой вело к отрицанию монашества, культа святых и их мощей, догмата о чистилище. В результате рез​ко сокращалось количество религиозных праздников и обрядов, осуществлялся протестантский идеал «дешевой церк​ви». Отрицался также авторитет священного предания, папских декретов и посланий. Единственным авто​ритетом и хранителем Божественной благодати, откровения Бога объ​являлась Библия — Священное Писа​ние. Каждый верующий получал право на свободное чтение и ис​толкование Библии, которая была переведена с латыни на национальные языки. Дальнейшее развитие догмат об Оправдании Верой получил в кальвинизме, сфо​рмулировавшем Учение о Предоп​ределении, в наиболее категорической форме: Бог еще до сотворения ми​ра предопределил часть людей к спасению. Англиканская церковь, приняв основные догматы протестантизма, соединила учение об Оправдании Верой с Учением о Спасающей Силе Церкви, отвергла всеобщее священство верующих и сохрани​ла церковную иерархию, Таинства и це​либат высшего духовенства.

ОРДЕН ОРАНЖИСТОВ — северо-ирландская религиозная протестантская организация.
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Официальное название — Ирландский Верно​подданный Оранжистский Инсти​тут. Названа по имени английского коро​ля Вильгельма III Оранского. Орден Оранжистов основан в 1795 году. Деятельность Ордена Оранжистов была направлена против ир​ландского народно-освободительного движения. После раздела Ирландии в 1921 году влияние Ордена Оранжистов выступающего за сохранение Северной Ирландии в со​ставе Соединенного Королевства усилилось. Он играет существен​ную роль в политической жизни. Членов Ордена, разнородного по социаль​ному составу, в котором около 100 тыс. человек, характеризует религиозный протестантский фа​натизм, ненависть к католикам.

ОРИГЕН, (Origenes, около 185—253/4) — один из виднейших раннехристианских богословов. Родился в Александрии. С 217 году возглавлял христианскую школу в Александрии. В 231 году его деятельность подверг​лась осуждению со стороны Александрийской и других церквей, после чего Ориген переселился в г. Кесарию (Палестина). Во время очередных гонений на христиан при импера​торе Деции Ориген был заключен в тю​рьму в г. Тире и подвергнут пыт​кам, от которых умер. Интересы Оригена охватывали все области христианского учения его времени. Он осущест​вил огромный текстологический труд, создав Гекзаплу — сравнительный текст 6 редакций Ветхого Завета на еврейском языке и в греческих пере​водах. Развивая аллегорический метод Филона Александрийского, Ориген заложил основы христстианской экзеге​тики, а его сочинение «О началах» является одним из первых опытов си​стематизации христианской догматики. Полемизируя с язычеством в апо​логетических работах (особенно «Против Цельса»), Ориген в то же вре​мя ставил задачу синтеза анти​чной философской традиции, пре​жде всего стоического платониз​ма, с христианством. Идеи Оригена, как при его жизни, так и после смерти, вы​зывали споры среди теологов, в частности между Руфином и Иеронимом. В 553 году на V Вселенс​ком Соборе учение Оригена за ряд поло​жений (о предсуществовании душ, конечном всеобщем спасении и др.) было официально осуждено, однако продолжало пользоваться влиянием.

ОРТОДОКСИЯ, (греч. — пра​вильное мнение) — твердая после​довательность, приверженность к традициям, основам какого-либо уче​ния, мировоззрения, полностью исключающая даже незначительные от​клонения. Термин «Ортодоксия» возник в христианстве во II веке. С появлением первых ересей этот термин используется как противо​поставление иноверию. Ортодоксия в религии — право​верие, неуклонное следование традиционному учению церкви. Так после раскола единой Христианской Церкви в 1054 году на западную и восточную, восточная христианская церковь стала именоваться Византийская Ортодоксальная (то есть Правоверная) Автокефальная Церковь. Патриарх Никон для привлечения паствы и борьбы с язычеством в русской церковной среде на Соборе 1663 года правоверное христианство переименовал в православное. Однако, современное название «Русская православная церковь» было принято как официальное лишь осенью 1943 года при И. В. Сталине. До этого времени существовали иные официальные названия — «Греко-восточная российская церковь», «Правоверная кафолическая греко-российская церковь», «Российская Церковь», «Русская церковь», «Московский патриархат» и некоторые другие.

ОСВЯЩЕНИЕ — процесс духовного совершенствования верующего, происходящий под влиянием Святого Духа. Освящение — процесс длительный по времени. Отождествлять термин Освящение с терминами Оправдание (мгновенный акт), Рождение Свыше, Искупление и т. п. нельзя.

ОТКРОВЕНИЕ — По христианскому вероучению Божественное Откровение на​шло выражение в Священном Писании, а в православии и католицизме и в Священном Предании.

В представле​нии верующих нехристианских религий Откровение — открытие божеством сверхъестественным способом Своей воли или каких-либо «божественных ис​тин». Согласно этому представле​нию, Откровение может осуществляться яв​лениями божества, знамениями, видениями, внушениями. В боль​шинстве религий Откровение — основа приобщения к Божественному знанию, которое не может быть приобретено путем логических рассуждений.

ОТЛУЧЕНИЕ — исключение из состава членов данной церкви; практикуется во многих религиях, в том числе в христианстве, в частности в католициз​ме, православии и протестантизме. По Библии (1.Кор.5:11) Отлучение от религиозного общения полагалось за пре​ступления против веры, но не вле​кло за собой лишения гражданс​ких прав. При смешении граж​данской и церковной юрисдикции в средневековых государствах Отлучение было в Католической Церкви проявлением исправитель​ной и карательной власти клира в церковных и светских делах. Отлучение лиша​ло верующего Таинств, богослу​жений, церковной должности, судебных прав. Общение с отлученным приравнивалось к преступлению. Каноническое право различало великое Отлучение («смертоносное») — простое и торжественное (анафема) и ма​лое (временное, «врачующее»). Наряду с интердиктом (запретом богослужений) Отлучение составляло си​стему наказаний, активно приме​нявшихся папством для давления на государей и феодалов, в борьбе с ересями и свободомыслием, для дискредитации правоверных (православных) и протестантов. На Тридентском Соборе были вынесены 33 анафе​мы; на I Ватиканском Cоборе преданы Отлучению противники догмата «О непогрешимости Папы». Курс II Ватиканского Собора на обновле​ние католицизма сопровождается призывом к отказу от Отлучений (7 декабря 1965 года Павел VI отменил на заседа​нии Собора буллу 1054 года об Отлучении пат​риарха М. Керуллария; в 1971 году сня​то Отлучение с М. Лютера).

ОТПЕВАНИЕ — церковный обряд, со​вершаемый священнослужителя​ми над умершим, находящимся как в храме (Очное Отпевание), так и за его пределами (Заочное Отпевание). В про​шлом заочное Отпевание допускалось в РПЦ лишь в порядке исключе​ния; в настоящее время оно практикуется значительно чаще. В протестантизме обряд отпевание именуется Обрядом Погребения, при исполнении которого многие протестантские конфессии не молятся за умерших, а весь процесс прощания с умершим и его погребения направлен на обращение присутствующих к размышлению о скоротечности земной жизни и необходимости спасения души через покаяние.

ОТЦЫ ЦЕРКВИ — так первоначально называли епископов христианских об​щин, но с конца IV века (особенно в сочинениях Василия Великого и Григория Бо​гослова (Назианзина) наименова​ние Отцы Церкви стали применять к тем церковным авторам прошлого, которые имели особый вес в Богословии. В конце V века закрепляется практика причисления к Отцам Церкви не только епи​скопов, но и других лиц духовного звания (например Иеронима), а в VI веке список Отцов Церкви включал и мирянина Проспера Аквитанского (V век). В отличие от термина Доктор Церкви (учитель) определение Отцов Церкви менее четкое: необходимыми условиями причисления к Отцам Церкви являются ор​тодоксальность учения, святость жизни, заслуги перед церковью и древность. В начале XVIII века время деятельности Отцов Церкви на Западе было ограничено Исидором Севильским (умер 636 года), а на Востоке — Ио​анном Дамаскином (умер около 749 года). Те церковные авторы, учение которых не признается церковью полностью ортодоксальным (например, Ориген и Тертуллиан), именуются в като​лицизме церковными писателями, хотя в нецерковной практике часто называ​ются Отцами Церкви.

В протестантизме термин «Отцы Церкви» практически не используется. Но всё чаще и чаще сейчас можно встретить выражения в разговорной речи с употреблением — «Отцы Реформации», относящееся к первым реформаторам и основателям Протестантизма: Мартин Лютер, Жан Кальвин и другие.

ОТШЕЛЬНИЧЕСТВО — в широ​ком смысле аскетичное отречение от мирской жизни с максимальным огра​ничением внешних связей, Анахоретством (греч. anachoretes). Отшельничество существовало в рели​гиях Востока (буддизм, иудаизм и др.), оказавших влияние на формирование христианства. Отшельничество в христианстве известно с III века и связа​но, как с преследованиями первохристиан, так и с христианской идеей гре​ховности мира и спасительности — отказа от его соблазнов. Посте​пенно Отшельничество превращается в один из важнейших церковных институтов — монашество. В православии Отшельничество — форма монашеского «скитского» или «пустынного» жития, уедине​ния, связанного с добровольным принятием помимо общих уста​вных дополнительных аскетических обетов.

«П»

ПАСТВА — термин, традиционно при​меняемый в христианстве по отноше​нию к рядовым верующим (миря​нам), которые сравниваются с овца​ми, пасомыми пастырями (пасту​хами), то есть священниками.

ПАСТОР, (лат. pastor, букв. — па​стырь, пастух) — служитель церк​ви в протестантских церквях, отрицающих институт священства.

ПАСТУХОВЦЫ — См. Адомантовы.

ПАСТЫРЬ, (церковно-славянское — пастух) — традиционно для восточного христианства наименование священнослужителя, срав​ниваемого с пастухом, пасущим свое стадо — верующих-мирян (паству).

ПАУЛИНИЗМ — понятие, испо​льзуемое в религиоведческой литературе для характеристики тех социальных уста​новок, нравственных принципов и вероучительных положений, которые характеризуются отходом от бунтарских настроений первоначального христианства и приписываются anостолу Павлу. В По​слании к Римлянам даются такие рекомендации: «благословляйте гонителей ваших; благословляйте, а не проклинайте» (12:14), «побеж​дай зло добром» (12:21), «всякая душа да будет покорна высшим властям» (13:1). Этические нормы в посланиях Павла выполняют охранительную функцию и сво​дятся к требованиям повиновения власть предержащим и призна​нию, что «нет власти не от Бога; существующие же власти от Бога установлены» (Рим.13:1). Смирение и покорность выдви​гаются в качестве нравственного эталона: «никому не воздавайте злом за зло» (Рим.12:17), «утешайтесь надеждою; в скорби будьте те​рпеливы» (Рим.12:12), «после​дуйте смиренным» (Рим.12:16). Второе Пришествие Христа ото​двигается на неопределенный срок. Для Паулинизма в противоположность Петринизму (См. Петринизм) характерна тенденция к радикальному разрыву с иу​даизмом.

ПАШКОВ ВАСИЛИЙ АЛЕКСАНДРОВИЧ, (1834—1902) — петербургский аристократ, отставной гвардии полковник, меценат. Под влиянием проповедей лорда Г. Редстока принял крещение, предоставил свой особняк для молитвенных собра​ний, стал проповедовать среди больных, заключенных, затем сре​ди рабочих Петербурга и в своих имениях.
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В 1876 году вместе с бароном М. М. Корфом основал «Общество Поощрения Духовно-Нравственного Чте​ния», которое издавало и распрост​раняло брошюры религиозного содержа​ния. Всего было издано около 200 переводных и оригинальных бро​шюр. С 1875 года по 1886 Пашковым издавался журнал «Русский рабочий». Деяте​льность Пашкова и его последователей вызвала протест Синода РПЦ, в 1877 году Пашкову было запрещено вести духовно-назидательные беседы. Пашков перенес свои проповеди в центральные губернии Рос​сии. Общины пашковцев появи​лись в Московской, Тульской, Нижегородской, Тверской, Псковс​кой, Самарской, Орловской, Яро​славской и других губерниях. Демократизм проповедей, основанных на веро​учении Общих Баптистов, привле​кал в общины рабочих, крестьян и ремесленников. Пашковские проповедники учили, что Христос принес жертву за грехи всех лю​дей; все, уверовавшие во Христа, спасены, могут уразуметь Священное Писание и толковать его другим; они непременно творят добрые дела, как плоды их веры. Богослу​жение пашковцев сводилось к мо​литве, проповедям, пению стихов. В 1884 году Пашков вернулся в Петербург и провел вместе с М. М. Корфом Съезд представителей своих после​дователей, баптистов и молокан. Заседания съезда были запрещены, Пашков по указу Александра III в 1884 году был выслан за пределы Рос​сии. По указу Синода РПЦ проповедники-пашковцы преследовались, их общины закрывались, организо​вывались судебные процессы, но чис​ло последователей Пашкова росло. Они стали называться Евангельскими Христиа​нами и были объединены И. С. Прохановым, положившим тем са​мым начало Всероссийскому Союзу Евангельских Христиан.

ПЕДОБАПТИЗМ — допущение в крещению детей (младенцев).

ПЕДОКОММЬЮНИОН — допущение к Святому Причастию детей.

ПЕЛАГИАНСТВО — течение в христианстве, возникшее на рубеже IV — V века и названное по имени его основателя Пелагия (настоящее имя Морган, действовавший в Риме церковный деятель из Британии, умер по​сле 418 года). Пелагианство отрицает Божественное предопределение, считает, что первородный грех не до конца извра​тил положительные качества человека, не поддерживает догмат о грешной природе чело​века, утверждает Свободу Воли, преуменьшает значение Благодати и Личной Веры для спасения и пре​увеличивает значение Добрых Дел. Возникшее под влиянием античного мировоззрения, Пелагианство вступило в рез​кое противоречие с господствова​вшими в церкви того времени взглядами, прежде всего с учени​ем Августина, который подверг это учение критике. Осужденное церковью, Пелагианство в смягченной форме, так называемое Семипелагианство, получило значительное распространение, его даже отождествляют с Католичеством. В новое время протестанты об​виняли (и продолжают обвинять) в Пелагианстве католицизм, обвиняли в Пелагианстве и некоторых протестантских деятелей (напр., Меланхтона обвиняли в синергизме, то есть, по сути, том же Пелагианстве). Вокруг той же проблематики идет оставшийся нерешенным в протестантизме спор инфралапсариев и супралапсариев. Первые считают, что ре​шение о спасении или гибели каж​дого человека было принято Бо​гом уже после грехопадения; вто​рые же, что все было решено еще до грехопадения. (См. Инфралапсарианство и Супралапсарианство)

ПЕНТЕКОСТАЛИЗМ — пятидесятническое движение (по-англ. Pentecostal movement).

ПЕРВОНАЧАЛЬНОЕ ХРИСТИ​АНСТВО — принятое в научной литературе обозначение периода заро​ждения и распространения христианства в I — начале II веков до образования религиозной организации. Начало его связано с проповедью Иисуса Христа, которая восстанавливается на основании древнейших слоев Евангелий, канонических и апокрифических, так как Канон еще на тот момент не был церковью определен. После казни Иисуса Его ученики оставались в Иерусалиме; сведе​ния об этом содержатся в «Деяни​ях Апостолов». Согласно тради​ции Иерусалимскую христианскую общи​ну возглавляли апостол Петр, Иоанн и Иаков, называемый в посланиях Павла братом Иисуса. В Иеруса​лиме начались преследования хри​стиан, был побит камнями Сте​фан, ставший Первым Христианским Муче​ником. Апостолы отправились проповедовать в другие города и об​ласти. В Антиохии Сирийской сре​ди грекоязыческого населения и возник​ло название «христиане» (ортодо​ксальные иудеи называли после​дователей Христа сторонниками «назорейской ереси»). Вне Пале​стины христианские проповедники обра​щались прежде всего к иудеям еврейской диаспоры, они выступали в сина​гогах, а также под открытым не​бом, в пустых мастерских, в част​ных домах своих сторонников. Последователями Христа становились и выходцы из местного населения, посещавшие синагоги в качестве «чтущих Бога», своего рода послушников. Первые христиане не отделяли себя от иудеев, как это видно из «Откровения Иоанна», а также из единичных упоминаний об обрезании, совершенном христианами из иудеев (например, был обрезан сподвижник Павла Тимофей). К середине I века христиане появились во многих городах восточной провинций Римской империи — Сирии, Малой Азии, Греции, а также в Риме, где еврейское население было достаточно многочисленно. К христианам приходили прежде всего люди, не включенные в общественные структуры античных городов или традиционно презираемые в античном мире: переселенцы из других районов, рабы, калеки, просившие милостыню (уродство в древности считалось проявлением злых сил или нечистоты), одинокие вдовы, блудницы и даже просто женщины, зарабатывавшие на жизнь своим трудом (среди них могли быть и зажиточные). Среди женщин были и представительницы высших слоев (в «Деяниях Апостолов» они несколько раз названы «почтенными» — не по возрасту, а по положению), недовольные своим неравноправием с мужчинами, аморальностью верхушки римского общества. Верования первых христиан выражены словами, вложенными в уста Петра в «Деяниях Апостолов» (10:38—43): «Как Бог Духом Свя​тым и силою помазал Иисуса из Назарета, и Он ходил, благотворя и исцеляя всех обладаемых дьяволом, потому что Бог был с Ним… наконец Его убили, пове​сив на древе. Сего Бог воскресил в третий день, и дал Ему являть​ся не всему народу, но свиде​телям, предъизбранным от Бо​га… всякий верующий в Него получит прощение грехов именем Его». Никакой развитой Теологии у первых христиан не было. На​иболее распространены были эсхатологические чаяния: надежды на скорое Второе Пришествие Иисуса, которое ознаменуется Страшным Судом над грешниками, гибелью этого мира и установлением Царства Божия на преображенной земле. Все умершие до Страшного Суда воскреснут воплоти и праведники будут допущены в Царство Божие. Перво​начально оно мыслилось, как это можно судить по рассказу, вос​ходящему к христианскому писателю 1-й половины II века Папию, как царство материального изобилия и всеобщего примирения: «там будет расти необыкновенная пшеница, ви​ноградные деревья, ветви будут сами склоняться к святым, чтобы те могли съесть плоды, все звери будут жить мирно друг с другом и служить людям…». Постепенно эти фольклорные представления менялись более возвышенными и абстрактными. Вплоть до разрушения Иерусалима в 70 году, а в некоторых общинах и дольше ожидание Конца Света определяло образ жизни и мировосприятие первых христиан. У них не было жесткой организации, любой мог прийти на их собрания, а затем и принять крещение. Сообщества христиан назывались греческим сло​ном «экклесия». На собраниях выступали странствующие проповедники — апостолы и пророки. Если апостолы передавали учение Иисуса, как они его понимали, то пророки сообщали откровения, «получен​ные ими свыше». Согласно «Уче​нию Двенадцати Апостолов» («Дидахе»), отражавшему жизнь общин в период Первоначального Христианства, апостолы и пророки могли находиться в каждой общине не более двух дней, а затем они должны были, получив пропитание на дорогу, идти дальше. Если же кто-либо хотел поселиться в данном месте, он сам должен был зарабатывать себе на жизнь. Христиане делали взносы в казну общины, на эти средства оказы​валась помощь неимущим, боль​ным, находившимся в заключе​нии верующим. Для помощи вдо​вам выбиралась «истинная вдови​ца», пожилая, одинокая, доброде​тельная. Во 2-й половине I века в ряде общин появляются должности выборных пресвитеров (старейшин), или епископов (первонача​льно разницы между ними не было), которые ведали финансовы​ми и организационными делами. Первоначально они не имели вероучительных функций и почитались мень​ше, чем пророки и апостолы. В Первоначальном Христианстве было мало обрядов; ос​новные — крещение (согласно «Дидахе» — главным образом в проточной воде, которая считалась символом «воды живой»), Причащение (Ев​харистия), молитвы. Существо​вал обычай публичного покаяния (исповеди) в присутствии всех ве​рующих, которые могли отпустить грех или наложить наказание. Все верующие назывались святыми; они также должны были разби​рать конфликты между единовер​цами, даже если эти конфликты касались светских дел. Изобрази​тельная символика у Первоначального Христианства отсут​ствовала, она засвидетельствова​на только со II века. В период Первоначального Христианства существовали различия в учении и организации отдельных христианских об​щин. Устные проповеди пророков и апостолов расходились друг с другом. Примерно с последней трети I века в разных областях появляются первые записи учения и биографии Иисуса, а также другие жанры христианской литературы. Во II веке епископы приобретают вероучительные функции, формируют библиотеки книг для чтения верующими. Период Первоначального Христианства заканчивается.

ПЕРЕКРЕЩЕНЦЫ — См. Анабаптисты.

ПЕРЕМАЗАНЦЫ (БЕГЛОПОПОВЦЫ) — См. Поповщина.

ПЕРФЕКЦИОНИЗМ, (от англ. perfection — совершенство, законченность) — богословское учение о том, что человек может заслужить прощение у Бога непоколебимой верой и добрыми делами, ведущими к изменению «человеческой греховной природы». Опираясь на Библейское положение о плодах Святого Духа, некоторые протестантские теологи призывают верующих к личному самосовершенствованию. Каждодневно совершая благо, различные добрые поступки, грешник постепенно полностью очищается и становится избранником Божьим. Индивидуальная воля человека активно участвует в достижении им искупления. Перфекционизм наряду с Пятидесятничеством является одним из направлений Движения Святости. Основные догматы Перфекционистских Церквей — обращение, освящение и Дотысячелетний Приход Христа. Главное место в теологической системе занимает идея достижения совершенства (или святости), как продолжение «духовного роста» верующего после его обращения вплоть до достижения им такого состоянии, — когда он лишен греховных помыслов и «в его сердце нет ничего, кроме любви». В отличие от основных Протестантских Церквей, где лишь какая-то часть верующих бывает еженедельно в Молитвенных Домах, так как многие верующие не чувствуют себя «святыми», не соблюдают строгих правил поведения членов церкви, а потому не являются ими, в Перфекционистских Церквах посещающих молитвенные собрания (и участвующих в воскресных школах) значительно больше, чем формальных членов. Перфекционистские Церкви требуют от своих членов не менее десятой части дохода. Нынешние Перфекционистские Церкви обычно именуются Церквами Святости. Они склонны к признанию Библии буквально и целиком (буквализм). Для них главное духовное совершенство, святость. Более того, в семинариях этих церквей, получивших значит рост с 50-х годов, в последствии допускается критика Библии, немыслимая в Фундаменталистских Церквах (фундаментализм). Наблюдается «либерализация» перфекционистских церквей, сопровождающаяся ослаблением Ригоризма в правилах поведения, а в последние годы — рост интереса к социальным проблемам и появление либеральных социально активных групп. Одновременно в них возникают консервативные течения, борющиеся с либеральными. Основное распространение перфекционизм имеет в США.

ПЕТРИНИЗМ — термин, введенный в новозаветную экзегетику Тюбингенской школой для обозначения так называемой «партии апостола Петра», или иудействующих (иудеохристиан). Стоит напомнить, что иудеи всегда были против власти Римской Империи. Отсюда Петринизм — как альтернатива Паулизму с его непротивлением властям. Тюбингенцы для исследования всех аспектов сущности и происхождения христианства использовали диалектику Г. В. Ф. Гегеля (1770–1831 гг.). При этом главное внимание обращалось на то, чтобы разумом, игнорируя слепую веру, понять и естественными причинами, а не сверхъестественными чудесами объяснить сущность христианства. По сути, это стало первой попыткой научного объяснения происхождения и сущности христианства. Основатель этого направления экзегетики немецкий протестантский богослов Фердинанд Кристиан Баур (1792–1860 гг.), будучи профессором церковной и догматической истории теологического факультета, объяснял развитие содержания христианского вероучения и становления христианской церкви взаимной борьбой петринизма и паулинизма (паулинизм — понятие, используемое в религиоведческой литературе для характеристики тех социальных установок, нравственных принципов и вероучительных положений, которые характеризуются отходом от бунтарских настроений первоначального христианства и приписываются апостолу Павлу). Однако воззрения петринизма, как они изложены в трудах Тюбингенской школы, соответствуют не столько учению апостола Петра, сколько взглядам иудеохристиан II в. Следовательно, согласно концепции Тюбингенской школы, исследователи утверждают, что в течение некоторого времени происходил процесс отделения первоначального христианства от иудаизма. Поэтому наиболее острым теологическим и тактическом вопросом должен был стать вопрос об отношении к иудейской религии, т.е. к Ветхому Завету. Исследовав под этим углом зрения книги Нового Завета, Баур пришел к интересным выводам. Он обнаружил во всех книгах Нового Завета борьбу двух начал, двух противоположных тенденций. С одной стороны, это тенденция к тому, чтобы отделиться от иудейства, противопоставить Новый Завет Ветхому и, в частности, освободить христиан от исполнения огромной массы обрядов, установленных Ветхим Заветом. Этому направлению, согласно Бауру, противостоит в Новом Завете тенденция не рвать с иудаизмом и с Ветхим Заветом, требовать от верующих выполнения ветхозаветной обрядности. Эта тенденция наиболее ярко обнаруживается во всем, что связано с именем и деятельностью апостола Петра, на основании чего Баур обозначил ее термином «петринизм». Итак, согласно Бауру, Новый Завет представляет собой арену борьбы между паулинизмом и петринизмом. Он исходил из предположения, что на начальных этапах существования христианства борьба паулинизма и петринизма должна была быть особенно острой, а потом наступило примирение между этими течениями. Если в произведении ясно обнаруживается паулинистская или, наоборот, петринистская тенденция, то его следует относить к ранним временам, т.е. к первому периоду существования христианства. Если ни одна из этих тенденций не выражена с достаточной ясностью, значит, произведение относится ко времени, когда борьба между паулинизмом и петринизмом уже кончилась. На основании общеисторических источников Баур пришел к выводу, что борьба между паулинизмом и петринизмом в раннем христианстве шла на протяжении всей второй половины II в. и первой половины III в. Диапазон взглядов петринистской партии в первой христианской общине был весьма широк: от тех, кто считал Иисуса Христа только пророком, на которого сошел Дух Божий, до тех, кто верил в его мессианство и рождение от Девы. Все они сохраняли древнееврейский язык как священный, придерживались ветхозаветных обычаев (в том числе обрезания и хранения субботы). Согласно другим экзегетическим концепциям, представители петринизма, или иудеохристианского направления, почти сразу же обособились от общины, находящейся в Иерусалиме, и во II в. рассматривалось уже как сектантское течение. Христианская церковь в Иудее в 30-х гг. I в. насчитывала около 8 тыс. членов, но после войны 66–70 гг. члены этой церкви рассеялись и к 130 г. фактически растворились в «эллинской» среде. Петринизм, или иудеохристианские общины, напротив, уцелели в Галилее и различных областях Сирии. Окончательно поглотил их только ислам.

ПИЕТИЗМ, (от лат. pietas — благочестие) — противостоящее Ортодоксальному Протестантизму мистическое течение конца XVII — XVIII веков, появившееся в Германии и отличавшееся антиинтеллектуалитическим характером. Основатель пиетизма немецкий теолог Ф. Шпенер из Франкфурта ставил религиозные чувства выше религиозных догматов, отвергал церковную обрядность, подчеркивал необходимость для верующих личного переживания Бога, которое позволяет утвердить высоконравственные принципы жизни и обрести «Божественную Благодать». Подобно Ж. Кальвину в период его правления в Женеве в 40- 60-e годы XVI века, сторонники пиетизма объявили греховным театр, танцы, песни, игры, даже смех и шутки. Они выступали против науки, разума, прогресса, травили ученых и философов, отличались ханжеством и лицемерием. В XVIII веке их идеи были использованы в борьбе против идей Просвещения. Традиции Пиетизма сохраняются среди консервативных течений протестантизма и сегодня. В широком смысле Пиетизм — религиозно-мистическое настроение, поведение.

ПЛИМУТСКИЕ БРАТЬЯ, ДАРБИСТЫ, БРЕТРЕНЫ — протестантская религиозная организация, возникшая в Англии и Ирландии в первой половине XIX века Одним из основателей Плимутских Братьев был англиканский священ​ник Джон Нельсон Дарби. Плимутские Братья, стремились к восстановлению, воссозданию принципов Первоначального Христианства. Они отвергали духовен​ство, церковную иерархию за предела​ми общины. Собирались по част​ным домам, совершали хлебопреломление и слушали каждого, кто хотел проповедовать. Над вступа​ющим в общину совершался об​ряд водного крещения. История для Плимутских братьев — это цепь непрерывных договоров (заветов) Бога с людьми: Завет с Ада​мом и Евой в раю, с Ноем, Авра​амом, Моисеем и т.д.. Люди эти договоры не соблюдали, и прихо​дилось заключать новые. В настоящее время наступает конец Новозаветного До​говора, Христос вновь придет на землю и восстановит Израильское Царство. В процессе своей эволю​ции Плимутские Братья раскололись на два тече​ния; «Открытых» и «Замкнутых», которые, в свою очередь, разбились на мелкие группы.

ПОКАЯНИЕ, исповедь — православное и католическое Таинство, в котором верующий, от​крыв грехи священнику, получает от него прощение независимо от Самого Господа. В протестантиз​ме, отвергшем традиционные представ​ления о Таинствах, личное Покаяние считается, тем не менее, важным средством освобождения от греха в процессе духовного самосовер​шенствования личности. Осозна​ние и признание верующим со​бственной вины и бесконечной греховности — первый шаг к Бо​гу к духовному возрождению и спасению. Покаяние в протестантизме не носит характера признания пе​ред кем-то своих прегрешений, а является своеобразным «само​отчетом» перед Богом. Признавая себя «погибшим грешником», не имеющим возможности без помощи Бога совершить ничего доброго, верующий может быть уверен в своем спасении лишь в том случае, если совершенно отдаст себя Богу, совершенно умрет для мира и мирских интересов и все эти процессы в человеке происходят не без участия Господа Бога.

«ПОЛНОЕ ЕВАНГЕЛИЕ» — теологическая концепция пятидесятни​ков, которая требует, чтобы каждый верующий в своей жизни в определенной мере повторил жизнь Сына Божь​его. «Все то, что испытал Христос, — говорится в ней, — должно повториться и в опыте души, и в жизни каждого истинно ве​рующего христианина». Различные пя​тидесятнические церкви вкладывают различное содержание в концепцию «Полное Евангелие», но боль​шинство сходится во взгляде, что оно включает четыре основных поло​жения; Рождение Свыше, Крещение Духом Святым, Исцеление Верой (с возложением рук), Дотысячелетний Приход Христа. Вероисповедание концепции пятидесятников в нашей стране в большинстве основаны на этих четырех теологических принципах.

ПОЛЬСКИЕ БРАТЬЯ — протестантская религиозная организация, отделившаяся в 70-х годах XVI века от польских кальвинистов; от​личалась религиозным радикализмом. Польские Братья отрицали догмат о Троице и Бо​жественность Христа, то есть возро​ждали ересь арианства (поэтому их называли польскими арианами). Первоначально плебейское направление в движении Польских Братьев со​единяло религиозный радикализм с тре​бованиями отмены барщины и крепостной зависимости, всеобще​го братства и т.д.. Позднее под влиянием Фауста Социна образо​валось умеренное направление — Социнианство. Социниане посте​пенно приобрели господствующее поло​жение в общинах Польских Братьев.

ПОМОРСКИЙ ТОЛК, Даниловцы — умеренное течение в беспо​повщине. Первая община Поморского Толка была основана на р. Выге (Поморье) в 1695 году дьячком Данилой Викулиным (отсюда — Даниловцы) и братьями Денисовыми. Первоначально в состав общины входи​ли крестьяне, а также монахи. Они отрицали царскую власть, не при​нимали попов, объявили брак потерявшим смысл в связи с близ​ким Концом Света. Экономическая и социальная дифференциация при​вела к появлению в общинах зажиточных элементов — купцов, заводчиков, лесопромышленни​ков и, как следствие, к отказу от крайних эсхатологии, взглядов. Поморцы приняли молитву за ца​ря, согласились на двойную по​дать и рекрутскую повинность, а позднее, в конце XVIII века признали необходимость брака (Новопоморцы). Отход от традиций вы​звал раскол среди Поморского Толка на ряд согласий (Филипповцы, Адамантовы, Аароновцы). В конце XIX — начала XX века Поморский Толк стал одним из влиятель​ных направлений среди Беспопов​цев. В настоящее время общины Поморского Толка со​хранились в странах Балтии, некоторых районах Белоруссии и РФ. В Литве общины Поморского Толка возглавляются Высшим Старообряд​ческим Советом.

ПОПОВЩИНА — одно из главных на​правлений в старообрядчестве. Возникло в середине 20-х годов XVII века. В от​личие от беспоповщины сторонни​ки Поповщины признавали Таинство свяще​нства, церковную иерархию. Для бого​служения использовались перекре​щенные попы, перебегавшие к ста​рообрядцам из официальной никонианс​кой церкви, которую последователи Поповщины рассматривали как ересь (см. Беглопоповцы). Основными центрами Поповщины в конце XVII — первой половины XVII века были Нижегородский Край (скиты по реке Керженец и др.), где насчитыва​лись десятки тысяч старообрядцев, Донская область, Черниговщина, Стародубье. В XIX веке крупнейшим центром Поповщины стала община Ро​гожского кладбища в Москве, в которой ведущую роль играли вла​дельцы мануфактур. Социальные противоречия и внутренняя борьба привели к образованию различных со​гласий в Поповщине (Перемазанцы, Дьяконовцы, Лужково Согласие). Ведущую роль в Поповщине стали играть торговцы и промышленники. Эс​хатологические и антихристологические идеи уступают место соглашательству, компромиссу с официальной Православной Церковью. В результате появилась Единоверческая Церковь, где служба велась в соответствии со старообрядческими правилами, но свя​щенники находились в подчине​нии у Синода. В 1846 году возникла Белокриницкая Иерархия. В настоящее время Белокриницкая Церковь является од​ним из крупных старообрядческих на​правлений и состоит из пяти епар​хий. Беглопоповцы, не признава​вшие её, образовали свою иерар​хию (Древлеправославная Цер​ковь). Духовный центр этой цер​кви находится в г. Новозыбкове Брянской области.

ПОСТНИКИ — одно из мистических течений христововеров. Возникло в первой четверти XIX века на Тамбовщине. Основатель — крепостной крестья​нин Аввакум Копылов, который уси​лил аскетические запреты христововеров: удлинил посты, запретил употреблять в пищу мясо, рыбу, лук, картофель, чеснок. В отличие от представлений ранних христововеров, согласно которым Христос как духовное начало, Бог может обитать в каждом верующем общины. Копылов ввел учение о персони​фикации Христа как Святого Духа в особо избранной плоти и сам себя объявил «живым Христом». Тем самым был создан институт религиозной власти, передающейся по наследству. Эти действия Копылова в известной мере вызваны потребностью борьбы со скопче​ством, оказывавшим сильное вли​яние на общины Постников. После смерти Копылова в 30-х годах XIX века Постники рас​пались на несколько течений, на​иболее крупное из которых «Старый Израиль». В настоящее время сохранились небольшие группы Постников (например, вТамбовской области), состоящие из пожи​лых людей.

ПОСТМИЛЛЕНАРИЗМ — учение о том, что Второй Приход Ии​суса Христа на землю осущест​вится после (по-англ. post) Тысяче​летнего Царства.

Предположим, вы не готовы полностью принять ни Пре-милленризм, ни А-милленаризм. Что касается последова​тельности событий, то создается впечатление, что про​стота амилленарийского «расписания», с его единым «днем Господним», когда искореняется всякое зло и заканчивается история этого мира, в большей степени гармонирует с самыми ясными из новозаветных проро​честв. Вам кажется менее вероятным, что сложности Откровения являются дополнением к основной схеме (вроде дополнительных кусочков, пришитых к стегано​му одеялу). По вашему мнению, они скорее повторяют то же самое, но другими словами (это подобно раскра​шиванию карандашного наброска). Что касается описа​ния миллениума, то тут вы склоняетесь к точке зрения Премилленариев, поскольку она позволяет надеяться на более конкретное «связывание сатаны» и более оче​видное «царствование святых», чем это наблюдалось за многие века истории христианства. Вы предполагаете, что где-то ближе к концу света настанет период, когда силы зла будут значительно слабее, а авторитет Церкви значительно выше, чем в прошлые времена. Ваш под​ход «буквален» в том смысле, что вам хочется, чтобы сатана был закован в цепи, а святые увенчаны, — если не физически, то все же более или менее очевидно. Вы представляете себе нечто большее, нежели чисто «ду​ховное» связывание и увенчивание, о которых говорят амилленарии. Если вы именно так трактуете 20 главу Откровения, то вы — «постмилленарий». Вы ведете речь о Тысячелетии, которое может длиться буквально тыся​чу лет, а может и нет, но которое определенно пред​ставляет собой особый период времени. Этот период выделяется на фоне всей остальной истории тем, что в это время добро одерживает верх над злом. Некоторые понимали это как социальные улучшения; другие, и это ближе к библейскому взгляду, ждали великого духовного прорыва, который будет сопровождаться об​ращением иудеев в более крупных масштабах (Рим.11:12). При этом «проповедано будет сие Евангелие Царствия по всей вселенной, во свидетельство всем народам; и тогда придет конец» (Мф.24:14). Это будет зенит истории, Второе Пришествие; и он настанет по​сле (пост-) миллениума.

Независимо от своего взгляда на пророчества каж​дый христианин является оптимистом. Он знает, что в конечном счете все в руках Божьих. Но если он станет придерживаться постмилленаризма, то может стать более оптимистичным, чем имеет на то право. Дело в том, что при такой трактовке основной упор делается на обещания успеха Церкви. От многочисленных преду​преждений о грядущих бедах просто отмахиваются. Человек становится слишком уверенным в том, что «счастливый конец» неминуем. Это опасно, поскольку можно впасть в самоуспокоенность и упустить из виду настоятельные призывы Христа к рвению и бдительно​сти. Тем не менее благодаря Постмилленаризму мы видим, какой могла бы стать Церковь, осознай все её члены важность всемирной евангелизации. Были хри​стиане, которым казалось, что они видят рассвет Золо​того Века во времена колониализма девятнадцатого столетия. Тогда открытие «темных континентов» со​провождалось, как казалось, беспрецедентным распро​странением «двойного блага» — цивилизации и христи​анства. Во многих миссионерских гимнах того времени ощущается налет Постмилленаризма. Мрачность наше​го собственного столетия выработала у нас гораздо более реалистический взгляд на трудности, сопряжен​ные с выполнением стоящей перед нами задачи. Но если нам не удается достигнуть идеала, то это не означает, что следует сдаваться.

ПРАВОСЛАВИЕ — одно из на​правлений христианства, окончательно обособившееся и организационно оформившееся в XI веке в результате разделения церквей на западных христиан (католицизм) и восточных христиан (православие). Правлславие (в оригинале — ортодоксия) ложилось на территории Византийской Империи и служило идеологической опорой им​ператорской власти. Православие не имело еди​ного церковного центра, так как с само​го начала своего формирования церковная власть в Византии была со​средоточена в руках четырех патриархов (Константинопольского, Александрийского, Антиохийского и Иерусалимского), причем Ко​нстантинопольский патриарх, хотя и имено​вался Вселенским, являлся всего лишь первым среди равных. По мере распада Византийской империи ка​ждый из упомянутых патриархов стал возглавлять самостоятель​ную (автокефальную) поместную православную церковь. Впоследствии автокефальные и автономные Пра​вославные Церкви возникли и в других странах — главным образом на Ближнем Востоке и в Восточной Европе. Вероисповедную основу Православия соста​вляют Священное Писание (Биб​лия) и Священное Предание (реше​ния первых 7 Вселенских Соборов и труды отцов церкви 2—8 веков). Основные принципы Православия как вероиспо​ведной системы изложены в 12 пунктах (членах) Символа Веры, при​нятого на первых двух Вселенских Соборах в Никее и Константино​поле. Важнейшими постулатами православного вероучения являются до​гматы: Триединства Бога, Боговоплощения, Искупления, Воскресе​ния и Вознесения Иисуса Христа. Формально считается, что догма​ты не подлежат изменению и уто​чнению не только по содержанию, но и по форме. Для Православия характерен сложный, детально разработанный культ. Богослужения в Православии продол​жительнее, чем в других христианских ко​нфессиях, и включают в себя мно​жество ритуалов. Главное богослуже​ние — Литургия. Важная роль отводится праздникам, среди которых первое место занимает Пасха. Духовенство в Православии делится на белое (женатые приходские свя​щенники) и черное (монашествущие, дающие обет безбрачия); епископом может стать только монах; высшим епископским чи​ном является патриарх. Имеются мужские и женские монастыри. Большинство Православных Церквей пользуются в богослужебной пра​ктике новым стилем, но дату Пасхи определяют по старому юлианскому календарю. При об​щности вероучения и обрядности каждая поместная Православная Церковь (как автокефальная, так и авто​номная) имеет свою специфику не только конфессионального, но и этнического характера. В настоящее время в Православии имеется 15 автокефальных церквей (Кон​стантинопольская, Александрийс​кая, Антиохийская, Иерусалимс​кая, Русская, Грузинская, Сербс​кая, Румынская, Болгарская, Кипрская, Элладская, Албанская, Польская, Чехословацкая, Амери​канская) и 4 автономных церкви (Синайская, Финляндская, Критс​кая, Японская).

ПРЕДОПРЕДЕЛЕНИЕ БОЖЬЕ — учение разработанное систематизированное Бл. Августином. Протестантизм Кальвинистского и Евангельского направления оживил и развил идеи Августинианства.

Альтер​нативой жесткому Предопределению и Божьему Сувереннитету было допу​щение Свободы Воли человека, которая отчасти означала определенную само​стоятельность человека в вопросах спасения и социального творчест​ва (пелагианство) и в большей ме​ре — способность к греху и воз​можность искупления при посредничестве церкви (католицизм, пра​вославие). Лютеранство приняло смягченные принципы Предопределения, что объясняется некоторыми уступками католициз​му, отразившимися в Аугсбургском Исповедании (еще в большей степени это относится к англикан​ству). Кальвинизм в трактовке благодати проповедовал идею жесткого, установленного еще до рождения индивида его Избрания ко Спасению и последующего Предопределения его к вере во Христа, а непредопределённых к Оставлению Богом на вечные муки. В пони​мании мирской истории — при​нципы эсхатологии и фатализма, то есть однозначного контроля Богом общей направленности мирового развития и конкретных событий в нем.

В настоящее время наиболее широкое распро​странение в Протестантизме получили смягченные (пелагианские, арминианские) версии Предопределения к спасению (Общие Баптисты, Квакеры, Унитарианцы и др.). Что касается трактовки истории, то для большинства современных протестантских тече​ний характерно её понимание, как борьбы добра и зла, конечный исход которой предопределен в пользу сил добра (отождествля​емых с подлинным христианством или определенными социально-политическими интересами). Наряду с собственными богословскими доктринами Предопределения, входящими в контекст баптизма, пятидесятничества, адвентизма, мормонизма и других исповеданий, разрабатываются фаталистические и провиденциалистские (промыслительные) Теологии Истории, име​ющие широкое идеологическое назначение. Они связаны с иде​ями Богоизбранности конкретных наций, которым предначертано осуществить политическую мессианскую роль. Такие идеи имели хождение в период Английской Революции XVII века, в XIX — XX веках бы​ла широко распространена до​ктрина Явного Предначертания ве​дущей роли в мире США, которая в последнее время активно попу​ляризируется протестантскими фундамента​листами.

ПРЕМИЛЛЕНАРИЗМ — см также. Дотысячелетний приход Христа.

Приверженцы Премилленаризма исходят из убеж​дения, что истину Книги Откровение Иоанна Богослова в основном следует понимать буквально; причем буквально в двух отноше​ниях. Во-первых, описание надо принимать так, как оно дается. Конечно, они не имеют в виду такой грубый подход, когда, например, представляют себе сатану скованным физически (хотя он и дух) настоящей ме​таллической цепью. Но это вполне может означать буквальную тысячу лет. И, следовательно, подразуме​вается такое состояние сатаны и царствование святых, что его беспомощность будет несомненной, а их власть такой явной, как никогда раньше.

Во-вторых, последовательность принимается так, как она дана. В ходе истории связывание сатаны после​дует за Вторым Пришествием, потому что в книге глава 20 следует за главой 19. По общему согласию, эта глава единственное место в Писании, которое ясно раскры​вает идею Миллениума, следующего за Вторым Прише​ствием. Но если принимать такой порядок всерьез, то это значит, что такая последовательность событий, хотя и неповторима, но столь же авторитетна, сколь автори​тетен, к примеру, план, данный в Евангелии от Мат​фея 24; следовательно, к ней надо относиться не как к простому подчеркиванию того, что уже содержится в учении нашего Господа, а как к дополнительной исти​не, которую в свое время упустили. Таким образом, в этом отрывке учение идет вширь, а не вглубь.

Трактовка, основанная на этих предположениях, в общем и целом следующая. Возвращение Христа в силе и славе лишит сатану всей его власти, воскресит мертвых христиан и установит царство святых на зем​ле. По истечение тысячелетия, сатана вновь появится после своего заключения, еще раз попытается уничто​жить святых, потерпит неудачу и погибнет сам. Затем настанет воскресение остальных мертвых, суд с велико​го белого престола и окончательная погибель нечести​вых, а после неё — сотворение новой земли и нового неба. Обычно считается, что события, принадлежащие к четвертой группе (то есть те, о которых говорится и в других частях Нового Завета, — появление антихриста, скорбь, вознесение святых и так далее) происходят до победного прихода Христа, а оно, в свою очередь, имеет место до (пре-) миллениума: отсюда — название трактовки.

Премилленаризм из-за присущего ему буквального подхода подстерегает опасность двух видов. В про​шлом чересчур наивное и буквальное принятие описа​ний Откровения приводило к крайностям так называе​мого «хилиазма» (От греческого слова «тысяча». Более подробно средневековый хи​лиазм рассматривается в работе Нормана Кона, Устремленность к миллениуму /Секер и Уорбург, 1957/ — Norman Cohn, The Pursuit of the Millennium Seeker & Warburg, 1957), ожидания сугубо материального «царствования святых». С другой стороны, слишком педантичное отношение к последовательности собы​тий и попытки составления подробного расписания могут привести к крайности другого рода: к длитель​ным дискуссиям по поводу того, предшествует ли скорбь вознесению или, напротив, следует за ним, попыткам вычислить «времена язычников» или про​должительность «малого времени». Этот узкофутуристический взгляд на книгу сводит на нет её практичес​кую пользу для жизни христианина. Вместо этого остается волнующее ожидание или исследование глу​бин диспенсионализма (Комментарий Уолвурда к 19:9 (с. 273) служит хоро​шей иллюстрацией к теории о воздаянии, согласно которой Бог «распре​деляет» между людьми благодать различными методами, в зависимости от того, в какую эпоху они живут». «Существует различие между женой Агнца и посетителями брачного пира. Жена, по всей видимости у Иоанна Богослова, есть церковь, а гости — это святые прошлых и будущих эпох. Ни на чем не осно​ванное представление, будто Бог обращается одинаково со святыми всех эпох, трудно вытеснить из церковного богословия», вероятно, потому, что Апостолы слишком хорошо закрепили его). В то время как хилиазм обе​щает утолить голод желудка, подобные ухищрения питают тщеславие ума.

Но у современного Премилленаризма есть и поло​жительные стороны. Его приверженцы не обращаются с Откровением как с книгой, состоящей исключительно из описаний личных мистических переживаний Иоан​на. Они также не привязывают её содержание только к отдаленным историческим обстоятельствам первого ве​ка. Их предшественники грешили подобными либе​ральными представлениями, тем самым упускалось из виду, что книга обращается лично к каждому христи​анину. Премилленарии, возможно, в своем протесте против такого подхода порой перегибают палку; но, по крайней мере, они всерьез принимают Откровение в качестве послания от Бога, предназначенное христиа​нам, как нашего времени, так и грядущего.

ПРЕСВИТЕР (греч. presbyteros — старец, старейшина) — священнослужитель средней (второй) степени христианской церковной иерархии. Это наименование употребляется наряду со «священник», «иерей». Уже в I веке в христианских общинах выде​ляются старейшины-пресвитеры, которые ведали организационно-хозяйственными воп​росами, выбирались верующими и возводились в должность апо​столами через обряд рукоположе​ния. Они же назывались епископами, то есть надзирателями. Во II веке постепенно должности «пресви​тер» и «епископ» разделяются. Пресвитер становится священнослужителем, зависимым от епископа, получа​ющим через него право совер​шать церковные службы и Таинст​ва, за исключением проповедования Слова Божьего. В свою очередь в его ведении находятся церков​нослужители, приписанные к тому или иному храму. В сан Пресвитера может быть рукоположен только диакон. На Руси с X века Пресвитером в основном были выходцами из Византии. По мере появления церковных учебных за​ведений растет количество русских священников. Церковная иерархия бы​ла постоянно озабочена низким уровнем подготовки священни​ков, среди которых немало было ма​лограмотных и даже совершенно неграмотных. На соборах, состо​явшихся во Владимире (1274) и Москве (1551, 1667), отмеча​лось, что для кандидата в священ​ники достаточно лишь «хорошо знать грамоту». Тогда же было постановлено, что епископы обя​заны учинять «обыск», или испы​тание, кандидату на священничес​кое место в присутствии духовенства и мирян. Возраст для посвя​щения в пресвитерский сан еще в IV веке был определен — 30 лет. Однако на практике это правило часто нарушалось. В 1885 году Свя​тейший Синод разрешил посвя​щать в Пресвитера лиц, не прошедших предварительно низших должно​стей в клире. Речь шла, как прави​ло, об окончивших курс духовной академии или семинарии или даже о светских лицах, доказавших перед архиереем достаточность своих богословских познаний. В протестантизме Пресвитер — руководи​тель общины, избираемый, как и пастор, из состава мирян.

ПРЕСВИТЕРИАНЕ — (от греч. presbyteros — старший, старейший) — последователи протестантской церквей кальвинистской ориентации, возникших в период Реформации в Шотландии и Англии во второй половине XVI века. Пресвитериане отвергали жесткую церковную централизацию и епископат, боролись против католицизма, пользовавшегося в Шотландии в правление Марии Стюарт государственной поддержкой, и против англиканства — за компромисс с католицизмом. Однако они не разделяли религиозного и политического радикализма конгрегационалистов-индепендентов и составляли умеренное крыло пуританизма. Обладая на первом этапе Английской революции (1640—1648) большинством в парламенте и будучи фактически правящей партией, пресвитериане стремились сохранить монархию и превратить пресвитерианство в государственную религию, в связи с чем, выступали за признание разработанного ими Вестминстерского Исповедания символом веры всех английских протестантов. Вероучение пресвитериан в значительной мере следует доктрине неискоренимой греховности человека, поэтому его спасение выступает как ничем не заслуженная и Предопределенная Божья Благодать. Ограниченность человека проявляется также в его неспособности постичь Бога через творение, то есть реальный мир, поэтому исключительное значение обретает Божественное Откровение Священного Писания. Своей доктриной и организационными принципами Пресвитерианство близко Реформатству. Культ и обрядность пресвитериан предельно просты. Католическое и Англиканское прелатство заменено системой пресвитерства с резко ослабленными административными функциями и централизацией. В конгрегациях действует церковная демократия, выражающаяся в выборности пресвитеров и проповедников, которые составляют Консисторию общины. На более высоком уровне (от округа до деноминации) доктринальные и экклезиастические вопросы рассматриваются Пресвитериями, Синодами и Ассамблеями. Кроме Великобритании Пресвитерианские Церкви существуют в континентальной Европе и главным образом в бывших английских колониях, прежде всего в США. Наиболее влиятельные пресвитерианские церкви: Церковь Шотландии (с 1592 года является государственной), Пресвитерианская Церковь Англии, Пресвитерианская Церковь в Ирландии (Северной), Пресвитерианская Церковь в США, Объединенная Пресвитерианская Церковь Северной Америки. Многие Пресвитерианские церкви входят во Всемирный Альянс Реформатских Церквей.

ПРИЗВАНИЕ — профессиональ​ная способность или склонность, которую протестантизм трактует как проявление Божьей Благодати и реализация которой является христианским долгом. Формальным источником такого толкования был призыв aпостола Павла каждому оставаться «в том звании, в котором призван» (1.Кор.7:20). Божественное Призвание несёт в себе исполнение плана Божьего спасения и, как следствие, обретение человеком веры во Христа после призыва его Святым Духом.

ПРОВИДЕНЦИАЛИЗМ ПРОТЕСТАНТСКИЙ, (лат. providentia — провидение) — религиозная интерпретация истории, как осуществления Божественного плана, Промысла Божия, спасительно на​правляющего её на достижение Царства Божия и недоступного человеческому пониманию («пути Господ​ни неисповедимы»). Провиденциализм (рус. Промысл) Протестантизма неразрыв​но связан с телеологией, фатализ​мом и эсхатологией. Протестантский вари​ант Провиденциализма, основанный на «Граде Божием» Бл. Августина, разработан Лютером в его полемическом сочинении «О рабстве Воли», направленном про​тив Эразма Роттердамского. Особое развитие и влияние протестантского Провиденциализма получает в кальвинизме, в котором Провидение неотъемлемо от предопределения, согласно при​нципу «Бог работает через челове​ка». Провиденциализм в том или ином виде присутствует сегодня во всех протестантских Концепциях Истории — как орто​доксальных (У. Фитч, М. Микс, М. Марти и др.), так и модер​нистских (теология надежды Ю. Мольтмана, теология утопии Г. Ваханяна, экзистенциальная теономия П. Тиллиха, пессимистический эсхатологизм Р. Нибура и т.д.). Основной чертой современного протестантского Провиденциализма являет​ся постоянно возобновляемая по​пытка примирить фатализм с допущением человеческой свободы воли и ини​циативы в социально-историчес​кой сфере.

ПРОМЫСЛ БОЖИЙ (или Провидение от лат. provideo — предви​жу, предусматриваю) — согласно религиозным учениям, предустановление Богом этапов и хода мировых со​бытий и судеб индивидов, сооб​ществ, народов, человечества. Идея Промысла Божьего является универсальным выражением и признанием всемо​гущества Бога и бессилия челове​ка, однако социальная роль её конкретных исторических форм не​однозначна. Иудеохристианская доктри​на Промысла Божьего, предполагавшая сверхъестественного Творца и Промыслителя, была направлена против анти​чных идей безличной судьбы и ко​смической необходимости. Про​виденциализм Августина был Пер​вой Систематизированной Концеп​цией Провидения и включал в себя учение о Благодати, Предопределения к спасению избранных, и телеологическую ко​нцепцию истории, которая представ​лялась осуществлением недоступ​ного человеческому пониманию Божественного плана и должна была за​вершиться Концом Света и устано​влением Божьего Царства.

Характерно, что многие анабаптисты и пуритане были убеждены в том, что Промысел Божий (Провидение) осуществляется посред​ством человеческой деятельности, и это позволяло им рассматри​вать себя как орудие неотврати​мой Божьей кары и поддерживало революционный энтузиазм. После поражения движений народной Радикальной Реформации (не путать с Магисторской Реформацией одержавшей победу) такое понимание Провидения хода событий практически исчеза​ет, эпизодически проявляясь лишь во вспышках религиозного фана​тизма.

ПРОРОЧЕСТВО РЕЛИГИОЗНОЕ — предсказание будущего, совершаемое пророчествующим якобы по внушению сверхъестественных сил. В протестантизме на​иболее характерно для пятидесят​ников. Молящийся в состоянии эйфории, экзальтации, транса и другие аналогии переживаний под впечатлением какого-либо «видения» (гал​люцинации) начинает выкрики​вать отдельные слова, отрывис​тые предложения, которые и расце​ниваются присутствующими в ка​честве проявления Божьей воли. Затем они «толкуются» специаль​ными людьми — «истолкователя​ми», реже — самими священно​служителями. Пророчества игра​ют исключительно большую роль в религиозной жизни протестантских церквей харизматичеко-пятидесятнического толка, поскольку рассматриваются руководителями и рядовыми веру​ющими как непосредственные указания Бога о том, что их ждет и что они должны делать в бли​жайшем будущем. Анализ проро​честв показывает, что в них обыч​но доминируют идеи о Конце Света, Тысячелетнем Царстве Христа и вечной жизни. Естественно, что различного рода ужасы, связанные с гибелью этого мира и переда​ющиеся от лица самого Бога, производят на верующих огромное впечатление, порождают у них страх и неуверенность в своем бы​тии. Отсюда горячие молитвы и слезы. Преимущественно о Конце Света пророчествуют протестанты премилленианистского богословия. Амилленианисты избавлены страха Конца Света, так как ожидают не конец света, а Второе Пришествие Христа. В церквях с Амилленианистскими догматами, как правило, вообще не предсказывают будущее, у них нет пророков, едиственное для них пророчество и Отвровение Божие это Библия.

Пророчества свойствен​ны многим направлениям христианства, но особенно популярны они у харизматов и в движениях Ривайвелизма.

ПРОТЕСТАНТИЗМ — одно из трех, наряду с католицизмом и православием, главных направлений христианства, и представляющее собой совокупность многочисленных и самостоятельных церквей, связанных своим происхождением с Реформацией широким анти​католическим движением XVI веке в Европе. В 1526 году Шпейерский рейхстаг по требованию немецких князей-лютеран принял постановление о праве ка​ждого немецкого князя выбирать рели​гию для себя и своих подданных. Однако 2-й Шпейерский рейхстаг 1529 года отменил это постановление. В ответ от 5 князей и ряда имперс​ких городов последовал протест, от чего и происходит термин «Протестантизм». Протестантизм разделяет общехристианские предста​вления о бытии Бога, Его триедин​стве, о бессмертии души, рае и аде (отвергая католическое чистилище), об откровении и пр. Вместе с тем Протестантизм выдвинул 3 новых принципа: спа​сение личной верой, священство всех верующих, исключительный авто​ритет Библии. Согласно учению Протестантизма, первородный грех извратил природу человека, лишил его спо​собности к добру, поэтому он мо​жет добиться спасения не с помо​щью добрых дел, Таинств и аске​тизма, а только благодаря личной вере в искупительную жертву Христа. Каждый христианин, будучи из​бранным и крещенным, получает посвящение на общение с Бо​гом, право проповедовать и сове​ршать богослужение без посред​ников (церковь, духовенство). Так, в Протестантизме снимается догматическое разли​чие между священником и миря​нином, упраздняется церковная иерар​хия. Служитель культа в Протестантизме лишен права, например, исповедовать и от​пускать грехи, он подотчётен об​щине. В Протестантизме отсутствует целибат. Произошли изменения и в культе. Протестантизм упразднил многие Таинства, оста​вив лишь крещение и причащение. Была отвергнута молитва за умерших, поклонение святым и многочисленные праздники в их честь, почитание мощей и икон. Молитвенные дома бы​ли освобождены от пышного убранства, от алтарей, икон, ста​туй, сняты колокола. Протестантизм отказался от мона​стырей и монашества. Богослуже​ние в Протестантизме предельно упрощено и сведено к проповеди, молитве и пению Псалмов и Гимнов на родном языке. Библия провозглашена единственным источником Божьего Откровения, а Священное Предание отвер​гнуто. Библия была переведена на национальные языки, её изучение и тол​кование стало первейшей обязан​ностью каждого верующего. При​нцип всеобщего священства зало​жил основу демократического устройства общин (равенство мирян и духовенства, выборность, от​четность и др.). Первоначальными форм​ами Протестантизма были: лютеранство, цвинглианство и кальвинизм, унитарианство и социнианство, анабап​тизм, меннонитство и англикан​ство. В дальнейшем возникает ряд течений, известных как «по​здний Протестантизм»: баптисты, методи​сты, квакеры, адвентисты, Свиде​тели Иеговы, Мормоны, или «Свя​тые Последних Дней», Армия Спа​сения, Христианская Наука, Пяти​десятники и др.. Формирование большинства этих течений прохо​дило под знаком «религиозного возрож​дения» (Ривайвелизм), воз​врата к идеалам раннего христианства и Реформации. В настоящее время Протестантизм получил наибольшее распростра​нение в Скандинавских странах, США, ФРГ, Великобритании, Ни​дерландах, Канаде, Швейцарии. В США находятся всемирные центры ба​птистов, адвентистов, Свидетелей Иеговы и др.. Для современного Протестантизма характерно стремление к интеграции, которое нашло выражение в создании в 1948 году Всемирного Совета Церквей. Теология Протестантизма, являясь разновид​ностью христианской идеологии, прошла ряд этапов в своем развитии. Это Ортодоксальная Теология XVI века (М. Лютер, Ж. Кальвин), неопротестантская, или Либеральная Теология XVIII — XIX века (Ф. Шлейермахер, Э. Трёльч, А. Гарнак), Теология Кризиса, или Диалектическая Теология, по​явившаяся после Первой Мировой Войны (К. Барт, П. Тиллих, Р. Бультман), Радикальная, или «Новая», Теология, распространи​вшаяся после Второй Мировой Войны (Д. Бонхеффер и др.).

ПРОТЕСТАНТСКАЯ ТЕОЛОГИЯ — религиозно-теоретическое обоснование понятий и принципов протестантской разновидности христианства. Основным ис​точниками Протестантской Теологии являются идеи Реформации, которые в настоящее время подвергаются обсуждению, особенно в рамках экуменической дискуссии, а также взгляды представителей мировой светской философии (Лейбниц, Кант и др.). Философские проблемы в протестантизме ста​вились и решались в контексте Те​ологии. Основными вехами протестантской идеоло​гии были: Ортодоксальная Теология XVI века (Лютер, Кальвин); Либеральная Теология XVIII—XIX века (Шлейермахер и др.), Диалектическая Теология (Барт, Нибур) и Протестантский Экзистен​циализм (Тиллих) первой половины XX века,

Новая Теология, сложившаяся под влиянием идей Бонхёффера и др. (вторая половина XX века). Философско-теологические концепции протестантизма вклю​чаются в систему Идеалистической Философии непосредственно (религиозно-философской разновидности Эк​зистенциализма, Диалектическая Тео​логия) или через религиозную филосо​фию (Либеральная и Фундамен​талистская Теология). Протестантская Теология ищет контакты с позитиви​змом (философией опыта, аналитической философией), структурализ​мом. В протестантской идеологии суще​ствуют две основных теологических тенден​ции — оценка наследия протеста​нтизма времен Реформации и оценка проблемы связи христианства с современностью: с од​ной стороны, адаптация христианства к современной науке и культуре, с другой — отрицательная реакция на это при​способление. На Протестантскую Теологию XX века боль​шое влияние оказала борьба мо​дернистских и консервативных направлений в Теологии. Своеобразной реакцией на Богословский Модер​низм была Диалектическая Теология, утверждающая религиозные принципы через отрицание и противоречие; Тиллих, Бультман для обоснования и обновления христианских догма​тов обращаются к Экзистенциальной Философии, опираясь на идеи Кьеркегора, Бубера, Хайдеггера. Тиллих при помощи понятий «корреляция» и «кайрос» (процесс, его типы и движущие силы) представляет христианскую Теологию ча​стью единого культурного комп​лекса. Бультман, опираясь на идеи экзистенции герменевтики и демифологизации, приспосабли​вает исследование Библейских текстов к современности. В последующие десяти​летия выдвигаются различные концеп​ции секулярного христианства (Секулярная Теология) (Кокс, Альтицер и др.). Общепротестантские принци​пы личного контакта верующих с Богом преломляются в Теоло​гию Процесса (Огден, Кобб); со​четание модернистских идей с традиционными концепциями христианства присуще Теологии Надежды (Мольтман). Этим направлениям противостоят идеи неоконсервативного христианства Морального Большинства. В Протестантской Теологии представлены различные кон​фессиональные положения и об​щие протестантские доктрины, которые слу​жат основой экуменической теологической дискуссии.

ПРОХАНОВ ИВАН СТЕПАНОВИЧ, (1869—1935) — религиозный и политический де​ятель, руководитель (1908—1928) Всероссийского Союза Евангельс​ких Христиан. Богословское образова​ние получил в Англии. По своим политическим убеждениям был близок партии кадетов, имел тесные лич​ные связи с руководящими деяте​лями английского и американского баптизма. В 1905 года Проханов — член Центрального бюро «Союза Свободы, Правды и Миролюбия», выступившего против революционного движения, за конституционную монархию. Реали​зацию своей социальной програм​мы связывал с «религиозной реформаци​ей в России», горячо поддерживал Столыпинскую реформу. В марте 1917 года создал Христианско-Демократическую Партию «Воскресение». Октябрьскую Революцию встретил враж​дебно, считал, что социалистические преобразования невозможны без фундамента «Евангелия и уче​ния Христа», без «революции ду​ха». В 1923 году выступил сторонни​ком обновления религиозной жизни ева​нгельских христиан, стремился приспособить свою социально-религиозную программу к условиям социалистического строительства. В 1926 году вы​двинул проект создания евангельско-христианского «Города Солнца» на Алтае, который согласились финан​сировать баптистские организации США. Со​циальные утопии Проханова были прерва​ны коллективизацией сельского хозяйства. В 1928 году выехал из СССР.

ПРЫГУНЫ, (также сопуны, сапуны, трясуны, сионцы, веденцы) — распространены в начале 50-х годов XIX века в Российской империи на территории Закавказья, выделившаяся из течения молокан в качестве протеста против засилья старейшин. Не следует путать с общиной скакунов-лютеран, распространённой в Эстляндии и Петербургской губернии. Нередко прыгунами ошибочно называют пятидесятников. Основателем и идейным вдохновителем данной общины являлся крестьянин Лукьян Петрович Соколов (? -1862), который, неправильно истолковав слова Псалма «окропиши мя иссопом», ввёл обычай сопеть друг на друга при богослужениях, чтобы «очистить и облагодатствовать», а также другие обряды, например такие, как «воскрешение дев» и «обряд, пробуждающий дух». Обряд воскресения дев заключался в том, что во время моления одна из участвующих девушек во время исступления падала на пол и притворялась мёртвой. По указанию Соколова кто-нибудь из присутствующих дул и сопел на неё, целовал, после чего девушка «оживала», что убеждало присутствующих в её «воскрешении». 
Обряд, «возбуждающий дух», состоял из скакания и прыганья (что и явилось поводом для названия общин). Прыгуны объясняли свои действия во время данного обряда ссылкой на Библию, которая гласила, что Библейский царь Давид «пред сенным ковчегом скакаше, играя». Исходя из этого прыгуны считали, что Святой Дух может снизойти к избранным людям только во время прыжков, сопровождаемых пением молитв, и только это якобы поможет им достичь Бога. 
В совершении своих обрядов и празднований прыгуны, чаще всего, придерживались Торы. Вместо воскресенья, в отличие от православных и подобно иудеям, праздновали субботу, а также праздновали еврейскую пятидесятницу и прочие еврейские праздники. Пасху прыгуны праздновали точно так же, как иудейский Песах, однако во время празднования всё же упоминали о Христовом воскресении, в которое веровали.

Основное руководство религиозными отправлениями и молениями у прыгунов принимал на себя так называемый «пророк», на должность которого выбирало само прыгунское общество. Чаще всего на должность пророка назначали молодых людей, умеющих петь и плясать. Молодость была обязательным фактором, поскольку пожилой человек быстро устаёт при пляске. Выбранный на должность пророка избирал себе в помощь двух или трёх пророчиц, также из молодых женщин. 
Свои собрания прыгуны устраивали в ночь с пятницы на субботу. Такие собрания чаще всего происходили в обычных деревенских домах. Каждый прыгун при входе в помещение для собраний был обязан поклониться всем присутствующим, которые должны были ответить ему тем же. После собрания необходимого количества людей чтец приступал к чтению различных частей Библии, которые пророк подробно разъяснял. После чтения Библии все собравшиеся обычно приступали к чтению Псалмов и пению религиозных песен.

Мотивы, пения Псалмов у прыгунов были достаточно монотонны и бедны гармонией, и этим были похожи на пение молокан, из которых прыгуны, собственно, и вышли. Через некоторое время после начала молений пророк предлагал собравшимся помолиться о грехах людей, не принявших истинной веры (то есть не вступивших в общины прыгунов), после чего собравшиеся падали ниц на землю и начинали плакать. После окончания пения Псалмов собравшиеся прыгуны совершали выход на круг, заключавшийся в том, что один из них выходил и вставал к пророку, кланялся ему в пояс или в ноги, целовал его и вставал рядом. Точно так же по очереди поступали все присутствовавшие, вставая так, чтобы каждый из прыгунов мог кланяться и целоваться с остальными. Прыгуны, чувствовавшие, что совершили особо тяжкий грех не только кланялись пророку, но и целовали ему ноги. Данный обряд, по свидетельству очевидцев, проходил с особым чином и торжественностью. После пения Псалмов прыгуны приступали к пению особых песен-молитв, называемых ими «чистыми». В некоторых случаях эти песни-молитвы накладывали на мотивы народных песен (напр. «Ах вы сени, мои сени»). Пророк запевал молитву, остальные адепты подпевали. Во время пения этих песен-стихов пророк начинал подготавливать себя к снисхождению Святого Духа. Во время пения стихов на пророка находил Дух. В начале пения пророк начинал потихоньку топать ногами и приглаживать волосы на голове, распаляясь и раскачиваясь в процессе всё больше и больше, пока не достигал полного экстаза и пускался в пляс по комнате. Через некоторое время пророк подбегал к одной из пророчиц и опускал руки ей на плечи, передавая таким образом Духа ей. Пророчица, в свою очередь, также пускалась в пляс, вовлекая, следующих адептов, пока все присутствующие не начинали прыгать и скакать по комнате. Некоторые адепты распаляли себя до состояния пены изо рта и конвульсий. Во время пляски пророк бормотал непонятные слова, воспринимаемыми окружающими, как откровения Духа.

Последователи учения прыгунов были распространены на Северном и Южном Кавказе, в основном в Эриванской, Тифлисской, Елизаветпольской и Ставропольской губерниях. Кроме того некоторые общины действовали в Самарской губернии.

До 1917 года в России было небольшое количество последователей. Во время Советской власти организация Прыгунов распалась, однако отдельные её ячейки иногда встречались в 1960-х годах в Азербайджанской ССР, Армянской ССР и Украинской ССР, а также в Ростовской и Оренбургской областях РСФСР. Небольшие общины прыгунов существуют и в наше время в России, Армении, Австралии и некоторых других странах.

ПУРИТАНИЗМ, (от лат. purus — чистый, puritas — чистота) — сложившееся во второй половине XIV века в Англии оппозиционно-религиозное движение (соответственно и его идеология) за более последовательную Реформацию Англиканской Церкви, очищение её от черт, унаследованных от католицизма. Пуританизм существовал как внутри англиканства (база будущей «низкой» церкви), так и вне его — в иных религиозных организациях протестантского толка. В последующем он чаще идентифицируется с религиозными движениями, испытавшими влияние главных течений Реформации: лютеранства, анабаптизма и в наибольшей степени кальвинизма. Поначалу Пуританизм был движением за упрощение пышной церковной обрядности, отказ от литургии в пользу проповеди и т.п.. По мере обострения социального кризиса его требования обретают более радикальный и политический характер: упразднение епископата, выборность клира, отделение церкви от государства, установление свободы религии, невмешательство гражданских властей в дела общин, устранение аристократических привилегий. Пуританизм стал массовой формой выражения и обоснования антифеодальных социальных требований и сыграл решающую роль в идеологической подготовке и обеспечении Английской Революции XVII века. Его политическим выразителем стала Партия Индепендентов. По конфессиональному составу Пуританизм был неоднороден — он охватывал пресвитериан «сепаратистов» (конгрегационалистов и других сторонников полной независимости церкви от государства), баптистов, а позже квакеров и приверженцев некоторых других религиозных организаций. Предпринятая после упразднения монархии попытка Кромвеля утвердить Пресвитерианство в качестве государственной религии вызвала противодействие среди самих Республиканцев и раскол в пуританском лагере. Это облегчило реставрацию в 1660 году Стюартов и восстановление англиканства, как официальной религии, что положило конец Пуританизму как идейно-политическому движению. Однако влияние пуританизма сказалось на принятии Закона о Веротерпимости 1689 года, снимающего запрет на деятельность Протестантских Церквей (кроме унитарианцев). Пуританизм получил распространение в Шотландии, Ирландии и Северной Америке, куда вследствие религиозных гонений переселились в 20-30-е годы XVII века многие конгрегационалисты, основавшие ряд так называемых пуританских колоний Новой Англии. Американский Пуританизм, отличавшийся нетерпимостью к инаковерию и склонностью к теократии, был в начале XVIII века подорван усилением религиозной неоднородности населения колоний и успехами борьбы за веротерпимость. Историческая роль Пуританизма связана с утверждением принципа Конгрегационализма в англо-американском протестантизме, а также Пуританского образа жизни, опирающегося на такие религиозно-этической ценности, как доктрина призвания, осуждение праздности и расточительства, культ трудолюбия и делового успеха, упорство в осуществлении целей, стоическое отношение к жизненным неудачам. Как культурно-исторический феномен, пуританизм является важным фактором формирования и компонентом американского национального характера.

ПЯТИДЕСЯТНИКИ — последо​ватели одного из позднепротестантского христианского вероисповедания. Особое значение в религиозной жизни придают так называемым дарам Святого Духа. По Би​блии впервые эти дары были по​лучены учениками Иисуса Христа (апостолами) в Иерусалиме на древне-еврейский праздник Пятидесятни​цы (отсюда и название — Пятидесятники). В наши дни, согласно учению Пятидесятников, дары даются через крещение Ду​хом Святым лишь истинным по​следователям Сына Божьего в ка​честве постоянного средства слу​жения ему. Внешним признаком крещения Духом Святым Пятидесятники при​знают, как правило, глоссолалию — «разговор с Богом на незнако​мом языке». Первые Пятидесятники появились в США в начале XX века, когда часть проповедников Движения Свято​сти начала учить, что за «вторым благословением», или Освящени​ем, должно последовать «третье благословение», еще более силь​ное религиозное переживание, — креще​ние Духом Святым, сопровождаемое глоссолалией, которая потом может постоянно повторяться у испытавших данное крещение. Это привело к возрождению идей Риваивелизма. Возвращение духовных даров и других атрибутов древ​ней церкви оценивается Пятидесятниками как признак возвращения «пол​ной», совершенной евангельской церкви и близости Второго Прише​ствия Иисуса Христа. Именно в Движении Святости и в американском Ривайвелизме сформировались все основные идеи Пятидесятничества. Формально история Пятидесятников началась 1 января 1901, когда в Библейской Шко​ле в Топеке (Канзас) на занятиях сторонника движения святости Ч. Пархема одна из его учениц, Аг​несса Оэман, получила «третье благословение» и стала говорить на «китайском языке». Вслед за ней глоссолалия охва​тила всю школу. После этого Пархем стал со своими бывшими учениками проповедовать Пятидесятничество в южных штатах США. Одним из учеников Пархе​ма был его последователь негритянского происхождения Д. Сеймур, который проповедовал идеи «святой пяти​десятницы» в заброшенном зда​нии Методистской Церкви на Азузастрит в Лос-Анджелесе. Три года продолжались экстатические моления, привлекавшие тысячи приезжих (чернокожих и белых) со всех концов США, испытавших здесь глоссолалию. Многие из них ста​ли затем основателями различных Пятидесятнических Церквей не только в США, но и в Скандинавии, Анг​лии, Индии, Чили. В начале Пятидесятники выступали в роли духовной элиты разных церквей, из которых вышли, но вскоре они начали организовы​вать свои церкви. Сама доктрина Пятидесятничества создает предпосылки для возникновения все новых и новых конфликтующих друг с другом харизматических авто​ритетов. Отличия Пятидесятятнических Церк​вей друг от друга связаны, во-пер​вых, с количеством Божьих благосло​вений («духовных кризисов»), а во-вторых, с формулой водного крещения. Пятидесятники, вышедшие из Церк​вей Святости, верят в три благословения — Обращение, Освяще​ние и Крещение Духом Святым. Пятидесятники из бывших баптистов и некоторых других церквей признают лишь два благословения — Обращение и Крещение Духом Святым. Круп​нейшей из церквей Пятидесятников двух благо​словений являются Ассамблеи Бо​га. По формуле проводимого вод​ного крещения Пятидесятники делятся на тринитарианцев (см. Тринитарианство) и унитарианцев (см. Унитарианство). Однако такое членение не охватывает все Пятидесятятнические Церкви. Среди них есть и такие, которые фак​тически выходят за пределы христианства, имеют свои причудли​вые мифологии и культовую практику. С нача​ла 60-х годов в США, а затем и в других странах отмечается новое явление — глоссолалия начинает распро​страняться в традиционных протестантских церквах (епископальной, амери​канской лютеранской, объединен​ной методистской, объединенной пресвитерианской и др.), а с 1966 года и среди католиков. Новые Пятидесятники не порывают со своими церквами, их глоссолалия получает более или менее официальную санкцию. Однако они создают свои внутрицерковные организации и устанавливают контакты с остальными Пятидесятническими Церквами.

Несмотря на разнообразие до​ктрин и большое значение лич​ностных особенностей руководи​телей, Пятидесятнические Церкви все время развиваются в рамках фундамен​тализма. В настоящее время Пятидесятники в мире представлены большим количеством разнообразных самостоятельных церквей, руководители которых дово​льно регулярно (через каждые 2—3 года) собираются на Всемир​ные Пятидесятнические Конференции. Пятидесятники — наиболее динамичная разнови​дность протестантизма, бурно растущая за счет использования чувства неудовлетворенности лю​дей своим индивидуальным и общественным бытием, потери ими лич​ностной и социальной перспекти​вы, им постоянно нужен как бы допинг новыми дарами и чудесами, отсюда и постоянно присутствующая духовная неудовлетворенность. Пятидесятники, насчитывающие более 50 млн. приверженцев, имеют после​дователей на всех континентах и почти во всех странах мира.

ПЯТИДЕСЙТНИКИ-СИОНИСТЫ — см. Евангельские христи​ане пятидесятники-сионисты.

ПЯТИДЕСЯТНИКИ СУББОТСТВУЮЩИЕ — Церковь основана в 20-х годах XX века на территории Западной Украины американскими миссионерами. С 1935 года издавали журнал «Строители Церкви Бога». В данную церковь в свое время вошло много адвентистов. Много уделяют Дотысячелетнему Приходу Христа и Десяти Заповедям. После Второй Мировой Войны церковь вошла в Союз ЕХБ. Есть автономные церкви. Таковые сохранились в Закарпатье, Волыни и Кубани.

ПЯТИДЕСЯТНИКИ ТРИНИТАРИАНЦЫ — считают, что водное крещение взрослых должно про​ходить по новозаветной формуле «во имя Отца, Сына и Святого Духа», то есть с перечислением всех Лиц (Ипостасей) Святой Троицы. В настоящее время в мире большая часть Пятидесятнических Церквей придерживается этого догмата. В нашей стране Тринитарианская Формула крещения признается христианами веры евангельской, христианами евангельской веры, евангельскими христианами пяти​десятниками-сионистами и еван​гельскими христианами святыми сионистами.

ПЯТИДЕСЯТНИКИ УНИТАРИАНЦЫ — Учение Пятидесятников Унитарианцев основано в США на отрицании крещения во имя Отца, Сына и Святого Духа. Последователи этого учения крестят во имя Иисуса Христа. Троица по их мнению папистская выдумка и крещенные во имя Троицы должны повторно пройти этот обряд. В РФ придерживаются этой точки зрения церкви Евангельских Христиан в Духе Апостольском.

«Р»

РАССЕЛ ЧАРЛЗ ТЭЙЗ, Русеем (Russell) Чарлз Тэйз (1852—1916) — основопо​ложник учения Свидетелей Иеговы. Родился в г. Аллегени (штат Пен​сильвания, США). Рассел принадлежал к Пресвитерианской Церкви, затем вступил в Конгрегациональную церковь. Не найдя ис​тины в этих кальвинистских конфессиях в 1870 создал кружок по изуче​нию Библии, который избрал его па​стырем. Со временем — народное общество исследователей Библии, переименованное в 1931 году в организацию Свидетелей Иеговы. Для издания литературы была основана фирма «Общество Сторожевой Башни». Первым её президентом стал Рассел. В 1909 году центр религиозной организации и офис фирмы перенесены в Брук​лин (район Нью-Йорка). Основные по​ложения вероучения Рассел изложил в семи томах «Исследований Свя​щенного Писания». «Истины, ко​торые я возвещаю как глашатай Божий, — писал Рассел, — не были раскрыты в видениях или снах, но были открыты слышимым гласом Божьим».

РЕДСТОК (Redstock) Гренвиль Вальдигрев (1833—1913) — английский проповедник евангелистского на​правления, английский лорд. Окончил Окс​фордский университет, поступил на военную службу, участвовал в Крымской Войне 1853—1856 годов. Дослужившись до чина полковника, оставил ар​мию и вернулся в Англию. Ин​терес к проповеднической деяте​льности проявился у него ещё в студенческие годы под влиянием протестантского миссионера, побывавшего в Индии. Проповеди Редстока пользова​лись в Англии огромным успехом. Он проповедовал веру в Иисуса Христа как единственного Спасителя, в Его искупительную Жертву за грехи все​го человечества и отвергал спасе​ние и прощение грехов за добрые дела. В 1868 году Редсток переезжает в Пари​ж, а в 1872 году проводил собрания в Швейцарии. С проповедями Редстока в Англии и Швейцарии ознако​мились русские аристократы и пригласили его в Петербург, куда он и приехал в 1874 году. Редсток проповедовал в аристократических домах и вскоре собрал значительное число последовате​лей. В Москве его проповедь успехом не пользовалась. Наряду с проповедями Редсток писал «летучие листки» для народа, а его после​дователи — редстокисты пере​водили их. Наиболее известным последователем Редстока был В. А. Паш​ков, основавший Общины Еван​гельских Христиан-Пашковцев в России.

РЕЛИГИОЗНЫЕ ВОЙНЫ — традиционное название для гражданских войн гугенотов и ка​толиков, завершивших процесс не удавшейся во Франции Реформа​ции (1559—1598). Лагерь гугено​тов формировался из бюргеров и дворян южной и западной провинций во главе с домом Бурбонов. Католический лагерь, помимо королевской вла​сти, состоял из буржуазных и феодальных сил центральной и северо-восточной провинций, воз​главлялся Гизами. Оба лагеря до​бивались ограничения абсолютизма, в обоих лагерях выступали против феодализма и зарождавшейся капиталистической эксплуатации, а мелкое дво​рянство — против аристократов. Вожди обоих лагерей искали по​мощи иностранных держав, гуге​ноты — протестантских князей Германии, Голландии, Англии, католики — Испании. Дворянство в ходе Религиозных Воин неоднократно меняло религию. Программу укрепления центральной власти, экономической и поли​тической реформ отстаивали так называемые «по​литики» из высших чиновников и гуманистической интеллигенции, тре​бовавшие веротерпимости. В ходе Религиозных Воин к 1570 году гугеноты добились свободы богослужений и ряда прав. После Варфоломеевской Ночи 1572 года с уничтожением гугенотов ситуация ужесточилась. Антиаб​солютистская публицистика гугенотов и католи​ков подрывала престиж Валуа. Образование 1576 году Конфедера​ции Гугенотов и Католической Лиги и увеличение разрухи в 1585—90 годах («война трех Генрихов») в итоге способствовали возвышению Ген​риха Наваррского. Приняв като​лицизм, вождь гугенотов в 1594 году занял королевский престол. По Нантскому Эдикту 1598 году религиозные и политические права кальвинистов во Франции были обеспечены при их политическом сепаратизме, военные си​лы гугенотов были ликвидирова​ны в 1629 году. Очаги гугенотского движе​ния существовали до Французской Рево​люции.

РЕЛИГИОЗНЫЙ ПАЦИФИЗМ, (от лат. pacificus — умиротворя​ющий) — отрицание по релииозным мо​тивам войн и насилия как способа разрешения социальных и полити​ческих противоречий. Историчес​ки Религиозный Пацифизм выступал в различных формах. Миролюбивые призывы и осужде​ние насилия отчетливо выражены в Новом Завете, и в I — III веках отцы церкви (Климент Александрийс​кий, Ориген, отчасти Тертуллиан) считали войну несовместимой с учением Христа. Превращение христианства в официальную религию Римс​кой империи свело на нет эти мотивы, и в V веке Августин Аврелий выдвигает доктрину «справедли​вой войны», официально санкци​онируемой Ватиканом. Она полу​чает разработку в трудах Фомы Аквинского, принимает оконча​тельный вид у Франциско Суареса (1548—1617) и широко применяет​ся на практике. Для идеологов ранней буржуазии характерно двойственное отношение к вой​нам. С одной стороны, они осуж​дали войны как препятствие для развития торговли и промышлен​ности, с другой — оправдывали, если они велись ради утверждения нового строя: против средневековых ти​ранов, ради захвата новых рын​ков, сырья и т.п.. И хотя по мере нарастания разрушительного ха​рактера войн миролюбивые голо​са и идеи «вечного мира» звучали все чаще, пацифистскими их при​знать неправомерно, поскольку они признавали «справедливыми» войны определенного типа. Последова​тельный пацифизм на европейской по​чве возникает в русле Протестан​тизма. Позиция представителей буржуазно-бюргерской Реформа​ции мало чем отличалась от католической. Напомним о призывах Лютера травить и убивать восставших крестьян, о терроризме же​невского правления Кальвина. Не​обходимость и оправданность во​оруженных действий признава​лась и революционными идеологами на​родной Радикальной Реформации (напр., Т. Мюнцером), выступавшими про​тив эксплуатации и социального гнета. Это отношение масштабно проявилось в Крестьянской Войне в Германии XVI веке. Впервые паци​фистские идеи были высказаны представителями гуманизма и ле​вого крыла Реформации, прежде всего Эразмом Роттердамским и Себастьяном Франком. В качест​ве же бескомпромиссной вероучительной установки пацифизм был вы​двинут рядом Протестантских Церквей, отразивших пассивный социальный протест мелкобуржуазных слоев, городской и крестьянской бедноты (Швей​царские и Чешские Братья, Гуттерское Братство, Меннониты, Квакеры и др.). Так, согласно до​ктрине квакеров, в каждом чело​веке присутствует «Святой Дух» («внутренний свет», живой Бог, Слово), поэтому убийство любо​го человека, а тем более война, приравнивается ими к «богоубийству»; к святотатству, которое ника​кими человеческими (полити​ческими, государственными, гума​нистическими и пр.) соображени​ями оправдано быть не может. Религиозный Пацифизм, в принципе отвергающий поня​тие «справедливой войны», нося​щий абсолютный характер, в ту пору с трудом мыслился в контек​сте светского мировоззрения. До начала XX века доктрины религии паци​фистов оставались инородными образованиями в теологических систе​мах протестантизма, а их после​дователи, отказывающиеся отбы​вать воинскую повинность, брать в руки оружие даже для самоза​щиты, подвергались системати​ческим жестоким репрессиям и на​падкам со стороны, как светских властей, так и религиозных лидеров, сан​кционировавших войны «собственных» правителей. Катастрофи​ческие разрушительные последст​вия 1-й и особенно 2-й мировых войн привели к резкой активиза​ции миротворческой деятельности христианских церквей (прежде всего Ме​тодистской и Англиканской). Однако решающий поворот в исто​рии, судьбах Религиозного Пацифизма был вызван на​ступлением ядерной эры. Резко вырос авторитет и влияние идеологов бескомпромиссного Религиозного Пацифизма. Если раньше они отвергали вся​кую войну как «богоубийственную», то теперь эта оценка ста​новилась приложимой ко всякой, то есть независимо от конкретных причин и мотивов, ядерной войне, убийственной для человеческого рода в целом. Тем самым бескомпро​миссный пацифизм получил спо​собность освободиться от религиозной оболочки и стать фрагментом светской социальной мысли, исхо​дящей не только из моральных, но и сугубо практических соображе​ний. Речь, таким образом, идет уже о но​вом, «ядерном пацифизме», объявляющем святотатством войну с применением ядерного оружия, как, впрочем, и любого другого, грозящего судьбам человечества, — химического, лазерного и т. п. Ныне эту позицию практически разделяют все основные христианские церкви. Христианские церкви играют существен​ную роль в современном массовом анти​ядерном движении. Что же каса​ется конкретных политических про​грамм, с которыми они выступают (одностороннее ядерное раз​оружение, ликвидация ракет на собственной территории, создание зон, свободных от оружия массового уничтожения, и т.п.), то они за​висят от многих факторов: нали​чия собственного ядерного оружия, чле​нства в военных союзах, географического расположения. Сторонники «ядерного пацифизма», как пра​вило, признают «справедливость» применения оружия обычного ти​па для национальной самооборо​ны, однако доктрины, подобные квакерской, остаются эпицентром, своеобразным ферментом возра​стающей активности пацифистов. Несмотря на то что Религиозный Пацифизм объ​ясняет причины войн в моралистических категориях (греховность людей, нарушение воли Бога и т.п.) он является важнейшим фактором и залогом выживания человечест​ва, предвосхищением повсемест​ного торжества цивилизованных отношений между странами и на​родами.

РЕМОНСТРАНТЫ — Последователи Якоба Арминия. См. Арминий Якоб.

РЕСПУБЛИКА ХРИСТИАНИНА — обозначение идеального хри​стианского сообщества (государ​ства). До легализации христиан​ства в Римской империи Республика Христианина про​тивопоставлялась имперским дьявольс​ким порядкам. Затем империю стали считать орудием Божественного Провидения для создания Царства Божия на земле (Евсевий Кесарийский). В мистической диалектике Августина два государства, земное и небесное, противопоста​влены как духовная и моральная сущности. Его Республике Христианина — цель ис​торического процесса, сообщество святых и ангелов, где будет ца​рить единство и вечный мир. Это — воплощение абсолютного бла​га, в отличие от исторически необходимых, но обреченных на ги​бель империй. По Августину, путь к достижению Республики Христианина лежит через укрепление духовной и светской власти церкви. Универсальная программа Августина рассматри​валась Григорием VII, Фомой Ли​вийским и другими общественными деятелями как обоснование теократических притязаний папства, в особенности — идея о возмож​ном достижении спасения по формуле «убеди придти» (Лк.14:23), которой оправдывала свою деятельность Инквизиция. В XIII — XIV веках развивается теория разделения духовной и светской власти, для которой тоже были найдены авто​ритетные подтверждения в августиновском учении о Республики Христианина.

РЕФОРМАТЫ — приверженцы церквей с кальвинистской теологией континентально-европейского происхождения (по​следователи кальвинистских церквей шотландско-английского происхождения назы​вались пресвитерианами), Реформатами вы​ступали в период Реформации против диктата Католической Церкви, за обновление и изменение устрой​ства церковной жизни, вероучения, об​рядности и литургии. Борьба Реформатов вылилась в длительные религиозные войны с силами римско-католической церкви Римской Империи Гасбургов. В XVI веке во множестве европейских стран (Англия, Германия, Да​ния, Польша, Франция, Финлян​дия, Чехия, Швейцария, Шотлан​дия и др.) новые христианские церкви стали именоваться Реформатски​ми или Евангелическими. Религиозно-политическим центром Реформатов стала Швейцария: Цюрих, Базель, Берн, Женева. Реформатское движение здесь началось в 20-х годах XVI века с де​ятельности Ульриха Цвингли и приняло форму Цвинглианства. В 1529 году из-за теологических разногла​сий (о Причастии, Предопределе​нии, церкви и остальных Таинствах) произо​шло отделение Реформатской Церкви от Лютеранской. В 30-40-х годах во главе церкви в Женеве стал Жан Кальвин. Сторонники Лютера и близких к нему Цвингли и Меланхтона стали называть себя люте​ранами, а сторонники Кальвина — кальвинистами или реформатами. Реформаты ввели простое богослуже​ние, дешевое и предельно упро​шенное убранство церкви, свели до минимума церковную иерархию, подняли роль мирян в жизни цер​кви, отменили целибат священни​ков, ввели более демократичное управление церковью, провозгла​сили абсолютный приоритет Священного Писания, ликвидировали институт монашества, из христианских Та​инств признали лишь два — Креще​ние и Причастие. Религиозная борьба Реформатов переплеталась с борь​бой политической и социально-экономической. Среди Реформатов было много представителей нарождав​шегося класса буржуазии, которые выступали против дворянства. По Вестфальскому Мирному Догово​ру 1648 года европейские государства наряду с принципом «чье правление, того и религия» признали и принцип веротерпимости. Реформатские Церк​ви добились официального признания на​ряду с Католичесикми и Лютеранскими Це​рквами. Реформаты более последовательно, чем лютеране, соблюдают при​нцип Пресвитериального (или в некоторых странах Конгрегационалистского) и Синодального устройства церкви. Реформатские об​щины более самостоятельны, но они строже других протестантских церквей на​блюдают за исполнением всеми верующими религиозно-нравственных пред​писаний церкви в общественной и лич​ной жизни. В религиозной догматике Реформаты занимают близкие к ортодок​сальному кальвинизму позиции. К XX веку многие Реформатские Церкви эволюционировали к более уме​ренным позициям, сближаясь и иногда объединяясь с Лютеранскими, Евангелическими и другими Протестантскими Церквами. В настоящее время Реформатские Церкви име​ются в Англии, Венгрии, Нидер​ландах, Румынии, Франции, Гер​мании, Словакии, США, Швейца​рии, в Балканских странах, ЮАР. Неболь​шие Реформатские конгрегации суще​ствуют в Бельгии, Греции, Испа​нии, Португалии, Скандинавских странах, некоторых странах Латинской Америки и Азии. Реформаты объединены во Всемирный Альянс Реформатс​ких Церквей, который издает в Жене​ве свой печатный орган журнал «Реформатский и пресвитерианс​кий мир». В России Евангелическо-Реформатские Церкви действовали в северо-западных и юго-западных губерниях. Имеют​ся малочисленные Реформатские Церкви в Литве и Закарпатье Украины.

РЕФОРМАЦИЯ (от лат. reformatio — преобразование, ис​правление, по церковному — преображение) — социальное и иде​ологическое движение XVI века, осущест​вившее пересмотр средневековой куль​туры, католических догматов в соответствии с потребнос​тями новых социальных отноше​ний. Охватившая большинство стран Западной Европы. Реформация была напра​влена прежде всего против Римско-Католической Церкви и привела к возникновению Протестантизма. Аморализм пап, вопиющие зло​употребления духовенства, церковный формализм и ханжество давно об​личались свободомыслящими католическими тео​логами (Дж. Уиклиф, Ян Гус, немецкие мистики XIV века, идеологи Возрож​дения). Даже католические иерархи пред​принимали попытки исправить це​рковь. Примером могут служить Констанцский и Базельский Собо​ры XV века. Специфика Реформации в том, что она потребовала не просто испра​вления католицизма, а пересмот​ра его фундаментальных догма​тов.

[image: image24]Западно-Европейские реформаторы.

В Реформации участвовали различные социа​льные силы — от князей до кре​стьян и городского плебса. Каж​дая из них оказала свое влияние на последующие судьбы европейской культуры. Гуманисты, наследники культуры Возрождения, не просто подготовили Реформацию, но активно и су​щественно воздействовали на её результаты даже после появления Лютера. Наиболее видными сре​ди них были И. Рейхлин и Эразм Роттердамский, резко критикова​вшие церковный догматизм и религиозный фа​натизм, проделавшие титанический труд по уточнению перевода и комментированию Библейских текста, по исследованию античного на​следия. Неоценимый вклад в Реформацию внесли многочисленные издатели (Этьен Доле, Бонифаций Амербах, Иоганн Фробен и др.), осуще​ствившие публикацию работ древ​них и современных авторов. Особое место занимают радикальные реформа​торы, полагавшие, что протестантские лиде​ры недостаточно решительны. Это спиритуалисты, пантеисты, унитарии, скептики: Андреас Карлштадт, Мигель Сервет, Каспар Швенкфелъд, Фауст Социн, Себа​стьян Кастеллио, Бернардино Окино, Давид Йорис, Себастьян Франк и многие другие деятели тог​дашней культуры. Наиболее решительный отряд составили во​инство анабаптистов, представите​ли народной Радикальной Реформации, идеологи кре​стьянских восстаний во главе с Томасом Мюнцером. Все эти движения испытывали постоянное давление со стороны католических иерархов, которые стремились отстоять свои позиции политикой кнута и пряника: снять напряжение не​значительными уступками, одно​временно усиливая террор против «еретиков». Примерами может служить учреждение Ордена Иезу​итов и проведение Тридентского Собора (1545—1563), пытавшегося парализовать нападки на авто​ритет папы и католическую концепцию спасения. Дело, однако, ограничи​лось незначительными новациями, а по​следующие репрессии против «еретиков» позволяют определить католическую реформацию как фактичес​кую контрреформацию. Протестантские лидеры, это не только Лютер, Цвингли, Кальвин, но и множество иных сподвижников преобразования западно-европейской церкви. Протестантизм стал возможен лишь в результате деятельности многих видных богословов, разви​вших его вероучение в три различных, хотя и органически связанные между собой формы. Лютеранст​во, сформировавшееся в ходе бо​рьбы Лютера и его сподвижников против папства, получило преоб​ладающее влияние в Германии, а впоследствии в Скандинавии и Прибалтике. Именно Протестация (протест) сторонников Лютера на имперском сейме в Шпейере в 1529 году дала название всем христианским течениям, порожден​ным Реформацией. Лютеранство было офици​ально представлено Аугсбургским Исповеданием, составленным Ф. Меланхтоном. Своего рода священные книги лютеран включают также «Большой» и «Малый Катехизис», написанные Лютером, и «Книгу Согласия». В Швейцарии возникли Реформатские Церкви, основанные У. Цвингли и Ж. Кальвином. Они получили доминирующее влияние в Шотландии и Голландии, на севере Германии, распространились во Франции, Англии (под названием Пресвите​рианства), а позже и в США. Для них основополагающим стал главный труд Кальвина «Наставление в христианской вере» (1536), неод​нократно переиздававшийся и до​полнявшийся, а также «Второе Гельветическое Исповедание» (1566), написанное преемником Цвингли Г. Буллингером, и «Гейдельбергский катехизис» (1563). В 1534 Английский Парламент провозг​ласил короля главой Англиканской Це​ркви, стимулировав этим рефор-мационные процессы. Они замедлились во время правления католички Марии Стюарт, но уже при Елиза​вете в 1539 году были декретированы «39 статей» в качестве догмати​ческой основы официальной церкви Англии. Они представляли собой компиляцию положений континентального протестантизма (прежде всего лю​теранства) и элементов католици​зма (институт духовенства, церковная иера​рхия, концепция церкви-прихода и т.д.). Центральной фигурой Реформации, несомненно, был Лютер, который и сформулировал основные принципы протестантизма: единственным источником вероучения является Библия, спасение достигается ве​рой, обусловленной милостью Бо​жьей, отрицается папская власть, отменяются все Таинства (за исключением Крещения и Прича​стия), чистилище, индульгенции, мощи, монастыри, иконы, обяза​тельные посты, церковная иерархия и т.д.. Существенные изменения претерпевает и нравственная програм​ма: священной признается вся по​вседневная деятельность человека, стимулируемая верой в спасение, а мирское призвание усматрива​ется в добросовестном выполне​нии своих обязанностей и служ​бе ближнему. Эти принципы со​ставляют исходное содержание протестантского вероучения, которое, так или иначе, выражается в конкретных течениях и объединениях.

РЕЧНЫЕ БРАТЬЯ — одно из от​ветвлений в меннонитстве, возникшее в штате Пенсильвания во второй половине XVIII века. Основатель — Якоб Энтле, который считал истинным способом кре​щения троекратное погружение в реку. Он выступал за сохранение меннонитских традиций в одежде и поведении. В дальнейшем эта организация разбилась на ряд течений: «Церковь Братьев во Христе», «Речные Братья Старого Порядка (йоркеры)», «Объединенная „Цер​ковь Сиона“», «Товарищество Бра​тьев во Христе» и др., которые до сих пор сохраняются на террито​рии США.

РИВАЙВЕЛИЗМ, (англ. revival возрождение, пробуждение) — религиозно-философское движение среди последователей Протестантских Церквей в США, Англии и других странах за духовное возрождение или пробу​ждение истинной апостольской церкви, начавшееся в XVIII веке. Пропо​ведники Ривайвелизма — Д. Эдуарде, Ч. Финней, Д. Муди, Р. Торрей, Ч. Инвуд, К. Морган, П. Дьюис, Ф. Майер и др. — рассматривали нравственные пороки людей (алкого​лизм, проституцию, азартные иг​ры и т.п.) в качестве основных причин социального зла и потому призы​вали к социально-этическому об​новлению на основе экстатического индивидуального опыта. В теологическом плане Ривайвелизм был выступлением против ригоризма кальвинистской доктрины о Предопределении избранных, печать котоporo лежит на вероучении многих Протестантских Церквей. Идеологи Ривайвелизма провозгласили, что Христос Своей кровью искупил грехи всего человечества; его ис​купление распространяется на весь род людской, спасение не предопределено, а заслуживается личной верой и праведной жиз​нью. Они возродили арминианский принцип всеобщего Божественного милосердия. Для того чтобы спа​стись, надо только уверовать в очистительную силу пролитой Сыном Божьим крови. Спасение достига​ется через обращение, когда чело​век покается в совершенных гре​хах, уверует в Бога и признает Его верховное водительство. Важной особенностью Ривайвелизма является пропо​ведь «полного очищения» от всех грехов уже в земной жизни. Если Католицизм, Православие признают возмож​ность очищения лишь от «личной греховности», приобретенной в процессе индивидуального бы​тия, то Ривайвелизм обычно провозглашает возможность очищения и от первородного общечеловеческого греха, веду​щего свое начало от прародителей Адама и Евы. Достигается это полное очищение через Освящение или Рождение Свыше, которое для ривайвелистов есть не что иное, как мгновенное чудесное духовное перерождение человека. Именно эта особенность Ривайвелизма приве​ла к возникновению в его рамках Движения Святости. Апелляция Ривайвелизма к Свободной Воле грешника и его эмоциям приводит, как правило, к росту религиозного энтузиазма среди верующих. Крайняя эмоциональ​ность и экстатика являются на​иболее характерной особенностью всех Ривайвелистских движений, как прошлого, так и настоящего.

РИГОРИЗМ — (франц. rigorisme, от лат. rigor — твердость, строгость) — суровое, непреклонное, беском​промиссное соблюдение какого-либо этического принципа, в том числе религиозной морали. Ригоризм, как форма религиозного поведения свой​ствен последователям различных Протестантских Церквей, стоящих на позициях пу​ританской, кальвинистской мора​ли, строго придерживающихся ортодоксальных норм поведения, фундаменталистских основ вероучения.

РИТЧЛЬ (Ritschl) Альбрехт (1822—1889) — немецкий протестантский теолог. Ритчль исходил из того, что религия может быть делом только веры, но не познания. Для христианской догма​тики Бог существует исключите​льно как любовь, поэтому из те​ологии должны быть исключены вопросы, имеющие метафизический (философский) характер, сама метафизи​ка возможна лишь на основе христианской этики. Такова позиция Ритчль.

РОЖДЕНИЕ СВЫШЕ — второе ро​ждение, освящение — один из главных догматов протестантизма. Суть его состоит в провозглашении возможности уже здесь, в земной жизни, полностью очиститься от всех грехов — как индивидуаль​ных, совершаемых человеком в процессе своей жизни, так и пер​вородного, наследуемого от Ада​ма и Евы. Пятидесятники и баптисты счита​ют, что при обращении к Богу грешник освобождается только от индивидуального греха. А для то​го чтобы очиститься и от общечеловеческого, нужно пройти освящение, или Родиться Свыше. Библейской осно​вой этого догмата является стих из Евангелия от Иоанна: «Истин​но, истинно говорю тебе, если кто не родится свыше, не может уви​деть Царствия Божия» (Иоанн.3:3). Рождение Свыше у баптистов есть мгновенное духовное перерождение человека.

У пятидесятников оно связано с крещением Духом Святым, но предшествует ему во времени. Рождение Свыше — кратковременный миг «лич​ного самоосознательного позна​ния Духа Божьего». Пятидесятнические лидеры утверждают, что пока​янием (при обращении) достига​ется только праведность. Пра​ведники наследуют жизнь веч​ную, но лишь после «второй трубы», по окончании Тысячелет​него Царства (Постмилленинаризм). Пятидесятники стремятся достигнуть высшей благодати — получить полное очищение от грехов и попасть в число избранников Божьих, которые сразу же после «первой трубы» наравне с Христом тысячу лет в Его Царстве будут наслаждаться блаженной жизнью. Рожденные Свыше становятся уже на земле святыми, участниками в небес​ном звании (Евр.3:1), сонас​ледниками Христу (Рим.8:17). На этом основании они провозг​лашают свою Богоизбранность и социальный элитизм. Учение о Рождении Свыше в Пятидесятнической Теологии Ариминианского толка направлено против Кальвинистского догмата об Абсолютном Предопределении в Реформатской, Пресвитерианской и Иконоборческой Церквей, и является откровенной пятидесятнической мистикой, так как полностью очистится человеку от греха не представляется возможным, идейно питает экстатические тенденции и Ривайвелистские Движения (см. Ривайвелиэм). В своей сущности это вера в сверхъестественное перерожде​ние человека. В социальном ас​пекте идея полного очищения от всех грехов является одним из вариантов учения о «Революции Духа», как единственном средстве ликвидации социального зла.

У христиан-иконоборцев Рождение Свыше не связано с борьбой со грехом, но направлено на познание Бога-Отца, как Творца, Воскресшего Христа (1.Петр.1:3 — «возродивший нас воскресением Иисуса Христа»), как Божьего Сына — Спасителя народа Божьего явившего образ Бога-Отца (Иоанн.12:45 — «И видящий Меня видит Пославшего Меня») и Святого Духа — источника Истины, научающего и вразумляющего народ Божий (Иоанн.14:26 — «научит вас всему и напомнит вам все, что Я говорил вам»). Только Рожденный Свыше по теологии Иконоборческой Церкви способен понять полноту сущности Святой Троицы.

РУКОВОЗЛОЖЕНИЕ — См. Хиротесия.

РУКОПОЛОЖЕНИЕ — хиротония (греч. chcirotonia) — обряд возведения в священнический сан (диакона, священника, епископа и др.) в христианстве, прежде всего в право​славии и католицизме, где он рас​сматривается как Таинство, в про​цессе которого при возложении рук вышестоящего служителя культа на голову посвящаемого послед​нему якобы чудесным образом пе​релается «Божественная благодать».

[image: image25]Рукоположение — хиротония.

В протестантизме рукоположение является публичным отождествлением рукополагающего с рукополагаемым.

В протестантских церквах посвящаются на служение посредством рукополо​жения пресвитеры, диаконы и другие служители мужского пола, избранные церковью. В результате борьбы за равноправие женщин в религиозной жизни ряд протестантских церквей (например, Епископальная Церковь США, Пресвитерианская и Люте​ранская Церкви в США, Нацио​нальная Ассоциация Конгрегационалистских Христианских Церквей и др.) приняли решения о Рукоположении женщин не только в сан диакона, но и пресви​тера.

«С»

САМОСОВЕРШЕНСТВОВАНИЕ, самовоспитание — сознательная и целенаправленная деятельность лич​ности по развитию в себе определенного нравственного сознания и нравственных ка​честв в соответствии со своими представлениями о нравственном иде​але. Стремление к Самосовершенствованию — законо​мерное следствие развития само​сознания, нравственного формирования человека, осознающего себя как личность. Христианское учение о Самосовершенствовании мно​гое восприняло от философских взгля​дов представителей позднего сто​ицизма. Оно предполагает веру в Бога, Который направляет человека на путь духовного совершенства, помогает одержать победу над плотью, спасти бессмертную ду​шу. Христианское Самосовершенствование требует неукоснительного соблюдения кодекса нравственных до​бродетелей христианства (любовь к Богу и ближнему, смирение, долготерпение и т.п.). В католи​цизме Самосовершенствование сводится к познанию с помощью церкви вечных и неиз​менных христианских добродетелей и следованию им в жизни. Чело​век, несмотря на грехопадение, обладает достаточными силами для Самосовершенствования. Протестантизм, напротив, подчеркивает неспособность чело​века своими силами стать нравст​венным. Это может сделать толь​ко Бог.

САУЗКОТТИТЫ — последовате​ли английской пророчицы Джоанны Саузкотт, которая предрекала близкое пришествие Христа, а себя рас​сматривала как «жену, облеченную в солнце» и «жену агнца», о которых говорится в Откровении Иоанна Богослова (Отк.12:1;19:7). Эк​зальтированная женщина, подвер​женная самовнушению, объявила в 1814 году, что она забеременела от Святого Духа. Было ей тогда 64 года Предстоящее рождение сына Саузкотт рассматривала как прише​ствие Христа. Не выдержав потря​сения из-за того, что беремен​ность оказалась мнимой, она в том же году умерла. Но у нее появилось немало последовате​лей, давших начало новым религиозным организациям («Христианские Израилиты», «Дом Давида» в США).

СВИДЕТЕЛИ ИЕГОВЫ — одно из поздних течений в протестан​тизме, основанное Ч. Расселом. Свидетели Иеговы отрицают догмат о Троице, но признают все три Ипостаси Трои​цы и толкуют их примерно так же как и другие течения христианства. Источ​ником всей жизни, творцом, веч​ным, всемогущим, всемудрым и т. д. они считают Бога Иегову. Ии​сус Христос — единородный Сын верховного Бога, Он единственный со​здан Иеговой непосредственно, всё остальное сотворено через Христа, Который не всемогущий Бог, не равен Отцу; на земле Он был не Богом, а совершенным человеком. Святой Дух — власть Иеговы и «Божия невидимая действующая сила», которая участвовала в сотво​рении мира и с помощью которой Всевышний исполняет Свою волю и может влиять на сознание лю​дей. Святой Дух — сила Иеговы, которую Он дал Христу и «тем, с ко​го Он уполномочил представлять Его». Свидетели Иеговы верят в ангелов, подчи​няющихся Христу, и демонов во главе с сатаной, отрицают суще​ствование ада, зато разработали учение об Армагеддоне — глобальной войне, в которой Христос с ар​мией ангелов уничтожит «всех плохих людей», не поверивших в истины излагаемые Свидетелями Иеговы. Руководители организации и религиозные авторитеты со​ставляют так называемое «малое стадо», «верных и благоразумных рабов» Иеговы, управляющих и снабжа​ющих «истинной духовной пи​щей» великое множество других «овец». Свидетели Иеговы считают, что «малое стадо» избиралось Иеговой на протяжении всей истории челове​чества. В настоящее время в живых из 144 тыс. «помазанных Духом Божьим» руководителей и авторитетов Свидетелей Иеговы осталось около 9 тысяч. Члены «ма​лого стада» в момент смерти яко​бы сразу воскресают и попадают в небесную часть Царства Божье​го, где входят в правительство Христа, а Второе Пришествие уже невидимо произошло. Другим «овцам» обещают вечную жизнь в земном раю после Армагеддона. Тем, кто умрет, не дождавшись Армагеддона, обещают воскреше​ние. Воскреснут также те, кто умер, не познакомившись с учени​ем Свидетелей Иеговы, но им предстоит испыта​ние. У Свидетелей Иеговы всего один праздник — Вечеря Поминания Смерти Христа. Верующие собираются после захода солнца, приглашают род​ственников и знакомых. На столе должен быть пресный хлеб и сухое красное вино, символизирующие тело и кровь Христа. Но прини​мать эти символы могут только те, кто считает себя помазанным Духом Божьим. Чтобы иметь за​конное представительство для поддержания связей с предприни​мателями и государственными учреждениями разных стран, а также издания религиозной литературы, руководители организации создали различные корпора​ции, главной из которых является «Общество Сторожевой башни». Центр Свидетелей Иеговы кор​порации расположены в Бруклине (район Нью-Йорка). В различных учреждениях бруклинского центра работает около 2 тысяч сотрудников. Проповеднической деятельностью на местах руководят 95 филиалов. Основные издания: «Сторожевая баш​ня», «Пробудитесь!», На вершине иерархической пирамиды стоит руко​водящая корпорация, или прави​тельственное учреждение, из 15 че​ловек. Создана она в 60-х годах XX века и объявлена «видимым посредни​ком Господа на земле», представ​ляющим «верного и благоразум​ного раба». В настоящее время в 205 стра​нах и островных территориях на​считывается более 3600 тысяч Свидетелей Иеговы. В России Свидетели Иеговы запрещены.

СВОБОДА РЕЛИГИИ (вероиспо​ведания) — необходимый элемент Свободы Совести, право человека выбирать и исповедовать любую религию. Теории цивилизационных стран включают в Свободу Религии: допущение в государстве различных вероисповеданий; предоставление им равных прав и возложение на них равных обязанностей; право любого человека по достижении им определенного возраста избирать и ис​поведовать без какого-либо принуждения любую религию; свободное учреждение верующими религиозного общества; возможность каждого неза​висимо от принадлежности к той или иной религии пользоваться всеми политическими и гражданс​кими правами. Законы Российской импе​рии сводили провозглашаемую ими «Свободу Веры» к праву наро​дов страны славить Бога по «ис​поведанию отцов своих», свобод​но отправлять их веру и богослу​жение и устанавливали при этом неравенст​во конфессий. Православная Церковь объявлялась «первенствующей и господствующей» и находилась в привилегированном политичес​ком социальном, юридическом и материальном положении по сравнению с другими вероисповедани​ями, объем прав также су​щественно различался. В ноябре 1917 года Декларация прав народов России отменила все и всякие на​циональные и религиозные привилегии и ограничения. Однако ситуация от этого не улучшилась, а свелась к активизации воинствующего атеизма и уничтожению религиозной части населения СССР. В XXI веке ситуация в РФ с привилегированным положением РПЦ повторяется.

СВОБОДНЫЕ ЦЕРКВИ — общее название протестантских религиозных организаций, которые находятся вне юрисдикции каких-либо иерархических структур и полностью автономны в вопросах вероучения, обрядности и внутренней жизни. Первоначально так именовались союзы неепископальных евангелических общин в Англии конца XIX века. В последствии понятие распространилось на те протестантские церкви, которые устранили жесткую обязательность обрядовых требований при посвящении неофитов.

Общим принципом принадлежности к Свободным Церквям является публичное заявление человеком на свою веру и желание жить в соответствии с принятым христианской общиной нравственным порядком. Автоматическая идентификация с конфессией по одному лишь рождению в семье её последователей или же по этнической принадлежности человека Свободные Церкви не признаётся.

Но не все Свободные Церкви могут быть независимыми. Внешние формы устройства Свободных Церквей могут различаться: от международных централизованных сообществ с единым центром, до конгрегационалистской модели, когда каждая община самостоятельно представляет церковь Христову (независимые). В общинах пребывают только те, кто сохраняет состояние освящения; неверующие и нарушители церковной дисциплины изгоняются.

СЕЦЕССИОНИСТЫ — (лат. secessio — отделение, отпадение) — в западной литературе обобщающее на​звание церквей протестантского направления отделяющихся по различным причинам и соображениям от дотоле суще​ствующих и объявляющих себя самостоятельными, независимы​ми по отношению к ним. Под Сецессионистами обычно понимают индепендентов, диссидентов, сепа​ратистов, диссентеров, нонконфо​рмистов, свободные церкви и по​добные им конфессии и деноми​нации.

СИСТЕМАТИЧЕСКАЯ ТЕОЛОГИЯ, (Systematic Theology) — попытка в сжатой форме выразить религиозную истину, представив её в виде теологической системы.

Определение Систематической Теологии и ее отношение к философии и религии:

Хотя слово «теология» не встречается в Священном Писании, сама идея теологии присутствует. В Древней Греции под словом theologia понимали философские дискуссии, посвященные Божественным материям. Платон называл «теологиями» рассказы поэтов о богах, а Аристотель учил, что науки делятся на три рода: физика, изучающая природу; математика, изучающая число и количество; теология, занимающаяся познанием Бога. Аристотель считал теологию величайшей из всех наук, поскольку предмет её изучения — наивысшая реальность, Бог.

Этимология этого составного слова (theos — «Бог», logos — «разум» или «слово») указывает на обсуждение круга вопросов, объединенных одной темой — Бог и Божественное. Согласно краткому определению Б. Б. Уорфилда, которое стало уже классическим, Теология — это «наука о Боге и Его взаимоотношениях с миром и человеком». Более подробно Теологию можно охарактеризовать как дисциплину, которая сводит воедино и формулирует ниспосланные в Божественном откровении истины о Боге и Его взаимоотношениях со вселенной и с человечеством и применяет эти истины к жизни и мышлению человека во всей их полноте. Систематическая Теология начинает изучение своего предмета с Божественного Откровения в его полноте, выводит учения из текстов Свенного Писания на основе строго научного грамматико-исторического истолкования, соотносится с церковным учением в его развитии, упорядочивает полученные результаты в связное целое и применяет их во всех сферах человеческой деятельности.

Эту дисциплину иногда называют «догматической теологией» (Шедд, Пипер, Бавинк, Барт), полагая её основной целью установление истины с помощью полномочного авторитета. При этом под высшим авторитетом понимают или богодухновенное Священное Писание, или определенные положения вероучения, или церковный магистериум.

Некоторые ошибочно принимают Систематическую Теологию за некое хранилище неизменных Божественных истин, имеющих вневременной характер. Однако, несмотря на непогрешимость Священного Писания, каждое поколение христиан нуждается в новых формулировках некоторых теологических истин, чтобы в них постоянно открывалось нечто новое. Это необходимо по следующим причинам:

1) в процессе постоянных изменений языка и культурных форм христианекая истина должна соответствовать современным стандартам и быть доступной для понимания;

2) каждая новая эпоха ставит перед Церковью новые вопросы и проблемы, требующие решения. Поэтому Библейские тексты периодически нуждаются в новом дополнительном истолковании, чтобы вписаться в современный контекст.

Следует упомянуть об отношении Систематической Теологии к прочим связанным с ней дисциплинам. Поскольку и Философия, и Теология занимаются критическим анализом значений терминов, осуществляют процесс строгого наблюдения и рассуждения, чтобы прийти к определенным выводам, а также всегда пытаются сформулировать связное и последовательное мировоззрение, то эти две дисциплины по своим целям и методам частично совпадают друг с другом. Религия, с другой стороны, определяется как совокупность верований, установок и практических действий, которые получают конкретное институциализированное выражение. У каждой религии, как примитивной, так и развитой есть своя Теология. Поэтому религия по своему охвату всегда шире, чем Теология.

Христианская Этика, которую определяют как науку, изучающую религиозное поведение, функционирует в рамках описательной структуры Систематической Теологии и усваивает её результаты.

Апологетика осуществляет аргументированную защиту исходных положений христианства о Боге, Христе и Библии, отстаивая их от критических нападок со стороны иных мировоззрений (метафизики) и теории познания (эпистемологии).

Возможность и необходимость Систематической Теологии.

Вопреки утверждениям о том, что человеческий разум не способен к познанию метафизической реальности, христиане убеждены в обратном — богопознание в высшей степени возможно по нескольким причинам.

1) Бог сущий открыл Себя своим созданиям в откровении, полном глубочайшего смысла (1.Кор.2:10).

2) Человек, сотворенный по подобию Божьему, разумное существо, наделенное способностью размышления о том, что Бог вложил в его сердце и мысли (Иак.3:9).

3) Верующий христианин, «совлекшись ветхого человека… и облекшись в нового… обновляется в познании» по образу Создавшего его (Кол.3:10).

4) Христианин по действию Святого Духа способен к уразумению духовных истин (Пс.118:18; 1.Кор2:14—15). Из этого следует, что Теология становится Богоугодным делом только в том случае, если христиане занимаются ею под водительством Святого Духа.

Мы уже упоминали о том, что Систематическая Теология имеет дело с Божественным Откровением в его единстве и полноте. Поэтому в центре её внимания достоверно засвидетельствованные в Священном Писании история спасения избранного Богом народа, речения пророков и учителей, через которых до нас дошло слово Божье, и, особенно, жизнь, смерть и воскресение Иисуса Христа. Систематическая Теология также рассматривает вторичные модусы Божественного Откровения, такие, как порядок творения (Пс.18:1; Рим.1:18—21), ход истории, направляемой Промыслом Божьим (Деян.17:26), и моральные повеления, о которых «свидетельствует совесть» (Рим.2:14—15).

Хотя человек (в особенности верующий) способен обрести знание о Боге и выразить это знание в построении Систематической Теологии, из этого не следует, что такое знание будет полностью соответствовать знанию Бога о самом Себе и о вселенной (совершенное уникальное знание). Скорее то частичное знание, которое человек — существо конечное и ограниченное — имеет о Боге, опосредовано образами и символами (знание по аналогии), а также пропозициональными утверждениями (когнитивная, однозначная истина). Даже если мы, говоря о Боге, пользуемся «языком наглядных образов» (напр., «небесный Отец»), тем не менее наше знание о Боге имеет подлинный характер, поскольку аналогия охватывает сущность уникальной однозначной истины. Систематическая Теология утверждает, что обрести знание о Боге и передать Божественные истины возможно с помощью осмысленного повседневного языка.

Существуют три основные причины, в соответствии с которыми Церковь берет на себя задачу построения Систематической Теологии.

1) Наставление членов Церкви. Народ Божий духовно обогащается учениями, которые Систематическая Теология рекомендует как истинные и полезные для укрепления веры (2.Тим. З:16).

2) Возвещение Благой Вести во всей полноте. Без основания, заложенного стройной Теологической Системой, не может быть ни действенной проповеди, ни благовествования, ни успешной миссионерской деятельности, ни адекватного перевода Библейских текстов.

3) Сохранение подлинного содержания веры. Важнейшая задача Систематической Теологии — разъяснение воли Божьей, возвещенной в Божественном Откровении. Там, где Систематическая Теология утрачивает для верующих свою ценность, распространяются многочисленные ложные культы и секты.

Метод Систематической Теологии:

Один из способов построения Систематической Теологии — так называемый Конфессиональный Метод, который состоит в том, что Библейские учения последовательно излагают и разъясняют. Лютеранские, Реформатские и неоортодоксальные конфессиональные теологии создаются из соответствующих конфессиональных позиций, то есть позиций той или иной церкви или теологического движения. Применение Конфессионального Метода осложняется тем, что в пользу какой-либо одной конфессиональной позиции, противостоящей всем прочим, приводят слишком мало доводов. Поэтому предпочтительнее такой метод, который будет учитывать все конфессиональные взгляды в качестве гипотез и проверять их с помощью таких критериев, как логическая последовательность, совместимость с фактами, засвидетельствованными в Откровении, и экзистенциальная устойчивость. Теолог должен показать, что совокупность истин, которые он формулирует, опираясь на Откровение, наилучшим образом соответствует свидетельствам последнего и в большей мере отвечает запросам и нуждам верующих, чем построения других теологов. Достоинства этого метода:

1) более высокий уровень открытости и коммуникации между людьми в церкви и за её пределами;

2) обоснование того, почему данное изложение христианского учения следует предпочесть, хотя имеются и другие. Благодаря применению этого метода Церковь имеет последовательное истолкование истин, содержащихся в Откровении, а мир получает убедительное доказательство подлинности Благой Вести.

В соответствии с церковной традицией на Систематическую Теологию смотрели не только как на научный поиск в области богооткровенных истин; она по праву считалась царицей наук. Однако Кант оспаривал саму возможность науки о Боге и утверждал, что ноумены не доступны человеческому познанию. Современный Логический Позитивизм и Теологический Либерализм по разным причинам отрицают научный характер Систематической Теологии. Но остается фактом, что Систематическая Теология, подобно всем направлениям научного поиска, пользуется научно достоверным методом исследования, который предполагает наблюдение, регистрацию полученных данных, формулировку и проверку гипотез и, наконец, соотносит полученный комплекс знаний с реальной действительностью. Кроме того, Систематическая Теология имеет дело с единым комплексом достоверной информации, касающейся той или иной сферы. В этом отношении научный статус Систематической Теологии ничуть не меньше, чем у других социальных наук. Систематичеекая Теология — не фиктивная дисциплина, которая имеет дело с частными мнениями и вымыслом, но подлинная наука, оперирующая точной информацией, полученной с помощью надежных средств.

Осуществляя эти задачи, Систематическая Теология использует результаты, полученные в иных областях Теологической Науки.

Экзегетическая Теология раскрывает смысл Библейских текстов, обеспечивая Систематическую Теологию строительным материалом.

Библейская Теология развертывает Теологический смысл учений, которые содержатся в книгах Священного Писания, рассматривая их в историческом контексте.

Историческая Теология прослеживает развитие науки о Боге в различные периоды церковной истории. Здесь принцип организации материала не логический или тематический, но хронологический.

Систематическая Теология объединяет результаты исследований Экзегетической, Библейской и Исторической Теологий и создает на их основе последовательное изложение принципов христианской веры. «Бог дает нам истину в виде отдельных нитей, нам же надлежит соткать из них целое полотно» (Ориген).

Практическая Теология использует результаты, полученные Систематической Теологией, для проповеди Слова Божьего, а также для научения и наставления.

Теологи применяли различные способы организации фактов Откровения. Некоторые (Шлейермахер, Тиллих, Маккуорри) в качестве исходной точки брали человека и выстраивали «теологию снизу». Другие (большая часть ортодоксальных и неоортодоксальных теологов) в качестве первичного факта рассматривали Бога и выстраивали «теологию сверху». Предпочтительнее последний подход, хотя бы потому, что «человек знает, кто он, только в свете Божьем» (Бонхеффер). Такие теологи, как Фома Аквинский и Кальвин, организовывали материал теологии, исходя из догмата о Троице. Другие, например К. Барт, следовали христологической модели и пытались соотнести факты Откровения с самораскрытием Бога в Слове. В рамках этих двух схем гораздо труднее уделять должное внимание всем остальным темам теологии, хотя первая предпочтительнее второй. Наиболее удовлетворительным представляется логически упорядоченный подход в теологических построениях Беркхофа, Ходжа, Стронга и других, которые рассматривают теологические факты в следующей последовательности: Бог и Его Откровение; человек и тяжкое бремя его греховности; спасительное деяние Бога через Христа; общество спасенных; смерть человека и его удел в вечности.

СКОПЦЫ — Скопцы (самоназвания «агнцы Божьи», «белые голуби») — последователи мистической организации «духовных христиан», возводящей операцию оскопления в степень богоугодного дела.

По мировоззрению Скопцы близки к Хлыстам (христоверам), в части обрядности — к старообрядцам. Как организация в религиоведческом понимании оформились в XVIII веке, основателем считается беглый крепостной Кондратий Селиванов, покинувший общину Хлыстов «богородицы» Акулины Ивановны, разочаровавшись в своих прежних религиозных убеждениях. Согласно исследованиям Фёдора Глинки, община Скопцов существовала с «незапамятных времён», а в России особенно распространилась во времена Петра I.

Скопцы считали, что единственным путём спасения души является борьба с плотью путём оскопления. В царской России религиозную организацию Скопцов преследовали, её членов ссылали в Сибирь. Первый суд над общинниками состоялся в 1772 году, когда судили целую общину в количестве 246 человек. Несмотря на это, община была довольно многочисленна: во второй половине XIX века Скопцов насчитывалось около 6 тысяч, главным образом в Тамбовской, Курской, Орловской губерниях, в Сибири, где богатые скопческие общины покупали земли у местного населения. По утверждению Идриса Шаха, до 1902 года в Скопцы принимались только русские.

В СССР община Скопцов была запрещена. В 1929 году состоялся громкий судебный процесс над организацией. Скопцы пытались обратиться за поддержкой к В. Д. Бонч-Бруевичу, в качестве эксперта выступавшему в их пользу на процессе 1912 года, однако на этот раз получили отказ: «…в 20-м веке пора бы прекращать пропаганду всевозможного членовредительства из так называемых религиозных побуждений». Во втором издании Большой советской энциклопедии отмечалось, что в 1947 году община Скопцов ещё действовала в СССР.

В 1971 году А. И. Клибанов обнаружил отдельных последователей в Тамбове, и действующую общину Скопцов в Ростове-на-Дону. Её составляли старики, преимущественно родившиеся до революции, однако Скопцы не оставляли попыток вовлечения в «корабль» молодёжи и людей среднего возраста. Вовлечение «новаков» проводилось путём обещания материального вознаграждения или наследства, по определённой схеме:

1. Изучение родственных и общественных связей, особенностей характера, материального положения потенциального кандидата.

2. Завязывание знакомства с вербовщиком.

3. В течение 2—3 лет поддержание отношений исключительно на нерелигиозной почве, окружение вербуемого вниманием и благодеяниями.

4. Посещение намеченного к вербовке лица на дому, разными членами культа под разными предлогами, для дальнейшего изучения ритма жизни, быта и поведения, знакомств и связей.

5. Собеседование с предложением вступить в «корабль» и принять «печати».

6. Утверждение кандидата местным лидером секты.

По информации, полученной учёным от местных антирелигиозных активистов, по крайней мере в трёх крупных городах Северного Кавказа в 1970-х годах существовали скопческие общины, продолжалась практика оскоплений. Деятельность культа велась с соблюдением строгой конспирации. Клибанов приводит подробное описание ритуала посвящения «новаков», включающего клятву «кроме братьев и сестёр, ни с кем о вере не говорить. Ни отцу с матерью, ни родству, ни приятелю, ни явной власти, пусть муки-напасти, не объявлять сию великую тайну». Причём за нарушения обетов лидеры общины открыто угрожали последователям расправой.

Имеются сведения об отдельных общинах скопцов, существовавших в 1990-х годах в Латвии и в России (Москва, Ставрополь и Ставропольский край, Орёл и Орловская область). В настоящее время небольшое количество Скопцов осталось в некоторых районах Северного Кавказа. Это так называемые «духовные» Скопцы (в их общинах хирургическое оскопление не производится). От участников этих общин требуется отправление определённого культа, сохранение аскетического образа жизни.

Как отдельное общество, Скопцы представляли собой довольно стройное целое, организацию или корпорацию, обладавшую значительными капиталами. Себя они именовали «белыми голубями» (в отличие от «серых голубей» — хлыстов). Этимология самоназвания проста: «убелиться» на жаргоне Скопцов означает оскопиться. Свои общины Скопцы, как и Хлысты, называли «кораблями». Несмотря на декларируемое Скопцами равенство всех «братьев» и «сестёр», «кормчий», стоящий во главе «корабля», обладал большой властью над прочими общинниками. Помогающая «кормщику» женщина, аналогично хлыстовской практике, именуется «богородицей».

Скопцы отличались сильнейшим прозелитизмом, что определялось необходимостью сохранения общины в условиях почти полного отсутствия рождаемости среди её членов. Существовало несколько основных способов вовлечения в организацию новичков:

1. Оскопление малолетних родственников

2. Экономическое закабаление

3. Выкуп крепостных крестьян при условии оскопления

4. Соблазнение деньгами

5. Пропаганда «чистоты», особенно эффективная среди юношества.

Писатель Александр Дюма-отец, во время своего путешествия по России в 1858—1859 годах пробывший три месяца на Кавказе и наблюдавший там Скопцов, в своих путевых заметках отмечал, что у Скопцов существовала и практика передачи принадлежности к общине по наследству — часть Скопцов оскопляла себя только после вступления в брак и рождения одного ребёнка. По утверждению Идриса Шаха, скопцы заводили двоих детей.

Обстоятельством, затрудняющим окончательное вступление в общину, являлось её учение о необходимости оскопления, но и его Скопцы подкрепляли аргументами, против которых было трудно устоять. Во-первых, тексты из Библии, имеющие смысл, выгодный Скопцам: кроме Святого Писания, Скопцы и в иных книгах духовно-нравственного содержания, наиболее распространённых и уважаемых в народе, отыскивали выражения и целые фразы, говорящие об оскоплении. Во-вторых, физическому страданию от операции оскопления и преследованию со стороны правительства Скопцы старались придать строго религиозный характер. Наконец, иногда делалось снисхождение, позволяющее отлагать принятие оскопления на неопределённое время или, по крайней мере, не обязывая к нему сразу же по вступлению в организацию.

Основой учения Скопцов явилась строка из Евангелия от Матфея 19 глава, стих 12: «Есть скопцы, которые из чрева матернего родились так; и есть скопцы, которые оскоплены от людей; и есть скопцы, которые сделали сами себя скопцами для Царства Небесного. Кто может вместить, да вместит».

Также Скопцы находили указание на возможность оскопления в других цитатах из Священного Писания и Священного Предания:

1. Указание Христа на то, что лучше отсекать члены, которые соблазняют человека, чем поддаться соблазну (Мф. 5:29—30, Мк. 9:43—47);

2. Указания апостола Павла на то, что «те, которые Христовы, распяли плоть со страстями и похотями» (Гал. 5:24) и что он сам носит на своём теле «язвы Господа» (Гал. 6:17);

3. Похвала Господа евнухам у пророка Исайи (Ис. 56:4—5);

4. Похвала евнухам в книге Премудрости Соломона (Прем. 3:14);

5. Св. Иустин Философ в «Первой апологии» безо всякого осуждения сообщает о христианском юноше, который, обходя запрет на самооскопление, содержащийся в 24-м апостольском правиле, попросил его оскопить врачей-язычников, но они ему отказали;

6. Св. Амвросий Медиоланский в письме к императору Валентиниану II относит благословение пророка Исайи к тем скопцам, «которые оскопили себя, отсекши детородныя части»;

7. Св. Иоанн Кассиан Римлянин в своём труде «Писания к десяти посланным к епископу Леонтию и Елладию собеседованиям отцов, пребывавших в скитской пустыне» сообщает о том, как по молитве монаха ангел вырвал из его чресл кусок плоти, после чего монах избавился от плотской страсти;

8. Св. Григорий Двоеслов в «Диалогах» сообщает о монахе, который для того, чтобы победить плотскую страсть, «бросился нагой на сосновые иглы и крапиву, долго лежал в них и, только уже когда изранил всё тело, встал»;

9. Жития святых, в которых было указано, что целый ряд святых (Феодосий Антиохийский, Агавва Исмаильтянин, Еварест Студит, Феодосий Печерский, Марк Печерский, Вассиан Тиксненский и другие) носили на чреслах вериги, что с медицинской точки зрения было равнозначно медленному оскоплению;

10. Блаженный Феофилакт Болгарский в трактате «В защиту евнухов» пишет, что оскопление не является преступлением.

Скопцы строго соблюдали воздержание от мясной пищи, вовсе не употребляли алкоголь, не курили, избегали родин, крестин и свадеб, не участвовали в увеселениях, не пели светских песен, вовсе не ругались. В отличие от членов старообрядческих общин, Скопцы охотно посещали православную церковь и даже проявляли в вопросах религиозной обрядности большое усердие. При этом они открыто осмеивали православные обряды и Таинства; храм называли «конюшней», священников — «жеребцами», богослужения — «ржанием жеребцов», брак — «случкой», женатых людей — «жеребцами» и «кобылами», детей — «щенятами», а их мать — «сучкой, от которой воняет и в одном месте с ней сидеть нельзя». Деторождение называли причиной обнищания и разорения.

Вот мы не женимся и замуж не выходим, оттого и богаты. Делайте то же, что и мы, перестаньте верить вашим жеребцам тогда жить будет легче, будете богаты, будете святы.

Скопческая песня Селиванова своим «детушкам»:

О возлюбленные детушки! Теперь вам всю правду открою, что я искупитель, родимый батюшка, впредь устрою, кого за какую жизнь и службу удостою. Кому царство растворю, а кого раем подарю, а кого за веру поблагодарю!

Скопцы веруют, что когда их число достигнет 144 тысячи, наступит «Страшный суд», за которым будет торжество последователей скопчества. «Последний завет» Селиванова:

Дожидайте, что скоро растворится неволя; ждите с часу на час, как бы милосердный батюшка, живой Спас, не открылся бы вдруг у вас.

Скопцы имели собственный взгляд на Евангелие (считали, что кастрацию прошли все апостолы) и создали собственную мифологию, связанную с их взаимоотношениями с русскими царями. Так, согласно вымыслу Скопцов, Павел I был убит именно за отказ принять скопчество, а царём стал согласившийся оскопиться Александр I. Существует скопческая песня, излагающая вымышленную беседу Павла и Кондратия Селиванова, после которой участь царя была решена:

Наш батюшка искупитель

Кротким гласом провестил:

«Я бы Павлушку простил:

Воротись ко мне ты Павел,

Я бы жизнь твою исправил».

А царь гордо отвечал,

Божества не замечал,

Не стал слушать и ушел.

Наш батюшка искупитель

Своим сердцем воздохнул,

Правой рученькой махнул:

«О земная клеветина,

Вечером твоя кончина!

Изберу себе слугу,

Царя бога на кругу.

А земную царску справу

Отдам кроткому царю:

Я всем троном и дворцами

Александра благословлю,

Будет верно управлять,

Властям воли не давать…

Другая легенда, популярная у скопцов:

Как-то раз будят Александра I сенаторы и говорят ему хмуро: «Мы слышали, что вы, ваше величество, — скопец. Это никуда не годится, чтобы русский царь был скопец. Поедемте в Сенат, там снимете штаны, чтобы правду узнать». Делать нечего, поехал царь в Сенат и там снял штаны, и все увидели: да, действительно скопец. Сенаторы разозлились и хотели его там же удавить. Но в этот момент к Сенату подъезжает Константин, человек невероятной физической силы, тоже скопец, и говорит гвардейцу: отвори ворота. Тот: не велено пускать. Константин вырывает у него шашку и одним движением отрубает ему голову. Вбегает и рубит всех, кто под руку подвернулся, в том числе и злодеев-сенаторов. А спасённому Александру говорит: «эх ты, курицы испугался».

О. А. Шлезингер в статье в Энциклопедическом словаре Брокгауза и Ефрона отмечалось:

В первое время существования в России скопчества операция оскопления у Скопцов состояла в отнятии (ампутации) одних только яичек («удесных близнят») с частью мошонки посредством отжигания раскалённым железом с целью дезинфекции. Отсюда мистическое название: «огненное крещение». Впоследствии Скопцы для операции оскопления стали употреблять разного рода острые режущие орудия, а раскалённое железо — лишь для остановки кровотечения. При этом предварительно мошонка стягивалась выше захваченных яичек ниткой, тесьмой или верёвкой. Рана покрывалась тряпкой, смоченной в холодной воде или смазанной деревянным маслом, спуском и другими мазями или свежим салом; иногда для остановки кровотечения рана посыпалась порошками квасцов, медного купороса и др. Рана затягивалась недели через четыре — рубцом, большею частью подковообразной формы, шедшим поперёк остаточной части мошонки. Этот род оскопления, практиковавшийся в начале XX века, назывался «малая печать», «первая печать», «первое убеление», «сесть на пегого коня», «первая чистота».

В Курской губернии, где скопчество было распространено весьма широко, неоднократно имели место случаи, когда принятие «первой печати» осуществлялось самостоятельно. Наиболее ярким примером можно считать случай самооскопления арестанта Курского тюремного замка, который «отрезал себе ядра бритвой по научению» другого арестанта, обвиняемого в принадлежности к общине Скопцов.

Однако такая операция, не лишая Скопцов вожделения и даже возможности полового соития, некоторым казалась недостаточною, и они решались на отнятие детородного члена, называвшееся «второю», или «царскою печатью», «второю чистотою», «вторым убелением», «сесть на белого коня». Она осуществлялась или вместе с отнятием яичек, или впоследствии (но не ранее, чем через несколько месяцев после «первой печати», иначе высока вероятность летального исхода), при этом в отверстие мочеиспускательного канала устанавливалась оловянная или свинцовая шпенька, или простой гвоздь, чтобы не допустить зарощения уретры. Рана затягивалась при операции в один приём одним рубцом, во втором же случае — двумя рубцами, которые оставались у оскоплённого на всю жизнь.

Существовали также «третья печать» — удаление сосков, а в ряде случаев и «четвёртая» — вырезание на боку у скопца треугольника (мотивация обряда неясна, но можно было бы предположить, зная более точно, в каком именно месте делали вырез, что это знак прободённого копием ребра Иисуса Христа, распятого на кресте (треугольная форма соответствует форме наконечника копья)).

К особым способам оскопления относится искусственная гипоспадия (путём искусственной перевязки полового члена), применявшаяся к мальчикам. В Тамбовской губернии существовал особый род Скопцов — перевёртыши, — которые не лишают себя никаких частей тела, но, вероятно, ещё c детства перекручивают себе семенные канатики. В общине проколышей, основанной Куткиным, употреблялось оскопление посредством прорезывания или прокалывания семенных канатиков.

Зачастую «убелению» подвергались и женщины, входящие в скопческую общину. Существовали «печати» и для женщин: им удаляли половые губы, а в ряде случаев ещё и клитор и груди. Однако в этом случае женщины не теряли способности к деторождению: советский исследователь скопчества этнограф Н. Н. Волков свидетельствует о примерах, когда покинувшие общину женщины даже выходили замуж и имели детей.

В дни накануне (ночью) некоторых больших праздников Православной церкви Скопцы устраивали собрания единоверцев в особых помещениях. На этих собраниях происходили особые Богомоления Скопцов — «радения», на которых они пели православные песнопения и скопческие «распевцы» или «стихи», принимали новых членов общины, ходили разными способами, надевая при этом особые белые одежды, длинные рубахи. У Скопцов были и свои особенные праздники, посвящённые каким-либо воспоминаниям из жизни основателя скопчества Селиванова; например, 15 сентября — день наказания Селиванова. В такие дни они также устраивали радения.

Существовало четыре способа радений:

1. «корабликом»: радеющие становились в круг один позади другого и ходили гуськом друг за другом, сильно припрыгивая;

2. «стеночкой»: радеющие становились в круг плечом к плечу и ходили «посолонь» (то есть по солнцу, слева направо), припрыгивая;

3. «крестиком»: 4—8 человек становились по одному или по два в каждый угол и затем быстрым шагом, опять-таки припрыгивая, крестообразно менялись местами;

4. в «одиночку»: несколько человек выходили на середину и под такт скороговорчатых «распевцев» начинали кружиться на одном месте, все быстрее и быстрее, так что рубахи их надувались и шумели как паруса.

Эти пляски, которым скопцы предавались до одурения, истощали их силы, что, по мнению Скопцов, ослабляло «злую лепость»; а с другой стороны, действовали на радеющих как бы наркотически, доставляя им особого рода наслаждение.

СКРИЖАЛЬ -1) доска с высе​ченным на ней священным текстом. Со​гласно Библейской истории, 10 запо​ведей, врученные Богом Яхве на горе Синай Моисею, были изло​жены на двух Скрижалях; 2) четырехуголь​ный плат с отделкой по краям и изображением креста или иконы в центре; нашивается на архи​ерейскую мантию у плечей и у по​дола, символизируя в совокупно​сти Ветхий и Новый заветы (в на​поминание о том, что именно в этих источниках должен нахо​дить архиерей ориентиры для своей деятельности).

СКРИЖАЛЬНИЦА — В Иконоборческих Церквях возродившихся в XXI веке в Сибири скрижальницей называют иконостасы без икон. Вместо икон установлены цитаты из Священного Писания или их символы.

[image: image26]Скрижальница Иконоборческой Церкви.

СМИТ ДЖОЗЕФ, (Smith) Джозеф (1805—1844) — основатель и глава мормо​нов. В 1830 опубликовал «Книгу Мормона», якобы найденную и пе​реведенную им под непосредственным Божественным руководством. Последо​ватели Смита основали в штатах Огайо и Миссури первые мормонские поселе​ния, превратившиеся в общины с псевдо-теократической формой правления и возглавляемые лидером харизматического типа. С 1839 году резиденцией Смита стал город Науву (Nauvoo) в Иллинойсе, попавший под полный по​литический, экономический и религиозный конт​роль мормонов. Здесь у Смита начина​ют проявляться признаки «мании величия» — он присваивает себе генеральское звание, облачается в расшитый золотом мундир и, наконец, объявляет о своем выдви​жении на пост президента страны. В 1844 году усилились антимормонские на​строения, вскрылись серьезные финансовые нарушения, скандальную из​вестность приобрела введенная в 1843 году полигамия. Смит был заключен в тюрьму и вскоре застрелен.

СМИТ (Smyth) Джон (ум. 1612) — один из основателей баптизма в Англии. В 1606 году переселился в Голландию из английского города Лин​кольншира и основал первую об​щину баптистов в Амстердаме. В 1611 году группа последователей Смита вернулась в Англию, где опубли​ковала «Декларацию Веры», изла​гавшую основные принципы баптистского уче​ния. Смит выступал против вмешате​льства государственной власти в вопросы ре​лигии, говорил, что избрание той или иной веры есть дело совести каждого. В вопросе о спасении Смит стоял на арминианских позициях (см. Арминий), считал, что «Гос​подь не предопределил ни одного человека к уничтожению». Общи​на Смита положила начало деятель​ности в Англии Общих/Генеральных баптистов (арминианство), которые являлись впоследствии альтернативой Частных/Партикулярных баптистов, которые официально оформили Вероучение Баптистов в 1689 году (кальвинизм).

СМОРОДИН НИКОЛАЙ ПЕТРОВИЧ, (1875—1953) — один из организаторов Пятидесятнической Церкви Евангельских Христиан в Духе Апо​стольском. Принял новую веру еще до Октябрьской Революции, но руко​положен в священнослужители ос​нователем этой церкви А. И. Ива​новым уже после ее победы. Мно​го времени уделял проповеднической де​ятельности. После смерти Ивано​ва в 1935 году возглавил церковь. В 1947 году вместе с Шишковым Н. И. и Рудниковым Е. М. участвовал в беседе с руководителями Всесо​юзного Совета Евангельских Хри​стиан-Баптистов об объединении. Местные общины эту идею внача​ле не поддержали, но потом пере​смотрели свои позиции. За религиозную деятельность был неоднократно судим и умер в заключении в поселке Явас (Мордовия).

СМОРОДИНЦЫ — См. Евангельские христиане в духе апостолов.

СОЛОВЬЁВ ВЛАДИМИР СЕРГЕЕВИЧ, (1853—1900) — русский религиозный фило​соф-мистик, который в своих работах «Критика Отвлеченных Начал» (1880), «Чтения о Богочеловечестве» (1877—1881), «Оправдание До​бра» (1897—1899) и другие, попытался создать всеобъемлющее философско-богословское учение — «Метафизику Все​единства». Исходным в нем яви​лась идея о «Всеедином Сущем» — единстве творца и творений (по​средником между ними выступает так называемая мировая душа). «Всеединство», как нерасторжимая цельность ис​тины, добра и красоты постигается, по Соловьёву, лишь «цельным» знанием, которое является синтезом эмпирического (научного), рационального (философского) и мистического (религиозно-созерцательного) знания. В обществе «всеединство» реализуется в «свободной теократии» («царстве Божьем» на земле), которая должна быть создана на основе объедине​ния католицизма и православия в рамках церковно-монархической государ​ственности. Этику Соловьёв основывал на утверждении всеобщих моральных ценностей посредством приобще​ния к «абсолютному добру», принесен​ному на землю Христом. Идеи Соловьёва оказали значительное влияние на русскую философию конца XIX — начала XX веков (С. Н. и Е. Н. Трубецкие, С. Л. Франк, Л. П. Карсавин, П. А. Флоренский, Н. А. Бердяев и др.).

СОЦИАЛЬНЫЕ УТОПИИ В ПРОТЕСТАНТИЗМЕ — непосредствен​но выросла из средневековых хилиастических учений о наступлении Тысяче​летнего Царства справедливости, свободы, гармонии и счастья не в потустороннем мире, а здесь, на земле. Социальная Утопия Протестантизма через эти учения (милленарии, иоахимиты, амальрикане, гуситы) связана с ранним христианством, проповедовавшим раве​нство и братство людей, Евангельс​кие патриархальные идеалы и по​требительский коммунизм в быту. К тому же в раннем христианстве пред​сказывалось скорое Второе Прише​ствие. Хилиазм был осужден цер​ковью уже в III веке, но в упомянутых учениях продолжал существовать, пока в XVI веке не приводит в плебейс​ком крыле Реформации к Социальной Утопии Протестантизма выраженной прежде всего у Томаса Мюнцера и анабаптистов с их учением о Царстве Божием на земле, без частной собственности, без богатых и бедных. Философско-теологической основой этой Социальной Утопии Протестантизма был не лишенный пантеистического оттенка тезис, что не​бесное — это не что иное, как земное, доведенное до идеального (Божественного) совершенства. Ре​волюционный характер крестьянско-плебейской Социальной Утопии Протестантизма выразился в требовании наступления Царства Божия hie et nunc («здесь и теперь»). Позднее в баптизме и пиетизме (Арндт, Шпенер, Бенгель, Цинцендорф и др.) доминирует эволюцион​ная, либерально-гуманистическая Социальная Утопия Протестантизма с её идеей о постепенном движении человеческого сообщества к идеальному состоянию. В начале XIX века ей противостоит Консервативная Социальная Утопия Протестантизма (Мёзер, Марвиц), близкая утопическим идеям романтиков и старо-гегельянцев и возрождающая кон​цепцию «золотого века» в сочета​нии с консервативным истолковани​ем гегелевского тезиса «всё действи​тельное разумно». Очевидна также связь Социальной Утопии Протестантизма с утопическим социализмом Томаса Мора и Р. Оуэна, впрочем, значи​тельно вышедшим за пределы религиозных предпосылок. В настоящее время в различных разновидностях протестантской мысли пред​ставлены, собственно, все варианты Социальной Утопии Протестантизма, вплоть до христианского социализ​ма, теологии революции и т.д.. Уто​пический характер протестантизма социальной мы​сли обусловлен в основном её ориентаци​ей на религиозный провиденциализм.

СОЦИАЛЬНЫЙ ЕВАНГЕЛИЗМ — либеральное течение в американском протестантизме. Его провозвест​ником считают конгрегационалистского священника В. Глэддена, выступившего в 1875 году с воскресными чте​ниями для рабочих. В них он раз​вивал идею реформы общества на ос​нове возрождения христианских социа​льных идеалов. Эта идея была под​держана и развита в статьях, кни​гах и проповедях других протестантских деяте​лей США: Л. Эббота, У. Д. Блисса, Ф. Пибоди, Д. Геррона. Наиболее полно учение Социального Евангелизма изложено в ра​ботах баптистского священника н теолога У. Раушенбуша, в особенности в его книге «Христианство и социа​льный кризис». Им были сформу​лированы как основные принципы уче​ния о «социальном спасении», так и программа реализации идеи «Ца​рства Божьего на земле». По суще​ству, Социальный Евангелизм был попыткой связать деятельность церкви с рефор​мистским антимонополистическим дви​жением в США, которое разверну​лось в первое пятнадцатилетие XX века. Эта тенденция нашла реальное воплощение в программах и практических усилиях Федерального Совета Церквей Христа в Америке, направленных на демократизацию и христианизацию общественных институтов. С этим, в частности, связано активное вмешательство Феде​рального Совета во все крупные промышленные конфликты, уча​стие его комиссий в расследовани​ях причин стачек и забастовок, в арбитраже и т. п. идей Социального Евангелизма. В 20-30-х годах развивали идеи Социального Евангелизма либераль​ные религиозные деятели Г. Уорд, А. Мает, Ш. Эдди, К. Пэйдж и др.. Важное место в их выступлениях занимал вопрос о классовых и международных конфликтах, которые, как они полагали, могли быть решены на основе «разумного политического дей​ствия» и при активном участии религии, обеспечивающей «мо​ральное равновесие» в мире. Дея​тельность социальных евангели​стов в эти годы сосредоточивалась помимо Федерального Совета Цер​квей в таких организациях, как Братст​во Примирения, Братство за Христианский Социальный Порядок, Церковная Лига за Индустриальную Демократию и др.. В 30-х годах в условиях реально возникшей перед человечеством угрозы фашизма большинство со​циальных евангелистов отошло от пацифистских позиций и направи​ло усилия на создание Системы Коллективной Безопасности и единого антифашистского фронта. В те же годы доктрина Социального Евангелизма была подверг​нута критике Рейнхольдом Нибуром. В современной социальной и духо​вной жизни США идеи Социального Евангелизма продо​лжают играть известную роль, поддерживая либеральную тради​цию в американском протестантизме.

СОЦИНИАНЕ — последователи Ф. Социна, основавшего в Польше рационалистическое направление в протестантизме, отличавшееся религиозным радикализмом. С точки зрения общественно-политического содержания социнианство было консервативным крылом Польских Братьев. Социниане бы​ли Антитринитариями (т.е. отри​цали догмат о Троице), считали Христа не Богом, а человеком, Который указал путь к спасению и обрел Божественные свойства после воскресения. Социниане признавали Священное Писание единственным источни​ком вероучения, но только тогда, когда оно не противоречит разуму; считали, что первородного греха не существует, поэтому не нужно и искупление; отвергали Ка​львинистский догмат о Предопре​делении. Философские взгляды некоторых Социниан представляли собой, по сущест​ву, скрытый деизм. Изгнанные в 1658—1660 года из Польши, Социниане посе​лились в Голландии, Германии, Англии, где растворились в других течениях протестантизма.

СПАСЕНИЕ — достижение человеческой ду​шою вечного блажен​ства, даруемого Богом при соблю​дении условий и требований, предъявленных Им или от Его име​ни через Священное Писание или иным способом. В христианстве с его учени​ем о первородном грехе и всеоб​щей греховности рода человеческого считается, что путь к Спасению души лежит через соблюдение Библейских За​поведей, покаяние, самосовершен​ствование личности для еЁ прими​рения с Богом, смирение и послу​шание. В отличие от католицизма и православия, утверждающих исключительную роль церкви в Спасении грешников, протестантизм отрицает спасительную функцию церкви и выдвигает спе​цифическую для него доктрину личного Спасения, согласно которой чело​век оправдывается перед Богом верою, т. е. Спасение достигается не до​брыми делами, а только в награду за личную веру в искупитель​но-спасительную жертву Христа. Эта доктрина Спасения, получившая на​звание sola fide (лат. «только ве​рою»), разделяется всеми направ​лениями протестантизма.

СПАСОВСКИЙ ТОЛК, нетовщнна — одно из течений в беспопов​щине (Старообрядчество). Возникло в конце XVII века в Нижегородской губернии в поселениях на реке Керженец и распространилось в Ярос​лавской и Костромской губернии среди части крестьянства, а позднее мещан. Сторонники Спасовского Толка утверждали, что в связи с установлением царства антихриста нет в мире ни православного священства, ни Таинств, ни благодати (отсюда название «нетовцы»). Спасется лишь тот, кто уповает на Спаса (Христа) и мо​лится Ему (отсюда древнее название — «Спасовцы»). Спасовский Толк со временем распался на ряд более мелких те​чений (согласий). Староспасовщина (глухая нетовщина) допускала крещение и венчание в Православной Церкви. В новоспасовщине (по​ющая нетовщина) крещение, брак и богослужения с пением соверша​ли специальные наставники («ста​рики»). «Самокрещенцы», «Бабу​шкино Согласие» крестили сами себя, а младенцев крестили пови​вальные бабки. Наконец, некото​рые согласия отрицали какие бы то ни было обряды и иконы (например «дырники», молившиеся в сторону небольшого отверстия в восточной части избы). В настоящее время последователи Спасовского Толка имеются в Новгородской, Саратовской, Влади​мирской, Астраханской, Московской областях, Санкт-Петербурге и в Татарстане. Небольшое количество «дырников» сохранилось на Ура​ле и на Алтае.

СПЕРДЖЕН (Spurgeon) Чарльз Халдон (1834—1892) — английский баптистский проповедник кальвинистского Богословия. Первую проповедь прочитал в возрасте 16 лет. В 1854 году Сперджен был приглашен в Баптистскую Церковь в Лондоне, где проповедовал до конца жизни. Сперджен основал Пасторский Колледж, где обучал ораторскому искусству священников 36 лондонских церк​вей, сиротский приют, богадель​ню, большое количество школ для не​имущих. Последнее десятилетие своей жизни Сперджен боролся с тем, что он называл «упадком», т.е. с уси​лением критицизма, либерализма и рационализма в баптистских кругах. Деятельность Сперджена привлекало христи​ан самых различных конфессий. К 1899 года его проповеди были изданы на 23 языках общим тиражом более 100 млн. экземпляров. С 60-х годов XX века интерес к Сперждену вновь возрастает. Пе​реизданы 63 тома его пропове​дей и десятки его рукописей.

«СТАРОЕ РУССКОЕ СЕКТАНТСТВО», духовные христиане — понятие, которое введено в научную литературу для обозначения религиозных организаций, порожденных противоречиями социально-политической действительности России XVII — XVIII веков и выразивших в религиозной форме протест против духовного и социального гнета. К таковым относятся христововеры, иконоборцы (на рубеже XVII — XVIII веков), духоборцы и молокане (с середины XVIII века). Социальной базой этих духовнохристианских организаций являлось крестьянство (помещичье, государственное, удельное) и демократические слои города. Их общими чертами являются: противопоставление авторитарному православному вероучению и институту господствующей церкви, требования исповедания веры «в духе и истине», то есть свободно-творческого понимания веры как способности и долга каждого верующего удовлетворять свои духовные запросы, совершенствуя собственный разум, чувства, поведение; противопоставление православной церкви общины единоверцев, не знающей деления на клир и мир, сплоченной единством убеждений, чувств, действий на началах равенства и взаимопомощи. Общины духовных христиан представляли собой микросоциумы, в которых участники стремились на деле осуществить свои социальные идеалы (братство, равенство, начала хозяйств, кооперации, духовное совершенствование). В условиях второй половины XVII века, когда в общерусском законодательстве утвердилось крепостное право (Соборное Уложение 1649 года), а с другой стороны, развивались товарно-денежные отношения, росли промыслы и развивались ремесла, Старо-Русское Сектантство объективно являлось одним из альтернативных по отношению к крепостничеству общественно-экономических факторов. В свою очередь развертывавшийся в России процесс секуляризации духовной культуры и общественной мысли опосредованно влиял на формирование Старо-Русского Сектантства. Все они придерживались понятия веры «в духе и истине», но подходили к нему по-разному. Если Христововеры и Скопцы делали в своем вероучении упор на Дух, то есть оно носило религиозно-мистический характер и соответственно практиковали экстатические формы культа, так называемые радения, то иконоборцы, духоборцы, молокане выступали с вероучением, носившим религиозно-рационалистический характер, и делали упор на Истину. Тем неменее при всех отличиях между старыми русскими сектами — культовых, вероучительных, общинно-структурных — грани между ними были взаимопереходимы, что объясняется общей для них антицерковной и (косвенно) анти-крепостнической направленностью, а также общей участью их приверженцев — жертв жестоких и массовых репрессий со стороны самодержавия и господствующей церкви. Со временем превалирующими по влиянию среди все более широких кругов населения (прежде всего среди «третьего сословия», включая и купечество) становятся религиозно-рационалистические формы духовного христианства, осуществляется реорганизация общин на началах протестантской церковности. Сектантская верхушка стремилась к компромиссу с самодержавием, а в низах нарастал протест не только против церкви и крепостнических институтов, но и против собственных верхов и жесткой регламентации внутриобщинной жизни. В этих условиях находили благоприятную почву в России баптизм, евангельское христианство, адвентизм, пятидесятничество, рекрутировавшие своих сторонников главным образом из числа бывших приверженцев Старо-Русского Сектантства. К Старо-Русскому Сектантству относятся и стоявшие особняком по отношению к духовному христианству субботники.

СТАРОКАТОЛИКИ — привер​женцы религиозных групп, в разнос вре​мя по различным причинам отделившихся от римского католицизма. Основная масса Старокатоликов образовалась в конце XIX века, после I Ватиканского Собора (1869—1870), когда некоторые представители немецкого католицизма, ру​ководимые теологом И. Деллингером (сам формально не присое​динился к Старокатоликам), отвергли ряд реше​ний Собора. В 1889 году они присоеди​нились к Утрехтской Церкви, воз​никшей еще в начале XVIII века в результа​те борьбы янсенитов против иезу​итов и папства. Тем самым Старокатолики по​лучили возможность посвящения в сан епископов по линии апо​стольской преемственности, со​хранившейся в Утрехтской Церк​ви. Основы вероучения Старокатоликов содер​жатся в Утрехтской Декларации, принятой в 1889 году. Старокатоликами признаются учения первых Восьми Вселенских Со​боров и доктрины церкви, приня​тые до раскола на восточное и западное христианство в 1054 году. Утрехтская Декла​рация направлена против догмата о непогрешимости папы, против римско-католической интерпретации до​бавления к Символу Веры — филиокве, против догмата о непороч​ном зачатии. Епископам и священ​никам Старокатоликам разрешено жениться; не признается верховная власть папы над церковью. Поддерживается интериоммуния (взаимное прича​щение) с англиканским церквами. Старокатолики живут в Германии, Австрии, Швейцарии, Нидерландах и США. Их число — 442 тыс. (1985).

СТАРООБРЯДЧЕСТВО — совокупность различного рода религиозных организаций, возникших в результате раскола Русской Православной Церкви в середине XVII века, отказавшихся признать Церковную Реформу патриар​ха Никона. Сторонники Старообрядчества были прокляты на церковном соборе 1666—1667 годов и преданы суду «градс​ких властей». Царское правитель​ство обрушило на Старообрядчество жестокие репрессии, заставившие его защит​ников бежать в отдаленные угол​ки России. Тысячи сторонников Старообрядчества были казнены, десятки тысяч под​вергались пыткам, заключены в тюрьмы и сосланы. Как религиозное направление Старообрядчество является своеоб​разной эсхатологической разновидно​стью русского православия. Для раннего Старообрядчества характерно отрицание мира, крепостничества, государства, в котором господствует анти​христ, отказ от какого бы то ни было общения с мирскими людьми (в еде, питье, молитве и т.д.), ис​ступленная надежда на близкий Конец Света, строгий аскетизм, приверженность старым традици​ям и обрядам, образу жизни и т.д.. В отличие от государственной Православной Церкви в Старообрядчестве особенно в беспоповщине, огромную роль играли миряне. Старообрядчество никогда не было единым ни в организации, ни в идеологическом отноше​нии. Уже в конце XVII века оно рас​палось на два основных направления: поповщину и беспоповщину. Пер​вые признавали необходимость священников при богослужениях и обрядах, вторые отрицали вся​кую возможность существования «истинного» духовенства, так как оно «истреблено антихристом». В по​повщине ведущую роль играли торговые и промышленные элеме​нты, в беспоповщине — различные слои крестьянства. Социальная диффе​ренциация и внутренняя борьба в Старообрядчестве привели к ослаблению эсхато​логических настроений, к отказу от аскетических ограничений, к постепен​ному примирению с миром. По​повщина и беспоповщина разби​лись на различные толки (беглопоповский, поморский, федосеевский, филилповский, страннический, спасовский, белокриницкую иерар​хию и др.), которые также раздроби​лись на многочисленные согласия. Многие из них распались еще до Революции. В настоящее время сохранив​шиеся общины старообрядцев действуют в Прибалтике, в Бело​руссии, на Украине, севере европейской части РФ, в Сибири. В 1971 году на соборе Русской Православной Церкви была снята анафема на Старообрядцев.

СТРАННИЧЕСКИЙ ТОЛК (БЕГУНОВСКИЙ ТОЛК) — См. Беспоповщина.

СТРИГОЛЬНИЧЕСТВО — пер​вая из известных по дошедшим до нас источникам русская «открытая ересь» (Энгельс), возникшая в Новгородско-Псковских землях во второй половине XIV века. Это было организован​ное движение, которое выработало свое учение, письменно его зафик​сировало и широко проповедова​ло. Еретический характер Стригольничества (так определяла официальная Православная Церковь), как учения и движения заключался в отрица​нии всего института современной им церкви — от священников и до константинопольского патриарха («ныне Христос не имеет церкви на земле»), церковных Таинств и даже (в наиболее радикальном направ​лении) догмата о воскресении ме​ртвых. Во главе движения стоял дьяк Карп. Духовные и светские власти в 1375 года казнили лидеров Стригольничества, утопив их в реке Волхове. Самым отвлеченным из принципов стригольнического учения, но и самым идеологически значимым было противопоставле​ние «древа познания» «древу жиз​ни», то есть разума, ограничивавше​го веру, вере, попиравшей разум. Идеалом стригольников была апостольская церковь, и свой противоцерковный «союз» они рассматри​вали как воспроизведение этого идеала. В рамках идеала первоначального христианства они утверждали до​стоинство человека, его право быть учителем веры в жизни неза​висимо от принадлежности к ду​ховному сословию; «Павел и про​стому человеку повелел учить». Проповедь вменялась не только в право, но и в долг каждого ми​рянина, если последний ведет до​стойный образ жизни. Сригольничество, несмо​тря на казни и преследования, продолжало активную деятель​ность и в первой четверти XV века. В це​лом Стригольничество можно охарактеризовать как городское еретическое движение, выражавшее интересы ремесленно-мещанских слоев и низшего ду​ховенства. Сочинения стригольни​ков до нас не дошли (вероятно, они были уничтожены государственной церковью). Информация о стригольниках со​держится в летописях и главным образом в полемических сочинениях, направ​ленных против них. Остается невыясненным содержание названия этого движения — «стригольники».

СУББОТНИКИ — религиозная организация, возникшая в России на рубеже XVII — XVIII веков среди помещичьих крестьян центральных губерний. Название организации дано исследователями по признаку празднования её привер​женцами субботы как дня покоя. В основу вероучения Субботников положен Ветхий Завет. Практикуется об​резание по иудейскому обряду. В ран​них источниках самоназвание этой религиозной группы не выявлено. По современным дан​ным, приверженцы организации называ​ют себя последователями иудаиз​ма, что не лишено оснований, так как Богослужебная практика, праздничный цикл, молитвословия совпадают с иудаистскими. В раннем субботничестве Ветхий Завет использо​вался для критики господствующей церкви, ее вероучения (догмату Триедино​го Бога противопоставлялось еди​нобожие; почитание икон, мощей, креста квалифицировалось как по​клонение «кумирам»). Социа​льные обличения Ветхозаветных про​роков и нормы Ветхозавететного зако​нодательства переносились на крепостническую действительность и служили материалом для социального протеста и обличения кре​постников и господствующей цер​кви. Несмотря на преследования светских и духовных властей, субботничество в XIX веке представлено было в 30 губерниями России и насчиты​вало не менее 25—30 тыс. последователей среди крестьянского на​селения. Религиозно-общинная спло​ченность, затрагивавшая и сферу материально-денежных отноше​ний, способствовала выделению в субботничестве торгово-предпринимательских и ростовщических элементов, образовавших верхуш​ку организации. Репрессии против после​дователей Субботничества особенно усили​лись в 30-летие царствования Ни​колая I (1825—1855). Уделом мно​гих из них стала ссылка и каторга. Широко практиковалось властями выселение субботников в закав​казские губернии. Со временем (пред​положительно во второй половине XIX века) из субботничества выделилось тече​ние так называемых Геров. К нему принад​лежала социальная элита организации. Верования и культ Геров тождест​венны иудаистским. Языком их богослужебной практики являлся древне-еврейский язык, а наряду с Ветхим Заве​том почитался Талмуд. В отличие от Геров основная масса Субботников пользова​лась древне-еврейскими молитвами, переве​денными на русский язык; Талмуд не занимал никакого места в их веро​учении. В послеоктябрьский пери​од основные очаги субботников находи​лись на территории в нынешних Воронежской и Тамбовской областях, в Азербайджане и Армении. В настоящее время группы Субботников имеются во многих областях РФ, некоторых районах Азербайджана и Армении.

СУББОТСТВУЮЩИЕ ПЯТИДЕСЯТНИКИ — одно из направ​лений пятидесятничества, сформи​ровавшееся в 20-х годах XX века под влиянием миссионеров американской Церк​ви Бога (Кливленд, Теннесси) на территории Западной Украины, где с 1935 году издавался журнал на украинском языке «Строитель Церкви Бога» (редактор Д. Гарасевич). Но к концу 30-х годов они были потеснены проповедниками Христиан Веры Евангельской. В ос​нове их Символа Веры не два (как у большинства пятидесятников), а три духовных «благословления»: Обращение, Освящение, которое они приравнивают к Рожде​нию Свыше, и крещение Духом Свя​тым. Много внимания уделяют Дотысячелетнему Приходу Христа и «Десяти Заповедям». Главное отличие в обрядности Субботствующих Пятидесятников состоит в том, что, поскольку при возникновении конфессии в неё вошло много ад​вентистов, Субботтвующие Пятидесятники стали признавать еженедельным «днем покоя» суб​боту. На молитвенных собраниях раз​решают обряд целования «со вся​ким полом», то есть не только между «сестрами» или «братьями», но и между верующими противоположного пола. По​сле Великой Отечественной Войны часть Субботствующих Пятидесятников вошла в Союз Евангельских Христиан-Баптистов, несколько об​щин зарегистрировалось на пра​вах автономии. Организация немногочисленна, основная масса верующих проживает в Закарпатье, небольшие группы есть на Волыни и Кубани.

СУПРАЛАПСАРИАНИЗМ (от лат. supra lapsum — до грехопадения), — Направление в протестантизме, сторонники которого считают, что избрание к спасению и осуждение на погибель отдельных индивидов совершается Богом до творения и грехопадения, что согласуется со Священным Писанием: «Он избрал нас в Нем прежде создания мира» (Ефес.1:4). 
(Противоположность инфралапсарианству)

СХОЛАСТИКА — (от лат. schola — школа), средневековая философия в Европе XI — XIV веков, стремившая​ся дать теоретическое обоснование религиозному мировоззрению. Основная идея ортодоксальной Схоластики — «рациональное» обоснование религиозных догм путем применения логических методов дока​зательства. Отражая господство в средневековом феодальном обществе религии и це​ркви, Схоластика исходила из признания за философией роли служанки Бого​словия. Для Схоластики характерен авторитаризм мышления, исходящего из непреложных истин Откровения и выдвигающего на первое место авторитет Священного Писания, а также творений отцов церкви, постанов​лений Вселенских Соборов и т.д.. Схоластика осуществила систематизацию христианского вероучения и создала своды (суммы) католического богословия, ис​пользуя философское наследие Аристо​теля и неоплатоническую традицию в христианской переработке (ареопагитики). В рамках схоластического метода получила развитие борьба двух тенденций в философии — идеали​стической (реализм средневековый, служивший философской базой католи​цизма) и оппозиционной ей философских тече​ний (номинализм, аверроизм, скотизм, оккамизм), выражавших материалистические тенденции в разви​тии средневековой философской мысли. Уже в XV веке становится очевидной несо​вместимость схоластического метода с дальнейшим развитием естествознания, и Схоластика приходит в состоя​ние глубокого упадка.

«Т»

ТАБОРИТЫ — радикально-демо​кратическое крыло гуситов. Социальную осно​ву «общины таборитской», разме​стившейся нагорье Табор в Южной Чехии (отсюда название «Табориты»), составля​ли широкие слои крестьянства, го​родская беднота, ремесленники, низшее духовенство, часть мелкого дворянства. Наиболее революционной ча​стью Таборитов были так называемые пикарты, возгла​вляемые Мартином Гуской и дркгими вождями.

[image: image27]Гуситские войны, Табориты.

Их политическая платформа включала требования ликвидации сословий, феодальной и церковной собственно​сти, устранения «грешников и про​тивников Закона Божьего», т.е. господ, дворян, рыцарей. Разделяя хилиастические представления (см. Хи​лиазм), Табориты толковали «Тысячелет​нее Царство Божье на земле» как царство всеобщего равенства, от​рицали церковные Таинства, католический культ, а некоторые из них — все христианские святыни и обряды. Пикарты пытались практически осущест​вить идеи равенства, что сталкива​ло их с более умеренной частью Таборитов — зажиточными крестьянами, низшим духовенством, состоятельными горо​жанами. Всех их, однако, объединя​ла борьба против немецкого засилья, чужеземных и чешских дворян, католической церкви и папства. Противоре​чия Таборитов с чашниками (бюргерско-рыцарским лагерем в гуситском движении) привели к открытой войне между ними, в которой Табориты были разбиты. Движение Таборитов, их идеоло​гия оказали значительное влияние на подготовку Реформации.

ТАНЦУЮЩИЕ БРАТЬЯ — См. Гютферство.

ТЕЗАУРУС (от греч. θησαυρός «сокровище») — в общем смысле — специальная терминология. Более строго и предметно — словарь, собрание сведений, корпус или свод, полномерно охватывающие понятия, определения и термины специальной области знаний или сферы деятельности, что должно способствовать правильной лексической, корпоративной коммуникации (пониманию в общении и взаимодействии лиц, связанных одной дисциплиной или профессией).

ТЕИСТИЧЕСКИЙ ЭВОЛЮЦИОНИЗМ — которым можно обозначить сформировавшееся в последние десятилетия XX века, те​чение католической теологическо-философской мысли, настаивающее на совме​стимости догмата творения с представлениями об эволюции живого (К. Ранер, А. Морено, Э. Фер, В. Маркоцци, П. Оверхаге). Согласно Теистического Эволюционизма, эволюция, опреде​ляющим фактором которой высту​пает трансцендентная компонен​та, является по своему существу продолжающимся творением (К. Ранер, Э. Фер). Эволюция тракту​ется как движение к наивысшему, стремление к совершенству, обус​ловленное деятельностью высше​го существа, которое направляет и одухотворяет развитие всех про​цессов универсума (А. Морено). Совместимость догмата творения и представлений об эволюции жи​вого обосновывается посредством такой интерпретации творения, которая позволяет включить в него возникновение одних живых форм сразу в завершенном виде и фор​мирование других живых форм в ре​зультате продолжительного или непродолжительного процесса эволюции (В. Маркоцци). Основные теоретико-методологические принципы Теистического Эволюционизма включают в себя: финализм — утверждение о движении живо​го к свыше и заранее предустанов​ленному концу, итогу; телеологию — утверждение об извечно пред​установленных целесообразности и целенаправленности, ради которых осуществляется эволюция живого; подчинение биологической эволюции действию трансцендентной ком​поненты, вынесение источника развития живого вовне; отрицание возможности эволюции как про​цесса саморазвития, самооргани​зации живого на основе действия естественных факторов. Проще говоря — теорию эволюции по Дарвину католицизм поддерживает.

ТЕОДИЦЕЯ (от греч. theos — Бог и dike — справедливость; букв, оправдание Бога) — обозначение религиозно-философских доктрин, в которых мыслители Запада XVII — XVIII веков раз​решали противоречие между иде​ей всеблагого и всемогущего Бога и наличием несправедливости и страданий в мире. Обращаясь к проблеме зла, иудаизм формулировал её в применении к роду людскому; античная философия и политеизм возлагали ответст​венность за зло на космические силы, но у Лукиана (II век) в диалоге «Зевс уличаемый» утверждается конечная вина Бога в любом эле. Идеи Плотина (III век) и Августина (354—430) о зле как части миро​вой гармонии использованы Г. В. Лейбницем в трактате «Опыт Теодицеи о благости Бога, свободе человека и происхождении зла» (1710), за​крепившем термин Теодицеи. Здесь мир рассмотрен как «совершенное тво​рение» Бога, не желающего греха и страданий, но допустившего их ради осуществления максималь​ного разнообразия. Оценка Лейб​ницем нашего мира как наилучше​го и Теодицею — предмет сатиры Вольте​ра в философском романе «Кан​дид, или Оптимизм» (1759). Теодицея по​лучила дальнейшую разработку в русской неоправославной филосо​фии начала XX века (Соловьев В., Фло​ренский П. и др.). Теодицея у русских религиозных философов тесно связана с антроподицеей (оправданием человека) и этнодицеей (оправданием этно​са, народа). Важнейшей задачей, решавшейся православной апологети​кой, было не только оправдание собственно идеи Бога, но и теоретическая защита восточного христианства с его толкованием Божества. Поэтому Теодицея, которую разрабатывала русская неоправославная философия, есть по своей сути «мессианская Теодицея», то есть философско-богослоовское обоснование осо​бого исторического призвания право​славия и русского народа.

ТЕОКРАТИЯ, (от греч. Theos — Бог и kratos — власть) — Теократия существовала в V — I веках до Р.Х. в Иудее, где власть принадлежала Богу. Также форма правления, при которой власть в государстве находится в руках главы церкви и духовенства. Теократическими государствами были халифаты Омейядов, Аббасидов, а также Папская область, где папа осуществлял и политическую и духовную власть. Теократическим государством является и современный Ватикан. Его глава — папа Римский — пользуется неограниченной властью.

ТЕОЛОГИЯ КРИЗИСА — См. Диалектическая теология.

ТЕОЛОГИЯ ДИАЛЕКТИЧЕСКАЯ, Теология Кризиса — влиятельное направление протестантской евангелической теологии, сложившееся в 20-е годы XX века в Германии и Швейцарии и отразившее в формах религиозного сознания глубокий кризис европейского общества. Диалектическая Теология явилась прямой реакцией на социальный оптимизм и радикальный модернизм Либеральной Теологии. Одновременно она, подтверждая лояльность основным принципам ортодоксального протестантизма, отказалась от формального догматизма, ознаменовав появление неоортодоксальной тенденции в протестантской теологии. Начало Диалектической Теологии положила работа К. Барта «Послание к Римлянам», сыгравшая роль манифеста и программы нового движения. Кроме Барта её основные идеи и концепции разрабатывали и защищали также Э. Бруннер, Р. Булъгпман, Ф. Гогартен, П. Тиллих, Э. Турнейзен, О, Кульман и др.. Важную роль играл основанный Г. Мерцем теоретический журнал Диалектической Теологии «Между временами» (1923—1933). Восприняв идеи раннего Экзистенциализма, Диалектическая Теология исходила из факта тотального отчуждения человека, обусловленного утратой Бога или ложным его пониманием, возникшим на рационалистической основе. Вера не может базироваться на разуме и объективном знании, ибо между человеком и Богом существует абсолютный разрыв, преодолимый лишь посредством Благодати, позволяющей индивиду открыть Бога в собственной душе и усмотреть истинный сверхразумный смысл Евангельского Откровения. Барт придавал исключительное значение противоположности Божественного и земного и, использовав смысл греческого термина krisis (разрыв, разделение, кризис), характеризовал свое учение как «Теологию Кризиса». Понимание Бога в Диалектической Теологии «абсолютно иного» (по отношению ко всему посюстороннему) конкретизируется в идее непостижимой парадоксальности бытия, выражающейся в том, что любое суждение человека о нём сталкивается с негативным ответом Бога. Кульминацией такой парадоксальности является сочетание Божественной любви с господством в мире зла. Такая контрарность, или диалектичность, не может быть объяснена, или снята, разумом, а должна быть принята как должное. Напряженность между грехом и искуплением, проклятьем и благодатью, гибелью и спасением свидетельствует о том, что история есть Божий суд над человеком, сфера Божьего гнева. Иррациональная диалектика, характеризующая отношения людей с Богом, не позволяет человеку полагаться на собственные силы и разум, а оставляет ему лишь надежду на благодать. Попытка Диалектической Теологии связать социальное зло и мировую войну с парадоксальностью Божественного волеизъявления есть фактически признание кризиса традиционной теодицеи (Богооправдания). Представители Диалектической Теологии восстанавливали лютеровское понимание теологии, как изучения, прежде всего, отношений человека и Бога и реабилитировали трактовку веры — в противоположность рационализированной религии — как личного диалога с Богом. Однако в понимании многих конкретных вопросов вероучения среди них не было большого единодушия — в рамках Диалектической Теологии развивались как консервативные фундаменталистские, так и либерально-теологические тенденции. Идейно-теоретическая неоднородность Диалектической Теологии привела в 30-е годы к её распаду. Прекращается издание журнала, Гогартел и Бультман сближаются с пронацистским движением «Немецких Христиан», в то время как Тиллих, Барт и многие другие осудили фашистскую идеологию и практику. Вскоре Бультман разрабатывает концепцию демифологизации Нового Завета, а Бруннер — новую «Естественную Теологию», резко расходящуюся с бартианством. Диалектическая Теология катализировала процесс формирования неоортодоксии США, а также оказала определенное влияние на теологию «Смерти Бога» (Бонхёффер был учеником Барта) и некоторых религиозных экзистенциалистов. В 40-60-е годы XX века Диалектическая Теология обретает характер сугубо академического явления.

ТЕОЛОГИЯ ЛИБЕРАЛЬНАЯ — религиозно-философское течение в протестантизме XIX — XX веков, стремящееся учесть результаты развития науки и меняющиеся исторические условия для защиты основ христианского вероучения путем пересмотра его традиционного догматического понимания. Важнейшим теоретическим источником Либеральной Теологии были идеи немецкого философа и теолога Ф. Шлейермахера. Заметное влияние на е` формирование оказали Ф. К. Баур и Тюбингенская Школа Богословия, а также исследования по библеистике и христологии Д. Ф. Штрауса, Б. Бауэра и др. младогегельянцев. Консолидация Либеральной Теологии как богословского направления и е` наибольшая популярность приходятся на конец XIX — начало XX века. Ведущие представители — А. В. Ритчль, А. Гарнак, Э. Трельч. В объяснении религии либеральные теологи придают большое значение психологическим и культурным факторам. Бог открывается лишь индивидуальному внутреннему чувству, а религиозная вера является ответом на запросы самой человеческой природы, которые раскрываются в рамках обычной жизненной практики, испытывая влияния конкретных культур. Представители Либеральной Теологии предприняли серьезную попытку применить в изучении Библии историко-критический метод, использующий достижения исторических наук и сравнительного языкознания и опирающийся на текстологический и отчасти герменевтический анализ. Результатами такого подхода были рассмотрение религии как части общей культурной истории, а Иисуса Христа как исторической личности, подрыв понимания Писания как прямого Богооткровения и отход от буквальной трактовки Библейской мифологии в пользу ее аллегорического истолкования. Бог сохранял статус абсолюта, к Которому способен приобщиться каждый индивид, но утратил антропоморфные свойства. Главным содержанием христианства становится этическое учение Христа, а религиозная картина мира пересматривается в свете научных данных и в немалой степени утрачивает иррациональны и характер. Бурное развитие науки и техники питало надежду Либеральной Теологии на возможность быстрого разрешения на базе капиталистических либеральных программ острых социальных проблем и достижение общего прогресса человечества, главный фактор которого — разумно осмысленное христианство, как основа гуманного общества, единения и братства людей. Идеи Либеральной Теологии получили распространение среди сторонников обновления протестантизма. В Англии в начале XX века движение модернистов принимает организованные формы, появляются журнал «Либеральный священник» (1904—1908) и другие издания. Общий кризис капитализма и Первая Мировая Война подорвали надежды Либеральной Теологии на скорый социальный прогресс, а консолидировавшаяся в 20-е годы неоортодоксия заметно уменьшила влияние Либеральной Теологии в церковных кругах. Однако вопреки утверждениям консервативного протестантизма Либеральная Теология не сошла со сцены, что связано с действенностью питающих её факторов, прежде всего непреходящей остротой проблемы отношения науки и религии и озабоченностью верующих растущей дегуманизацией мира. Многие религиозные и светские мыслители (в частности А. Швейцер) разделяют понимание христианства, как главным образом или исключительно моральной доктрины. После Второй Мировой Войны последователь Трёльча шведский теолог А. Нюгрен обосновывал идею имманентности религиозного чувства человеческой природе (концепция «религиозного априори») и разрабатывал систему «Научной Теологии». В 60—70 года наблюдается активизация Либеральной Теологии в США (главный центр — Школа Богословия Чикагского Университета). Её представители Щ. Мэтьюз, Ш. Дж. Кейз, Э. Гудспид пытаются снять дуализм земного и небесного и осуществить синтез протестантизма и современной науки. Либеральная Теология отражает тенденцию к межконфессионализации и обмирщению христианства.

ТЕОЛОГИЯ РЕВОЛЮЦИИ — одно из направлений в политической теологии, получившее широкое распространение в 60-х годах XX века. Ведущие представители в католицизме — У. Ассман, Р. Бланкар, Ж. Комблэн, В. Боровой, архиепископ Питирим, П. Соколовский и др.; в протестантизме Х. Д. Вендланд, X. Гольвитцер, Г. Кокс, Д. Коун, Э. Рентдорф и другие. В Теологии Революции отчетливо выделяются умеренно-либеральная и революционно-демократические тенденции. В умеренно-либеральной проблематика революции используется в целях модернизации христианской идеологии, создания привлекательной для народных масс концепции христианства. Христианство представляется как центральная движущая сила исторического процесса, его возникновение объясняется первой и наиболее крупной революцией во всемирной истории, положившей начало новому взгляду на мир и новым отношениям между людьми; все последующее развитие объясняется позитивным воздействием христианства. В понятие «революция» вкладывается специфически религиозное содержание. Революция представляется как чудо, как вмешательство в развитие общества трансцендентного (Божественного) начала. Революция истолковывается с позиции христианской эсхатологии как пасхальное движение, внутренне обновляющее действие Святого Духа, освобождение человека от власти греха, от индивидуального и коллективного эгоизма, она реализуется в нравственном перерождении человека. Тем самым из понятия революции выхолащивается её основное социально значимое содержание и под видом новой концепции революции предлагается традиционное учение о самосовершенствовании человека. В революционно-демократической тенденции проявляется стремление с позиций христианского вероучения обосновать необходимость и возможность участия верующих в революционной борьбе на стороне левых сил. В трактовке революционного процесса довольно сильно выражены социальные мотивы: понимание революции как коренного качественного преобразования экономических, политических и идеологических структур, неприятие угнетения, эксплуатации и порабощения в общественных отношениях. В качестве главной цели революционной борьбы называется, как правило, борьба за новое, справедливое общество. Проявляется реалистический подход при оценке причин участия христиан в мировом революционном процессе. Представители революционного демократизма считают, что христиане принимают участие в этом движении в первую очередь не по религиозным мотивам, а из потребности решать реальные проблемы. У христиан нет и не может быть специфических целей в этой борьбе, отличных от целей неверующих. Решая вопрос о методах и формах революционной борьбы, вопреки установившейся в христианстве традиции, признается правомерным применение насилия для борьбы с тиранией. Насилие в этом случае истолковывается как проявление любви к ближнему, в христианскую этику вводится понятие «справедливые войны», как войны в защиту угнетенных, за социальное и национальное освобождение.

ТЕОЛОГИЯ РАЗВИТИЯ — одна из современных христианских концепций, которая вслед за документами II Ватиканского Собора (1962—1965) и энцикликой Павла VI «Популорум Прогрессио» определяет развитие как процесс, охватывающий одновременно технико-экономические, социально-политические и морально-идейные сферы; субъектом этого глобального процесса является человек, призванный изменять мир и господствовать над ним; прогресс выражается в гуманизации мира, которая означает освобождение личности; история человеческого прогресса — это фрагмент истории спасения, и поэтому верующие должны принимать в историческом процессе активное участие. Таким образом, в Теологии Развития делается попытка теоретически обосновать с позиций христианского учения участие христиан в борьбе за социальный прогресс.

ТЕОЛОГИЯ ПРОЦЕССА — одна из разновидностей современной секулярной теологии, получившая значит, развитие в США и Англии. Её представители Д. Кобб, Ш. Огден, Д. Гриффин, Р. Джеймс в США, Н. Питиндорф, П. Гамильтон в Англии исходят из того, что философия процесса англо-американского математика и философа Алфреда Норта Уайтхеда и современного американского философа Чарлза Хартшорна содержит концептуальный аппарат, с помощью котоporo можно осуществить принципиально новую интерпретацию всех традиционных христианских положений. В «процессуальном» истолковании мира и Бога, данном в философии А. Уайтхеда и Ч. Хартшорна, природа рассматривается как процесс, сущность которого состоит в переходе «вечных объектов» или «чистых возможностей» в мир пространства и времени, в «события» внешнего мира. Сущность процесса, по Уайтхеду, заключается в непрерывной актуализации возможностей, которые, представляя собой невидимые реальности, регулируют и направляют развитие мира. 
Взгляд на процесс развития мира как на последовательную цепь реализации возможностей, заложенных в предшествующем, по мысли Уайтхеда, неизбежно ведет к признанию существа, являющегося основанием «вечных объектов» и всего актуального — Бога. Представление о космическом процессе как жизни, то есть о превращении возможного в действительное, приводит Уайтхеда к провозглашению так называемой биполярной концепции Бога, к утверждению различения в природе Бога первичной и вторичной сторон. С его точки зрения, Божественная природа имеет первичный аспект, который характеризует чисто умозрительную сторону бытия Бога, и вторичный, характеризующий бытие Бога во всей Его конкретной полноте. Первичное есть подлинный источник или основание всего непервичного или последующего. Но в своей полной действительности Бог есть и первичное (несотворенние) и последующее (сотворение). Поэтому Бог и мир взаимозависимы. Согласно Уайтхеду, Бог есть основание процесса развития мира и в то же время этот сушествующий во всей своей конкретности процесс является «Телом» самого Бога. Получается, что Бог не что иное, как процесс развития космоса, Вселенной, природы вообще, жизнь мирового процесса, включающая в себя его прошлое, настоящее и будущее. Таким образом, Бог является одновременно и трансцендентным, то есть потусторонним по отношению к миру, ибо Он его основание, следовательно нечто совершенно отличное от него, и имманентным, то есть посюсторонним, ибо сам мир есть не что иное, как «физическое Тело» Бога. Именно этот подход Уайтхеда к интерпретации идей Бога лег в основу Теологии Процесса. Все её представители убеждены, что только такое космологическое, паиентеистическое определение Бога преодолевает ограниченность и неполноту определений сущности Бога, даваемых другими протестантскими модернистами. Процесс развития природы как космического организма, который включает в себя в качестве составных частей историю и человека, есть проявление вечного самотворчества Бога. С помощью такой интерпретации сущности Бога эти теологи стремятся придать вере в Бога универсальный характер. С их точки зрения, вера в панентеистического Бога реализуется в различных творческих актах человека, которые охватывают буквально все сферы его жизнедеятельности. Поэтому все люди, независимо от того, считают они себя религиозными или нет, являются верующими. Всякая деятельность человека, независимо от того, осознает это человек или не осознает, объявляется ими религиозной, ибо в ней реализуются Божественные цели и замыслы. С точки зрения представителей Теологии Процесса космологический Бог требует от человека не подчинения, а свободных творческих устремлений и действий. Поэтому они считают, что религия, объектом которой является такой Бог, есть религия освобождения, раскрепощения человека, ибо она призывает его к свободной активной творческой деятельности, рассматривая её как приобщение к Богу, как выражение служения Ему. В Клермонте (Калифорния, США) создан специальный центр по изучению Философии Процесса и использованию её в сочетании с идеями экзистенциализма, тейярдизма, буддизма для развития христианской теологической мысли, для обоснования нового вида теизма — натуралистического, который мыслится основой новой секулярной формы христианства. В 1971 году при этом центре Д. Коббом и Л. Фордом начал издаваться специальный журнал «Process Studies», ставящий своей целью осмысление христианской веры не только при помощи философии процесса Уайтхеда и Хартщорна, но и идей других философов, для которых характерно так называемое «процессуальное» видение мира (Гегель, Фехнер, Бергсон, Александер, Бердяев, Тейяр де Шарден). Журнал призван пропагандировать использование идей Уайтхеда не только в теологии, но и во многих других областях — в эстетике, литературной критике, биологии, физике, истории религии, политике, науке.

ТЕОЛОГИЯ НАДЕЖДЫ — одно из направлений протестантской Политической Теологии, провозглашающее христианство «великой социальной надеждой». Наиболее значимые теоретики направления — Ю. Мольтман, В. Панненберг, Ф. Чайлдз и др. разрабатывали свои идеи в 60-70-х годах XX века. Рассматривая проблемы Социального Освобождения в русле христианской эсхатологии, теологи создали специфическую концепцию «Революционного Хилиазма». Центральное понятие направления — «надежда» осмысливается как онтологическая характеристика бытия и, в том числе, человеческого бытия и как психологическое состояние личности. Надеяться — означает отказываться принять настоящее, как окончательное состояние и отказываться возвращаться к прошлому. Утверждая примат будущего перед прошлым и настоящим, Теология Надежды говорит о взаимосвязи этих временных форм бытия человека и о необходимости мыслить будущее постоянно входящим в настоящее. Надежда — это открытость непредвиденному будущему, новым формам бытия. Христианская надежда предполагает активную жизненную позицию христианина, деятельность по обновлению всего данного порядка бытия ради осуществления христианских моральных идеалов любви, добра, свободы, справедливости. «Великая Социальная Надежда» христианства ведет к социальному освобождению и триумфу христианских нравственных ценностей, что и будет спасением. Сторонниками Теологии Надежды утверждалось, что исторической необходимостью является объединение христианства с социалистическими идеалами, поскольку возродиться христианство может только став религией народных масс, в которых оживет вера в наступление на земле Царства Божьего. С этой верой возможна борьба против существующих капиталистических порядков, противоречащих нравственным ценностям. Однако теоретиками Теологии Надежды не признавались исторически сложившиеся формы социализма.

ТЕОЛОГИЯ КУЛЬТУРЫ — направление в современной Протестантской Теологии. Основные идеи направления были выработаны немецко-американским теологом Паулем Тиллихом (1886—1965) в фундаментальном труде «Систематическая Теология» (1951, 1953, 1963) и других работах. Концепция Тиллиха сформировалась под влиянием философских идей Платона, Августина, Канта, Фихте, Шеллинга, Гегеля, Гуссерля, Хайдеггера. Своими учителями он считал протестантских теологов Келлера и Бультманна. Начинавший как последователь Диалектической Теологии Тиллих расходится с К. Бартом в 20-х годах в понимании отношения религии к окружающему миру. Причем это расхождение сопровождается резкой критикой бартианства по вопросам трактовки сущности христианской веры, природы Бога, отношения теологии к философии. Согласно взглядам Тиллиха, отстранение от мира не может упрочить положение религии. Нельзя игнорировать проблемы мира, надо искать новые подходы к осмыслению реальности. В истории Протестантизма не было еще теологической системы, в которой, с одной стороны, утверждались бы христианские истины без искажения, а с другой стороны, содержалась бы учитывающая дух времени их интерпретация. Либеральная Теология, приспосабливая религию к философии и науке, искажала христианские идеи. Диалектическая Теология, борясь за сохранение чистоты веры, потеряла контакт с современным миром и, в силу Супранатуралистической интерпретации сущности религии, фактически самоизолировалась. Теология должна преодолеть обе крайности, а для этого необходимо пересмотреть отношение к языку религии. Нельзя язык религии понимать буквально, так как все употребляемые человеком понятия взяты из конечного мира опыта и не отражают природу Бога адекватно. «Вера, воспринимающая свои символы буквально, становится идолопоклонничеством». Теология должна «трансформировать примитивный буквализм в отношении к религиозным символам в концептуальную интерпретацию без разрушения значения символов». Утверждая символическую природу всех традиционных христианских понятий, Тиллих считает необходимым дать философскую интерпретацию их содержанию, поскольку, как и Ф. Шлейермахер, полагает, что теология должна быть философской. Стремясь «анализировать и интерпретировать в абстрактных онтологических выражениях» основные христианские понятия, теолог подробно рассматривает и предлагает свою версию понимания символов Бога как «Живого», «Личного», «Вечного», «Всемогущего». Тиллих отрицает противоречие между философией и теологией, утверждая «в противовес Паскалю, что Бог Авраама, Исаака и Иакова и Бог философов — один и тот же Бог». Главный метод Философской Теологии — это «метод корреляции», позволяющий философские вопросы коррелировать с ответами теологии. Причем, если философ относится к миру, к экзистенциальным проблемам бесстрастно, как исследователь к объекту, то теолог включен в реальность всем своим существом, со всеми чувствами и переживаниями. Религия составляет внутренний смысл человеческой жизни, является «мерой глубины» всех сфер жизни и деятельности. По мнению Тиллиха, традиционное христианское представление о Боге как «небесной, наисовершенной личности, которая находится над миром и человечеством», является ошибочным. Но теолог возражает не только против понимания Бога как надмирного объективного персонифицированного существа. Тиллих отвергает и натуралистические варианты отождествления Бога с природой, со сферой конечных вещей. Он полагает, что формулируемое им определение Бога позволяет преодолеть недостатки теизма и пантеизма, предупреждая при этом, что всякое суждение о Боге имеет только символическое значение. По мысли Тиллиха, Бог имманентен и трансцендентен миру одновременно. Отличаясь от каждого существа и совокупности всех существ, Он есть бытие как таковое, постоянная творческая основа бытия, «бездна бытия» вне сущности и существования. Бог есть глубина внутри специфических вещей, которая открывается человеку в ситуации откровения как объект его высшего интереса. Бог постоянно присутствует в восприятии, являясь предметом конечной озабоченности человека. Человек может приобщиться к нему путем самоопределения и «нового бытия», то есть следования Христу. Культура и история рассматриваются как способ утверждения в мире Бога через человеческую деятельность. Культура обретает смысл, если в ней и ею выражается и воспроизводится конечная человеческая озабоченность — поиски обретение Бога. Религия является сущностью культуры, культура является выражением религии. Культура становится символическим языком религии, а история — эсхатологией, преодолением конечности земного бытия, вхождением Божественной вечности во временность человека. Христианство должно вести диалог с искусством и наукой. Церкви следует не стремиться возрождать свои культурные рудименты, но открывать в формах существующей культуры ее конечный смысл. Культура, лишенная религиозной субстанции, утрачивает смысл, она чужда человеку. Создание теономной культуры позволит преодолеть жизненные противоречия, приобщит культуру к основе бытия, станет предвосхищением Царства Божьего.

ТЕОЛОГИЯ ПОЛИТИЧЕСКАЯ — возникшее к 60—70 годы XX века широкое идейно-теоретическое течение в христианской идеологии, поставившее перед собой цель ввести в её содержание представления о человеке как субъекте общественно-политической деятельности. В широком смысле слова Политическая Теология включает такие направления, как Теология Надежды, Теология Мира, Теология Политики, Теология Революции, Теология Освобождения, «Черная Теология», Женская Теология и т.д.. Объективной основой Политической Теологии выступают противоречия кризисного характера, ситуации в различных сферах современного общества. Общий кризис политической системы государства, возрастающее отчуждение аппарата власти от народа, разложение парламентской демократии и других социальных институтов являются питательной почвой для Политической Теологии. В противовес милитаризации общественной жизни, экстремистскому внешнеполитическому курсу, гонке вооружении формируется Теология Мира. Из кризиса доверия к существующим социальным структурам, ценностным ориентациям и социальным установкам пессимизма во взглядах на настоящее и будущее вырастает Теология Надежды. Неравноправное положение женщины в разных сферах общества, широкая декларация, но фактическое несоблюдение прав и свобод, дискриминация по половому или расовому признаку порождают Женскую Теологию, «Черную Теологию» и т.д.. Политическая Теология, выступившая с критикой интерпретации христианства как доктрины индивидуального спасения, исходит из установки что человек — это не только моральное, но и политическое существо, которое осуществляет свое призвание в общественных отношениях. Поэтому политическая сфера деятельности является неотъемлемой частью человеческого бытия, органически связанной с процессом спасении. Отсюда — непосредственное участие верующих в общественно-преобразовательной деятельности объявляется способом реализации его христианской веры. Сторонники Политической Теологии занимаются переосмыслением основных христианских понятии греха, любви, милосердия и т. д. с тем, чтобы придать им политический оттенок. В центре их теологической рефлексии находится фигура Христа — политического лидера, которого в зависимости от своих симпатий они определяют как «бедного» «черного», «партизана», «женщину» и т.д.. Политическая Теология объединяет разнородные и даже противоположные по социально-классовым позициям идейно-теоретические течения: от сторонников умеренного реформизма до теоретиков леворадикальных христианских движений. В узком смысле термин «Политическая Теология» применяется к направлению в современной теологии, основными представителями которого являются в протестантизме Д. Зелле, в католицизме И. Метц, выступающие против нейтралитета религии в отношении политики. Сторонники этого направления подчеркивают, что христианство, не будучи по своему существу политическим явлением, тем не менее не безразлично к политической сфере жизнедеятельности человека, и определяют отношение христианства ко всему мирскому как института социальной критики, постоянной оппозиции к любым общественным системам. Политическая Теология претендует на выражение общих интересов человечества, а не интересов той или иной группы современного общества. Выдвигая социально-либеральные и даже леворадикальные лозунги, бичуя отдельные пороки государственной системы, Политическая Теология, с одной стороны, внушает трудящимся мысль, что христианство не является вечным союзником несправедливых общественных структур и политических систем, что оно проникнуто заботой об обездоленных, стоит на страже их интересов, а с другой — сторонники Политической Теологии стремятся подтолкнуть правящие классы к социальным реформам, внушить власть имущим, что существует предел, забвение которого в погоне за прибылью чревато серьезными потрясениями для всей государственной системы.

ТЕОЛОГИЯ СЕКУЛЯРНАЯ — особая разновидность Протестантской Те​ологии, возникшая в конце 50 — начала 60-х годов XX века как реакция на неортодоксальные идеи. Предста​вители Секулярной Теологии стремятся определить «мирское» значение христианской веры для индивида, создать такую мо​дель христианства, которая была бы в га​рмонии с современным миром, то есть мо​дель так называемого «секулярного христиан​ства». Они пытаются пересмотреть не только предмет самой те​ологии, но и старые формы теологического мышления. Стремление представителей Секулярной Теологии во что бы то ни стало примирить религию с миром и придать ей определен​ную социальную ориентацию предопределило характер своеоб​разной пантеистической интерпретации сущности Бога, попытки най​ти Бога внутри мира. Но их мне​ния относительно того, где среди мирского искать Бога, расходят​ся. Одни склоняются к тому, что его место в различных сферах человеческого мира, другие — в космосе, который органически включает в себя и че​ловека, и общество, и природу. Столь различные точки зрения предопределили и разные подходы к имманентной пантеистической интерпретации сущ​ности Бога, и появление отлича​ющихся друг от друга как по содержанию, так н по смыслу концеп​ций Бога и соответствующих им теологических теорий. Среди всего многообразия идей, распростра​ненных в современном протестантизме, отчетливо вырисовываются две тенденции, которые выражают на​иболее характерные направления поисков радикально настроенны​ми протестантскими теологами путей созда​ния Секулярной Теологии. Теологи, которые пытаются искать Бога в сфере человеческих от​ношений, в различных проявлениях че​ловеческой деятельности, стремясь дать сверхъестественному социа​льно-этическую интерпретацию, по существу, антропологизируют идею Бога, выражают характер​ную для современного теологического модерни​зма тенденцию антропологическо​го имманентизма. Те же теологи, которые исходят из отождествления Бога с космосом и идут по пути натуралистической интерпретации све​рхъестественного, онтологизируя идею Бога, выражают тенденцию так называемого онтологического имманентизма. И антропологический, и он​тологический имманентизм пред​ставляют собой разновидности известного натуралистического пантеи​зма, который исходил из абсолют​ного отождествления Бога и мира.

Секулярная Теология которая строится на основе антропологически-пантеистичес​кой интерпретации христианства, пред​ставляет довольно большая груп​па теологов в США — Г. Ваханян, Г. Кокс. К. Вильяме, Т. Альтицер. П. Ван Бурен, Л. Гилки, С. Киин; в Европе — Д. Бонхёффер. Д. Зел-ле, Г. Браун, Ю. Мольтман, Метигер; в Англии — Д. Робинсон, Г. Смит. Секулярная Теология сориентированная на онтологически-пантеистичес​кую интерпретацию христианства, представлена такими известными теологами, как П. Тиллих. Д. Кобб, Ш. Огден. Д. Гриффин, Д. Вильяме, Б. Л умер, Б. Меланд, М. Кауфман, К. Котен, Р. Джеймс — в США; Н. Питтинджар, П. Гамильтон — в Англии. Все пред​ставители Секулярной Теологии единодушны в стремлении отказаться от транс​цендентного христианского Бога, признать секулярность реального мира и тот факт, что он является постхристнанским, то есть чуждым традиционному христианству, отыс​кать новый образ Бога, дать пантеистическую интерпретацию сверхъе​стественному, придать заново пантеистическому интерпретированному христианству социальную ориентацию, «вписать» его в современный мир. Следует отметить, что секулярная переори​ентация теологического мышления ха​рактерна не только для Протестантской Тео​логии, но в последние десятилетия и для Католической и Православной Теологии.

ТЕОЛОГИЯ «СМЕРТИ БОГА» — идейное течение в протестантской (в основном в американском) теологии 60 — начала 70-х годов XX века, вызванное упадком традиционной религии, секуляризацией общественной жизни. Идея «Смерти Бога» отвечала стре​млениям теологов-модернистов отказаться от устаревших форм христианства, дать теологическое толкова​ние обмирщения религии, опреде​лить место христианина в современном мире. Важным источником Теологии «Смерти Бога» были поздние работы Бонхёффера. Нестрогость выражения «Смерти Бога» породила различные его толкова​ния. Г. Ваханян в работе «Смерть Бога. Культура нашей постхри​стианской эры» (1961) на основе анализа современной духовной ситуации приходит к выводу, что традици​онный христианский Бог «умер», став лишь частью культуры. Задача теологии в этот период — показать ограниченность любых конкрет​ных культурно-исторических представ​лений о Боге для утверждения ве​чно живого Бога Библии. Подо​бной же трактовки «Смерти Бога» придер​живались Г. Кокс и другие теологи. Собствен​но Теология «Смерти Бога», как попытка создать христианство без традиционной веры в Бога связана с именами У. Гамильтона, П. ван Бурена, Т. Альтицера. Гамильтон в книге «Новая Сущность Христианства» (1961) объявил «Смерть Бога» общественным событием, знамену​ющим конец религиозного отношения че​ловека к Богу как «Избавителю от нужд и проблем». Все свои про​блемы современный человек разрешает, обращаясь не к Богу, а к миру. Образ Христа указывает христи​анину, что его место в мире рядом с ближним, «в борьбе за справед​ливость», только там можно встретиться с «Богом просветля​ющим». Ван Бурен в работе «Секулярный Смысл Евангелия» (1965) утверждал, что язык о Боге, как способ выражения христианской веры в настоящее время лишился смысла: невоз​можны осмысленные высказыва​ния ни о бытии Бога, ни о Его смерти — само слово «Бог» умер​ло. Христианство является учением о человеческой жизни, а не о Боге, поэтому роль теологии заключа​ется в выражении на понятном обычному человеку языке пережи​ваний, которые вызывает в нем Еван​гельская история Иисуса. В секулярном смысле Христос предстает как нравственный образец, «сво​бодный человек, воодушевля​ющий других быть свободными». В «Евангелии Христианского Ате​изма» (1966) Т. Альтицера о «Смерти Бога» говорится как о «космическом и историческом событии», проис​шедшем в результате диалектического процесса воплощения Бога в мир. Бог как трансцендентный Творец, как исторический Иисус Христос остался в прошлом, сейчас Бог является любовью. Признание христианином «Смерти Бога» есть призна​ние во всей полноте искупительной жер​твы Иисуса Христа, приведшей к появлению нового и освобож​денного человечества. Теология «Смерти Бога» не смогла, из-за значительных расхожде​ний между ее теоретиками стать академическим богословским на​правлением, но оставила замет​ный след в истории протестантской теоло​гии второй половины XX века. В начале 80-х годов мотивы «Смерти Бога» возрождаются в так называемой Теологии «Смерти Теологии» (Т. Альтицер, К. Рашке и др.).

ТЕОЛОГИЯ «СМЕРТИ ТЕОЛОГИИ» — деконструктивистская теология, идейное течение в современной американской протестантской теологии, основываю​щееся, как заявляют его сторон​ники, на философской традиции деконструктивиэма, начало которой положил Гегель. Из философов XX века основное внимание теологами уделя​ется М. Хайдеггеру и Ж.. Своей задачей теологи-деконструктивисты считают распростране​ние радикальной критики онтотеологической традиции европейской философской мысли на область теологии вплоть до деконструкции теоло​гии, то есть разборки до оснований предпосылок теологического мышле​ния, что, по их мнению, откроет для религиозной мысли новые перспек​тивы. Как определенное течение, деконструктивистская теология оформи​лась к началу 80-х годов XX века с выходом в свет сборника «Деконструкция и Теология» (1982), куда вошли работы Т. Альтицера, К. Рашке. М. Тэйлора и др.. Этот сборник продемонстрировал единство тео​логов в признании кризиса теоло​гии, сходство в понимании задач, стоящих перед теологической мыслью, но также выявил отсутствие определенного представления о путях преодоле​ния кризиса. Теология «Смерти Теологии» подхватыва​ет идеи Теологии «Смерти Бога» 60-х годах и рассматривает «смерть Бога» как исчезновение иллюзии соотнесенности теологического языка с некой описываемой им объектив​ной реальностью, с исчезновением предмета теологии наступает ко​нец самой теологии. Религиозная мысль должна отвергнуть традиционные теологические рамки и перейти к ана​лизу глубинных основ языка о Бо​жественном, новое религиозное мышле​ние должно исходить из разнооб​разия форм рассуждения и религиозных традиций. Теология «Смерти Теологии» выражает реакцию академических теологических кругов на развитие секуляризации духовной жизни.

ТЕОЛОГУМЕН — богословский термин, применяемый к тем поло​жениям христианского вероучения, которые по значимости не уступают до​гмату, но в силу конкретных исторических причин не являются строго обяза​тельными для приверженцев конкретной конфессии. В частности, современные пра​вославные богословы предлагают объявить Теологуменом филиокве, оставив за католиками право считать его догматом. Введение понятия Теологумен про​диктовано стремлением Русской Православной Церкви обновить православное вероучение, не прибегая к непри​емлемому для них принципу догматического развития.

ТЕРАПЕВТЫ, (от древне-греч. θεραπευτής врачеватель; почитатель, поклонник; священнослужитель) — иудейская аскетическая религиозная организация, члены которой предположительно поселились у берегов Мареотидского озера близ Александрии (Египет) в I веке после Р.Х.

Происхождение Терапевтов и её история неизвестны. Единственное описание общины терапевтов сохранилось в трактате Филона Александрийского «О жизни созерцательной». В XIX веке многие историки считали, что сведения о Терапевтах, приведенные Филоном Александрийским, — не более чем литературный вымысел. Но открытия в Кумране косвенно подтвердили историческую достоверность сообщений Филона Александрийского. Апокрифическое «Завещание Иова» может быть текстом Терапевтов. 
О Терапевтах пишет богослов-мистик рубежа нашей эры Филон Александрийский: «…Их назвали терапевтами… может быть потому, что они предлагают искусство врачевания более сильное, чем в городах, поскольку там оно излечивает только тела, их же [искусство] — души, пораженные тяжелыми и трудноизлечимыми недугами, души, которыми овладели наслаждения, желания, печали, страх, жадность, безрассудство, несправедливость и бесконечное множество других страстей и пороков…» («Тексты Кумрана», выпуск 1, перевод И. Д. Амусина, Москва, 1971, с. 376).

Учение Терапевтов отличались особо строгим соблюдением аскетической дисциплины. Их образ жизни был близок к образу жизни ессеев. Очевидно, молитва играла у них еще большую роль, чем у большинства ессеев: согласно Филону Александрийскому, сочинение которого «О созерцательной жизни» служит практически единственным источником сведений о терапевтах, члены этой группы проводили время в постоянных молитвах. Терапевты молились дважды в день — на заре и на закате, проводя все остальное время в духовных упражнениях. Они читали священные книги, стремясь почерпнуть из них знание и мудрость путём аллегорического истолкования текста, поскольку они верили, что слова этих книг служат символами скрытого смысла. Члены этой организации жили в отдельных домах; в каждом доме была комната или святилище, предназначенное для духовных занятий и молитвы, а также для прохождения посвящения в таинства святой жизни. Осуществление телесных потребностей, например, принятие пищи, разрешалось только в ночные часы. Терапевты воздерживались от вина, так как считали что оно затемняет разум, не ели мяса, так как эта пища вызывает в человеке животные страсти. Ничто, относящееся к телесным нуждам, не допускалось в святилище, где находились лишь Тора, книги Пророков и Псалмы, а также предметы и вещи, предназначенные для углубления знания и благочестия. Наряду с библейскими книгами у Терапевтов были составленные основателями организации книги, посвященные аллегорическому толкованию Писания.

Обычаи Шесть дней в неделю Терапевты жили отдельно друг от друга и искали мудрости в уединении, не выходя из своих домов. В субботу мужчины и женщины собирались в общем святилище, разделенном на мужскую и женскую часть. Там они слушали проповедь старейшего и наиболее сведущего в учении члена общины, затем участвовали в совместной трапезе, которая состояла из родниковой воды, простого хлеба с солью, иногда с иссопом. Согласно Филону, терапевты почитали число 7 и его квадрат (49), однако наиболее священным у них считалось число 50. Соответственно, каждый пятидесятый день (Юбилейный год) отмечался особым торжественным собранием членов организации, а предшествующая ночь — всенощным праздничным бдением. Облаченные в белые одеяния, с просветленными лицами Терапевты собирались на совместную молитву. После молитвы они занимали свои места в соответствии со сроком вступления в общину и внимательно слушали слова председательствующего, который обсуждал философские вопросы, проистекающие из Священного Писания, или отвечал на вопросы, поднятые кем-либо из присутствующих. Затем следовали совместная трапеза и «священное бдение», включавшее пение благодарственных псалмов и танцы в подражание танцу Моисея и Мирьям (Исх.15). Праздник длился до зари, затем члены общины встречали восход, обратив лицо к востоку, воздев руки и вознося молитву о ниспослании светлых дней и познания истины.

Терапевты и христианство

Как и ессеи, терапевты не оставили заметного следа в еврейской духовной жизни. Однако возможно, что образ жизни общины Терапевтов послужил прототипом христианского монашества, возникшего впоследствии в пустынях Египта. На этом основании некоторые из раннехристианских авторов полагали, что Терапевты были христианским орденом (так, ошибочно отождествлял Терапевтов с христианами Евсевий Кесарийский). 
Однако современные исследователи видят в Терапевтах радикальное течение в иудаизме, возможно, отпочковавшееся от ессеев. Как полагают исследователи, Терапевты представляли собой группу ессеев, которая переселилась в Египет, спасаясь от гонений в нач. I века до Р.Х..

Сторонники отождествления Терапевтов с ессеями понимают слово θεραπευταί (терапевты) как греческий перевод арамейского слова «asayya’ «врачи», от которого, как полагают, произошло и название «ессеи».

ТОЛК — одно из наиболее круп​ных формирований (ветвей), на которые распались основные направления в старообрядчестве — поповщина и беспоповщина. Так, например, старо​обрядцы-беспоповцы разделились на поморский, федосеевский, филипповский, страннический (бегунский), нетовский Толки. Свое назва​ние Толк, а также согласия, на которые они распадались, нередко получа​ли по имени своего основателя.

ТОМИЗМ, (от лат. Thomas — Фо​ма) — направление в схоластической философии и католическом Богословии, порожденное влиянием идей Фо​мы Ливийского. Главная особенность Томизма — стремление рационально обо​сновать множество положения христианской ве​ры. Несмотря на славу Фомы при жизни, распространение Томизма первоначально натолкнулось на сопротивле​ние августинианцев (в большинст​ве — францисканцев, но отчасти и доминиканцев), которые в делах ве​ры отдавали предпочтение инту​иции. Но уже в 1278 году Томизм признан официальным учением Доминиканс​кого Ордена. После канонизации Фомы Аквинского в 1323 году Томизм укре​пился в университетах Парижа и Кёльна. Однако в XV — XVI веках Томизм не стал универсальным церковным учением, а в Италии гуманисты сильно подорвали его влияние. Только по​сле Тридентского Собора, благода​ря деятельности иезуитов, в усло​виях так называемой второй схоластики, крупным представителем которой является Ф. Суарес, Томизм стал до​минирующим катололическим учением, а в 1879 году Энциклика Льва ХIII ут​вердила его в качестве господст​вующей католической доктрины (см. Не​отомизм).

ТРЯСУНЫ — См. Пятидесятники.

«У»

УАЙТ ЭЛЕН, (1827—1915) — основательница и идеолог Цер​кви Адвентистов Седьмого Дня (АСД). Сначала была последова​телем учения У. Миллера, но по​сле того, как не сбылось предска​занное последним пришествие Христа в 1843—1844 годах, имела виде​ние, которое указало якобы тропин​ку на небо для адвентистов.

[image: image28]Элен Уайт.

Опи​раясь на свои видения (она име​ла их более 2 тыс.), разработала основные положения вероучения АСД: соблюдение субботы (четвертая заповедь), отрицание бессмертия души, ада и рая. Ввела так называемую Сани​тарную Реформу. Совместно со своим мужем Д. Уайтом она ор​ганизовала в 1860 году в Бетл-Крикс (штат Мичиган, США) конферен​цию, на которой было провозглаше​но создание Церкви АСД. Книги Уайт «Пусть ко Христу», «Видения и опыты» и другие, наряду с Библией, пользуются большим авторите​том среди АСД.

УНИАТСТВО — церковное течение, основанное на союзе (унии) различных христианских церковных организаций с католической цер​ковью на условиях признания пер​выми религиозного главенства папы римского и католической догматики при сохранении традиционного религиозного культа и использовании местного языка для богослужения. Таковы Уни​атские Церкви греческого, армянского, коптского, маронитского и других об​рядов. На Украине с 1596 году суще​ствует Греко-Католическая Церковь, воз​никшая в результате Брестской Церковной Унии.

УНИАТЫ — приверженцы той или иной Церковной Унии.

УНИВЕРСАЛИЗМ, (от лат. universalis — общее, всеобщее) — коренящееся в ранней христианской традиции убеждение в посмерт​ном освобождении от греха (спасении) всех людей. В новое и но​вейшее время Универсализм ассоциируется с теологическими учениями о всеобщем спасении и религиозными движениями, принимающими его в качестве основного догматического принципа. Универсализм исхо​дит из положений Нового Завета, в которых говорится, что Христос взял на себя грех мира, дав тем самым всем оправдание к жизни (Ин.1:29, Рим.5:18). Идею Уни​версального Спасения разделяли многие представители патристики и средне-вековой схоластики (Ориген, Григорий Нисский, Эриугена, Вин​сент Феррер), рассматривавшие посмертное наказание как времен​ную стадию, предшествующую всеобщему прощению (оно неред​ко распространялось и на Сата​ну). Резко противоположной была позиция Августина, учение которого о вечном наказании грешников было важнейшим источником Лю​теранской и Кальвинистской кон​цепций Грехопадения, Благодати, Страшного Суда, Предопределения к спасению избранных. Однако представители оппозиционного толка в Протестантизме ча​сто придерживались принципа Универсализма (анабаптисты, пиетисты, некоторые бап​тисты). Благодаря деятельности Дж. Мэррея, Ч. Чонси, Э. Вин​честера Универсализм получил широкое рас​пространение в Америке, где в конце XVIII века конституируются Уни​версалистские общины и церкви, которые были очень терпимы к до​гматическим расхождениям своих при​верженцев, — к примеру, среди них были как Тринитарии, так и Унитарианцы (последние преоб​ладали).

[image: image29]Российский проповедник Универсализма, профессор Московской Духовной Семинарии РПЦ МП Осипов Алексей Ильич.

Довольно быстро вырабатывается собственная догматика, принимаются Символы Веры (с 1790 по 1935 года их было четыре), воз​никают Универсалистские учебные за​ведения (включая семинарии), ре​гиональные и национальные объ​единения. Организационная слабость универсалистов, нечеткое разме​жевание с другими либеральными дено​минациями привели к их слиянию в 1961 году с американскими унитариями (см. Унитарианство) и образованию Унитарианско-Универсалистской Ассоциации. Однако влияние идеи универсального спасения значительно шире сферы деятельности фор​мальной деноминации. В православии в начале XXI века активным популяризатором Универсализма является профессор Московской Духовной Семинарии Осипов Алексей Ильич, основав свою приверженность у Универсализму древними трудами святых отцов. Неоднократно подвергался критики со стороны православных адептов, а его книги жгли при монастырях.

УНИТАРИАНСТВО, (от лат. unitas — единое, единство) — при​нцип единоличия Бога в лице Бо​га-Отца, а также религиозное учение или движение, исходящее из этого принципа. Унитарианство противостоит до​ктрине Триединства, или Троицы, Никейского Символа Веры, чем объясняется другое его название — Антитринитарианство (от греч. anti — против и лат. Trinitas — Троица). Следствием неприятия Троицы являются тезис о том, что Христос по природе Своей не Бо​жествен, а возвышен до Божест​венности Богом-Отцом, а также ведет унитарианцев к отрица​нию Таинств, учения об искупительной жертве Христа и связанных с ним трактовок Грехопадения и Предоп​ределения к спасению немногих. Как тенденция Унитарианства существует в христианстве давно, как направление теологической мысли или конфессио​нальное движение свойственно лишь протестантизму. Оно было результатом недогматического изучения Библии, чаше принима​лось демократическими протестантскими те​чениями (анабаптистами, социнианами и др.) и жестоко преследо​валось как католиками, так и ор​тодоксальными протестантами: в связи с контрреформацией мно​гие социниане были вынуждены бежать из Польши и Трансильвании в протестантские страны и регионы, в Женевской республике Кальвин за Антитринитарианство казнил Сервета. В Унитарианства Бог утрачивает лич​ностные качества, что придает Унитарианству антитеистический характер и де​лает его сочетаемым с деизмом, пантеизмом, некоторыми формами рационализма и гуманизма.

[image: image30]Внутреннее убранство Унитарианской церкви.

В Ан​глии, где начиная с 1652 года Унитарианство кон​солидируется как конфессия, оно оказалось привлекательным для многих естествоиспытателей, в том числе Ньютона и Пристли. В США первая Унитарианская Церковь возникла в 1796 году при непосредст​венном участии эмигрировавшего туда Пристли. В 1825 году в значит, мере благодаря усилиям У. Э. Чаннинга американского Универсалиста становится де​номинацией, которая проявила боль​шую активность в аболиционистс​ком движении, в защите веротер​пимости, религиозного плюрализма, идеи экуменизма. В XX веке наблю​дается тенденция к объединению унитарианцев с другими либеральными религиозными движениями. В 1928 году в Анг​лии возникла Генеральная Ассамблея Унитарианских и Свободных Христианских Це​рквей. В 1961 году унитарианцы и уни​версалисты Америки создали Унитарианско-Универсалистскую Ассоциацию, которая объединила около 800 церквей и 300 общин в США, Канаде и Мексике.

УТРАКВИСТЫ, чашники, подобои — представители умеренного направления в гуситтском движении. Исходили из демократического принци​па равноправия прихожан и клира в причащении под обоими вилами (sub utraque specie), то есть хлебом и вином. Гуситы пытались сде​лать Утраквиэм чешской государственной религи​ей, но после поражения у Липан (1434) довольствовались призна​нием утраквистско-католического двоеверия (компактаты 1436). Попытка построить свою церковь на основе апостольской преемственно​сти была обречена на неудачу, так как предполагала утверждение но​вых епископов Римом. После сме​рти своего архиепископа Я. Рокицаны (1471) Утраквисты уже не могли сами рукополагать священников. В XVI веке часть Утраквистов сблизилась с католи​ками, другая совместно с Чешски​ми Братьями и Лютеранами осно​вала в 1575 году так называемую Чешскую Конфес​сию, легализованную императо​ром Рудольфом II в 1609 году.

УЧЕНИКИ ХРИСТА, христи​ане, церкви Христа — совокуп​ность Протестантских Церквей, возникших на основе слияния двух организаций: «Движения Христиан» Б. Стоуна и «Христианской Ассоциации», со​зданной пресвитерианскими па​сторами Томасом Кэмпбеллом и его сыном Александром. Веро​учение Учеников Христа основано на принципах Арминианского Богосло​вия (см. Арминий). Спасение чело​века — дело его Свободной Воли. Человек соглашается верить в Бо​га, раскаивается в грехах и кре​стится. Бог прощает грехи, дарует человеку Святой Дух и вечную жизнь. Для веры необходимо и достаточно книг Нового Завета, который Ученики Христа противопоставляют всем человеческим измышлени​ям. Ученики Христа отрицают догмат о Троице и двух природах Иисуса Христа. Водное крещение взрос​лых у Учеников Христа может совершать не только рукоположенный пресви​тер, но и каждый мирянин. Упот​ребление во время богослужения музыкальных инструментов счи​тается ненужным, так как о них ниче​го не сказано в Новом Завете. Ученики Христа считают, что пришествие Хри​ста произойдет после Тысячелет​него Царства, а это царство насту​пит тогда, когда все христиане обратятся к их доктрине. В даль​нейшем Ученики Христа в США расколо​лись на ряд группировок: «Церкви Христа», «Христианские Церкви и Церкви Христа», «Христианская Церковь (Ученики Христа)» и др. более мелкие.

УЭСЛИ ДЖОН (Wesley) 1703—1791 — англиканский священ​ник, основатель и глава Методистской Церкви (см. Методисты). Будучи студентом Оксфордского университета, организовал группу едино​мышленников, в которую входил и его брат Чарлз для обновления англиканской религии в духе кальви​нистского протестантизма. В 1738 Уэсли посетил Германию, где позна​комился с Гернгутерами. Под эги​дой миссионерского общества по распространению Евангелия Уэсли проповедовал в Северной Америке, где основывал общины. Развил бурную евангелизационную деятельность в Англии, Ирла​ндии и Шотландии среди рабо​чих-горняков и городской бедно​ты. Поначалу Уэсли пытался действо​вать в рамках Церкви Англии, но со временем создал собственную церковную организационную структуру. В 1744 году созвал Конференцию Проповедни​ков, впоследствии ставшую еже​годной, которая положила начало Методистской Церкви.

«Ф»

ФЕДОСЕЕВСКИЙ ТОЛК — од​но из течений в беспоповщине (старообрядчество) на рубеже XVII — XVIII веков, основанное дьяком Фе​одосием Васильевым. Распростра​нилось среди беглых крестьян. Сторонники Федосеевского Толка первоначально про​поведовали строгий аскетизм, в частности безбрачие, неприми​римо относились к самодержавию и Православной Церкви. В 1771 году в Моск​ве при Преображенском Кладбище была основана община с мужскими и женскими монастырями, ставшая ду​ховным центром Федосеевского Толка. Социальное расслоение, появление среди федо​сеевцев купцов, промышленников способствовали распадению Федосеевского Толка на ряд согласий, отказу от многих ограничений. Одни верующие признали возможным вступление в брак («рижские», «польские фе​досеевцы», «новожены»), другие — выступили за сохранение аскетических традиций («аристовцы», «кондратьевцы»). Впоследствии часть федосеевцев перешла к Поморско​му Толку. В настоящее время небольшие группы приверженцев Федосеевского Толка сохра​няются в Прибалтике, в северо-западных об​ластях РФ.

ФЕНОМЕНОЛОГИЯ РЕЛИГИИ — отрасль современного религиоведения, возникшая в начале XX века Феноменология Религии ставит целью выделение, описание, систе​матизацию и анализ явлений (фе​номенов) религиозного сознания, рассма​триваемых как имманентные, ап​риорные структуры чистого со​знания и человеческого существо​вания. Феноменология Религии претендует на миро​воззренческую беспредпосылочность и философскую нейтраль​ность, выступая против позитиви​зма и сциентизма и осознавая кри​зис современной западной культуры, включая религию. Большинство предста​вителей Феноменологии Религии опирается на фено​менологический метод Э. Гуссер​ля, многие из них также использу​ют методы структурализма и культурантропологии. Религиозными феноменами для Феноменологии Религии выступают: святое, сущность святого, акт веры, религиозные чувства (эмоции), идеальные типы религиозного опыта, отдельные религиозные категории (Бог, душа, благодать и др.) и догматы. Феноменология Религии представлена такими имена​ми, как М. Шелер, Р. Отто, Н. Смарт, М. Элиаде, П. Рикер, Дж. Уайлд, И. Вах, Э. Шпрангер и др. Особой известностью и влиянием пользуется нидерландская школа Феноменология Религии, больше внимания уделяющая ис​тории религии (Г. ван дер Леуч, С. Блеекер, В. Кристенсен, В. Люйпен). Достаточно независимая от доктринальной официальной Теологии, Феноменология Религии, тем не менее, усваивается в основном либеральными протестантскими бого​словами и немногими модер​нистски настроенными католическими мыслителями (Р. Пенттацони, Б Лонерган). Феноменология Религии внесла значительный позитивный вклад в современное теоретичес​кое религиоведение.

ФИЛИППОВСКИЙ ТОЛК, старопоморцы — радикальное течение в беспоповщине (см. Старообряд​чество). Возникло в 1737 году в резуль​тате раскола Выговской Общины Поморцев (см. Поморский толк) из-за несогласия части верующих с примирением руководства толка с миром антихриста (в богослу​жение была включена молитва за царя). Группу отколовшихся возглавил наставник Филипп, осно​вавший общину на реке Умбе. По​следователи его появились в Архангельской, Олонецкой и других губерниях. Крайней мерой борьбы с миром антихри​ста, за спасение и соблюдение чистоты веры у сторонников Филипповского Толка считалось самосожжение. В 1743 году Филипп и 70 его единомы​шленников, окруженные царским военным отрядом, сожгли себя. Массовые самосожжения старопоморцев продолжались и в даль​нейшем. Экстремизм филипловцев угас к концу XVIII — начала XIX века, когда последователи Филипповского Толка прими​рились с несением многих государственных по​винностей, отказались от безбра​чия и фанатизма. Процессы сближения с миром привели к образованию на почве Филиповского Толка различных согласий («чадо​родных», «нечадородных», «ор​ловских филипповцев» и других. В настоящее время сохранились лишь не​большие группы последователей этого толка в северных областях европейской части РФ.

[image: image31]Православные старообрядцы филипповского толка.

ФЛОРЕНСКИЙ ПАВЕЛ АЛЕКСАНДРОВИЧ, (1882—1937) — русский религиозный философ, священник и богослов, последователь В. Соловьева. Центральный вопрос его глобальной работы «Столп и Утверждение Истины» — обоснование истинности православной догматики, особенно Три​единства. Антиномичность догма​тов, например единосущности и трёхипостасности Бога, по Флоренскому, не мо​жет быть объяснена на основе ло​гического закона тождества. Разреше​ние самоочевидных антиномий возможно только путем безусловного признания истинности до​гматов, которые должны быть для разума самодоказательной аксиомой. Флоренским написаны также богословские работы, посвященные обоснованию аске​тизма, почитания икон. Помимо богословия занимался физикой, математикой. Погиб в Соловец​ком концлагере.

ФОКС ДЖОРДЖ (Fox), 1624—1691 — основатель движения Ква​керов в протестантизме. Выступил в 1647 года с учением о том, что истина постигается ве​рующими с помощью особого озарения Святым Духом, указыва​ющим путь нравственного совершенст​вования. Оно легло в основу веро​учения Квакеров.

ФУНДАМЕНТАЛИЗМ — консер​вативное направление в протеста​нтизме в XIX — XX веках, выступающее против любых форм либерализ​ма, допускающих критическое отноше​ние к каноничным текстам и их моде​рнистское толкование. Фундаментализм явился реакцией на религиозно-обновленческие те​нденции и секуляризацию об​щественной жизни, связанную с ростом влияния демократических и социа​листических идей и прогрессом научного познания мира. Фундаментализм кон​ституировался в США, но быстро обрел международный характер. В отличие от традиционализма, как простой лояльности ортодок​сии, протестантский Фундаментализм опирается на опреде​ленные организационные формы и теоретическую платформу. В связи с разви​тием научных историко-филологических методов исследования Священного Писания, которыс использовались Ли​беральной Теологией и свободомы​слием, поборники протестантской ортодок​сии в США стали с 1876 года регулярно проводить так называемые Ниагарские Библейские Конференции, на которых были выделены Пять Основных Принципов в качестве базы Фундаментализма: богодухновенность и непогрешимость Библии; Божественная природа Иисуса Христа; непорочное зачатие; искупительная жер​тва Сына Божьего; Его физическое воскресение и грядущее Второе Пришествие. Необходимость их безоговорочного приятия обосно​вывалась тем, что усугубляющая​ся порочность человека сделала его неспособным воспринимать Бога рациональными средствами в реальном мире и единственным источ​ником Божественной истины осталось Откровение, запечатленное в Биб​лии. В начале XX века резко активизиру​ется деятельность фундамента​листских групп, возникают Библейские Исследовательские и Учебные Цен​тры, увеличивается выпуск печат​ной продукции. В 1910—1912 годах вы​ходят 12 выпусков издания «The Fundamentals» («Основы»), которое обрело значит, популярность (ра​зовый тираж достиг 3 млн экз.) и дало название всему движению. В 1919 году Всемирная Библейская Кон​ференция в Филадельфии учреди​ла Всемирную Христианскую Фундамента​листскую Ассоциацию. В целом Фундаментализм был межконфессиональным дви​жением, опирающимся преимуще​ственно на правых баптистов и пресвитериан. Возникшая в 1930 году Независимая Фундаменталистская Церковь Америки не смогла стать базой новой конфессии. Утверж​дение Евангельских ценностей и норм, как базы всего образа жиз​ни и насаждение в массовом со​знании Библейского буквализма, было главным направлением деятель​ности фундаменталистов. Они вы​ступили вдохновителями суда над учителем Скопсом в Даутоне (Теннесси) в 1925 году («Обезьяний процесс»), после которого им уда​лось добиться официального запрета в ряде штатов преподава​ния учения Дарвина. Кризис 1929—1933 годов и 2-я Мировая Война ослабили влияние Фундаментализма. Новый подъем его активности приходит​ся на 70-е года XX века и непосредственно связан с усилением социальных противоречий капитализма и обо​стрением международной напря​женности. Новый этап характери​зуется заметной политизацией Фундаментализма, который смыкается с политическим кон​серватизмом и отстаивается новы​ми религиозными правыми. Актив​но используя средства массовой информации (особенно радио и телевидение) и хорошо разви​тые организационные формы современного Фундаментализма в несравненно больших, чем рань​ше, масштабах борется за евангелизацию образа жизни и запрет преподавания естественнонауч​ных дисциплин, противоречащих Библейской истории. Фундаментализм в специфических формах присущ также другим дено​минациям (прежде всего католи​цизму) и нехристианским вероисповеда​ниям.

«Х»

ХАРИЗМА (греч. charisma — дар) — теологический термин для обозначе​ния девяти особых даров Святого Духа, излитых им на апостолов в Иерусалимском храме на празд​нике Пятидесятницы (1.Кор.12:8—10). Некоторые верующие счи​тают, что Xаризмы могут изливаться на людей и в настоящее время при духовном общении (молитвах, особых обрядах и пр.) с третьим Лицом (Ипостасью) Святой Троицы — Духом Святым. За это их называют харизматиками/харизматами.

[image: image32]Харизматическая церковь.

Обычно духовные дары классифи​цируют по тройственному при​нципу. Тройные дары откровения: мудрость, знание и умение разли​чать духов. Тройные дары силы: вера, чудеса и исцеление. Наконец, тройные дары речи: пророчество, иноязыки и их толкование. После​дняя группа даров у харизматиков считается наиболее распростра​ненной, часто встречающейся сре​ди верующих. Типичными харизматиками в настоящее время являются пя​тидесятники.

ХАРИЗМАТЫ (от греч. charisma — благодать) — веру​ющие, стремящиеся получить в своей религиозной жизни от Духа Свя​того в качестве постоянного средства служения Богу особые духо​вные дары — харизмы.

ХИРОТЕСИЯ (греч. руковозложение) — обряд посвящения в низшие церковные должности: чтеца, иподиакона, певца, которые должен пройти всякий готовящийся к принятию свяшеннического сана.

ХИРОТОНИЯ — См. Рукоположение.

ХЛЕБОПРЕЛОМЛЕНИЕ (Евхаристия, Причастие) — важнейший элемент религиозной практики не только христианских ортодоксальных, но и множества Протестантских Церквей. Чаще всего оно входит в состав такого установления Христова, как Вечеря Господня и большинстве церквей является Таинством. Состоит из двух действий — разламывания и раздачи хлеба и причащения вином (некоторые заменяют вино виноградным соком, а иные разбавляют вино водой). Основанием обряда является ряд Новозаветных текстов (Лк.22:19—20; Ин.13:1—16; 1.Кор.11:24—26) для воспоминания страданий, смерти, погребения и чудного воскресения Иисуса Христа. Хлеб ломимый есть символ Тела Господня, избитого, израненного и обезображенного за грехи людей, а вино — это символ Крови Господней, излившейся также за эти грехи. К Хлебопреломлению допускаются лишь те, кто уже принял Таинство Водного Крещения. В некоторых церквах Хлебопреломлению предшествует обряд омовения ног.

ХЛЫСТЫ — см. Христововеры.

ХРИСТИАНЕ ВЕРЫ ЕВАНГЕЛЬСКОЙ, (ХВЕ) — пятидесятническое вероисповедание (см. Пятиде​сятники), ведущее свою родо​словную от американской Церкви Ассамб​леи Бога. В 1920 году из США после окончания библейской школы верну​лись в г. Кременец и окрестные села Западной Украины, входившей тогда в состав Польши, И. Геррис (носивший ранее фамилию Гарасевич), И. Черский, П. Ильчук, Т. Нагорный и И. Антонюк. Они организовали ряд пятидесятнических общин на территории нынешних Тернопольской, Роненской и Брестской области. Центр «Миссионерского Поля» находился в г. Кременце, возглавлял его И. Геррис. Все руководители общин находи​лись на содержании Восточно-Европейской Миссии с центром в Чикаго. Не​сколько позже пятидесятничество начинает распространяться и в других районах Польши. В 1927 году по инициативе Восточно-Европейской Мис​сии создается «Союз Общин Хри​стиан Евангельской Веры „Святой Пятидесятницы“» с центром в г. Лодзи, который возглавил А. Бергхольц. По его инициативе И. Герриса, на посту руководителя «Миссионного Поля» Кременецкой зоны, заменил Г. Шмидт. В результате значительного роста чис​ленности пятидесятников в Польше Восточно-Европейская Миссия открыла свою штаб-квартиру для Европы в свободном (по международному статусу того времени) г. Да​нциге (ныне г. Гданьск). Здесь были созданы Библейские Курсы, которые возглавил Г. Шмидт, а по​зже и Библейский Институт с трехгодичным сроком обучения. С 1929 году миссия начала издавать ежемесячный журнал на русском языке «Приидет Прими​ритель», редактором которого был назначен также Г. Шмидт. В 1929 году в с. Старые Чолницы Луцкого повета состоялся 1-й Объединит Съезд, на котором был принят но​вый устав и новое название «Со​юз ХВЕ в Польше». Председате​лем этого союза до начала 2-й Ми​ровой Войны был А. Бергхольц. В середине 30-х годов ХВЕ насчитывали порядка 500 общин, объедини​вших около 18 тыс. верующих. С 1936 года по инициативе руководст​ва «Союза ХВЕ в Польше» в Кременце стал издаваться еже​месячный журнал на украинском языке «Еван​гельский Голос» (редактор М. Ве​рбицкий), который просуществовал до 1939 года. В наши дни украинские эмиг​ранты-пятидесятники продолжа​ют его издание в г. Торонто (Он​тарио. Канада). В 1936—1939 годах в г. Лодзи выходил журнал ХВЕ на польском языке «Przysier» под ре​дакцией А. Бергхольца. Накануне 2-й Мировой Войны секретарь «Союза ХВЕ в Польше» И. Зуб-Золотарев эмигрировал в Ар​гентину, где в г. Буэнос-Айресе стал издавать пятидесятнический журнал на русском языке «Христианский Вестник», который нередко можно встретить у наших пятидесятни​ков. Поскольку большая часть последователей ХВЕ проживала на территориях в 1939—1940 оказавшихся в составе Советского Сою​за, они создали свой «Союз ХВЕ Западной Украины, Белоруссии и Литвы». ХВЕ являются северной вет​вью того же пятидесятнического вероиспо​ведания, которое на юге (с центром в Одессе) называлось Христиане Евангельской Веры (ХЕВ). В по​следние годы войны они форма​льно объединились и стали име​новать себя «Епископальной Цер​ковью ХЕВ». В 1945 году руководите​ли ХВЕ подписали соглашение об объединении с Союзом Евангельс​ких Христиан-Баптистов (ЕХБ). После этого часть общин ХВЕ присоединилась к ЕХБ, а другая воздержалась и существует до сих пор самостоятельно. Больше всего об​щин ХВЕ и ХЕВ находится на Украине, в Белоруссии и в При​балтике.

ХРИСТИАНЕ ЕВАНГЕЛЬСКОЙ ВЕРЫ, (ХЕВ), «воронаевцы» — одно из направлений пятидесятничества (см. Пятидесятники) в СССР. Возникло в 1921 году в Одессе под влиянием проповедей И. Е. Воронаева, миссионера американской Пятидесятнической Церкви Ассамблеи Бога. Поскольку численность нового ве​роисповедания быстро росла, в 1924 и в 1925 годах по его инициативе в Одессе созываются 1-й и 2-й Об​ластные Съезды ХЕВ. В 1926 году там же проводится 1-й, а в 1927 — 2-й Всеукраинские Съезды. Последний был одновременно объявлен 1-м Все​союзным Съездом Союза ХЕВ (Пентекостол). Председателем этих союзов избирался Воронаев. В 1926 году он издал «Краткое Вероуче​ние Христиан Евангельской Веры (Пентекост)», а в 1928 голу совместно с Подлесным И. Н. восемь но​меров журнала «Евангелист». Все​го в конце 20-х годов насчитывалось 350 общин ХЕВ. в которые входило около 17 тыс. верующих. Большинство руководителей Союза ХЕВ было платными работниками Русской и Восточно-Европейской Миссии в Чикаго, являвшейся организационным подразделением Генерального Совета Асса​мблей Бога. В начале 30-х годов многие из них были репрессированы. В конце Великой Отечественной Войны ХЕВ формально объединились с родственными им Христианами Веры Евангельской. В 1945 году руководители ХЕВ-ХВЕ заключили соглашение с руководством Евангельских Христиан-Баптистов (ЕХБ) об объединении. По​сле этого часть верующих ХЕВ вошла в союз ЕХБ, а другая воздер​жалась. Основная масса верующих проживает на Украине. В 1991 голу со​здан Объединенный Союз ХВЕ-пятидесятников. В него входит Союз ХВЕ России.

ХРИСТИАНСКАЯ НАУКА — религиозно-этическое движение, возник​шее в США во второй половине XIX века. В сво​их истоках оно связано с идеями, которые проповедовал популярный американский гипнотизер и «исцелитель» Ф. П. Куимби (1802—1866), пола​гавший, что врачевать человеческие не​дуги следует не с помощью ле​карств, а по примеру Христа — одним только духовным воз​действием. Этот метод лечения он назвал «Христианской Наукой». Спустя несколько лет то же назва​ние приняло религиозное движение, которое возглавила бывшая паци​ентка Куимби и его последова​тельница Мэри Бейкер Эдди (1821—1910). Основные принципы дви​жения она сформулировала в кни​ге «Наука и Здоровье. Ключ к Свя​щенному Писанию» (1875). Согла​сно её утверждениям, единственно сущее — это Бог, все остальное, то есть материальный мир, не более чем иллюзии «смертного разума». Иллюзорны и человеческие страдания, в том числе и телесные, единственным сред​ством избавления от которых слу​жит глубокая вера в Бога, христианская молитва и дисциплина. Организационным центром движения стала «Цер​ковь Христа-Ученого», первая об​щина которой возникла в Бостоне в 1879 голу. В настоящее время «Xристианская Наука» имеет разветвленную сеть местных церквей (приблизительно 3 тыс.), управля​емых Советом директоров во главе с президентом. Гл. фигурами местных церквей выступают чтец, учитель и практикующий врач. Они проводят работу с веру​ющими: организуют воскресные чтения Библии, отрывков из книги Элди «Наука и Здоровье», прово​дят обучение основам «Христианской Науки» и, наконец, дают сеансы духовного лечения больных. Церковь Хри​ста-Ученого уделяет большое вни​мание пропаганде идей «Христианской Науки» в США и за рубежом. Организо​ванное в конце XIX века издательское общество «Христианская Наука» выпускает много книг, журналов и газет, среди которых крупнейшая газета США «Крисчен Сайенс Монитор». Со​гласно предписаниям, установлен​ным еще при жизни Эдди, церковь не публикует данных о числе сво​их прихожан. Из социологических опросов известно, что значит, часть посещающих местные церк​ви Христа-Ученого и даже изучающих «Христианской Науки» не признают себя ее членами.

ХРИСТИАНСКИЕ ДЕМОКРАТЫ — политические партии, об​щественно-политические движения, прово​зглашающие свою верность христианскому учению и находящиеся под влиянием церкви (как правило католической). Первые группи​ровки и партии такого направле​ния начали возникать в Европе (в Германии, Бельгии, Нидерландах, Австрии, Франции, Италии) во второй половине XIX века. Доктринальные основы христианской демократии были заложе​ны в энцикликах Льва XIII «Рерум новарум» и особенно «Гравес де коммуни» (1901). Христианские Демократы, руководст​вуясь социальной доктриной католициз​ма, выдвигали лозунг «третьего пути» между капитализмом и со​циализмом: отстаивая основы су​ществующего строя, критиковали крайние проявления эксплуата​ции, а в качестве альтернативы предлагали христианскую любовь, благо​творительность и некоторые умерен​ные социальные реформы. В пери​од 2-й Мировой Войны немало Христианских Демократов находились в пассивной оппози​ции к фашизму, некоторые принима​ли активное участие в Сопротивлении (например в Италии Христианские Демократы име​ли свои партизанские отряды). Это обстоятельство способствова​ло подъему христианско-демократического движения после окончания войны. Сейчас в мире имеется более 50 христианско-демократических партий (под разными названиями), являющих​ся значительной политической силой правого и центристского направления. Провозгласив христианское учение осно​вой своей политической платформы, они имеют своих приверженцев фактически во всех слоях населе​ния, находящихся под влиянием религии. В национальных рамках Христианские Демократы обычно блокируются с другими центристскими и правыми пар​тиями. Однако в силу разнород​ности социальной базы в христианской демокра​тии появляются и сторонники со​трудничества с левыми силами. Ватикан и епископаты отдельных стран обычно взаимодействуют с христианско-демократическими партиями, хотя иногда между ними возника​ют и конфликты. Ареал распрост​ранения христианско-демократических пар​тий — Западная Европа (особенно вли​ятельны они в ФРГ, Италии, Бе​льгии, Нидерландах) и в Латинской Америке. Эти партии воссоздают​ся в странах Восточной Европы, прояв​ляя тенденцию к быстрому количественному росту и политичес​кой активности. Христианские Демократы не получили распространения в англосаксонс​ких и Скандинавских странах, в Азии и Африке; их влияние упа​ло во Франции. Имеются регио​нальные и международные объединения христианских демократов: в 1947 году создан Европейский Союз Христианских Демократов; в связи с выбо​рами 1979 года в Европейский парла​мент создана Европейская народ​ная партия. Латиноамериканские Христианско-Демократические Партии объ​единены в Христианско-Демократическую Организацию Америки. Центром координации деятельно​сти этих партий в мировом масш​табе является Всемирный Союз Христианских Демократов.

ХРИСТИАНСКИЙ АТЕИЗМ — термин, впервые введенный в оборот представителем теологии «Смерти Бога» Т. Альтицером, стал использоваться современными протестантскими модернистами для обозначения антитеистической позиции в рамках Христианской Теологии. В качестве синонимичных употребляются также термины «Теологический Атеизм», «Религиозный Атеизм». На первый взгляд представляется совершенно абсурдным сочетание понятия «атеизм» с такими понятиями, как «христианство», «религия», «теология». На самом деле, отрицая Бога или признавая Его «смерть», протестантские модернисты имеют в виду не Бога вообще, а традиционного христианского Бога, представляемого в виде трансцендентного, потустороннего существа, однажды сотворившего мир и управляющего Им извне. Провозглашая «Смерть Бога», протестантские теологи ни в коей мере не намерены отрицать Его реальности. По их мнению, угасание в душе современного человека веры совсем не означает, что Бог как некая реальность перестает существовать. Это свидетельствует лишь о том, что ныне человека перестала удовлетворять традиционная христианская форма выражения Божественной реальности, что определенная часть верующих не признает истинности теистической схемы, в которой вера в Бога традиционно находила свое выражение. Само выражение «Смерть Бога» имеет для протестантских теологов чисто метафорический, а не буквальный смысл. Под ним они понимают исчезновение определенного «типа мышления» прошлых веков, который обозначается различными теологами по-разному. Булътман, например, называет его мифологическим. Тиллих супернатуралистическим, Бонхёффер — религиозным, а подавляющее большинство — просто теистическим. Все без исключения теологи, ставящие перед собой вопрос о причинах кризиса веры в Бога, связывают его только с кризисом человеческих представлений о Нем, который они интерпретируют исключительно как кризис понимания природы Бога, как свидетельство того, что верующие пока еще не нашли каких-то новых форм описания Божественной реальности и потому не способны отыскать присутствие Бога в своей душе и окружающем их мире. Проблему преодоления кризиса теологи пытаются свести к отысканию нового языка для выражения Божественной реальности, для описания того, что есть Бог, то есть такого языка, который был бы знаком и понятен современному человеку. Все теологи, разделяющие позицию Xристианского Атеизма единодушны как в своих выводах о несостоятельности традицнонной христианской идеи Бога, так и в определении главной задачи, стоящей перед теологией, — радикально переосмыслив идею Бога, тем самым открыть возможность для человека опять поверить в Него. Именно поэтому некоторые из протестантских модернистов считают, что Христианский Атеизм является платформой для создания новой Нетеистической Секулярной Теологии, которая поможет современному человеку осознать суть своего неверия, понять, что есть Бог, где Он сейчас находится и как Его отыскать. Таким образом, истинный смысл Xристианского Атеизма сводится к тому, чтобы создать теологию не вообще без Бога, а без традиционного христианского Бога, поставив на Его место новый образ Бога, дав Ему новую сверхъестественную интерпретацию.

ХРИСТИАНСКИЙ СИНДИКА​ЛИЗМ — исторически и идеологи​чески связанное с церковью напра​вление реформистского профдви​жения. Его зарождение произош​ло в 80-х годах XIX века, когда в Западно-Европейских странах стали возни​кать первые христианские синдикаты. В 1920 годах образуется Международная Конфедерации Христианских Профсоюзов (МКХП). В её состав вошли 11 Западно-Европейских профцентров, объеди​нявших в своих рядах около 3366 тысяч человек. Идейной основой МКХП стало социальное католическое учение, сформулированное в папской эн​циклике «Рерум новйрум». Изме​нения, происшедшие с тех пор в мире и в самом христианском проф​движении, привели к перестройке основ его деятельности, вырази​вшейся в отказе МКХП, переиме​нованной в 1968 году во Всемирной Ко​нфедерацию труда (ВКТ), от од​носторонней ориентации на социальное учение католицизма, в принятии в 1973 новой «социалистической ори​ентации» в духе одного из вари​антов реформистской концепции де​мократического социализма. Этот сдвиг в международном христианском профдвижении способствовал укреплению его влияния среди трудящихся.

ХРИСТИАНСТВО — одна из мировых религий (наряду с буддизмом и исламом). Возникло в I веке в восточных провинциях Римской Империи как религия угнетенных, искавших избавления от бесчеловечных условий жизни в приходе Мессии (Спасителя). Христианская идея воздаяния обещала страждущим и обездоленным обретение счастья и свободы в Царстве Небесном. Со временем Xристианство в результате изменений, происходивших в нём самом и в окружающем его мире, превратилось из презираемой и гонимой «иудейской секты» в государственную религию Римской Империи (начало IV века). Относительно быстрому распространению Xристианства среди различных социальных и этнических групп Империи способствовали его космополитизм, миссионерская деятельность, универсализм нравственных принципов, нивелировка классовых и национальных различий. Главное в Xристианстве — учение о богочеловеке Иисусе Христе Сыне Божьем, Который сошел с неба на землю, принял страдание и смерть для искупления людей от греха, воскрес и вознесся на небо. В будущем, по христианскому учению, произойдет Второе Пришествие Христа для суда над живыми и мертвыми. Приверженцы Xристианства должны выполнять заповеди Христа, безропотно переносить тяготы жизни, как это делал Христос, а воздаяние за это они получат в загробном мире. Первоначальному Xристианству не были известны появившиеся позже представления о Троице, первородном грехе, боговоплощении, крещении, причащении и другие догматы. Процесс формирования христианской догматики растянулся на несколько столетий. Сформулированный Никейским и Константинопольским Вселенскими Соборами Символ Веры неоднократно дополнялся и изменялся. Как до Соборов, так и в процессе их деятельности между региональными христианскими объединениями велись ожесточенные споры по вопросам понимания различных догматов. Еще более длительной была борьба, связанная с разным отношением к некоторым обрядам, почитанию икон и т. д. В организационном отношении Xристианство никогда не представляло собой единого целого. В ходе своего развития оно распалось на 3 основные ветви: православие, католицизм и протестантизм. В свою очередь, в каждой из них выделились различные течения, направления, группы, толки, согласия. В настоящее время в Xристианстве происходят весьма сложные и противоречивые процессы. С одной стороны, наблюдается социально-полигическая дифференциация духовенства христианских церквей, появление левых течений и групп, пересмотр прежних социальных доктрин и установок, а с другой — интеграция различных христианских конфессий, особенно заметная в экуменическом движении.
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ХРИСТОВОВЕРЫ — одна из старых русских религиозных организаций, известна также под названием «хлысты» (в некоторых общинах существовала практика самобичевания как средства умерщвления плоти и приведения себя в состояние экстаза). Сами адепты называли себя последователями «Христовой веры», «людьми Божьими». Организация возникла во второй половине XVII века. Первыми из достоверно известных её деятелей были крестьянин И. Суслов, а затем П. Лупкин, посадский человек. Первоначально христововерие распространилось в Костромском, Владимирском, Нижегородском, Московском уездах. Основными чертами вероучения являлось духовное понимание православия, отказ от его внешнеобрядового характера при формальном признании церкви и формальной необходимости посещения её Богослужений, вера в мистическое единение верующего с Богом, в возможность достижения такой степени совершенства, когда верующий становился «Христом». Строжайший аскетизм (вплоть до запрещения брака) был возведен Xристововерами в религиозный принцип. Основная форма Богослужения — радения, которые включали песнопения, религиозные пляски, пророчества. Во время радения верующие приводили себя в состояние экстаза, воспринимавшееся как единение со Святым Духом. С начале XIX века христововерие разделилось на ряд течений, враждовавших друг с другом. В начале XX века наряду с традиционными формами христововерия существовали и численно преобладали такие его формы, как «Старый Израиль» и «Новый Израиль». Последний разделился на несколько течений («Новый Союз Духовного Израиля» и др.). «Старый» и особенно «Новый Израиль» представляли собой «окультуренное» христововерие. Запреты на пищу были у этих Xристововеров менее жесткими или вовсе отменялись. Брак допускался (но не в церковной форме), радения были заменены религиозными мистериями. С церковью были порваны все связи. Ветхий и Новый Заветы толковались с позиций «духовного разума», то есть религиозного «рационализма». Наиболее видным руководителем «Нового Израиля» был В. С. Лубков, происходивший из крестьян Воронежской губернии. Несмотря на промонархические выступления руководителей «Нового Израиля», последователи организации подвергались репрессиям со стороны царизма и церкви. С 1911 по 1914 год около 2 тыс. «новоизраильтян» во главе с Лубковым эмигрировали в Уругвай. В первой половине 20-х годов часть их возвратилась на родину и поселилась в Сальском округе (Северный Кавказ). Созданные ими здесь сельскохозяйственные кооперативы отличались религиозной замкнутостью и всесилием в них религиозных руководителей. В настоящее время существуют малочисленные группы Xристововеров.

«Ц»

ЦВИНГЛИ Ульрих (Zwingli), (1484—1531) — идеолог и вождь швейцарской Реформации, гуманист. Родился в Вильдхаузе (Тоггенбург, восточной Швейцарии) в крестьянской семье. Учился в Венском и Базельском университетах. Магистр искусств. Изучал Богословие в Базеле. В 1506 году посвящен в сан Священника в Гларусе с 1506—1516 год. С 1518 года и до конца жизни — священник в Цюрихе, где и развернулась его деятельность Реформатора. Еще около 1514 года Цвингли познакомился с сочинениями Эразма Роттердамского (в 1515 году состоялось их личное знакомство), что побудило его к углубленному изучению Нового Завета и сочинениям отцов церкви.
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Поворот в сторону Реформации наблюдается с начале 20-х годов. Причины его точно не установлены, но есть основания полагать, что Цвингли шел к Реформации своим, независимым от Лютера путем. В 1521 году Цвингли стал членом Городского Совета, а в 1522 году им была начата цюрихская Реформация (он поддержал граждан, нарушивших пост; потребовал у епископа разрешения на браки священников; отрицал культ святых; провозгласил независимость верующих от папы и епископов). В 1523 году Цвингли опубликовал «67 тезисов» с изложением своей позиции (в том же году последовало «Изложение и Обоснование 67 тезисов» — первая теоретическая протестантская работа на немецком языке). На последовавших затем Цюрихских диспутах Цвингли одерживает верх над католиками, цюрихский совет провозглашает его победу и выбирает Протестантизм. С этого времени Цвингли, как влиятельный член Городского Совета (но не полновластный религиозный диктатор) направляет развитие цюрихской Реформации. В 1523 году Цвингли слагает сан, совет назначает его проповедником. Из церквей удаляются живопись и музыка, в 1524 году закрываются монастыри, в которых устраиваются школы и больницы, имущество их передастся в фонд благотворительности и образования. Отменяется католическая месса, регулярно проводятся беседы на библейские темы. В 1524 году Цвингли женится. Он изгоняет бывших союзников — анабаптистов, борется с аристократической оппозицией, много пишет по вопросам богословия (например «Об Истинной и Ложной Религии», 1525 году), церковного и государственного устройства, полемизирует с Лютером (прежде всего о Евхаристии; состоявшееся между ними по инициативе М. Буцера в 1529 году так называемое Марбургское Собеседование окончилось безрезультатно). В конце 20-х годов Цвингли проводит активную внешнюю политику, ищет союзников за рубежом, старается организовать в Швейцарии союз протестантских кантонов (с Цюрихом и Берном во главе), который мог бы противостоять католическим так называемым «лесным» кантонам. В 1-й Каппельской Войне католики капитулировали еще до начала военных действий, но во 2-й Войне Цюрих оказался в изоляции и численно превосходящее войско «лесных» кантонов разбило цюрихское при Каппеле. В этом сражении Цвингли, сопровождая войско в качестве священника, погиб.

ЦВИНГЛИАНСТВО — протестантское учение, сформулированное в трудах Цвингли и распространившееся в Швейцарии и южной Германии в XVI веке. Несмотря на то, что Цвинглианство формировалось самостоятельно, без прямой связи с Лютеранством, оно во многом с ним сходно. Представляет собой христоцентричный паулинизм, то есть изложенное в посланиях апостола Павла учение об искуплении Христом греха и даруемом Божественной благодатью спасении человека через веру. Так же как и Лютер, Цвингли исповедует строгий детерминизм и учит о спасении немногих избранных. Отличий в учении Лютера и Цвингли немного, но они существенны: Цвингли строже подходит к проверке церковных установлений на истинность: для него истинно лишь то, что подтверждается Писанием (для Лютера — то, что ему не противоречит). В отношении богослужения Цвингли — спиритуалист: все отвлекающее от самоуглубления, рассчитанное на чувственное воздействие, например, картины и музыка, должно быть удалено из храмов. Таинства фактически отрицаются, они лишь знаки, благодать в них не изливается. Пресуществления даров в Евхаристии не происходит, обряд этот — лишь воспоминание о жертве Христа. В отличие от Лютера Цвингли считал лучшим государством устройством демократию, но особую роль в ней отводил пророку, который должен сообщать гражданам Божью волю, быть в государстве советчиком и наставником. Поражение Цюриха и гибель Цвингли привели к вытеснению Цвинглианства, но благодаря усилиям преемника Цвингли И. Буллингера оно вновь стало распространяться. К конце XVI — начала XVII века Цвинглианство слилось с Кальвинизмом.

ЦЕРКВИ СВЯТОСТИ — См. Движение Святости, Перфекционизм.

ЦЕРКОВНЫЕ МЕННОНИТЫ — название, закрепившееся за по​следователями старых меннонитских общин, сформировавшихся после переселения их из Польши в Таврическую и Екатеринославскую губернии в конце XVIII-начале XIX века (см. Меннониты). Процессы имущест​венного расслоения внутри меннонитских общин, борьба безземельных Меннонитов, протекавшая пол флагом ре​лигии, привела в I860 году к расколу меннонитства, к выходу обездо​ленных братьев по вере из «старой церкви» и образованию «братской общины» (см. Братские меннони​ты). Последователей старой церкви стали называть Церковными Меннонитами. Кон​фессиональные различия между ними были незначительны и ка​сались в основном обрядовой практики. Церковные Миннониты жестко придерживаются вы​работанных их предшественника​ми религиозных установлений, соверша​ют перед крещением обряд пока​яния в грехах. Крещение Церковных Меннонитов в отличие от Братских Меннонитов производят, как это делали их предки, не погружением в воду, а обливанием. Наряду с Креще​нием и Хлебопреломлением, сове​ршаемыми 2 раза в год (Братские Меннониты — 4 раза в год), Церковные Меннониты практикуют обряд омовения ног, который предшествует Евхари​стии. Мужчины и женщины со​вершают омовение раздельно. В последние годы наблюдается отход Церковных Меннонитов от кастовой замкнутости, стремление к контактам с другими протестантскими церквами. Они, например, про​водят совместные богослужения с лютеранами. Однако, будучи ре​вностными приверженцами меннонитского традиционализма, Церковные Меннониты все более уступают свои позиции Братским Меннонитам.

ЦЕРКОВЬ, (греч. kiriake — букв, греч. ekklesia — народное собрание, на латыне — церковь; Божий дом) — 1) специфический социа​льный институт, тип религиозной организации со сложной часто строго централизованной и иерархизированной системой взаимоотношений между священ​нослужителями и верующими, осуществляющей функцию выра​ботки, сохранения и передачи религиозной информации, организации и координации религиозной деятельно​сти и контроля за поведением лю​дей. В Церкви действует определенная система организационно-институционных норм, которые содер​жатся в вероучении, уставах, опре​деляя структуру религиозной организации, характер отношений между верующими, священнослужителями и руководящими органами. Церковь представ​ляет собой относительно самосто​ятельную структуру в политической над​стройке общества, действующую на​ряду с другими политическми и идеологическми си​лами. Включение Церкви в социальную систему осуществляется в основном че​рез политическо-идеологическую сферу, где складывается особый тип вза​имоотношений Церкви и государства. От​носительная самостоятельность Церкви в государстве временами бывает столь значительной, что создает пред​ставление о полной независимо​сти церковной власти от всего земно​го, что подверждает её Божественную сущность. Это представление активно культиви​руется религиозными идеологами. В православном и католическом вероучении Церковь пред​ставляется не как человеческое сооб​щество, а как сверхъестественной суще​ство, имеющее Божественные свойства вечности, неразрушимости, нетле​ния, святости, мистическое Тело Ии​суса Христа, посредник между Богом и человеком, хранитель и распорядитель сокровищницы даров благодати, вне которой невоз​можно спасение. Христианские идеологи представляют Церковь в качестве един​ственного и никогда не ошибаю​щегося истолкователя религиозного веро​учения. Христианские Церкви, как социальный институт оформляется в Римской им​перии во II — V веках от Р.Х. в результате двух взаимосвязанных процессов: формирования сложной иерархизированной структуры и приобретения этим институтом определенной совокупности социальных функций в надстройке данного общества. Исторически этот путь характеризовался переходом от общины к Церкви. К V веку на тер​ритории Римской империи сформировался ряд крупных Церквей, на​ибольшее влияние среди которых по​зднее в XI веке приобрели Римская Католическая Церковь и Константинопольская Православная Церковь. Протестантские Церкви формируются в XVI веке в результате Реформации. Проте​стантизм осуществляет демисти​фикацию Церкви: она лишается Бо​жественного ореола, догматом об оправда​нии верой лишает её функции по​средника между Богом и челове​ком, хранителя и распорядителя даров благодати, отвергает традиционное деление на мирян и клир, провозгласив догмат о всеобщем священстве и т.д..

Церковное определение Церкви представляется Библейской цитатой: «Сие пишу тебе, надеясь вскоре прийти к тебе, чтобы, если замедлю, ты знал, как должно поступать в доме Божием, который есть Церковь Бога живого, столп и утверждение истины. И беспрекословно — великая благочестия тайна: Бог явился во плоти, оправдал Себя в Духе, показал Себя Ангелам, проповедан в народах, принят верою в мире, вознесся во славе» (1.Тим. 3:14—16).

2) В просторечии название христианского культового здания имеющего алтарь и помещение для Богослужения.

«Ч»

ЧЕШСКИЕ БРАТЬЯ — богемские братья, моравские братья — религиозная организация возникшая в середине XV века после поражения Гуситского Движения (см. Гу​ситы), получившая название по ме​сту своего возникновения — Чехия (Богемия) и Моравия. Самоназва​ние — «Братская Община» (чеш. Jednoia Brairska, нем. Bruder-gemeinde, лат. Unites Fratrum).

[image: image35]Богемские Братья.

В основу идеологии Чешских Братьев легли работы П. Хельчицкого. Чешские Братья не признавали сословности, имущест​венного неравенства, авторитета папы римского и католические обрядно​сти, являясь, таким образом, предтечами Реформации. Основным пунктом учения Чешских Братьев было отрицание насилия в лю​бых его формах. Первая община основана в 1457 году. До официального призна​ния в 1574 году Ческие Братья подвергались пре​следованиям. После поражения Чешского Восстания 1618—1620 годах и последовавшей насильственной рекатолизации (императорские эдикты 1624 года и 1627 года) центр движения Чешских Братьев переместился из Чехии в Саксо​нию, где Чешские Братья с разрешения графа Н. Л. Цинцендорфа основали город Гернгут (Град Господен). В Чехии и Моравии «Братские Общины» возродились после декрета императора Иосифа II о веротерпимости (1791) и существуют до сих пор Влияние Чешских Братьев на чешскую нацио​нальную культуру огромно. Шко​лы, созданные братьями по всей стране, считались лучшими в Евро​пе. Епископом Чешских Братьев был Я. Коменский, основатель современной педагогики. Сделанный Чешскими Братьями чешский перевод Биб​лии (так называемая Кралицкая Библия) лег в основу чешского литературного языка и до 1984 года являлся каноническим.

«Э»

ЭКЗИСТЕНЦИАЛИЗМ, от лат. existentia — существование, или философия существования — одно из влиятельных направлений сов​ременной философии. Его теоретическими ис​точниками были идеи Паскаля, Кьеркегора, Достоевского, Унамуно, отчасти Ницше; формирова​ние Экзистенциализма, как философского учения, происходит в первой трети XX века в России (Шестов, Бердяев), Гер​мании (Хайдеггер, Ясперс), Испа​нии (Ортега-и-Гасет), позже он распространяется во Франции, Италии, США и других странах. Со​гласно Экзистенциализма, абсолютно реально то​лько непосредственно переживае​мое существование, которое нельзя осмыслить рациональными сред​ствами. Оно характеризуется тем, что личность утрачивает свою идентичность, воспринимает мир через призму состояния страха и тревоги, осознания своей конеч​ности и неминуемого приближе​ния смерти, причем это состояние усугубляется непониманием других людей, утратой идеалов и веры, чуждостью мира. Такая интерпре​тация человеческого существования сближает Экзистенциализм со всеми главными вероучениями (иудаизмом, като​лицизмом, исламским модерниз​мом), и в особенности с протеста​нтизмом, делающим упор на ир​рациональность человека, его не​искоренимую греховность и не​прикаянность. Принято различать секулярный (нередко именуемый «атеистическим») и религиозный Экзистенциализм. Согласно первому (Хайдеггер, Сартр, Камю, Баррст, Мерло-Понти), подлинное «я» абсолютно автономно и не может быть дете​рминировано извне ни законами истории, ни Богом. Однако это отнюдь не несовместимо с религи​ей. Экзистенциалистская трактов​ка человеческой ситуации уже сама по себе представляет аналог протестантскому пониманию «испорченности» че​ловека. Отрицание каких-либо объектив​ных оснований человеческого существо​вания представляет его лишенным смысла и перспективы состоянием безысходности, что психологичес​ки предрасполагает к приятию ре​лигиозной надежды. Камю и Баррет считают, что вера в Бога является средством снятия или смягчения абсурдности бытия, а Хайдепер рассматривает идею трансцен​дентного как имманентную черту человеческого существования. Религи​озный Экзистенциализм протестантской ориентации неред​ко обеспечивает философской ар​гументацией конкретные бого​словские доктрины. Главная же его заслуга перед теизмом — в обосновании вывода о том, что единственным и необходи​мым способом преодоления гори​зонта непосредственной субъекти​вной данности (трансцендирования) является обращение к Богу как основанию человеческого существо​вания и личной свободы. Барт ак​тивно использовал аргументы, по​черпнутые у Кьеркегора, в то вре​мя как Бультмаи, Бруниер и другие представители Диалектической Те​ологии опирались на более по​здний Экзистенциализм Нибура и особенно у Тиллиха. Экзистенциализм перестает быть про​сто средством теоретического подкреп​ления вероучения, а в значительной мере сливается с теологией, становится её органической частью. Ясперс рассматривает религиозность как непреходящее свойство «Экзистен​циальной Структуры» человека, Экзистенциализм ограничивает роль рационального познания действительности и воз​можности решения на этой основе острых социальных проблем.

ЭРАЗМ РОТТЕРДАМСКИЙ — (Erasmus Rotcrodamus Desiderius), псевдоним Герхарда Герхардса (Gerchard, Gerhards) 1469—1536 — нидерландский гуманист («король гуманистов»), филолог, писатель, богослов. Жил во Фран​ции, Англии, Италии, Германии, был знаком лично и по переписке с виднейшими представителями Гуманизма и Реформации, с мно​гими европейскими монархами, пользо​вался всеевропейским признанием. Яв​ляясь основателем так называемого «Христианского Гуманизма», в который пытался синте​зировать культурные традиции античной древности и раннего христианства, Эразм Роттердамский стремился к «на​иболее оптимальной комбинации священного и красивого», призы​вал к новому, углубленному из​учению основных христианских текстов.

[image: image36]Диалог Эразма Роттердамского и П. Гиллиса.

Тща​тельнейшим образом сопоставив множество древних рукописей, Эразм Роттердамский осуществил в 1516 году первопечат​ное издание греческого Нового Завета с подробным комментарием, а в 1519 году предложил собственный латинский перевод, что стало важным шагом на пути к Реформации и в то же время способствовало развитию научной критики Священного Пи​сания. С 1516 по 1536 год Эразм Роттердамский издал сочинения св. Иеронима в девяти томах, Киприана, Псевдо-Арнобия, Хилария, Иринея. Амвросия, Августина, Хризостома, Василия Великого, Оригена. В богословской си​стеме Эразм Роттердамский основное внимание сосредо​точивается на человеке и его от​ношении к Богу, на морально-этических аспектах. Христос для Эразма Роттердамского — прежде всего Учитель и пример для подражания, а уже потом Сын Божий. Проблем же спорной теологии (Троичность Божест​ва, Сотворение Мира, Первород​ный Грех и т.п.) Эразм Роттердамский не касается, как принципиально неразреши​мых. Выступления Эразма Роттердамского против обмирщения церкви, культа рели​квий, его борьба за всеобщую доступность книг Священного Писания предвосхитили требования Рефор​мации. Эразм Роттердамский решительно боролся и с догматическим фанатизмом Люте​ранства. Лютер после полемики с Эразмом Роттердамским по проблеме Свободы Воли (1524—1526) стал его злейшим врагом. Эразм Роттердамский имел и друзей и не​приятелей как в католическом, так и в протестантском лагере. Близкий друг Буцера и Меланхтона, Эразм Роттердамский в 1529 голу был вынужден бежать из ставшего протестантским Базеля. В 1533 году шла речь о назначении Эразма Роттердамского кардиналом, а несколько лет спустя его книги были занесены в «Индекс Запре​щенных Книг» Наиболее извест​ное произведение Эразма Роттердамского — сатирический трактат «Похвала Глупости».

«Я»

ЯН ГУС — (1371—1415), католический идеолог чешской Реформации. Окончил Карлов университет в Праге, профессор, ректор университета. За открытую защиту учения английского предвестника Протестантизма, богослова, профессора Оксфордского университета Д. Уиклифа и осуждение торговли индульгенциями был отлучен от Католической Церкви.
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В проповедях на чешском языке Ян Гус осуждал церковные богатства, симонию (покупка и продажа церковных должностей), обличал католическое духовенство, требовал преобразования церкви по образцу раннехристианских общин. Ян Гус считал сохранение власти у господствующих классов допустимым лишь при условии соблюдения ими «Закона Божьего», развивал учение о неповиновении неправедным властям, Реформацию церкви и общества надеялся провести с помощью королевской власти. В 1414 году на Констанцском Церковном Соборе Ян Гус отказался отречься от своих убеждений, был осужден и сожжен как еретик. Ян Гус боролся за национальные права чешского народа, чешскую культуру и язык, его учение создало идеологию и основы движения гуситов, оказало влияние на формирование идеологии лютеровской Реформации.

