





ИКОНОБОРЦЫ И ИКОНОПОЧИТАТЕЛИ В СРЕДНИЕ ВЕКА


                                                 (726 - 843 гг.)





Вопрос об иконопочитании долго оставался спорным в христианском мире. Мы уже упоминали о том, что около 300 года Эльвирский собор в Гренаде (Испания) выступил против стенной живописи в церквах, опасаясь, что это послужит для новообращенных из язычников поводом для  идолопоклонства.





Но вот наступил седьмой век. В Византийской империи иконопочитание уже пустило глубокие корни. Сложилась даже традиция, как правильно рисовать иконы. Но, оказывается,  не все были убеждены, что иконопочитание угодно Господу. Поэтому потребовалось решение собора, чтобы утвердить сложившуюся практику. И поэтому в 691 году был собран Трульский собор, который принял решение в пользу иконопочитания (82 правило). Это была эпоха императора Юстиниана П, который своим династическим знаменем считал иконопочитание. Православные историки описывают жизнь этого императора не без содрогания. Это был “шальной” человек по свидетельству историка Карташева.  Ввиду дворцового переворота он был лишен царской власти и сослан в Крым. Жители Крыма не оказали ему должного уважения. Но вскоре Юстиниан, сговорившись с варварами, кочевавшими поблизости,  отправился снова в Константинополь, чтобы вернуть себе престол. Пробравшись ночью с группой воинов через водосточную трубу в город, он открыл одни из ворот, и толпы его единомышленников ворвались в спящие кварталы Константинополя. Наутро жители столицы должны были присягнуть вернувшемуся императору. Для этого на огромном ипподроме Юстиниан перед тысячами людей приказал привести своих врагов, которые еще вчера сидели на престоле. Здесь он топтал их ногами, а затем велел отрубить им головы. Эти головы теперь стали для него подножием, когда он восседал на престоле. Он решил также наказать и жителей Крыма, не почтивших его в свое время. Для этого был отправлен огромный флот, который совершил избиение мирных жителей. Но этого показалось мало императору. Когда он услышал, что его воины щадят детей, то потребовал привезти всех в Константинополь для особой расправы. Посланный флот не вернулся в столицу. Более семидесяти тысяч человек утонули во время бури в море. 





Услышав об этом,  император сожалел, что те, которых он хотел наказать по всей строгости и жестокости византийских обычаев казни, “отделались” легкой смертью. Юстиниан П начал свое правление как раз после того, как Трульский собор утвердил иконопочитание, и он поддерживал постановление Трульского собора. 





Так, когда люди  оказывают величайшее почтение рукотворным образам, они незаметно для себя  совершенно перестают ценить живых людей, созданных по образу и подобию Божию Нужно заметить, что те, которые погибли в волнах Черного моря, вовсе не были еретиками или  мусульманами,  это были братья по вере, православные христиане.








                   Начало иконоборчества при Льве  Исавре  (717 - 741 гг.)





Настоящим потрясением для жителей Византии стала эпоха, получившая в истории название иконоборческой. Случилось это тогда, когда в Константинополе воцарилась новая Исаврийская династия, основоположником которой был Лев Исавр. Лев был исключительно одаренный полководец, он освободил Константинополь от страшного нашествия сарацин в 717 году. В то время Византийская империя потеряла почти все свои территории, за исключением столицы


Постепенно посредством целого ряда походов император Лев Исавр восстановил значительную часть территории, принадлежавшей ранее Византии. 





Нужно сказать, что в это время по соседству с Вмзантийской империей арабские народы исповедывали ислам, веру, которая категорически отрицала поклонение изображениям. Мусульмане рассматривали поклонение иконам, как идолопоклонство и это создавало непреодолимый барьер для взаимного понимания в вопросах религии. Это было одной из причин, побудивших императора переосмыслить установившуюся в Византии практику иконопочитания.





Нужно сказать, что не только император из политических соображений противостал иконопочитанию. Он хорошо знал, что многие священнослужители и епископы также не согласны с непомерно разросшимся культом икон. Поэтому сравнительно скоро началось движение против иконопочитания в разных концах Византийской империи. “Особого насилия в этом случае не было. Епископы могли думать, что эта мера возвысит духовность народного благочестия и избавит иерархию от борьбы с бытовыми крайностями. Позднее (ок. 825 г.) император Михаил Травль жаловался, что византийцы берут иконы в восприемники своих детей при крещении, другие не берут в уста святого Тела, прежде, чем не положат его на иконы.Священники соскабливают краски с икон и примешивают из к святой Крови. Иные предпочитают служить литургии по домам на святых иконах вместо церковных престолов. (сноска 1: Ф.В.Карташев. Вселенские соборы. Изд.”Республика”. М., 1994 г., стр. 461)





В 754 году  собрался УП Вселенский собор. В нем участвовал почти весь византийский епископат в количестве 338 человек. Они все высказались против икон. В решении этого собора было провозглашено: “Итак, будучи твердо наставлены из богодухновенных Писаний и отцов, а также утвердив свои ноги на камне божественного служения духом, мы все, облеченные саном священства, во имя  Святой Троицы пришли к одному убеждению и единогласно определяем, что всякая икона, сделанная из какого угодно вещества, а равно и писаная красками при помощи нечестивого искусства живописцев, должна быть извергаема из христианских церквей. Она чужда им и заслуживает презрения.” “Никакой человек да не дерзает заниматься таким нечестивым и неблагоприличным делом. Если же кто-нибудь с этого времени дерзнет устроить икону, или поклоняться ей, или поставит ее в церкви, или в собственном доме, или же  скрывать ее, таковой, если это будет епископ или пресвитер, или диакон, да будет низложен, а если монах или мирянин, то да будет предан анафеме, и да будет он виновен перед царскими законами, так как он противник Божьих предписаний и враг отеческих догматов.” (сноска2: там же, стр. 472).





В параграфе седьмом решения собора записано: “Употребление икон воспрещено Священным Писанием: Иоан. 4,24; 1, 18; 5,37; 20,29;  Второз. 5,8;  Рим. 1, 23-24; 10,17; 2Кор. 5,16.


и отцами церкви (ссылки на имена святых Епифания Кипрского, Григория Богослова, Иоанна Златоуста, Василия Великого, Афанасия Великого, Амфилия иконийского, Феодота анкирского и Евсебия кесарийского. (сноска 3: В.В.Болотов. Лекции по истории древней церкви т. 1У, М., 1994 г., стр. 526)





Итак мы видим, что даже в среде православной церкви в ту эпоху возникло движение, и притом вселенских масштабов, не только поставившее под сомнение иконопочитание, но и признавшее его несостоятельным с точки зрения Священного Писания и церковной истории.





Однако борьба с иконопочитанием была осложнена и усугублена вмешательством государственной власти, которая использовала зачастую насильственные меры по отношению к почитателям икон.





Это вызвало возмущение среди фанатично настроенных монахов. Один из защитников иконопочитания, Стефан, был сослан на остров Пропондиты. Здесь около него собралось много монахов, почитателей икон. Власти постарались расправиться с ними. Многих из них бросили в тюрьму, многих пытали и наказывали. Как повествуют историки, Стефан был безжалостно убит разъяренной толпой. Многие монастыри были распущены, а монастырские здания обращены в воинские казармы. Были случаи группового убиения монахов. Конечно, все эти неразумные и жестокие меры против людей, которые по-другому мыслят, не могут быть оправданы  правильными вероисповедными положениями.   Но это было результатом церковно-государственного союза, который усугубил духовную борьбу внутри церкви. По этой причине вопросы вероисповедания переплетались в сознании людей с политическими лозунгами и партийной борьбой. Вскоре общество Византии раскололось не только в религиозном, но и в политическом плане. Борьба между иконопочитателями и иконоборцами вылилась в политическую борьбу. Через несколько лет после смерти императора Льва 1У Хазара в 780 году к власти пришла его жена  Ирина вместе с малолетним сыном Константином У1. Она, вопреки своему мужу, была ревностная иконопочитательница и использовала свою власть для того, чтобы приблизить ко двору иконопочитателей. 





                                               СЕДЬМОЙ ВСЕЛЕНСКИЙ СОБОР 787 ГОДА





В  787 году  по инициативе императрицы Ирины и патриарха Тарасия, возведенного ею перед этим на патриарший престол,  началась подготовка к новому Вселенскому собору. Для этго нужно было получить согласие римского папы Адриана. Римский папа считал, что достаточно сослаться на существующее в церкви предание и, возможно, нат необходимости созывать собор. Он воспользовался запросом Константинополя  для того, чтобы в своем послании очень основательно напомнить византийцам о “первенстве” римского престола, “главы всех церквей”. Кроме того,  он сознавал, что поспешно избранный патриарх, вчерашний солдат, не очень-то подходит для такого высокого служения. Однако ему импонировала сама направленность собора, и он в конце концов решил послать двух легатов, которые должны были первыми подписать решение будущего собора.





Патриархи Иерусалимский, Антиохийский и Александрийский находились под властью арабов и поэтому послали тайно двух своих представителей  для участия в соборе.





Нужно сказать, что империя к тому времени потеряла большую часть своих территорий и заключила очень невыгодный мир с арабами, уступив им Сирию. Фактически от бывшей Восточной Римской империи осталась только очень незначительная территория. Собор, именуемый вселенским, конечно же, не представлял целого ряда христианских стран Европы. На соборе присутствовало около 350 человек, из них - 131 монах без права голоса, но устроители собора понимали, что им нужно набрать больше голосов, чем это было на предыдущем иконоборческом соборе 754 года. С этой целью тут же на соборе решили, что и монахи имеют право голоса. Это было новое в практике соборов, потому что на предыдущих соборах право голоса имели только епископы.





Население Константинополя и армия перед этим были возмущены возвращением иконопочитания, поэтому хитрая Ирина выслала из Константинополя накануне собора военные части, которые могли бы препятствовать  намеченному мероприятию.. 





“Всего было восемь заседаний собора: первое -  в Никее, в церкви святой Софии 24 сентября 787 года и последнее -  в присутствии императоров Ирины и ее сына Константина У1 в Константинополе 23 октября Таким образом, собор был сравнительно кратким.” (сноска: А.В.Карташев, Вселенские соборы, изд. Республика, М., 1994, стр. 494.)





Собор судил оставшихся в живых епископов, участвовавших в иконоборческом соборе 754 года. Немногие из них остались в живых к тому времени. Пожилой митрополит Григорий Неокесарийский был приведен под конвоем для ответа перед собором. Некоторые оставшиеся в живых епископы спешно “покаялись” После длительных дебатов “покаявшихся” епископов решено было оставить при их должностях. Для подтверждения своих взглядов собор указал на несколько библейских цитат из Ветхого завета о том, что в  скинии были изображения херувимов. Затем были приведены высказывания отцов У и У1 веков о значении религиозного искусства. Собор обратил особое внимание на то, что иконоборцы  в своих крайних действиях уничтожили ряд картин и икон





Снова было повторено , что “...взирающие (на иконы) побуждаются к воспоминанию о самих первообразах и любви к ним и к тому, чтобы чествовать их лобызанием и почитательным поклонением, не тем истинныс по нашей вере служением, которое приличествует одному только Божескому естеству, но почитанием по тому же образцу, как оно воздается изображению честного и животворящего Креста и святому Евангелию, и прочим святыням, фимиамом и поставлением свечей, как делалось это по благочестивому обычаю и древними. 





Ибо честь, воздаваемая образу, восходит к первообразу, и поклоняющийся иконе поклоняется ипостаси изображенного на ней   (сноска: там же, стр. 501).





Собор произнес анафему на предыдущий собор  754 года. Подписав протокол, отцы восклицали: “Такова наша вера, таково учение апостолов! Анафема не примыкающих к нему, не чтущим икон, которые они называют идолами и обвиняют за них христиан в идолослужении. Многая лета императорам! Вечная память новому Константину и новой Елене! Да благословит Бог их правление! Анафеме всем еретикам! (там же, стр. 501). 





После блистательного пира, устроенного императрицей в честь собора,  снова стали вносить иконы в христианские храмы. Убежавшие от преследований монахи стали возвращаться в свои монастыри. Однако мир не наступил ни во дворце, ни в империи. 





Вскоре после собора началась жестокая борьба за власть между императрицей Ириной и ее подросшим сыном Константином  У1. По наущению матери заговорщики напали на молодого императора, но ему удалось вырваться из их рук и убежать на корабль, который переправил его на азиатскую сторону. Население Константинополя начало волноваться, и императрица почувствовала большую опасность.  Она подослала своих агентов, и им удалось насильственно вернуть сына в Константинополь. Здесь, в праздник Успения, в той самой комнате, где он был рожден, вельможи императрицы с ее позволения чрезвычайно жестоко ослепили императора, и он вскоре умер





Императрица Ирина царствовала единовластно с 797 по 802 год. Председателем ее правительства был евнух Ставрикий. Леторисцв сообщают, что после ослепления Константина У1 императрица  дала особые привилегии монастырям, так что преподобный Феодор Студит восхваляет императрицу, говоря: “Ты угождаешь Богу и ты радуешь избранных ангелов Божиих и людей, живущих преподобно и праведно, богоименитая Ирина.” (там же, стр. 506).





Однако вскоре, в 802 году, императрица была свергнуту с престола  министром финансов Никифором, была лишена всего имущества и сослана на остров Лесбос, где вскоре и скончалась. После смерти Ирина была канонизирована, причислена к лику святых.





Дорофей Монемвасийский с горечью восклицает: “О чудо! Одна женщина с ребенком восстановила благочестие, но она же стала и детоубийцей.” (там же, стр. 507.)








ПРИМЕЧАНИЕ: 








Крайности иконоборцев                                               Крайности иконопочитателей





1. Иконоборцы явно впадали в крайности              1. Иконопочитатели завысили статус


    по отношению к религиозному   изобра-                 религиозного искусства, придав ико-


    зительному искусству. Они запрещали                   нам  сакральный (священный) смысл


    делать изображения человеческих  лиц                   и сделав их объектом поклонения.


    и фигур в церквах. Их росписи обычно


    ограничивались изображением     расти-              2. В борьбе с иконоборцами они так же


    тельного и животного мира.                                       использовали  насмешки, изображая


                                                                                             их действия в безобразных иллюстра-


2. В борьбе с иконами   они      допускали                     циях.


     варварские методы:     уничтожали


     изображения, зачастую требовали от                   3. Они так же использовали государст-


    иконопочитателей  топтать иконы и т.п.                  венную власть для насильственного


                                                                                              внедрения решений своих соборов  в


3. Иконоборцы использовали  государст-                     религиозную жизнь населения.


    венную власть для утверждения своих                      После утверждения иконопочитания


    решений и преследовали инакомысля-                       на соборах в 787 г. и 843 г. последо-


    щих, несогласных с постановлениями                        вали жестокие гонения на инакомыс-


    их соборов.                                                                       лящих.








Иконопочитатели удачно использовали ошибочную позицию иконоборцев по отношению к религиозной живописи, справедливо указав на то, что сам Бог в Ветхом завете повелел сделать “искусною работой херувимов” в храме. Затем они сослались на труды отцов церкви 1У века, а именно Василия Великого и Григория Богослова, в которых  есть советы использовать священные изображения для украшения храмов. Однако из этого они сделали неправомерные и далеко идущие выводы о том, что иконопочитание имеет как бы библейскую основу и также подтверждено авторитетными высказываниями вышеупомянутых отцов. Однако, если упрек иконоборцам в отрицании  религиозной живописи и был правомерен, то нельзя было использовать этот аргумент в том плане, чтобы оправдать тот культ икон, который  они создали впоследствии, наделив икону сакральным богослужебным значением и потребовав поклонения перед иконой, как это изложено в решениях УП Вселенского собора (787 г.) 


Любой священный предмет, находящийся в храме, может быть использован не так, как Господь этого ожидает от верующих. Ярким примером является  то, что произошло с медным змием, который был сделан Моисеем по повелению Божию в пустыне. В свое время там, в пустыне всякий верующий, взирая на него, мог исцеляться от укусов змей. Таким образом, можно считать, что медный змей, вознесенный на древо, имел чудотворные свойства и, кроме того, впоследствии был помещен в храме Соломона. А храм и все, что в нем было, было освящено Богом, как свидетельствует об этом Писание.  (3Цар., гл.8). Однако когда народ стал поклоняться и кадить перед медным змием, придавая ему сакральное  магическое значение, благочестивый царь Езекия истребил его, как свидетельствует об этом 4Цар. 18,4. Вне всякого сомнения, народ Израильский помнил историю создания медного змия в пустыне Моисеем и мог сослаться на то, что он сделан по повелению Божию, что через него Господь совершал чудеса исцеления. Но это не давало права народу совершать такого рода поклонение, которое приличествует одному Богу. 


Вот яркий пример того, как почитательное поклонение, за которое ратуют иконопочитатели, незаметно перерастает в идолослужение. Именно такого рода ситуации наиболее рискованы, когда под видом религиозного служения проникает запрещеная Богом религиозная практика. И здесь не позволяется так далеко идущее религиозное творчество, как некоторые полагают. Если же в Ветхом завете служение и поклонение перед Живым Богом могло происходить без использования изображения Самого Бога, то тем более в Новом завете, когда умножилась благодать Божия и христианство освещено яркими лучами откровения Бога Слова, служение и поклонение Богу  успешно совершалось во дни апостолов без изображения уже воплотившегося Иисуса Христа.


Апостол Павел во Втором послании к Коринфянам основательно развивает учение о поклонении Иисусу Христу и Богу Невидимому. Он пишет: “Ибо мы ходим верою, а не видением” (5,7). Он говорит о внутренней способности христианина видеть невидимое верою: “когда мы смотрим не на видимое, но на невидимое, ибо видимое временно, а невидимое вечно.” (2Кор.4,18).  Такого рода духовное взирание содействует тому, что сам человек преображается  в тот же образ “от славы в славу как от Господня Духа.” (2Кор.3,18). То богопоклонение, которое очерчено совокупностью всех свидетельств Ветхого и Нового завета  основывается не на созерцании изображений Бога, а на  боговедении, которое доступно каждому человеку, когда он ходит “верою, а не видением.”        








                                                   ГЛАВНЫЙ МОДУС ИКОНОПОЧИТАНИЯ





“Центральным и самым важным пунктом всего постановления (ороса) о иконопочитании, является определение  “модуса” чествования св. икон. Этот модус чествования определяется отцами собора., как “почтительное поклонение”, в противоположность” служению”. (Болотов В.В., Лекции по истории древней Церкви, т. 4, М., 1994, стр. 563).





Постараемся объяснить это следующим:





Слова “почтительное поклонение” применимы к иконам, но это не значит, чо они равны тому поклонению и служению, которые приличествуют одному только Божественному естеству. Есть разные виды “почтительного поклонения.” Вот что пытаются сказать отцы Вселенского собора. Согласно их понятию, перед иконой нельзя поклоняться как перед Богом, но нужно поклоняться “почтительным поклонением”. При этом перед иконами нужно возжигать свечи, курить фимиам, склонять колени и целовать их “Ибо честь, воздаваемая образу, восходит к первообразу, и поклоняющийся иконе поклоняется существу (ипостаси) изображенного на ней. (там же, стр. 561)


. 


Тут происходит наложение двух взаимноисключающих видов поклонения в одно и то же время. Первое. Если вы поклоняетесь иконе как подобает поклоняться Самому Богу, то вы нарушили заповедь Божию и повеление Седьмого вселенского собора, который запрещает совершать перед иконой Божественное поконение и служение. 





Иконопочитатели, однако, утверждают, что “почитательное поклонение” и  служение Богу - это разные вещи. Они говорят, что “почитательное поклонение можно воздавать всем, а “служить”, как Богу.  можно  только перед одним Богом. Вот что говорит по этому поводу святой Анастасий, епископ Феопольский: “Мы поклоняемся и святым людям, и ангелам, но не служим им, как богам, ибо Моисей говорит: Господу Богу твоему поклоняйся и Тому Единому послужи. Смотри, при слове “послужи” прибавлено “Единому”, а к слову “поклонись” не прибавлено. Значит, можно поклоняться и не Богу, потому что поклонение есть выражение почтения, служить же нельзя  никому, кроме Бога. (Карташев, стр. 499).





Но посмотрим, как Священное Писание использует эти понятия и термины. “Почитательное поклонение” и “служение” идут в Писании вместе. И поклонение, и служение  - это явления одного и тогоже порядка, в зависимости от того, к кому относятся. Они взаимосвязаны, хотя и обоэначают две разные стороны одного дела. Есть “почитательное поклонение” и соответствующее ему “служение” по отношению к высокопоставленным людям. Библия дает ряд примеров (см. сноску)


(Быт. 23,12; 33, 3-7;  37, 7-10; 1Цар.24,9; 2Цар.18,28;  )





Все эти случаи, о которых говорит Библия, описывают примеры, когда люди кланяются перед другими и одновременно служат им.





Есть другой вид поклонения и служения, который подобает одному Истинному Богу, и никому более. Его можно назвать “богослужебное поклонение”, да и само служение называется “богослужением”. (см. сноску)  (Исх.20,5;  23,25;  Втор.6,13; Лук.4,8;  1Фес.1,9;  Ефес.6,7;).





Нельзя смешивать “почитательное поклонение”  и служение, которое люди практиковали в библейские времена между собой и “богослужебное поклонение”, которое воздавалось только одному Богу.





Но в “модусе” об иконопочитании соединены два разных поклонения и служения. “Почитательное поклонение” перед иконой и служение перед Богом. Первое - это меньшее, а второе - большее. Ибо “почитательное поклонение” перед  иконой, по понятиям иконопочитателей, не есть служение, которого достоин  Бог. 





Заповедь  Божия говорит: “Господу Богу твоему поклоняйся и Ему одному служи.” Здесь и поклонение, и служение одного порядка, т.е. одного уровня, а именно - богослужебного. Нельзя в этой заповеди соединить меньшее поклонение с большим служением, и недопустимо оторвать поклонение Богу от служения Ему. А “модус” иконопочитания именно это и совершает. Во-первых, разделяет поклонение перед иконой, как меньшее, “почитательное”, от служения Самому Богу, как большее, а потом возносит это меньшее к Богу. Таким образом, через икону человек воздает Богу неполное поклонение.       





Особенно это становится ясным, когда на иконе изображен Иисус Христос - истинный Бог. Икона остается иконой, и перед нею допустимо только “почитательное поклонение”. Но иконопочитатели утверждают, что , что поклонение восходит от образа к первообразу, и поклоняющийся перед иконой поклоняется перед лицом изображенного на ней. Значит, к Иисусу Христу восходит только “почитательное поклонение.” А Он как истинный Бог достоин  богослужебного поклонения.





Второе.  Если же вы поклоняетесь перед иконой только почтительным поклонением, то  вы поклоняетесь неполноценным поклонением. ибо  сказано, что ”поклоняющийся перед иконой поклоняется Естеству, изображенному на ней.” И это поклонение восходит к Первообразу





Итак, нельзя совместить дозволенное “почтительное поклонение” с недозволенным “Божественным” поклонением в одном и том же акте поклонения  перед иконой. Нельзя соединить и  “да” и “нет” в одном и том же слове или деле, ибо если вы говорите “да-нет”, то это от лукавого. Нельзя совместить в одном поклонении  частичное и полное. Нельзя их соединить, ибо это не арифметика, где меньшее число приплюсовывается к большему.  Это два разных поклонения качественно и духовно различные между собой. Это подобно тому, как нельзя масло соединить с водой, слив их в один сосуд.





Разве не Сам Господь сказал: “Отдавайте кесарево - кесарю, а Божие - Богу”? В том же смысле можно сказать: воздайте художественному произведениюто, что ему надлежит: ваше восхищение, а Богу - поклонение. Ибо у них две совершенно разные природы. Воздайте  святым людям то почтение, которое соответствует их природе; Ангелам - то почтение. которое подобает им. А Божественное поклонение и служение приличествует только Одному Богу.





“Итак отдавайте каждому свое. Кому страх - страх, кому честь - честь, кому подать - подать. Бога бойтесь, царя чтите. Не оставайтесь должными никому ничем, кроме взаимной любви.”





Священное Писание очень определенно разграничивает природу поклонения Богу и людям. Когда богатый юноша подбежал и поклонился Иисусу Христу, назвав Его Учителем благим, то Христос не принял его поклонения, ибо юноша увидел во Христе не Бога, а только Учителя. Но назвав Учителя благим, он превысил меру поклонения перед человеком, в котором он не видел Бога. Христос обличил его, говоря: “что ты называещь меня благим ? Никто не благ, как только один Бог.” Ты считаешь Меня человеком, а воздаешь славу, как Богу.





Но там, где люди видели во Христе Богочеловека, каким Он и был в действительности, и поклонялись Ему, Он принимал это поклонение, ибо оно совершалось “в духе и истине”. Есть единственный путь соединения Божественной и человеческой природы - во Христе Иисусе, и нет другого  соединения Божественной природы с веществом, с деревом или камнем, золотом или серебром, с красками и мозаикой. Есть Богочеловеческая природа Христа, но  нет богокаменной или богодеревянной, нет богозолотой или богосеребряной. Это хорошо понимают и православные богословы. (С.Булгаков, Православие,  “Терра”, М., 1991, стр. 297). Если же нет соединения Бога С веществом, то отдайте Богу - Божие, а веществу - не более, чем оно есть. Тогда при чем здесь “почтительное поклонение” перед иконами, при чем здесь воскурение фимиама и возжигание свечей? Но и здесь находят выход6 “По верованию Православия, икона есть место благодатного присутствия, как бы явления Христа. (а далее и Богоматери, святых, вообще тех, кто изображается на иконах) , для молитвы Ему. Это явление Христа в Своем изображении для слышания молитвы Ему не делает самою доску и краски, коиторые необходимы для изображения, составляют его материю, принадлежащими телу Христову.” (там же, стр.299). Но где же в Священном Писании вы найдете хотя бы одно место, что какое-нибудь изображение или изделие  является “местом присутствия” Божия ? Вот что говорит по этому поводу Священное Писание: “Ибо так говорит Высокий и Превознесенный,  вечно Живущий, - Святый имя Его: Я живу на высоте небес и во святилище, а также с сокрушенными и смиренными духом.” (Ис.57,15) Местом “особого присутствия” было Святое Святых, где Господь открывался над крышкой ковчега. Когда же народ Божий отступил от Господа, Иисус Христос заявил: “Се, оставляется вам дом ваш пуст.” (


Итак нет неотторгаемой святыни, навсегда привязанной ни к храму, ни к человеку, ни к тому месту, где являлась слава Божия. А освященная  икона, по понятиям православных богословов, является носительницей благодатного присутствия, т.е. освященная икона является чудотворной, т.е. обладающей неотъемлемой святыней.  (см. об этом там же, стр..301).


Далее рассмотрим внешние признаки поклонения: возжигание свечей, воскурение фимиама, лобызание икон и поклонение ниц перед ними. Это легко было понимаемо и практикуемо в эпоху, когда утверждалось иконопочитание. В культуре Византии считалось общеобязательным поклонение перед изображениями императора и императрицы, выставление их портретов и скульптур в присутственных местах и даже в христианских храмах. (сноска: Кулаковский Ю. История Византии. Киев, 1913, т.1, стр.394)


Кроме того, в храмах были выставляемы и портреты епископов и патриархов.  При появлении императора или патриарха народ кланялся им до земли. Это считалось нормальным явлением для той эпохи. По этому поводу историк Болотов В.В.пишет: “Ни с психологической, ни с исторической (в данную эпоху) точки зрения не могло быть возражения против чествования известных лиц, оказываемого их портретам. Изображения живых патриархов и епископов,  в знак уважения к ним и признания их власти, ставились в церквах. Не может быть возражений и против того, чтобы это чествование продолжилось и после того, как чествуемые лица почили со славою святости. От святителей - переход к мученикам (= портрет, не имеющий высокой исторической точности), от изображений подвигов мучеников - к изображению событий евангельских - и к иконе Христа. (В.В.Болотов, Лекции по истории древней Церкви, т. 4, М., 1994, стр. 528.)


На основании вышесказанного отцы  Седьмого Вселенского собора в подтверждение своей правоты говорили: “Ведь мы же поклоняемся перед скульптурами императоров и перед их портретами, так почему же нельзя поклоняться перед иконой Христа?” Этот аргумент, конечно, производил впечатление в ту эпоху, когда император и императрица наряду со святыми, а иной раз рядом со Христом изображались в церквах.


Но уже Французский собор 825 года отверг этот аргумент, назвав его смешным примером “где недозволенное хотят доказать недозволенным.” Этот аргумнет, конечно, нравился властолюбивым императорам, и они со своими женами и детьми изображались на стенах храмов. Вокруг голов у них зачастую были нимбы, как у святых, так что даже такие императоры, как Юстиниан 1  и его супруга Феодора изображались, как святые, хотя церковь никогда не причисляла их к лику святых. Простой же народ кланялся им, как святым. но это не особо волновало иерархов.





Еще один аргумент в пользу иконопочитания. Часто говорили: “Иконы нужны для неграмотных людей, чтобы они хотя бы по иконам знали о Боге и Его делах.” Очевидно, что на сегодняшний день нет необходимости опровергать этот аргумент. Хотя в свое время он был довольно веским.


Одним из очевидных парадоксов истории является то, что эпоха,  когда создавались самые изощренные и возвышенные теории иконопочитания стала одновременно эпохой, когда в наибольшей степени совершалось глумлние над человеческим образом.  Трудно найти в истории другую цивилизацию, в которой бы так систематически  изувечивали человеческие лица. Распространенным  явлением в ту эпоху были выкалывание глаз у человека, отрезание ушей или носа. И этому подвергались не только простые преступники или политические противники, но и императоры, свергнутые с престола. Сколько их сошло в могилу с обезображенными лицами, изувеченными телами. Из 86 императоров, восседавших на византийском престоле, едва ли два десятка умерли своей смертью. 


Эпоха торжества иконопочитания была одновременно эпохой наибольшего унижения человеческого достоинства именно православного народа.


Вот несколько примеров. Юстиниан 1 руками своих полководцев Велизария и Нарзеса истребляет в Константинополе в 532 году на ипподроме около тридцати тысяч православных христиан “когда народ падал под мечами, как трава”, по выражению современника-летописца. Кто производил эту массовую резню ? Арианские наемники, солдаты личной охраны императора. А произошло это по причине восстания в Константинополе простого народа, доведенного до отчаянного состояния поборами и вымогательствами императорского министра финансов Иоанна каппадокийца. Еще не успели, как говорят в народе,  остыть тела убиенных, как в 536 году тот же император Юстиниан торжественно отпраздновал посвящение центрального собора святой Софии, где были собраны невиданные до тех пор украшения из золота и серебра, драгоценных камней и мрамора. Иконы и иконостасы были украшены золотыми окладами, и император подъехал к храму на великолепной колеснице в сопровождении блестящей свиты, вошел в храм и провозгласил: “О Соломон! Я превзошел тебя!”


Войска Юстиниана истребили целые народы, в том числе вандалов в Африке, ост-готов в Италии, самарян в Палестине.  После “торжества православия” в 843 году в Малую Азию были посланы три сановника с огромным войском и с обширными полномочиями для расправы над еретиками павликианами. В результате этого крестового похода было казнено сто тысяч человек. Людей топили, распинали на крестах, обезглавливали. Все это во имя “чистоты веры”. (История Византии,  М., 1967, изд. Наука,т.2, стр. 79).


А император Василий  Второй Болгаробойца  в 1014 году взял в плен пятнадцать тысяч православных болгар и сделал  то, чего не делали до него ни языческие, ни мусульманские, ни католические цари. Царь велел выколоть глаза пятнадцати тысячам пленных, оставляя на каждых сто человек по одному поводырю, лишенному одного глаза. В таком виде они пошли на родину к своему царю Самуилу, падая на камни, спотыкаясь, голодные, искалеченные. Когда царь Самуил увидел их, он не смог выдержать этой картины и умер. (История Византии, т.2, стр. 223). А царь-победитель, въезжая в Константинополь через золотые ворота, был встречен блестящей процессией священников и колокольным звоном множества церквей. 


Изображения Христа на картинах, на иконах, мозаике, даже самые удачные и искусные, всегда  неподвижно застывшие, при мерцании лампад, темнеют от времени. Народ, входивший в храм, был приучен взирать на эти бесстрастные лики, как бы безучастно наблюдавшие и радость, и горе, и коронацию, и похороны, и бракосочетание, и отпевание. Поэтому Бог был представлен как отстраненная от жизни Личность, сурово наблюдающая за  биением трепетной и суетной человеческой жизни. На многих фресках Христос представлен сидящим на престоле в императорских одеждах, неприступный Правитель мира, Пантократо (Вседержитель). А император на земле был космократор (управитель вселенной). Таким образом, император, как бы представитель Бога на земле, был вершителем Его воли и правосудия. Такие ассоциации непременно рождали атмосферу отчужденности между простым человеком и Владыкой мироздания, Христом.


Не таков живой Христос, открывающийся нашему духовному взору, когда в тиши читаем о Его деяниях на страницах Евангелия. Вчитываясь в Слово Божие, мы видим многообразие слов и дел Божиих, обращенных к душе человека. Это создает обилие духовных впечатлений и опытов. Кроме того, Его голос обращен к каждому человеку лично, и потому никакая икона и картина несравнимы с выразительностью и живым влиянием Слова Божия. Икона неподвижна и одинакова в вашем детстве и старости. Она не может ни услышать, ни увидеть, ни почувствовать, ни сказать вам  ничего в вашей нужде. Да, она может напомнить о Боге, молчаливом и строгом, бесстрастно смотрящем своими нарисованными глазами и в часы ваших радостей и в часы печалей.


Самое печальное, что живое Слово Божие было вытеснено из церковной проповеди, которая еще так ярко звучала за 400 лет до этого, во дни Иоанна Златоуста, и заменено непомерно разросшимся культом икон. Когда происходит смещение духовных ценностей от Бога Живого и Его животворящего Слова к мертвым и рукотворным  формам религии, когда огромные средства народные и церковные тратятся на создание дорогостоящей церковной утвари, расшитых драгоценностями одежд епископов, на создание монументальных соборов, тогда не достает ни средств на распространение в народе книг Священного Писания. и нет особого рвения о просвещении народа, тогда наступают сумерки суеверий, торжество жестокости и всемерного унижения человеческой личноститогда наступает то, что и произошло в истории после эпохи “торжества иконопочитания”, то духовное оцепенение, которое справедливо названо “византийским коснением.”


  





Практика иконопочитания оказалась ущербной для народов, ибо, закрепив соборно такой тип поклонения перед Богом и канонизируя его,  она лишала народ той свободы поклонения Богу “в духе и истине”, который Христос желает и ищет у Своих поклонников. (Иоан. 4,23). Этим в значительной степени можно объяснить тот духовный и интеллектуальный застой, который породил средневековье. Я не хочу этим сказать, что Господь не слышал молитвы многих поколений христиан, практиковавших иконопочитание. Он и слышал, и отвечал людям на их молитвы, ибо простой народ, лишенный всякой свободы, невиновен был в тех канонах, которые ему были “спущенны сверху” епископами и императорами, присвоившими себе неограниченную власть над совестью народа, над его человеческими и религиозными правами. Народ вопиял к Богу, как умел и кк был научен, и Господь по великой Своей любви слышал их молитвы, и по их вере совершал чудеса ради Своего имени, чтобы не разочаровать в Себе миллионы простых сердцем. Но судя по Евангелию, Он всегда ожидал, что Его поклонники будут идти от меньшего к большему, как только им предоставится малейшая возможность.





Но скажут нам: кроме простого народа были и подвижники, и высокообразованные люди. Они молились в кельях, где были иконы, как, например, Сергий Радонежский или Серафим Саровский, или мать Мария. Никто не сомневается в их нравственной чистоте и святости. Слава Богу за таких подвижников. Почему же они не стали реформаторами и не разъяснили людям вопрос об иконах, если он  истолкован неверно ? В Священном Писании также есть немало примеров, когда люди, не имея полноты религиозной истины, совершали дела, угодные Богу, и Господь даже тавил их в пример иудеям, которые имели большее знание Закона. Вдова из Сарепты Сидонской, Руфь Моавитянка, милосердный самарянин получили высокую оценку своей веры и добродетельной жизни, и Сам Спаситель ставил их в пример. Но, одобряя милосердного самарянина, Христос одновременно сказал о самарянах: “вы не знаете, чему кланяетесь.” И еще: “ибо истина от иудеев.”





Во все времена и во всех народах были угодные Богу люди по чистоте жизни, но это не значит, что Бог считал образцовыми и истинными их религиозные верования. Не всякому человеку по плечу браться за религиозную реформу, не во всякое время и не везде можно и полезно было поднимать религиозные вопросы, даже если кто-то и понимал истину лучше окружающих. Бог оставил за Собой право спасать таковых, говоря: “только то, что имеешь, держи, доколе приду.”. И еще: “Сказываю, что не наложу на вас большего бремени.” Но, позволив языческим народам ходить своими путями, пока они не взыщут Его, Бог позволил и христианским народам “ходить своими путями”, чтобы, находившись и наскитавшись в пустыне долгого средневековья и так называемого нового времени, убедиться, что эти “свои пути” не так хороши, какими они казались вначале. “Мои мысли - не ваши мысли; не ваши пути - пути Мои. Но как небо выше земли, так Мои пути выше путей ваших и мысли Мои выше мыслей ваших.” (Ис.     )  И еще здесь: “Остановитесь на путях ваших и рассмотрите, и расспросите о путях древних, где путь добрый, и идите по нему.” (Ис.        ).





Да, иконопочитание это тоже древний путь, ему уже более тысячи лет. Но Библейский путь - путь изначальный, освященный Словом Божиим, не только более древний, но и добрый. Это путь Завета и заповедей	 Господних, которые, хотя и забыты, но не ветшают по своей природе. Мы должны помнить, что вхождение Библии в  русскую языковую культуру совершилось немногим более столетия тому назад, в эпоху, когда на Руси народ был почти сплошь неграмотным и не имел гражданской свободы. Из этих ста лет нужно вычесть  семьдесят лет на эпоху принудительной и массовой атеистизации. Господь по Своей милости дал, наконец, десятилетие свободы, дал образование, сделал доступным Евангелие. Он ожидает, что современное поколение, имея Библию в руках, может взыскательно отнестись к тому, во что верит, и как должно поклоняться и служить Господу. Это неверно переносить церковную теорию и практику Седьмого Вселенского собора, который проходил в условиях упадка боговедения и государственного террора на все последующие века из-за того, что они присвоили себе звание “вселенского” собора.


Последующее тысячелетие после 787 года было тысячелетием еще большего интеллектуального уппадка и бесправия, так что за древностью лет ошибка не превращается в истину. Внимательно  исследовав лучшие труды, написанные в защиту иконопочитания, вы убедитесь, что все они опирались не на Библию, а на авторитет того злополучного собора. Все они, как и собор, не имеют одного простого, но необходимого в делах веры определения: “Так говорит Господь.”.. 


Когда христиане во Франции и Германии услышали о постановлении Седьмого Вселенского собора об  учреждении иконопоклонения в Константинополе, они не согласились м решениями этого собора и собрали свои ответные соборы. 


В Германии Франкфуртский собор против иконопочитания был созван в 794 году. Парижский собор также иконоборческий, был созван в 825 году. (см. Карташев, стр. 531). Не был признан этот собор и армянской  церковью. Так что утверждать, что все вселенское христианство “единогласно” одобрило это решение - значит явно погрешать против истории. Неискушенные  философским мудрствованием французы той эпохи просто высказали свое отношение к иконопочитанию. Они определили совершенно очевидную истину, что иконы - это те же картины, а раз это изображения, то они служат лишь для украшения церквей и для напоминания  о событиях священной истории. Отсюда для них очевидно, что перед картинами и скульптурами нет смысла поклоняться, воскурять перед ними фимиам. Поклонение немыслимо перед нечувствующими и невидящими и ничего не знающими предметами.  Знаки приветствия и почтения могут быть воздаваемы людям в соответствии с  обычаями и культурой народа.


В разных культурах в разные эпохи почитательное поклонение выражалось по-разному. В Египте в эпоху фараонов было принято падать ниц перед вельможами. Этот обычай был и среди евреев. Братья поклонились Иосифу в Египте до земли. Подобные же случаи описаны в Библии неоднократно. Далее в истории народов цари и вельможи христианских государств также практиковали подобного рода поклонение. Еще недавно у нас на Руси, когда боярин в сопровождении многочисленной свиты направлялся к царю “бить челом”, по  дороге простой народ, завидев пышную процессию, падал ниц  перед тем же боярином, как повествует об этом историк Ключевский (см. сноску). (Ключевский В.О. Исторические портреты. М., изд. Правда, 1990, стр. 33)


Подобные явления можно было наблюдать  и среди духовенства.  “Теперь это выводится из обыкновения, но было все века обычаем, что духовенство белое не иначе встречало  приезжающего в епархию (на управление) епископа, как стоя рядами на коленях; когда он подходил, благословляя их и говоря им трогательные слова из ап. Павла, они в рабском страхе клали седые головы свои на каменный помост церкви - как еврейские рабы перед фараонами на изображениях обелисков и пирамид. Так, еще в 1888 году  я видел именно эту картину поразившей меня встречи епископа Орловского Мисаила духовенством города Ельца. И этот добрый и простой епископ не искал унижения, но его предшественники, да и весь церковный строй Православия, склонил старческие выи семейных людей перед входившим в храм сорокапятилетним “ангелом” (монахи в  Православии именуются “ангелами земными, небесными человеками”).  (В.В.Розанов. В темных религиозных лучах. М., изд. Республика, 1994, стр. 23).


Кто-то скажет: ну что ж, такова культура, таковы обычаи. Ведь и в Библии подобные обычаи  не порицались Богом. По этому вопросу можно сказать следующее. Что касается Библии, то это можно рассматривать как одно из допущений практиковавшихся людьми неверно сложившихся на земле  межчеловеческих отношений. Если Господь и не запрещал это, то это не значит, что это лучший пример для подражания, потому что в ту эпоху Господь не запрещал и рабства, и многоженства “по жестокосердию их.” Но в свете Евангелия очень ясно раскрываются новые принципы взаимоотношений между людьми, которые Христос предлагает Своим последователям. Сам Иисус служил Своим ученикам, а о порядках мира сего сказал: “Вы знаете, что князья народов.. А между вами да не будет так.”


Почему бы не обратить внимание  на то, что в небесной кеультуре, в небесном царстве даже перед высокими ангелами нельзя поклоняться, “падая на лице свое”. И это не случайно ангел Господень дважды засвидетельствовал апостолу Иоанну, когда он в благоговении хотел поклониться ему до земли: “Смотри не делай этого... Богу поклонись.” (Откр. 19,10;  22,9). Чем руководствовался небесный вестник, зная обычаи и культуру, в которой жил ап. Иоанн? Ответ может быть один: он руководствовался заповедью Божьей, которая говорит “Господу Богу твоему поклоняйся и Ему Одному служи.”(Втор. 6,13). Если же ангел Господень, который находится в круге первом у престола Божия, не приемлет поклонения апостола, то, естественно, что и все небесные существа, окружающие престол Божий, подобно ему,  не приемлют поклонения жителей земли.


Это  говорит о том, что заповедь Божия остается в силе на небе и на земле в любую эпоху, в любой религиозной среде, и только она может быть критерием в вопросах веры, несмотря на то, что обычаи и понятия могут и не согласовываться с ней. Так почему же нам, имеющим свет Евангелия, и разумеющим заповеди Божии, делать вид, что мы их не понимаем и не слышим и развивать необыкновенную активность, практикуя земные обычаи, неугодные Господу ?


В этом уроке, который Господь напомнил апостолу Иоанну в конце 1 века христианской историизвучит обращение ко всем христианам последующих поколений о том, что заповеди Божии стоят неизменно, и что ни традиции, ни обычаи, ни религиозные порывы, какими бы искренними они ни были, не могут  быть критерием в вопросах богослужения и поклонения Богу.	   


В заключение рассуждений о поклонении Богу мы можем выстроить следующую последовательность: 


1) Главной смыслообразующей истиной в вопросах поклонения Богу является Закон Божий (Исх.20,4-6).


2) Во все последующие века патриархов и пророков во исполнение этой заповеди верные дети Божии поклонялись Богу без изображений.


3) Иисус Христос - истинный Бог - никогда не повелевал сделать Его изображение, или описывать Его внешний вид.


4) Апостолы Иисуса Христа и евангелисты нигде ни разу не описывают внешность Иисуса Христа. В их посланиях также нет намека на необходимость делать изображения и поклоняться перед ними.


5) С 1 по 1У век, как свидетельствуют православные историки, иконопочитание не практиковалось ранней христианской церковью.


6) До УШ века этот вопрос не был догматизирован и оставался открытым в христианстве.


7) Столь поздняя канонизация икон говорит о том, что иконопочитание созрело в христианстве постепенно и утвердилось в эпоху раннего средневековья, как обычай, рожденный культурой Византии и Египта.


8) Утверждение иконопочитания было навязано христианскому миру посредством императорских указов и посредством соборов, созванных по воле императриц-иконопочитательниц (Ирины в 787 г. и Феодоры в 843 г.)


9) Каким бы древним ни было это церковное постановление, оно противоречит библейскому учению, учению апостолов, а потому не имеет статуса заповеди Божией.


10) Богословские и философские исследования, сделанные в последующие века в защиту иконопочитания, опираются не на авторитет Библии, а на авторитет средневековых соборов. .








     


 











    





