Христианская миссия между империями и патриархатами
Миссия святых равноапостольных Кирилла и Мефодия среди славян к настоящему времени изучена весьма обстоятельно, как светскими, так и церковными историками, причем разных конфессий. Собраны все документы, так или иначе проливающие свет на исторические факты ее проведения, рассмотрены разные гипотезы, касающиеся спорных вопросов. Значительный вклад в изучение дела свв. Кирилла и Мефодия внесли и русские историки, как слависты, так и византологи. Результаты их работ к началу ХХ века обобщил академик Ф. И. Успенский [1]. Сильной стороной его труда является то, что он рассматривал миссию среди славян в конкретной исторической обстановке середины IX века в связи с общей западноевропейской и византийской историей. Хотя, конечно, значение миссии святых братьев в славянских народах далеко выходит за рамки своего времени и до сих пор определяет культурное лицо православного славянского мира.
Вечное и неотмирное совершалось посреди временного, мирского и человеческого. Значение миссии, выходящее за пределы времени, мы можем понять, лишь достаточно углубившись в исторический контекст эпохи. Это подобно тому, как и для понимания того вневременного, что содержится в Евангелии, мы изучаем именно его исторический контекст.

Христианское благовестие славянским народам на их родном языке было принесено святыми Кириллом и Мефодием в сложной, даже драматической обстановке борьбы двух империй (Западной и Византийской) и двух патриархатов (Римского и Константинопольского), причем географически – именно на главной арене этого соперничества. В этой борьбе за господство и первенство христианских империй и обмирщенных церквей проявилась стихия мира сего. Проповедь святых братьев-просветителей, совершавшаяся в этой исторической обстановке, имела целью приведение людей к благодатной жизни во Христе, которая, как известно, не от мира сего. Борющиеся империи Каролингов и Византийских василевсов ставили целью приобрести новые народы в качестве своих подданных; соперничавшие патриархаты пытались включить славян под омофор Римского папы или Константинопольского патриарха. А задаче подлинной христианской миссии империи и патриархаты могли отчасти содействовать, а отчасти мешать – в соответствии со своими задачами. При этом больше всего мешала миссии обстановка соперничества.
Новейшие римо-католические историки говорят, что миссия свв. Кирилла и Мефодия совершалась "под двойным омофором Рима и Константинополя". Реальная история показывает, что этот "двойной омофор" из-за острых противоречий многократно схлестывался, спутывался и завязывался в трудно разрешимые узлы. Правильнее говорить об омофоре Христовом, под которым проходила эта миссия и который покрывал ее, несмотря на все перипетии церковной борьбы. Попробуем проследить основные моменты этой миссии.

1. Империя Каролингов как соперник Византии

Империя Каролингов выросла к VIII веку из королевства франков. Франки приняли христианство позже многих других германских племен в самом конце V века после крещения короля Хлодвига с его дружиной св. Ремигием, епископом Реймсским. Но в отличие от других племен – готов, бургундов, вандалов, лангобардов, принявших христианство в арианском варианте, франки приняли его в кафолическом виде. В то время как другие германские королевства пали, франкское государство неуклонно росло в VI-VIII веках, включая в себя все новые племена и земли. К середине VIII века оно стало лидирующим христианским государством на Западе Европы. Разгромив арабское войско в битве при Пуатье (732 г) франки под командованием Карла Мартела, деда Карла Великого, остановили нашествие ислама на Европу, спасли ее от насильственной исламизации.

В конфликте с иконоборческими императорами Византии римские папы с середины VIII века сделали своими покровителями франкских королей из новой династии Каролингов. Коронация Карла Великого императором Священной Римской империи, совершенная папой Львом III на Рождество 800 года, стала признанием возросшего значения королевства франков, переросшего рамки национального государства и поставившего себе наднациональные, имперские задачи.  Сам Карл Великий, объединивший под своей властью к тому времени почти весь христианский Запад, одновременно сознавал себя и христианским монархом, и наследником римских императоров. Фактически возглавляя имперскую церковь в своем государстве, он много сделал полезного по ее организации, открывая новые епархии, строя храмы и монастыри. Отдельно стоит отметить введение им христианских церковных начал в государственное законодательство, организацию взаимодействия с церковью на разных уровнях государственного управления. Особенно важным было учреждение императором Карлом начального христианского образования в масштабе всей империи – обязательная организация начальных школ при всех монастырях и соборных храмах.
Таким образом, империя Карла Великого заложила основы христианской Европы, проводя внутри ее культурную миссию и защищая ее от внешних врагов.

Но наряду с этим в империи Карла Великого с самого начала выступали и негативные черты имперского христианства. Большинством народных масс христианская вера была принята скорее внешне, чем внутренне, более по принуждению, чем по убеждению. Меч императора Карла всегда был серьезным аргументом в пользу его христианства. Достаточно вспомнить его многолетнюю кровопролитную борьбу по покорению и насильственной христианизации племени саксов. В деятельности Карла часто смешивались качественно разные понятия: приведение народов к вере во Христа и приведение их в подданство христианскому императору. Здесь мы видим не только несоответствие средств целям: вера во Христа не может быть достигнута таким сомнительным средством, как насилие и страх меча. Не менее важно и то, что христианская вера не может иметь лишь служебного значения в имперском строительстве, как религиозная опора империи, но она имеет самостоятельную и притом абсолютную ценность.
В первой половине IX века империя Каролингов, несмотря на частичный раздел между потомками Карла Великого, продолжала распространяться на восток Европы. После разгрома Карлом Великим в 790-х годах Аварского каганата на его месте образовалось славянское государство Великоморавия, занимавшая территорию нынешней Чехии, Словакии, Венгрии и Трансильвании. Походы немецких королей против великоморавских князей привели к частичному подчинению к середине IX века этого государства. Часть моравов во главе с князем Коцелом образовала отдельное княжество у озера Балатон, подчинившись германизации и христианизации по латинскому образцу. Другая часть моравов во главе с князем Ростиславом желала продолжать борьбу за свою независимость и для этого обратилась за помощью к сопернице Каролингов – Византийской империи.
После принятия Карлом Великим титула римского императора у него обострились отношения с Византией. Империя ромеев (прозванная Византией лишь у поздних историков) всегда рассматривала в качестве наследника Римской империи только саму себя. Византийские василевсы только себя считали законными правоприемниками римских императоров. Коронацию Римскими папами Каролингов в качестве римских императоров они оценивали, как вызов своим правам.

Римская империя по своему изначальному замыслу была единой всемирной универсальной империей, а потому исключала всякий дуализм, всякую империю-двойника, стоящую рядом и основанную на тех же принципах. Так называемое разделение Римской империи в IV-Vвеке на Восточную и Западную на самом деле было лишь разделением управления в единой и огромной империи между двумя императорами-соправителями, от имени которых издавались все указы. К IX веку сложилась совершенно иная ситуация. Рядом стояли две Римских империи: стареющая и слабеющая Византия с центром в Новом Риме – Константинополе, и набирающая силы молодая и агрессивная Западная империя, имеющая поддержку пап старого Рима. Ни на Западе, ни на Востоке равноправное и доброжелательное сотрудничество двух империй казалось невозможным, а только борьба, прикрытая или открытая. Одним театром враждебных действий стала Италия, где Византийские владения перемежались с владениями Каролингов. Другим местом противоборства стали Балканы и земли славян. Обе империи именно в середине IX века поспешили включить славянские племена и их новообразованные государства в сферу своего влияния. В качестве одного из средств этой политики стала посылка миссионеров. На территории Великоморавского государства произошел своего рода "встречный бой" между посланцами двух империй.
2. Византийская империя в IX веке

К середине IX века Византия с трудом вышла из затяжного внутреннего кризиса, вызванного иконоборчеством. Икономахия была сложным движением, включавшим в себя и чисто религиозную, и церковно-государственную, и социальную, и национальную, и культурную составляющие. Внутренние потрясения в течение более столетия оставили много не зажитых ран во внутреннем организме империи. Обострились противоречия между центром и провинциями страны, между европейскими и азиатскими народами. В частности это проявилось в рассматриваемый нами период в смене династии Аморрейской  (азиатской) на Македонскую (европейскую) в 867 г. в результате переворота, совершенного Василием Македонянином.
К тому времени империя ромеев уже в течение двух веков испытывала натиск со стороны мусульманского мира. Арабы уже в VII веке отторгли от Византии все негреческие области: Египет, Сирию, Палестину, Африку, часть Малой Азии, а также острова: Сицилию, Кипр, Крит и другие. Усилиями императоров-иконоборцев этот натиск в середине VIII века был остановлен; арабы были отброшены от Константинополя. Но потерянные негреческие провинции были утрачены безвозвратно. Население в них постепенно переходило в ислам. Христиане, оставшиеся в национальных монофизитских церквах (копты, яковиты, армяне) в целом были враждебно настроены к Византийской империи.

Тем самым Византия фактически превращалась из универсальной многонациональной христианской империи в национальное греческое государство. Разрыв между декларируемой римской идеей государственности и реальной византийской политической системой был довольно значителен. Условно принято считать началом византийского периода VI век; императора Юстиниана Великого называют "последним римским и первым византийским императором". С самого начала Византийская империя складывалась на нескольких государствообразующих и национально-культурных традициях. Во-первых, традиция римской государственности; во-вторых, традиции эллинистических монархий Селевкидов и Птолемеев; в-третьих, традиции многовекового соседа и соперника – персидской монархии. И эллинистические государства, возникшие на обломках империи Александра Македонского, и персидское государство, тоже были империями, включавшими в себя много разных народов Востока, и тоже были монархиями. На стиль руководства и на самый облик византийской монархии, как и на разные стороны государственной жизни, они оказали влияние, пожалуй, не меньшее, чем римская традиция.
С начала VIII века, т. е. со времен императоров Исаврийской династии, латынь, бывшая до этого в Византии вторым государственным языком, окончательно вышла из употребления. В IX веке латинского языка в Константинополе не знал почти никто; даже весьма ученый патриарх Фотий называл латынь "варварским наречием". Соответственно, все памятники мысли, юридические и богословские, составленные на латыни, стали недоступны даже правящему классу. С некоторыми латинскими Отцами, например, с блаженным Августином, греки познакомились лишь в XIV веке, девять веков спустя после его жизни! Похожая ситуация складывалась тогда и на Западе, где считанные единицы еще знали греческий язык. Языковое отчуждение между Востоком и Западом сыграло важную роль в окончательном расколе, сначала культурном, потом и церковном. Незнание и непонимание друг друга постепенно сменялось враждебностью.
Показателен спор о правах на титул римского императора между Людовиком II Благочестивым и Василием Македонянином. Начал его император Василий, упрекая Людовика, как тот смеет называть себя Римским императором, когда настоящий Римский император – тот, кто правит в Новом Риме, Константинополе. Людовик отвечал, что он, в отличие от самого Василия (захватившего трон в результате переворота и убийства предшественника – императора Михаила III) воспринял титул по наследству: императорами были его прадед (Карл Великий), дед и отец. Затем он помазан на имперский престол в самом Риме римским папой, и наконец он является наследником подлинной римской императорской традиции, а не азиатской, как Василий, который даже не знает латыни. На эти аргументы Василию нечего было возразить.
Таким образом, отрыв от латинской культуры и от римской государственной традиции делал Византию национальным греческим государством и препятствовал ей претендовать в полном объеме на римское имперское наследство. Чтобы быть ей все-таки восточной империей, а не просто греческим королевством, более того, чтобы выжить перед лицом исламского нашествия, Византии требовалось включить в свой состав новые, свежие народы, взамен утраченных. Народы Востока, ранее принявшие христианство, в период христологических споров оторвались от Кафолической Церкви и были потеряны для империи. Оставалась надежда на новые народы, еще не охваченные христианской проповедью. Таковыми были славянские племена. Выживание империи требовало включения в нее свежих людских сил. Поэтому включение славян в состав империи, или, более широко – в орбиту ее политики, было жизненно важной задачей для Византии. Для этого было необходимо, во-первых, провести христианизацию славян и включить их в состав Константинопольского патриархата; во-вторых, добиться их политического подчинения империи.
В VIII веке большое количество славян в виде отдельных племен переселилось на территорию Византии. Достаточно сказать, что славяне (племя мелингов) заселили даже внутренние области Пелопоннеса – область древней Спарты. Греческое население осталось лишь в прибрежных портовых городах Ахайи. Императоры-исаврийцы переселили большое количество славян целыми общинами в пограничные с исламом районы Малой Азии, обязав их военной службой империи. Согласно законодательству императора Льва Исаврянина ("Эклоге") славянам оставлялось местное самоуправление и весь их уклад общинной жизни. Свободное славянское крестьянство, организованное в общины и несущее воинскую повинность, стало крепкой опорой империи почти на три столетия. Эти славяне, интегрированные в имперскую систему, постепенно ассимилировались с местным греческим населением, так что историки считают возможным говорить, что в VIII-IX веках империя ромеев "ославянилась".
Но большая часть славянства оставалась за пределами империи. В IX веке у них уже сложились два больших государства: Дунайская Болгария и Великая Моравия. Ближайший сосед Византии – Болгария в течение VIII- начале IX века была враждебным государством, с которым велись тяжелые войны. Религией славян все еще было примитивное язычество. На христианскую миссию возлагались надежды, что она сможет превратить эти народы сначала в союзников, а затем и в подданных Византии.

3. Римское папство в IX веке

К середине IX века церковная власть Рима прочно заняла доминирующее положение среди церквей Запада и в общественно-государственной жизни Западной Европы. Этому способствовал ряд исторических причин, возвысивших роль папства. Во-первых, в эпоху разрушения Римской империи и великого переселения народов (V век), сокрушившего не только римскую государственность, но и всю античную цивилизацию, римское папство осталось последним символом этой цивилизации, последним центром духовности и образования, среди покрывшей Европу тьмы варварства. Во-вторых, поскольку нашествие варваров разрушило церковную жизнь в большинстве провинций Запада, вызвав массовую миграцию римского населения, только Рим оставался еще центром непоколебимой церковной жизни, к тому же со славой апостольского престола, многочисленных мучеников эпохи раннего христианства и других святынь древней церкви. Римская церковь поддерживала связь со всеми церквами Запада, соединяла их воедино, помогала бедствующим. Важной была и миссионерская деятельность Римской церкви среди варварских народов. Со времен папы св. Григория Великого, посылавшего миссионеров в Англию и Германию, эта деятельность не прекращалась. Существенно было и то, что среди всех западных церквей именно римские папы сохраняли наибольшую независимость от светской власти, не подчиняясь местным королям. 
Наконец важнейшим было то обстоятельство, что из эпохи Вселенских Соборов Рим вышел, завоевав авторитет центра православия. Почти во всех догматических спорах этого периода папы удачно выступали против ереси за чистоту ортодоксии. В IV Рим крепко держался Никейского Символа веры, отвергал арианство, поддерживал св. Афанасия. На III-м Вселенском Соборе папа Целестин отверг Нестория и поддержал Кирилла Александрийского. На IV-м Вселенском Соборе важнейшее значение имел "Томос" папы Льва Великого, на VI- м – "Томос" папы Агафона. Рим непоколебимо держался Халкидонского Ороса, отвергая все унии с монофизитством. Исповедником православия и соратником преп. Максима был пострадавший вместе с ним папа Мартин. За св. Иоанна Златоуста, оставленного восточным епископатом, заступился лишь папа Иннокентий. Вообще, если среди Константинопольских патриархов было осуждено за ересь Вселенскими соборами 20 иерархов, то из римских – только один папа Гонорий за монофелитство. 
Но этот авторитет, заработанный римской кафедрой в эпоху Вселенских Соборов, по-разному понимался на Востоке и на Западе. На Востоке признавали первенство чести Римского престола и авторитет папы постольку, поскольку папы держались православия. Наоборот, сами папы истолковывали свое православие как следствие своего особого положения в Церкви в качестве "преемников апостола Петра", которым предоставлено попечение о всей Церкви и которые поэтому, в силу своего первенства и не могут ошибаться, и, соответственно, не могут быть судимы никем. Частые смуты на Востоке в течение пяти веков (IV-IX в) внушали римским епископам самомнение, как якобы непоколебимых в вере и непогрешимых в других вопросах церковной жизни. Под многочисленные исторические случаи удачного вмешательства пап в церковные дела подводился ложный догматический фундамент папской непогрешимости в вере.
Как отмечал проф. В. Болотов, различие между папством и патриаршеством заключается в том, что "папство есть догмат, патриаршество есть исторический факт. Папство говорит, что оно должно быть, патриаршество говорит, что оно существует в силу определенных исторических условий"[6].

Многочисленные случаи обращения восточных христиан за папским судом над своими же иерархами внушали папам мысль об их юрисдикции над всей Вселенской Церковью. В эпоху иконоборчества такие обращения в Рим с Востока были весьма многочисленны. Например, преп. Феодор Студит, находившийся в конфликте даже с православными Константинопольскими патриархами святыми Тарасием и Никифором (по поводу известного бракоразводного дела императора Константина Порфирородного), обращался с жалобами на них именно в Рим. Вторая половина IX века в Константинополе ознаменовалась ожесточенной борьбой двух церковных партий: "игнатиан" и "фотиан", причем первая обращалась за судом к папе Николаю, не признавая своего патриарха Фотия. Тот факт, что немалая часть восточного духовенства и монашества периодически обращалась в Рим за судом над своей иерархией, только укреплял пап в их притязаниях на власть.
Эти притязания пап получили свое выражение в каноническом сборнике "Исидоровы декреталии", приписанном составителю св. Исидору, епископу Севильскому (VII в). Сборник объединил декреты пап, императоров и соборов, как подлинные, так и фальсифицированные, говорящие об особых правах римского папы. В сборник в частности входило и фальшивое "Завещание императора Константина", якобы предоставляющее римским папам, кроме церковной, еще и светскую власть в Западной половине империи. Этот сборник впервые был обнародован папой Николаем в его борьбе с патриархом Фотием в 860-х годах.
Как отмечают католические историки (например, [5]),некоторые папы, в том числе и папа Николай, переживали свое папское достоинство "мистически", даже в отрыве от политической реальности. Уже из этого "мистического переживания" папства рождались и папская политика, и разные "декреталии". Православный Восток, к счастью, никогда не переживал первоиераршество "мистически", и потому не мог ни понять, ни принять папских притязаний, вытекающих из этой "мистики".
Претензии пап на главенство в Церкви толкали их не только на конфликт с Константинопольским патриархатом, но и на конфликты с национальными поместными церквами Запада, еще сохранявшими свою независимость, и особенно – с императорами Священной Римской империи. Конфликт того же папы Николая с наследниками Карла Великого и с поддерживающим их имперским духовенством ясно обозначился уже в 850-е годы. Желая поставить весь Запад в подчинение себе, папы ослабляли императорскую власть всеми возможными способами, в том числе поддерживая с этой целью феодальную оппозицию императору. Во времена папы Николая только начинался этот многовековой конфликт пап с западными монархами, который тянулся через все средневековье. Эти обстоятельства также повлияли на христианскую миссию среди славян.
4. Константинопольский патриархат в IX веке

Эпоха Вселенских соборов содействовала возвышению Константинополя среди прочих восточных церквей. Христологические ереси подорвали значение основных его старших соперников: Антиохия была дискредитирована несторианством, Александрия – монофизитством. Оплотом халкидонского православия на Востоке остался Константинополь, бывший местом проведения большинства Вселенских и больших поместных соборов. В результате арабского нашествия от восточных патриархатов остались лишь тени былого величия, в основном – небольшие греческие общины в крупных городах. Их возглавители фактически назначались из Константинополя, который превратился не только в духовный, но и в административный центр Восточной церкви.
В VI веке император Юстиниан Великий выдвинул теорию "пентархии", то есть возглавления Вселенской Церкви пятью патриархами: Римским, Константинопольским, Александрийским, Антиохийским и Иерусалимским, на которые она якобы разделяется. На тот момент все пять патриархатов входили в состав империи Юстиниана, но оставались еще многие национальные церкви, как на Востоке, так и на Западе, которые не входили ни в один из вышеназванных патриархатов, ни в состав Византийской империи. Теория "пентархии" носила искусственный характер, не была принята на Западе, не была утверждена ни одним восточным собором, как не соответствующая соборной природе Церкви. Тем не менее, она утвердилась в сознании позднейших византийских публицистов и полемистов, которые использовали ее, например, для борьбы с папским приматом. В реальности эта теория даже на Востоке никогда не осуществлялась; реально восточную церковную жизнь возглавлял Константинопольский патриарх. 
Известное 28-е правило IV Вселенского Собора предоставило Константинопольской кафедре права, равные с Римской, оставив за Римом первенство чести, на том основании, что Константинополь – Новый Рим, новая столица империи. Это правило, с одной стороны, завершало вековую борьбу с главным соперником Константинополя на Востоке – Александрией. С другой стороны, это правило стало поводом для соперничества Нового Рима со Старым. Папа Лев Великий (так сказать, заочный глава IV Вселенского Собора) не признал этого правила и протестовал против него в резкой форме; не признавали его и все последующие римские папы. Напротив того, Константинопольские патриархи именно на этом правиле обосновывали свои претензии на власть на Востоке. Неурегулированный вовремя конфликт тлел под спудом четыре столетия, пока не вспыхнул с новой силой в середине IX века.
Но возвышению административных прав Константинопольского патриарха в эпоху Вселенских Соборов далеко не соответствовал его духовный авторитет. Длинный список из двадцати патриархов, осужденных за ересь Вселенскими соборами, и другой, не менее длинный список тех иерархов, которые способствовали ересям и каноническим неправдам, но, принеся вовремя покаяние, сумели избежать осуждения, - не повышали авторитета столичного престола. Исповедников Православия, подобных Златоусту, на столичной кафедре было немного. Одна из важных причин этого явления заключалась в тесной зависимости патриарха от императорского двора. Например, императоры из династии Ираклидов (VII век) позволяли себе большой произвол в назначении и смене патриархов, в навязывании им ереси монофелитства и других своих незаконных деяний. Императоры из Исаврийской династии (VIII век) еще более наложили свою тяжелую руку на церковное управление. Стремление к цезарепапизму, т. е. полному господству императора над Церковью, обнаружилось у исаврийцев не только в навязывании ими ереси иконоборчества, но и в попытках узаконить свое господство, приписав императору в законодательстве первосвященнические функции в силу таинства миропомазания на царство.
Таким образом, из иконоборческой смуты Константинопольский патриархат вышел с сильно подорванным авторитетом, как среди своей паствы, так и за пределами своей юрисдикции. Многочисленное монашество, вынесшее на своих плечах основную тяжесть борьбы за иконопочитание, и руководимые им народные низы, привыкли смотреть на своих патриархов, как на ставленников власти, далеко не всегда православной, и очень часто – несправедливой и безнравственной. Более чем за столетие иконоборчества состояние то открытой борьбы, то глухой оппозиции к своему патриарху стало обычным состоянием византийских ревнителей православия. При этом ревнители обычно жаловались на своих патриархов в Рим, признавая право папы на высший церковный суд. Все это сильно усложняло положение даже лучших Константинопольских патриархов, таких как святые Тарасий, Никифор, Мефодий, парализовало всякую их созидательную деятельность. Первой заботой Константинопольских патриархов после иконоборческой смуты стало восстановление своего утраченного престижа в православном мире. Для этого надлежало погасить оппозицию внутри и установить равноправные отношения с Римским престолом.
Вмешательство императорской власти в IX веке снова осложнило положение столичного патриарха. Борьба придворных группировок, особенно дворцовые перевороты, сразу же сказывались на положении патриарха. Так отстранение от власти императрицы Феодоры (858 г) ее сыном Михаилом III привело и к смене патриарха. Ставленника Феодоры патриарха Игнатия сменил поставленный Михаилом Фотий. Через девять лет новый переворот (867 г), совершенный Василием македонянином, низверг Фотия и снова вернул на патриаршество Игнатия, которого поддерживали монахи и народные низы и лишь небольшая часть архиереев (25-30 епископов). Фотия же, возглавлявшего до патриаршества Константинопольскую академию, поддерживали его ученики – ученое духовенство, подавляющее большинство (более 300) архиереев. И Игнатий, и Фотий собрали соборы своих сторонников, обменялись взаимными анафемами. Игнатий апеллировал в Рим, к папе Николаю. Борьба партий "игнатиан" и "фотиан" затянулась почти на тридцать лет, будучи осложнена негативным вмешательством императорской власти и папского престола. Тем не менее, нельзя списать эту смуту только на внешние влияния. Борьба внутрицерковных византийских партий обозначила серьезные внутренние проблемы Восточной Церкви: противостояние монахов и иерархии, народного благочестия и академического богословия, отношение церкви к государству и общественной жизни и др. Она показала, что для достижения церковного единства недостаточно только ортодоксии семи Вселенских соборов, которой придерживались обе враждующие стороны. Константинопольскому патриарху эта борьба показала, что его власть в церкви очень сильно ограниченна: сверху – императорской властью, снизу – народными массами во главе с монахами, и еще извне – конкурирующим Римским престолом. 
Посылка миссионеров к славянам в 860-е годы является заслугой патриарха Фотия, который, отличаясь широким кругозором, не замыкался в борьбе с ближайшими конкурентами, а смотрел дальше и пытался решать серьезные общецерковные задачи. Как бывший госсекретарь, Фотий понимал стратегические задачи империи; как самый образованный и деятельный патриарх IX века, он понимал и задачи Византийской церкви. Св. Кирилл (в миру Константин) был непосредственным учеником патриарха Фотия, входил в круг близких к нему лиц и был направлен к Моравскому князю Ростиславу самим патриархом. Христианское просвещение Болгарии также было делом патриарха Фотия.

5. Просвещение Болгарии в 860-е годы
За полтора века соседства с Византией (конец VII – начало IX века) болгары имели возможность близко познакомиться с христианством. В первой половине IX века в стране уже насчитывалось немало христиан. Это подготовило принятие новой веры и правящим классом. В 864 г. князь Борис обратился к императору Михаилу и патриарху Фотию с просьбой прислать духовенство для крещения подданных. Об этом событии сообщает сам патриарх Фотий в своем окружном послании 864 г. Крещение Болгарии не обошлось без драматических событий. Вскоре после крещения князя Бориса вспыхнул мятеж болгарской знати, верной язычеству и обвинявшей князя в измене вере отцов. Мятеж был подавлен, несколько сот человек были казнены. Недовольный тем, что из Константинополя ему не прислали епископа, необходимого для создания национальной Болгарской церкви, князь Борис через три года выходит из подчинения Византийской церкви и обращается в Рим. Папа Николай, бывший в это время в остром конфликте с патриархом Фотием, ухватился за эту возможность досадить сопернику и сразу же послал в Болгарию свою миссию.
Латинская миссия в составе двух епископов и ряда священников прибыла в Болгарию в том же 867 году и занялась разорением "дела Фотия". Греческое духовенство было изгнано из страны; началась реклама "самой истинной" Римской церкви и поношение "схизматической" церкви Греческой. Вместо христианской проповеди в новообращенном народе началась проповедь своей церкви, "вне которой нет спасения". Самым страшным церковным преступлением латинских миссионеров в Болгарии в то время была их хула на таинства "фотиевской" церкви. Поскольку папа Николай к тому времени анафематствовал патриарха Фотия, то таинства, совершаемые возглавляемой Фотием иерархией, латиняне считали недействительными. Поэтому в Болгарии они приступили к массовому перемазыванию своим миром новокрещеных болгар, к переосвящению церквей. Патриарх Фотий в окружном послании 867 года справедливо сравнил их с "вепрями, затоптавшими виноградник Божий". Духовное бедствие, которое постигло болгар от латинских миссионеров в 867-870 гг, стоит в длинном ряду подобных же происшествий, известных в истории  Церкви, которые показывают, что благовестие и воцерковление, приведение людей ко Христу и приведение их к "самой истинной церкви" – это достаточно разные понятия. Они не только не совпадают, но и могут даже вступать в конфликт. Особенно трагично здесь то, что претензии "самой истинной церкви" на стадо Христово могут реально губить это самое стадо, могут губить дело Христово вместо того, чтобы ему служить. Наиболее ярко показала это в своей истории римо-католическая церковь, но, безусловно, не только она.
Князь Борис, допустивший подобный тяжелый эксперимент над своим народом ради создания национальной церкви, тем не менее не получил от Рима постоянного епископа для своей страны, несмотря на троекратное обращение к папе Адриану II (папа Николай умер в 867 году). Тогда в начале 870 г. он снова обращается в Константинополь уже к новому императору Василию Македонянину и патриарху Игнатию. Новое руководство Византии пошло навстречу болгарскому князю и согласилось на учреждение в Болгарии полуавтономной архиепископии. Латинское духовенство было выслано из страны. Болгария осталась в русле византийской церковной традиции, хотя ее тяжелая, многовековая борьба с Константинопольским престолом за национальную автокефалию была еще впереди.
Ни византийское, ни римское каноническое право, сложившееся в рамках единой Римской империи, не предусматривали такого понятия, как национальная автокефальная церковь, т. е. самовозглавляющаяся поместная церковь в национальном государстве за пределами Римской империи. Константинополь не шел здесь на уступки, упорно держась за свои права господства над восточными церквами. Хотя сама идея национальной церкви и таила в себе опасность церковного сепаратизма и национальной схизмы, для новообращенных народов эта идея была мощным средством в деле христианизации. Как мы видели выше, языческая оппозиция обвиняла князя Бориса в измене "вере отцов", в принятии чужой веры и в подчинении болгар грекам. Существование независимой национальной церкви должно было лишить почвы эти обвинения, показать людям, что вера Христова не есть "вера греков" или латинян, а ее принятие не есть политическое подчинение грекам или латинянам. Иными словами, нужно было дать возможность болгарам, став христианами, не превратиться в подданных Константинопольского патриарха или Римского папы. Нежелание Константинополя идти на уступки славянским государствам (Болгарии, Сербии и России) в вопросе автокефалии их церквей, манипуляции с канонами о правах "матери-церкви" по отношению к "дочерним" церквам (якобы подобных отношениям господина к своим рабам), в конечном счете, показывало, что византийские каноны в столице ставились выше Евангелия, права своей церковной структуры ставились выше дела Христова – просвещения всех языков.
Столкновение в Болгарии еще более обострило конфликт Рима и Константинополя. Рим претендовал на Балканский полуостров, ссылаясь на административное деление империи еще императором Диоклетианом, сохраненное и христианскими императорами, согласно которому провинции Иллирии, Македония и Дакия (входившие тогда в состав Болгарского царства), относились к западной половине Римской империи, и, соответственно, к юрисдикции Римского папы. Известно также, что под юрисдикцию Константинопольского патриархата эти провинции были переданы указом 730 г. императора-иконоборца Льва Исаврянина – в наказание Римскому папе, не поддержавшему иконоборчества. Римские легаты еще на VII Вселенском соборе (787 г) добивались отмены этого указа императора-еретика, но тщетно. Претензии Рима, формально законные, не учитывали существенных изменений, происшедших на этих территориях за прошедшее время: переселения народов, изменения государственных границ. В национально-культурном отношении балканские народы, в том числе и славяне, более тяготели к Константинополю, чем к Риму. Сам по себе спор патриархатов о территориях вне империи более чем о народах, на них проживающих, о правах господства над ними, сам по себе наглядно показывал степень обмирщения церковных лидеров, особенно римских пап. 
Этот спор продолжался и позднее, и так и не получил окончательного решения. Но эта борьба, на которую было потрачено столь много сил, нисколько не созидала Царства Христова, а наоборот, разоряла его. Дело Христово в те времена в славянских землях делали свв. Кирилл и Мефодий, а также их ученики (свв. Наум, Климент, Горазд, Савва и Ангеляр), которые после их изгнания немецким духовенством из Моравии пришли в Болгарию и продолжили здесь дело своих учителей по переводу христианской литературы на славянский язык и подлинной христианизации славян.

6. Деятельность свв. Кирилла и Мефодия в Моравии

Святые братья, посланные патриархом Фотием по просьбе князя Ростислава, прибыли в Моравию в 863 году. С юности они знали славянский язык (македонское наречие), как уроженцы Фессалоники, в окрестностях которой жило много славян. За год до этого св. Кирилл предпринял миссию в пределы Хазарского каганата, был в Крыму и в Приднепровье, где также проповедовал славянам. Примерно в это время им была изобретена (или усовершенствована?) славянская азбука (глаголица или кириллица – об этом до сих пор ведутся ученые споры), и начат перевод на славянский язык Нового Завета. Поэтому для миссии среди славян святые братья были подготовлены наилучшим образом. При содействии князя Ростислава к ним были собраны ученики. которых они стали учить основам веры и славянской грамоте. В довольно короткий срок (три с половиной года) ими было обучено несколько сот учеников, которые продолжили среди славян проповедь на родном языке. Особое значение имел перевод св. Кириллом литургии и основных богослужебных книг на славянский язык. Богослужение на родном языке сильно привязало славян к христианской вере и именно к православию. Богослужение на славянском языке сделало христианскую веру для славян своей родной, а не чужой, иноземной верой. которой они до этого чуждались.
Введение славянского богослужения послужило поводом для нападок на святых братьев со стороны немецкого духовенства, утверждавшего допустимость для богослужения только трех языков: еврейского, греческого и латинского, на которых была надпись на кресте Иисуса. Но эта "ересь триязычия" была только поводом. Причина была в притязаниях на славянскую территорию со стороны немецкой церкви. В связи с продвижением Германской империи на восток в 830-840-х годах моравское племя попало в зависимость от нее. На территории Моравии и Паннонии в это время были открыты миссии от двух германских епархий: архиепископии Зальцбурга и епископии  Пассау, которые разделили между собою завоеванную страну. За годы до прихода свв. Кирилла и Мефодия немцы прислали свое духовенство, построили церкви и крестили часть славян. Проповедь от завоевателей воспринималась неохотно и дело шло медленно. Но территорию Моравии и Паннонии германская церковь успела "застолбить" и считала своей канонической территорией.
Приглашение в страну Кирилла и Мефодия было связано с освободительной славянской борьбой, которую начал в 850-е годы князь Ростислав против германской империи и германской церкви за национальную политическую и церковную независимость. Тем не менее, с канонической точки зрения вопрос оставался не урегулированным. Германское духовенство обвиняло Кирилла и Мефодия во вторжении на их каноническую территорию. На эти же годы (863-867) приходится и пик в противостоянии патриарха Фотия и папы Николая.

В 867 г произошли серьезные изменения в политической и церковной обстановке. В борьбе с немцами потерпел поражение покровитель св. братьев – князь Ростислав. Он был предательски выдан врагам своим племянником Святополком, захватившим моравское княжение, ослеплен герцогом Баварским и умер в плену. Новый князь Святополк, человек вероломный и безнравственный, придерживался прогерманской ориентации и враждебно относился к деятельности свв. Кирилла и Мефодия.
В сентябре 867 года произошел переворот и в Константинополе; власть захватил Василий Македонянин, низложивший патриарха Фотия. Новым патриархом стал снова Игнатий, круто изменивший антиримскую политику Фотия на проримскую. В конце того же года умер папа Николай, новым папой стал Адриан II. По требованию нового папы свв. Кирилл и Мефодий отправились в Рим для отчета в своей деятельности. Это было в 868 г.
О пребывании святых братьев в Риме сохранились точные сведения, в частности два письма видного Ватиканского чиновника Анастасия библиотекаря. Св. Кирилл взял с собой мощи священномученика Климента, папы Римского, обретенные им в Херсонесе. Мощи были торжественно встречены папой Адрианом. Папа одобрил перевод Нового Завета на славянский язык, сделанный св. Кириллом и возложил славянское Евангелие на алтарь церкви св. Климента. Он также одобрил текст славянской литургии, которую дважды служили святые братья в разных римских церквах в присутствии чиновников Ватикана. В феврале 869 г. св. Кирилл скончался в Риме и был погребен с почестями возле алтаря церкви св. Климента. В Риме сохранились также две иконы Х и XI века, где св. Кирилл и Мефодий изображены вместе с апостолами Петром и Павлом. В своих письмах Анастасий библиотекарь называет св. Кирилла "мужем апостольской жизни". В 870-м году папа Адриан рукоположил св. Мефодия в архиепископы Моравии и Паннонии с непосредственным подчинением его папскому престолу и с правом вести славянскую миссию и совершать богослужение в славянских землях на родном языке.
Таким образом, Рим тогда не пошел на поводу у германского духовенства, защитил славянских просветителей и даже взял дело миссии среди славян под свое покровительство. Политическая обстановка того времени объясняет это решение римской курии. В феврале 870 года Болгария окончательно ушла из римского подчинения под Константинополь. Новый император Василий Македонянин и патриарх Игнатий, несмотря на низвержение ими патриарха Фотия, не собирались идти на территориальные уступки Риму. Славянское богослужение и славянская письменность стали совершившимся фактом, той культурной реальностью, которая привлекала к себе славян. В то же время нарастали противоречия у Римского престола с Германской империей и с имперской церковью, которая более подчинялась императору, чем папе. Риму было выгоднее оставить новые народы и новые епархии в своем непосредственном подчинении, чем отдавать их в руки имперской церкви Германии. Поэтому папа Адриан благословил дело славянских просветителей и поддержал их. Несмотря на политический расчет Рима, объективно это было решение, полезное для дела Христова. 
Православный читатель этой истории не может не прийти в недоумение. Об этом, например, писал профессор Киевской Духовной Академии М. Э. Поснов. "Неужели святые Кирилл и Мефодий, пребывавшие в Риме в 868-69 годах не знали о бывшем в это время в Константинополе соборе, на котором был низложен и анафематствован их учитель патриарх Фотий, пославший их в Моравию?!" Как мог св. Мефодий принимать архиерейскую хиротонию от руки папы Адриана – того человека, который анафематствовал патриарха Фотия, рукополагавшего св. Мефодия в иереи? Конечно, нам не дано заглянуть в чужую душу, мы не знаем, какие душевные сомнения и терзания испытали славянские просветители, решаясь на этот шаг. Весь их духовный облик и жизненный путь говорит, что это были "мужи апостольской жизни", что было очевидно даже для чиновников Ватикана, то есть чуждые всяких личных интересов. Поэтому, если они решились сменить юрисдикцию и перешли из Константинопольского патриархата в Римский, то сделали это по очень уважительной причине. Конечно, не потому, как пишут латинские апологеты, что они исповедовали учение о папском примате, а потому, что не видели другого средства спасти дело подлинной христианской миссии среди славян. Взаимная борьба патриархатов только что чуть не затоптала христианские посевы в Болгарии, теперь та же опасность угрожала Моравии. Свв. Кирилл и Мефодий пошли в подчинение папе не как родоначальники "восточного обряда", использованного особенно широко Римской курией в ХХ веке для совращения православных в Восточной Европе. Но очевидно, что они прежде всего считали себя служителями дела Христова, а уже потом – служителями какого-то там патриархата, земной церковной организации. Они и приводили людей прежде всего ко Христу, а уже потом – в конкретную земную церковь. Благословение патриарха Фотия позволило им начать свою миссию среди славян, благословение папы Адриана позволило им эту миссию защитить и продолжить. Несмотря на ожесточенную вражду предстоятелей церквей Рима и Константинополя, святые славянские просветители чувствовали, какие церковные перегородки доходят до неба, а какие – нет, какие решения церковной власти, в том числе и соборов (таких, например, как Собор 869-870 г, осудивший патриарха Фотия) утверждаются на небесах, а какие – нет. Поэтому, не отрекаясь прямо от патриарха Фотия, они отказались от борьбы с его врагами, с врагами церковной партии "фотиан", от борьбы с притязаниями Рима. Папскую власть они мудро использовали в другом месте – для противодействия германскому имперскому духовенству, объективно наносящему вред миссии среди славян.
Св. Мефодий, будучи уже архиепископом Моравии и Паннонии, первоначально расположился в другом моравском княжестве – Балатонском, у князя Коцела в его столице Мосбурге. Здесь он продолжил перевод священного Писания, готовил учеников, рукополагал священников (около полутора сотен). Через некоторое время князь Великоморавский Святополк, повинуясь папскому распоряжению, принял св. Мефодия в свою столицу Велеград. Дело проповеди среди славян пошло особенно особенно успешно в эти 870-е годы, когда были закреплены первоначальные результаты миссии.
Следующий римский папа Иоанн VIII первоначально также поддержал св. Мефодия. Но политическая обстановка опять переменилась. Арабы, захватив Сицилию и высадившись в Южной Италии, угрожали Риму. Папе срочно требовалась помощь со стороны империи германцев. Чтобы получить эту помощь, он пошел на уступки в славянском вопросе и "сдал" св. Мефодия немцам. На своем соборе 882 г германские епископы осудили св. Мефодия за "вторжение на их территорию" и за славянское богослужение, лишили его сана и заточили в тюрьму. После двухлетнего заключения св. Мефодий был выпущен, но вскоре скончался в 885 г. Все его ученики подверглись преследованиям и были выгнаны из Моравии. Постыдную роль в предательстве св. Мефодия и его дела сыграл также моравский князь Святополк. Моравия и Паннония оказались в полном распоряжении германского духовенства, их насильственной политики воцерковления и германизации. Вместо христианской проповеди началось приведение моравов к "правильной" немецкой церкви вместе с разорением дела славянских просветителей.
Но дело св. Кирилла и Мефодия не погибло. Их изгнанные ученики нашли радушный прием в Болгарии, у князя Бориса, который оказал полное содействие в их миссионерской деятельности. Именно Болгария на полтора столетия стала центром славянской письменности и славянского духовного просвещения. Именно из Болгарии получила Русь первоначальную славянскую христианскую литературу. Таким образом, Промысел Божий очевидно хранил дело христианской миссии среди славян, как дело подлинно богоугодное, и самое зло - изгнание проповедников из Моравии – обращал во благо, к конечному торжеству их дела. Через три с небольшим столетия (1204 г) Византийская империя пала под ударом крестоносцев, окончательно исчезли ее претензии на господство в славянском мире. А делосв. Кирилла и Мефодия не умерло, а продолжало жить. Оно пережило и период латинской оккупации Византии, и наступившие затем "темные века" турецкого владычества.
В конце XIX века в связи с ростом славянского национального движения латинская пропаганда пыталась снова использовать кирилло-мефодиевское наследие в своих целях, допустив "восточный обряд" в богослужении, чтобы удержать одних славян под господством Ватикана и привлечь других. Но это – недобросовестное и своекорыстное перетолкование дела святых братьев. Вся их деятельность свидетельствует о том, что они не были изобретателями "восточного обряда", не были агентами Римского престола, как и не были агентами Константинополя. Они были подлинно посланниками Христовыми, а не церковно-политическими деятелями, приводили людей ко спасению во Христе и – как и изображены они на иконе рядом с Петром и Павлом – подражали первоверховным апостолам, для всех сделавшись всем, чтобы спасти хотя бы некоторых (см. 1 Кор. 9, 22). И потому их дело, лишь относительно связанное с патриархатами и империями, оказалось сильнее и долговечнее империй и патриархатов.
Для нашего времени история славянских просветителей имеет свою актуальность. После падения советской империи на ее пространстве уже три древних престола, Московский, Константинопольский и Римский, при участии нового – Киевского, ведут борьбу за "каноническую территорию" и за массы людей. Эта церковно-политическая борьба, осложненная вмешательством и местных политических сил, и международных глобальных структур, ничего общего с делом Христовым не имеет. В неофициальном православии также борются за приведение людей в свою, самую "чисто-истинную" церковь. Подлинной христианской миссией, чуждой политических расчетов занимаются немногие энтузиасты из самых разных церковных структур. Отрадно, что в последние годы наступает все большее осознание необходимости именно христианской миссии вместо церковно-политической борьбы и юрисдикционной пропаганды. И в этом деле современные русские миссионеры могут не только вдохновляться высоким идеалом славянских просветителей, но и использовать их исторический опыт.
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