Две партии в одной церкви

Часть 2. Война, заслонившая общую победу

1. Время патриарха Мефодия (842-846гг).

Восстановление иконопочитания в феврале 842г еще не решило всех проблем Восточной Церкви. Иконоборчество пало, потому что изжило себя, окончательно скомпрометировало себя не только в церковном сознании, но и в общественной жизни. Оно изолировало Константинопольский патриархат от других церквей, внесло смуту и разделение в церковную и общественную жизнь, подорвало государственные устои. Авторитет первых императоров-иконоборцев из Исаврийской династии держался на их военных успехах - победах, одержанных над арабами и болгарами. Но последние императоры-иконоборцы из Аморийской династии терпели в войнах частые поражения, из которых наиболее тяжелым была потеря их родного города Амория, взятого арабами в 838г. В связи с общими военными и политическими неудачами и особенно с разорением восточных областей империи, бывших опорой правящей Аморийской династии, власть ее поколебалась. После смерти императора Феофила при его малолетнем сыне Михаиле II и вдове императрице Феодоре власть досталась клану ее армянских родственников. Антагонизм между греками и армянами в Византии существовал всегда, а при иконоборцах-армянах он обострился еще больше. Чтобы сохранить власть, правительству вдовствующей императрицы требовалось найти новую опору в церковных кругах и для этого изменить курс церковной политики.

Восстановление иконопочитания в 842г прошло быстро и без потрясений, потому что иконоборчество держалось только поддержкой государственной власти. Когда сама власть отказалась от него, иконоборчество пало. Последний иконоборческий патриарх Иоанн V (Грамматик) был смещен без всякой процедуры соборного разбирательства: просто арестован дворцовой стражей, нанесшей ему даже раны, и отправлен в заключение. По желанию императрицы Феодоры на патриаршество был возведен исповедник ученый монах Мефодий. Спешно собранный собор, от которого не сохранилось никаких документов, отверг иконоборческий собор 753 г и подтвердил верность собору 787 г.

Возобновление общения с Римской церковью произошло в течение ближайших месяцев. Сам Мефодий был уроженцем Сицилии, в царствование императора Михаила II Травлия ездил в Рим посланцем от православных, ища содействия папы, за что по возвращении в Византию, попал в тюрьму. В Риме он был известен лично, и его кандидатура в патриархи не встретила возражений. Его взгляды соответствовали партии умеренных, он был намерен продолжать линию «икономии» патриархов Тарасия и Никифора. Подавляющее большинство епископов иконоборческого периода, принявших православное исповедание, сохранило при нем свои кафедры. Низложено было только несколько упорных еретиков во главе с бывшим патриархом Иоанном V. В целом такая линия соответствовала и намерениям императорского двора, с которым у патриарха Мефодия не было столкновений. Это позволило начать процесс умиротворения Константинопольской церкви после затянувшейся иконоборческой смуты.

Желая закрепить единство православных, патриарх Мефодий перенес в Константинополь из ссылки мощи патриарха Никифора и преп. Феодора Студита - лидеров партий «умеренных» и «крайних». При этом он потребовал от студитов осуждения и уничтожения писаний Феодора

Студита, направленных против патриархов Тарасия и Никифора. Писания эти, обвинявшие святых патриархов в «ереси михизма» и в неканоническом возведении на патриаршество, были написаны в пылу партийной борьбы и носили крайне соблазнительный характер. Для будущего эти писания создавали опасный прецедент - использовать подобные аргументы для борьбы с иерархией, против которой не находится обвинений в догматическом неправомыслии. Опасения патриарха Мефодия оправдались: студиты во главе со своим архимандритом Николаем, учеником преп. Феодора, отказались выполнить требования патриарха, перестали его поминать и отделились от него.

В отличие от патриархов Тарасия и Никифора, не налагавших прещений на оппозицию, патриарх Мефодий запретил в служении лидеров студитов. Те подняли против него шумную кампанию в народе, обвиняя его в покровительстве ереси, используя его мягкое отношение к иконоборческому епископату («крипто-иконоборчество» сказали бы современные ревнители). Самым тяжелым (и подлым) ударом, нанесенным оппозицией по патриарху Мефодию, было обвинение его в сожительстве с женщиной. Нашли какую-то блудницу, которая выступила обвинительницей по этому делу. При разбирательстве этого скандального обвинения патриарху даже пришлось пройти медицинскую комиссию, которая пришла к заключению, что он не способен к такому греху физически. Патриарх Мефодий был оправдан, но подлинные заказчики этого грязного дела сумели остаться в тени.

О тяжелом душевном потрясении, испытанном им в связи с ядовитой клеветой от единоверцев, свидетельствует его письмо к патриарху Иерусалимскому, где он пишет, что не может более управлять церковью и просит у Господа смерти, как избавления от облежащих его бед. Желание это скоро исполнилось, и патриарх Мефодий отошел к Богу в июне 846г, занимав Константинопольский престол немногим более четырех лет.

Таким образом, его патриаршество ознаменовалось, с одной стороны, окончательным восстановлением иконопочитания и полным поражением иконоборчества, которое вскоре исчезло, а, с другой стороны, новым расколом среди самих иконопочитателей на «умеренных» и «крайних» (студитов). Поэтому главной задачей императорского правительства после кончины патр. Мефодия стало добиться прекращения этого раскола. Императрица Феодора решила пойти на уступки оппозиции и поставить нового патриарха из их партии.

2. Время первого патриаршества Игнатия (846-857гг).

Выбор императрицы пал на игумена одного из столичных монастырей - Игнатия, сына недолго царствовавшего в 812 г. императора Михаила 1 Рангаве. После свержения его отца Львом Армянином 13-летний Игнатий был насильно пострижен в монахи и при этом оскоплен. Такое часто бывало в Византийской практике, где монашество и соединяемое с ним увечье, рассматривалось, как средство закрыть возможному претенденту доступ к трону.

Разлучение с родителями, увечье, содержание под строгим надзором в тюремной обстановке с детства наложило отпечаток на душевный склад Игнатия. Получив тяжелую душевную травму, видя вокруг зло и принуждение и не видя добра и сочувствия, он ожесточился, хотя и не сломался. Он вырос аскетом, любителем устава и дисциплины. Со временем он стал игуменом одного из монастырей и властным церковным деятелем. Поскольку вся жизнь его прошла в монастыре, то его кругозор был ограничен монашеским бытом. Он был не образован, мало знал жизнь общественную и государственную. Главным его преимуществом был личный аскетизм. Императрице Феодоре казалось, что избирая на патриаршество Божьего угодника, она

привлечет Божье благословение на церковь и на царство, избегнет церковных нестроений. Монашеская партия, поставленная при этом во главе церковной жизни, в осуществление идей преп. Феодора Студита, казалась самой надежной охранительницей православия. Реальная церковная жизнь, однако, скоро разрушила благочестивые мечтания.

Первыми шагами Игнатия стали чистки среди архиереев от сторонников прежнего патриарха Мефодия. Это восстановило против него большинство епископата. Уже сама хиротония Игнатия ознаменовалась скандалом. Архиепископ Сиракузский Григорий (Асвеста), личный друг юности и ставленник патриарха Мефодия, был с позором выгнан Игнатием из алтаря, чтобы он не мог участвовать в его хиротонии. Вместе с ним были выгнаны еще несколько епископов-мефодиевцев. Вскоре после этого они лишены были Игнатием своих кафедр и сана. Законность этого лишения не была признана следующим патриархом Фотием, который принимал архиерейское посвящение от собора архиереев во главе с Григорием Асвестой. Обозначив с самого начала враждебнось к предшественнику и его соратникам, патриарх Игнатий, напротив, снял прещения со студитов, наложенные на них патриархом Мефодием. Студиты стали прочной опорой патриарха Игнатия.

Еще одно разногласие между партиями «умеренных» и «крайних» обозначилось по отношению к образованию. Период иконоборчества был временем упадка духовного образования. Константинопольский университет и многие другие школы были закрыты, учителя разогнаны, библиотеки подверглись грабежу и уничтожению книг. При ученом патриархе Мефодии началось постепенное восстановление общего и духовного образования. Брат императрицы Феодоры кесарь Варда выделил один из своих дворцов для размещения университета. Профессором, а затем ректором стал будущий патриарх Фотий. Партия «умеренных», включавшая в себя многих ученых архиереев, клириков и мирян, стремилась к развитию в церкви образования. Монашеская партия, опиравшаяся преимущественно на необразованный клир и простонародье, считала образование источником всех ересей, а необразованность - путем к святости. Такое резкое противопоставление образования благочестию является ложным. Пример классических святых Отцов показывает, что возможна гармония между тем и другим, т.е. между верой и знанием, между дарами Духа и естественными способностями, словом, между Божественным и человеческим. Соблазн одного образования в ущерб вере вел к рационализму и был уделом интеллигентов, численно немногих. Соблазн церковных простецов со времен монофизитства (V век) отождествлял полное невежество со святостью. В его основе лежало монофизитское гнушение всем человеческим, особенно человеческим разумом и человеческой волей, которые хотелось растворить в Божестве.

Византийское монашество дало за века много ученых монахов, ревнителей духовного просвещения. Но, к сожалению, не они, как правило, были лидерами монашеской церковной партии, как, например, при патриархе Игнатии. Сам стиль руководства патриарха Игнатия был жестким, командным, бестактным, в духе «акривии». Он легко карал и нелегко прощал. Константинопольским патриархатом он управлял, как привык управлять своим монастырем, а архиереями, духовенством и мирянами, как своими послушниками. Такой метод руководства создал ему много врагов. При обширной оппозиции внутри церкви прочность положения патриарха Игнатия зависела от поддержки его императорским двором. Но вскоре он и эту поддержку утратил.

Покровительница Патриарха Игнатия – императрица-регентша Феодора была отстранена от управления государством своим братом кесарем Вардой, который сумел подчинить своему

влиянию молодого императора Михаила III. Потакая низменным страстям распущенного, крайне испорченного императора (одного из самых худших в византийской истории), кесарь Варда сосредоточил в своих руках всю власть и внушил императору удалить императрицу-мать в монастырь. Опасаясь участи императора Константина VI, свергнутого и ослепленного своей матерью императрицей Ириной, Михаил приказал в 857 г насильно постричь свою мать и трех сестер и разослать их под охраной в монастыри. Патриарх Игнатий не признал законными эти насильственные пострижения. Вскоре он отлучил от святого Причащения кесаря Варду, про которого ходили слухи, что он сожительствует с вдовой своего умершего сына. Это послужило причиной изгнания Игнатия с поста патриарха. По приказу императора он был сослан в монастырь. При этом у него насильно вынудили грамоту об уходе с поста по собственному желанию.

Низложение патриарха Игнатия было канонически незаконным. Патриарх обличил неправду императорского дяди (самого императора он не касался) и пострадал за правду. Он был низложен произволом императорской власти, а не по соборному суду. Оппоненты Игнатия отмечали, что избран в патриархи он был тоже не собором, а личной волей императрицы-регентши Феодорой. Постоянное вмешательство императорской власти в возведение и низведение патриархов, то доброе, то злое, в значительной степени обесценивало канонически узаконенную процедуру избрания. При таком положении дел канонически бесспорного патриарха просто не было: на любого можно было найти обвинения в каких-либо нарушениях процессуального порядка.

Решающим для всякого патриарха являлось признание его в этом качестве, как в своем Константинопольском патриархате, так и за его пределами. В этом наглядно проявлялась раскладка сил по церковным партиям. Из 380-ти епископов Константинопольского патриархата Игнатия поддержало только 25, собравшихся на собор в его поддержку в храме святой Ирины. Остальные поддержали нового патриарха Фотия. Несмотря на правду патриарха Игнатия в его столкновении с кесарем Вардой, церковная политика и стиль руководства Игнатия оказались неприемлемыми для большинства архиереев и духовенства. Отвергая Игнатия, «умеренные» отвергали не только его лично, но и партию «крайних», господствовавших при нем 11 лет. Падение Игнатия означало переход церковной власти в руки другой партии «умеренных».

3. Первое патриаршество Фотия (858-867гг)
Новым патриархом стал Фотий, ректор Константинопольского университета и одновременно государственный секретарь, вновь кандидат из мирян. В его избрании важную роль сыграла государственная власть, но решающее значение имела поддержка его подавляющим большинством епископата, партией «умеренных», соратниками патриарха Мефодия. Фотий был прямой противоположностью Игнатию, прежде всего по своим личным качествам, широкому образованию, острому уму, кругозору церковно-государственного деятеля имперского масштаба. По своим качествам патриарх Фотий был самой выдающейся личностью Константинопольской церкви IX века и, пожалуй, еще двух-трех ближайших веков. Современников поражало его энциклопедическое образование, обширные познания в самых разных областях: математике, астрономии, словесности, философии, юриспруденции, богословии. Его враги игнатиане всерьез приписывали знания Фотия его общению с сатаной (!). Свидетельством эрудиции Фотия является составленная им «Библиотека» - сборник рецензий на около 400 произведений самой разной тематики от древних христианских апологетов и более поздних святых Отцов до трагедий Еврипида и комедий Аристофана. За время преподавания в университете Фотий имел несколько сотен учеников, с большинством из которых у него сложились близкие, братские отношения, по примеру тех, которые складывались у учителей и учеников в древних христианских школах Александрии и Антиохии. Это сложившееся за время учебы братство составило ядро партии «фотиан» и оказало впоследствии важную поддержку своему учителю.

Фотий хорошо понимал, что при живом законном патриархе Игнатии его возведение на патриаршество будет неканонично, и около месяца не давал своего согласия. Но государственная власть не собиралась возвращать на патриаршество Игнатия, а партия «умеренных» умоляла своего кандидата принять пост. Фотий решился, и на Рождество 858 г был хиротонисан в патриархи - в тот же день, что 74 года назад был рукоположен его родственник патриарх Тарасий.

Игнатиане ответили на это событие своим собором в храме святой мученицы Ирины, где собралось 25 епископов и представители монашества. На этом собрании было оглашено послание патриарха Игнатия, в котором тот заклял Константинопольскую церковь не признавать никакого другого патриарха, пока он жив, под угрозой анафемы. В этом последнем документе чувствовалась рука игнатиан, желавших максимально использовать потенциал патриаршей власти в интересах своей партии. Как "короля играет свита", так и роль Игнатия в дальнейшей истории играла партия игнатиан.

На основании этого послания бывшего патриарха Игнатия игнатиане торжественно объявили патриарха Фотия «церковным прелюбодеем» (в дальнейшем только так его и называли) и предали его анафеме. Таинства, совершаемые Фотием и «фотианами» были объявлены недействительными. Кроме захвата кафедры при жизни Игнатия, Фотию ставили в вину то, что он из мирян стал патриархом и то, что в его рукоположении участвовал лишенный Игнатием сана архиепископ Григорий (Асвеста) Сиракузский. Таким образом, «игнатиане» перевели спор из церковно-политической и канонической области в таинственную, приписали своим анафемам безусловное действие, которое якобы лишает силы таинства другой церковной партии. Эта черта является общей и наиболее заметной у всех классических схизм: новациан, донатистов, павлиниан, монофизитов, которые безусловно отождествляли границы вселенской Церкви с границами своего сообщества, где только и может действовать Бог.

Игнатианский собор 858 г взорвал с трудом налаженное церковное единство, возобновил борьбу партий, перевел ее на новый уровень настоящего раскола. Прежде партия «крайних», не имея в руках церковной власти, просто разрывала общение с патриархами Тарасием, Никифором и Мефодием. Теперь, имея в руках анафему патриарха Игнатия, она атаковала своих противников от лица якобы законной церковной власти.

Патриарх Фотий был вынужден реагировать на вспыхнувший раскол и дважды (в 858 и 861гг) собирал в храме святых Апостолов собор, который получил именование Перво-Второй или Двукратный. Протоколы его не сохранились, т.к. были сожжены «игнатианами», захватившими власть в 867 г. Сохранились 17 канонов, принятых на этом соборе и доселе входящих в нашу «Книгу правил». Большинство этих правил направлены против бродячих монахов и безчинных клириков, которые не поминали своих епископов, не признавали никакой дисциплины, жили в мирских жилищах и вели агитацию против «фотиан». Именно этот церковно-деклассированный элемент составлял основу игнатианского раскола.

Собор 861г имел в своем составе 318 епископов, папских легатов и представителей от восточных патриархов, т.е. был фактически вселенским собором, как его и называют некоторые византийские канонисты (например, Вальсамон). Он разбирал дело бывшего патриарха Игнатия,

деятельность которого вызвала в церкви раскол. Игнатий был вызван на собор и обвинен в том, что был поставлен в патриархи не канонично, без собора, а волей императрицы Феодоры, подал отречение от патриаршества, а затем вновь претендует на него. С согласия папских легатов собор лишил Игнатия сана и подтвердил права на патриаршество Фотия. Были лишены кафедр и наиболее упорные «игнатиане». Примечательно, что большинство епископов игнатиевского посвящения приняло сторону Фотия, чему способствовала его терпимая политика. Как свидетельствуют письма Фотия к разным лицам, он долго убеждал представителей игнатианской партии не чинить раскола, причем убеждал не только епископов, но и отдельных монахов. Прещения были наложены собором 861 г три года спустя после Игнатиевых анафем, и наложены не на всю партию, а лишь на наиболее зарвавшихся лидеров раскола. Собор 861 г наглядно показал торжество партии «фотиан», ее численное превосходство, сплоченность, признание со стороны других поместных церквей. По сравнению с ней партия «игнатиан» выглядела кучкой озлобленных раскольников. Но у «игнатиан» вскоре нашелся могучий союзник в лице римского папы Николая I.

4. Столкновение патриарха Фотия с папой Николаем I
Как и их предшественники из партии «крайних», «игнатиане» апеллировали в Рим. Послание от их партии папе доставил архимандрит Феогност. Папа Николай известен в истории, как первый идеолог средневекового папства, проповедник не только безусловного папского господства в церкви, но и папского примата над светской императорской властью. Такие претензии на абсолютную власть привели его к столкновению, как с наследниками империи Каролингов, так и с имперским духовенством Германии, поддерживающим имперскую власть и связанную с ней имперскую церковь. Политическая реальность на Западе далеко не соответствовала притязаниям папы Николая. Поэтому он не сразу пошел на конфликт с патриархом Фотием. Получив апелляцию от игнатиан, он ждал известительного послания от Фотия. Ждать пришлось долго, почти полтора года Фотий не сообщал в Рим о смене патриарха в Константинополе.

В известительном послании патриарха Фотия к папе Николаю (859 г) обращают на себя внимание два момента. Во-первых, патриарх Фотий желал единства с Римской церковью. Приведя свое исповедание веры, он особенно подчеркивает важность единства в вере, как главного условия церковного единства. Упомянув о разности в обрядах греческой и латинской церквей, Константинопольский патриарх говорит, что эта разная практика не является препятствием для церковного единства. Примечательно, что в этом послании он ничего не сказал о добавлении в Символ Веры «и от Сына», допущенного в Римской церкви в первой половине IX века. Греческая церковь была не согласна с этой добавкой, но ради церковного мира не поднимала первой этот больной вопрос. Во-вторых, патриарх Фотий желал единства с Римом на равночестной основе. В отличие от «игнатиан», апеллировавших к папскому суду, патриарх Фотий не признавал права папы вмешиваться в дела Восточной Церкви. Поэтому в своем послании он просто ставит папу в известность о смене церковной власти в Константинополе, заверяет папу, что он лично не искал патриаршества и лишь уступил настоянию архиереев и императорской власти. Патриарх Фотий просит папских молитв о мире в Восточной Церкви, а не папского суда и утверждения себя в качестве патриарха. Признавая папу патриархом Запада, Константинопольский патриарх вполне чувствовал себя патриархом Востока, равноправным и равночестным с папой.

Такая позиция не устраивала папу Николая, и он решил извлечь максимальную выгоду из затруднений патриарха Фотия, вызванных игнатианским расколом. Сохранились два ответных

письма папы: более подробное императору Михаилу и более краткое - патриарху Фотию. В них папа заявлял свое главенство во Вселенской Церкви, как верховного судии, не признавал Фотия патриархом, извещал, что направляет двух своих легатов для расследования обстоятельств смещения патриарха Игнатия. При этом он высказывал пожелание, чтобы церковные провинции на Балканах (Иллирик, Македония, Ахаия), а также Сицилия и Калабрия (Южная Италия), отнятые у Римской церкви указом иконоборческого императора Льва Исавра (734г), были возвращены Римскому престолу. Таким образом, папа прозрачно намекал на цену своего признания Фотия патриархом.

Примечательно, что ни вероисповедные, ни нравственные вопросы папой не были затронуты, а только своя власть и свои владения. Папские легаты были приняты с честью и присутствовали на соборе 861г (Перво-Втором, или Двукратном) вместе с представителями восточных патриархов и 318-ю епископами Константинопольского патриархата. Легаты подтвердили законность избрания патриархом Фотия и низложение Игнатия. Патриарх Фотий не пошел на уступки папе, не стал жертвовать правами и честью своей Церкви ради личного признания. Папа Николай был крайне недоволен поведением своих легатов, отверг их решение и предал анафеме Фотия на римском соборе (862 г).

Вскоре отношения между Римом и Константинополем обострились из-за болгарского вопроса. В 863 г болгарский князь Борис обратился в Константинополь с просьбой прислать духовенство для проповеди христианства и крещения его подданных. Патриарх Фотий послал духовенство, но не дал епископа, как того хотел князь Борис, желавший иметь свою национальную болгарскую церковь. Неудовлетворенный князь Борис обратился в Рим. Папа Николай обрадовался новой возможности досадить сопернику - патриарху Фотию и послал латинское духовенство, которое стало переосвящать храмы и перемазывать болгар, «оскверненных фотианами-схизматиками». Эти кощунства римского духовенства послужили причиной Окружного послания 867 г патриарха Фотия, ставшего впоследствии программным документом в деле разделения Восточной и Западной церквей. В отличие от послания 859 г, послание 867г носит характер обличения и обвинения, причем, не только лично папы Николая, но и всей латинской церкви. Здесь впервые добавка в Символ Веры («и от Сына») называется ересью. В разряд «латинских ересей» включены также обрядовые различия: опресноки, употребляемые латинянами при совершении Евхаристии (вместо квасного хлеба в греческой церкви), пост в субботу (вместо среды), целибат духовенства и другое, на что прежде не обращали внимания. Меньше всего в послании о претензии папы быть «викарием Христа», а между тем в этом и заключалась суть конфликта. Некоторые историки считают, что патриарх Фотий ударил сильнее и дальше, чем следовало при обороне: ударил не по папству, как таковому, а по всей Западной Церкви, по ее обрядово-литургической жизни. Этим он вызвал естественную латинскую солидарность против «греков-схизматиков», сплоченность латинян вокруг своего лидера - папы римского. В эти годы у папы Николая был тяжелый конфликт с имперским духовенством Германии. Но после некоторых колебаний германские епископы в конфликте с греками поддержали папу Николая.

Окружное послание патриарха Фотия было рассчитано, прежде всего, на паству Византийской империи, а не на тех, кто находился за ее пределами. Оно импонировало греческому национальному сознанию, и было поддержано большинством духовенства и народа. Напротив, пособники латинян - «игнатиане» потеряли поддержку в народе. Константинопольский собор в июле 867г утвердил основные обвинения патриарха Фотия против папы Николая и римской церкви и предал папу анафеме. Русские церковные историки, безусловно осуждающие папу Николая за его притязания на власть, за поддержку смуты в Константинопольском патриархате и кощунства в Болгарии, все-таки считают такие действия патриарха Фотия чрезмерными. Конечно, ожесточение церковной борьбы почти во все эпохи приводило к крайним и не всегда адекватным мерам. Но в столкновении середины IX века закладывалась основа будущего окончательного разделения христианского Востока и Запада - одного из главных трагических событий церковной истории. И главной причиной этого разделения явились не вероисповедные вопросы, а соперничество патриархатов, старого и нового Рима за власть и территории.

В этом столкновении Рима и Константинополя роль партии «игнатиан» была негативной и провокационной. Именно эта церковная партия своим признанием папского суда и непризнанием местного патриарха Фотия давала возможность римскому папе вмешиваться в дела Восточной церкви и предъявлять претензии на роль верховного судьи в делах Вселенской Церкви. «Игнатиане» буквально провоцировали папу на вмешательство в свою пользу, думая только о выгоде своей партии и не задумываясь о репутации своей поместной церкви. Очевидно, что, если бы Константинопольская церковь была бы единой и сплоченной, то папским притязаниям на власть не было бы места на Востоке.

5. Второе патриаршество Игнатия (867-78)
Нормальное течение церковной жизни в Византии было очередной раз нарушено дворцовым переворотом, изменившим коренным образом всю церковную политику. В июле 867г в Константинополе прошел большой собор под председательством патриарха Фотия, анафематствовавший папу Николая, а уже в начале сентября того же года был убит император Михаил. Убийцей, воцарившимся на его месте, был Василий Македонянин, бывший цирковой наездник, убивший перед этим и царского дядю кесаря Варду. За кулисами этих событий стояла борьба политических партий Византии: европейской и азиатской. Убийство императора Михаила означало смену аморийско-армянской династии на македонскую, победу новой партии, опиравшейся на военные круги европейского происхождения.

На следующий день после политического переворота патриарх Фотий был арестован и сослан без всякого церковного суда. Новый император решил искать поддержку своей власти среди партии «игнатиан» и у римского престола. Папа Николай умер той же осенью 867г и его место занял папа Адриан II, подтвердивший анафему на Фотия. Игнатий был возвращен из ссылки и вновь возведен на патриаршество. В этом качестве он помазывал Василия на Царство. Таким образом, ради получения власти патриарха, Игнатий пошел на компромисс с переворотчиком и цареубийцей. Тем самым он утратил нравственное преимущество своей позиции, которое заключалось в терпении изгнания за правду в предыдущее царствование императора Михаила.

Послы от императора и патриарха принесли папе Адриану свои извинения за поведение Фотия. Они привезли в Рим акты фотиевского собора 867 г, на котором был анафематствован папа Николай. Эти акты были торжественно сожжены на римском соборе 868 г под восклицания анафем Фотию - «новому Иуде, новому Симону-волхву» и т. п. ругательствами. Вообще обилие низкопробных фарсов, разыгранных в то время игнатианами и их покровителями - папами, до сих пор поражает историков. Эти спектакли свидетельствуют, с одной стороны, об избытке злобы их организаторов, о забвении ими основ христианской этики. С другой стороны, они говорят об угождении церковными политиканами низменным вкусам уличной черни, на посмешище которой выносились серьезные церковные проблемы. Все это приводило к деморализации церковной жизни, к превращению церковного народа в охлос, в толпу, жадную до зрелищ и скандалов.

Новый «вселенский» собор для суда над Фотием и фотианами был собран императором Василием в 869г. Председательствовали на нем папские легаты, патриарх Игнатий был статистом. Латинские авторы считают его 8 Вселенским собором. Но все историки отмечают массовую неявку на него греческого епископата. Несмотря на принуждения со стороны императорской власти, собор открылся, имея всего 25 епископов игнатиан(!) К последнему заседанию это число увеличилось до 40 человек за счет перебежчиков. Для сравнения - соборы при патриархе Фотии проходили с участием трех-трех с половиной сотен иерархов. Главным деянием собора 869 г было подтверждение папского примата, права папы утверждать или аннулировать решения всех соборов, в том числе Восточной церкви. Это унизительное решение подписали игнатиане ради утверждения своей победы над главными соперниками фотианами. Этим они унизили достоинство своей Константинопольской церкви и создали опасный прецедент для будущих папских вмешательств в ее дела.

Другим деянием этого собора стало анафематствование фотиевских соборов 861 и 867гг. Деяния этих соборов игнатиане сожгли в храме святой Софии, разведя костер и закоптив знаменитые мозаики(!) Анафему на Фотия игнатиане и папские легаты подписали евхаристической кровью(!) используя чашу со св. Дарами в качестве чернильницы и макая в нее перо. Пытались ли они таким кощунством «связать» Самого Бога, навязать Ему свое безумное решение? Или пытались повязать на этом грехе участников собора, чтобы никто потом не смог «снять» своей подписи? В любом случае эти поступки показали внутреннюю сущность игнатианства, выразили самый дух зилотизма - дух не Христов, не евангельский, а врагов Христовых - фарисеев.

Весьма выразительной была и сцена суда над Фотием, которого доставили на собор под конвоем. Низвергнутый патриарх отказывался отвечать на вопросы обвинителей и молчал. «Молчание не спасет тебя от осуждения»,- заметил ему один из папских легатов. «Но и Христос молчанием не избег осуждения», - отвечал Фотий. Услышав эти слова, игнатиане «растерзав ризы своя», возопили: «сей хулу глаголет». Это сходство с синедрионом Каиафы по духу и даже по внешним формам бросалось в глаза, как современникам той эпохи, так и последующим историкам.

Абсолютное большинство епископата и духовенства, несмотря на угрозу собственного извержения, остались на стороне Фотия. Они защищали не только своего патриарха от произвола экстремистов и не только достоинство и права своей Церкви от посягательств римского папства. Проблема стояла глубже: быть ли Восточной церкви подлинно христианской, верной не только букве, но и духу Нового Завета, или превратиться ей под руководством новых фарисеев в нечто внутренне чуждое Евангелию?

Приведенные на суд собора епископы-фотиане, в большинстве ученики Фотия по университету, показали твердость своих убеждений, верность своему патриарху. Они отвергли коварные предложения сохранить им кафедры ценой отречения от своего учителя и предпочли разделить с ним анафемы и отправиться вслед за ним в изгнание.

Оставшись в абсолютном меньшинстве (около десятой части епископата), игнатиане не особенно смутились. Имея поддержку папы Адриана, они анафематствовали всех фотиан, извергли из сана всех рукоположенных Фотием за 9 лет его патриаршества. Логика их была проста: Фотий анафематствован ими еще в 858г, т.е. он не только не иерарх, а отлученный от церкви мирянин, - значит, все совершаемые им таинства недействительны. Все, кто общались с Фотием, сослужили с ним, осквернились через это и тоже автоматически лишаются сана. Эта

схизматическая логика, выдаваемая за церковную акривию, и позднее периодически проявлялась в движениях зилотов Восточной церкви и ныне весьма популярна в ультра-правых кругах.

Игнатианская церковная политика, основанная на такой акривии, привела к открытому гонению на партию фотиан и оказалась убийственной для Константинопольской церкви. Извержение из сана более половины епископов (около двухсот) и множества священников (более двух тысяч) оставило без службы десятки епархий на несколько лет, разорило церковную жизнь подобно варварскому нашествию. Несмотря на то, что эта политика была поддержана силой императорской власти, она не сломила партии фотиан. Несмотря на анафемы и ссылки фотианские иерархи и клирики не желали отрекаться от своего духовного лидера, не желали вступать в общение с игнатианами. Патриарх Игнатий служил почти в пустом храме св. Софии с минимумом причта, т. к. большинство клира и паствы Константинополя не ходило на его службы. Таков был результат «чисток» в церкви: "отлучая всех от себя, ты на самом деле отлучил себя от всех" (св. Поликрат Ефесский, II век).
Патриарх Фотий, пять раз анафематствованный(!) игнатианскими и папскими соборами, писал в письме митрополиту Клавдиопольскому Игнатию: «Страх и ужас внушало когда-то слово «анафема», когда им пользовались глашатаи благочестия против нечестивых. Но с тех пор как

дерзкое и бесстыдное нахальство, пораженных проклятиемв диком исступлении бросило

собственное проклятие в защитников православия и варварская невоздержанность стала выше церковной дисциплины, страшное это слово, за которое нет уже больше наказания, немедленно обратилось в сказку и детскую забаву, так что анафема стала желанным отличием благочестивых».

6. Возвращение на патриашество Фотия и Собор 879-80гг
В начале 70-х годов IX века императорская политика в церковных делах изменилась. Правительство императора Василия осознало пагубность своей ориентации на папу и партию игнатиан. Игнатианt зашли в тупик, они, по слову псалмопевца, разориша и не созиждеша Константинопольскую церковь, внесли раскол в ряды православных, оттолкнули от патриарха Игнатия большинство епископата и паствы. Императоры более всего желали мира в империи, общественной стабильности, а игнатианская политика дестабилизировала и церковь, и общество, провоцировала религиозную войну.

В свою очередь и потакание папским амбициям ничего доброго Византийской империи не дало. Папы требовали не только признания папского примата, но и уступки им провинций на Балканах, Сицилии и Италии. В 873 г болгарский князь Борис снова сменил церковную ориентацию, ушел из-под власти папы и просился под Константинопольского патриарха. По настоянию императора Василия болгары были приняты под омофор Константинополя и получили своего епископа. Папа Адриан протестовал против этого шага, но безуспешно.

Вследствие этих обстоятельств правительство императора Василия стало «наводить мосты» в сторону партии фотиан. Были прекращены их преследования, некоторых вернули из ссылки. Самого Фотия освободили из жестокого заключения, поместили в императорском дворце и назначали учителем царских детей: будущего императора Льва Философа и будущего патриарха Стефана. Кроме того, Фотий получил возможность снова преподавать в Константинопольском университете, вокруг него снова собрались ученики. На своем прежнем учебном поприще он, наконец, обрел душевный мир и не желал ничего лучшего. Но церковь и императорская власть еще нуждались в способностях Фотия.

Правительство императора Василия «надавило» на старого патриарха Игнатия, убедив его лично примириться с Фотием. Это произошло незадолго до смерти Игнатия и о нем существуют противоречивые данные. Фотиане признавали этот факт, игнатиане отрицали его. Примирение по инициативе императорской власти прошло частным образом, без формальной соборной процедуры снятия анафем и поэтому с точки зрения игнатианской акривии не имело канонического значения. В глазах же фотиан не имели канонического значения игнатианские анафемы, внушенные злобой, противной Евангелию. Главным препятствием они справедливо считали эту человеческую злобу, а не подписанные евхаристической кровью анафемы. Примирение, пусть частным образом, христианина с христианином (а не патриарха с лже​патриархом) и было тем актом, который заповедан Спасителем и который посрамляет человеческое богопротивное зло. Поэтому примирение не может быть «недействительным актом». Здесь еще раз проявилась разница во взглядах двух православных партий: для одной был важнее Новый Завет, для другой - канонические процедуры и анафемы. Патриарх Игнатий умер в ноябре 878 г. На его место император Василий немедленно вернул изгнанного им самим 11 лет назад Фотия. Решения собора 869г, анафематствовавшего Фотия и подписанные в числе прочих самим императором, были просто проигнорированы, как не бывшие. С формально канонической точки зрения для пересмотра решений несправедливого собора должен быть собран другой собор рангом не ниже того, чьи решения он пересматривает. Правило 12 Антиохийского собора (341г) прямо лишает возможности восстановления того, кто, будучи осужден собором, апеллирует к царской власти. Это правило было принято в свое время «полуарианами» против св. Афанасия Великого и впоследствии использовано против св. Златоуста.

Но в Церкви всегда решающее значение имело общее признание епископата и церковного народа. Фотий потому и был возвращен на патриарший престол императорской властью, что имел это всеобщее признание в качестве патриарха, даже находясь в заключении. Сам он после всех потрясений прошедших лет не хотел возвращаться на патриаршество, но был убежден снова воспринять это служение, чтобы умиротворить Церковь и залечить раны, нанесенные ей игнатианским правлением.

К тому времени несколько изменилась и папская политика. Арабы, захватив Сицилию, высадились в Южной Италии и создали угрозу папским владениям. Папы нуждались в союзе с Византией для борьбы с общим врагом исламом. Для этого новому папе Иоанну VIII пришлось пойти на уступки в деле Фотия. Папа согласился послать своих легатов на новый собор в Константинополе. Он изъявлял готовность признать Фотия патриархом в обмен на уступку ему церковных провинций на Балканах. Это была цена за снятие анафем на Фотия, наложенных предыдущими папами Николаем и Адрианом. Папа прямо писал: «Все мы можем вязать, но также без сомнения все узы мы можем и решить». Снятие папских анафем стоило дорого, хотя бы сами они не стоили ничего. Снова шел церковно-политический торг между патриархатами-соперниками.

Константинопольский собор 879-80 гг под председательством Фотия и в присутствии императора Василия вполне может считаться вселенским, ибо он, помимо 380-ти епископов (т.е. почти всех) Константинопольского патриархата имел в своем составе папских легатов и представителей от всех восточных патриархатов. В отличие от игнатиан, патриарх Фотий после своего возвращения не мстил своим противникам, не устраивал в Церкви новой кадровой чистки. Вернувшиеся из ссылки фотиане получили свои кафедры, которые большей частью стояли незанятыми. Бывшие игнатиане частью получили другие назначения, частью были оставлены на своих местах. Лишены кафедр были лишь несколько самых яростных игнатиан, в том числе

Митрофан, митрополит Никейский (автор тройческих канонов на полунощнице воскресной в Октоихе) и Стилиан Неокесарийский, отказавшиеся явиться на собор. Непримиримые игнатиане после собора 880 г образовали свое схизматическое общество, фактически секту, исчезнувшую к концу IX века.

Собор 879 г наглядно показал папским легатам единство Восточной церкви и ее сплоченность вокруг своего лидера - патриарха Фотия. При всем желании им не удалось найти оппозицию патриарху Фотию, апеллирующую к папскому суду, как в прежние годы. За время игнатианской смуты Восточная церковь переболела этой болезнью «римофильства» и выработала против нее иммунитет. Легаты папы на соборе были вынуждены подчиниться соборному мнению и усвоить дух этого собора.

Важнейшим деянием собора 879-880 г было восстановление общения между Константинопольским и Римским престолами на равночестной и равноправной основе. Это прямо подчеркивалось в 1-ом правиле этого собора: решения папы Иоанна VIII признаются в Константинополе постольку, поскольку решения патриарха Фотия признаются в Риме. Ни о каком пересмотре дела Фотия, снятия с него анафем не было и речи, - все это по умолчанию было признано не бывшим. Согласно с постановлениями 2 и 4 Вселенских Соборов было признано равноправие Римской и Константинопольской кафедр при первенстве чести Рима, но с запрещением всяких нововведений, изменяющих этот порядок. Это постановление прямо ограничивало властные притязания папства. Щадя самомнение римского престола, восточные епископы не стали обвинять его во вмешательстве во внутренние дела Византии, не стали вспоминать и своей анафемы на папу Николая, провозглашенной фотиевским собором 867г. Во вступительном слове митрополит Захария Халкидонский (ученик Фотия) представил дело так, что в прошедшие годы Константинопольская церковь всегда признавала своим архипастырем Фотия, чему свидетельством служит весь ныне собранный собор. Но Римская церковь была введена в заблуждение некоторыми неблагонамеренными людьми, которые по своим личным расчетам прикрывались именем бывшего патриарха Игнатия и пытались ссорить Рим и Константинополь. От имени собора митрополит Захария предложил римским легатам просто засвидетельствовать, что они вместе с собором признают патриархом Фотия, а от раскольников игнатиан отмежевываются. Легатам пришлось выполнить это требование: честь римской кафедры не пострадала, а игнатиане были лишены своей последней поддержки - папства.

Западные историки называют этот маневр политической ловкостью, но правильнее увидеть здесь оправданную церковную икономию. Патриарх Фотий потому и был великим иерархом, что подобно древним святым Отцам, умел не только достойно бороться за правду, но и умел мириться, умел не только защищать права и достоинство Восточной церкви, но и ради блага Вселенской Церкви не простирать эти права слишком далеко. В споре с игнатианами он, по слову св. Григория Богослова, «искал не победы над братьями, но приобретения братий». В споре с римскими папами он не принимал идеи папского господства, но был готов к братскому союзу. Патриарх Фотий дорожил единством Восточной и Западной церкви, умел первым протянуть руку примирения и принять ответную руку.

Примечательно, что на этом соборе не поднимался вопрос о латинской добавке в Символ Веры («и от Сына»), тогда как еще 12 лет до этого на соборе 867г эта добавка была осуждена, как ересь. Этот факт подтверждает вывод русских церковных историков (проф. А.П.Лебедева, Н.А.Скабалановича, М.Э.Поснова и А.В.Карташева), о том, что Восточная Церковь долгое время проявляла здесь терпимость и ради церковного единства не поднимала спора по этому вопросу

(хотя и была не согласна) до тех пор, пока Римская церковь не пыталась силой навязывать ей свою власть и свое частное мнение-заблуждение. Тогда уже в качестве оружия обороны Восточная церковь выдвигала контр-обвинение против Римской церкви в ереси «Филиокве». Когда же острота конфликта спадала, тогда обвинение в ереси по умолчанию на время снималось. Такое положение сохранялось в IX-XI веках до окончательного разрыва.

Историки отмечают, что патриарх Фотий на соборе 879-80 гг в отношениях с Римом вернулся к той линии поведения, которая была намечена в его послании папе Николаю в 859г: мирное и равноправное сосуществование церквей с разным преданием и разной традицией. Это позволило ему провести такой собор, который стал последним Вселенским, общим для Востока и Запада, умиротворившим Восточную церковь и восстановившим единство Рима и Константинополя.

Но этим еще не исчерпывается значение собора 879-80 гг. Собор этот, отвергнув игнатианство, в его лице отверг ультра-правый, псевдо-ортодоксальный уклон, который периодически возникал в эпохи церковных смут, порождая схизмы и секты. Опасность этого уклона была не только в том, что он подменял кафоличность схизматичностью, разделял Вселенскую церковь на церковные партии и расколы. Ультра-правый уклон подменял дух евангельский, дух Христов духом фарисейским, противо христианским. Игнатиане, как и их предшественники на этом пути (фарисеи), не вводили догматических ересей, но своей акривией (строгостью) искажали Христову истину, которая не существует без любви. Братоненавидение, ставшее характерной чертой игнатиан и проявлявшееся в самых диких поступках, наглядно показывало, что они утратили любовь, а значит и не сохранили Христовой истины. Как деяния, так и самый дух игнатиан показывали их родство не с Церковью Апостолов и святых Отцов, а с Церковью фарисеев. Отвергнув игнатианство, Восточная церковь отвергла новозаветное фарисейство и сектанство, осталась Церковью Апостольской и кафолической.

Борьба с игнатианством наглядно показала, что победить его можно не его собственным оружием, а другим, заповеданным Евангелием: не злобой, а долготерпением, не анафемой, а прощением тех, которые «не ведают, что творят». Игнатианство потерпело историческое поражение не потому, что его искореняли государственным гонением, а потому, что, как и иконоборчество, оно внутренне изжило себя, показало свое духовное бесплодие и бессилие. Патриарх Фотий в каком-то смысле прошел испытания прав. Иова, и его торжество на соборе 879-80 гг было не только восстановлением справедливости относительно его самого, но и промыслительным свидетельством об угодности Богу именно такого, пути.

В дальнейшей истории Восточной Церкви дух игнатианства периодически проявлялся в разных ультра-правых движениях зилотов (например, арсенитов). Но главная магистраль духовного развития восточного православия лежала, несомненно, в русле традиции патриархов Тарасия. Никифора, Мефодия и, особенно, Фотия. И сама Восточная церковь всегда сознавала себя «фотиевской», и ее западные противники - папы называли ее именем этого патриарха. Современному русскому альтернативному православию, претендующему на достоинство истинного православия, необходимо также быть продолжателем традиции патриарха Фотия, а не игнатиан, как, к сожалению, часто случается.
Епископ Дионисий апрель 2010г.
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