
        
            
                
            
        

    
А
ДИССЕРТАЦИЯ
КАСАТЕЛЬНО
ПОДЪЕМ И ПРОГРЕСС
ИЗ
ПАПСТВО
Что вообще подразумевается и понимается под папством, хорошо известно. Что касается имени, то не имеет значения, откуда и от кого оно, ни когда оно стало употребляться, ни в каком смысле слово папа употребляется у языческих и церковных писателей. Последним оно было передано христианским епископам совместно; что касается Киприана, Афанасия, Остина, Епифания и других; до тех пор, пока епископы Рима не приняли его как свойственно себе; но мы спрашиваем не имя, а то, о чем; и как вещи обстоят до того, как получили имя, так и папство существовало до того, как оно носило это имя. Оно не началось в Риме и не всегда ограничивалось им; оно не прекратилось и во время Реформации в реформатских церквях; некоторые из его нечестивых реликвий остались с ними и до сих пор, и даже в самой Женеве. Протестанты обычно полагают, что Папа Римский — антихрист; и Римская церковь, ее иерархия, доктрины и практики – антихристианские; а протестантские писатели и толкователи большей частью полагают, что во 2 Фессалоникийцам 2:3-10 имеется в виду тот же антихрист. кому соответствует описание; как человек греха, сын погибели, который превозносит себя выше всего, что называется Богом или чему поклоняются; сидел в храме Божием, выдавая себя за Бога. Этот же самый человек греха существовал тогда во времена апостолов, хотя и не достиг зрелого возраста; отрицать это было бы таким же здравым смыслом, как отрицать существование младенца, потому что он не дорос до уровня мужчины. Антихрист не был тогда явлен, но должен был явиться в свое время, когда то, что препятствовало его явлению, было отнято, даже Римская империя: он существовал, хотя и лежал сокрытым и сокрытым, пока не представилась возможность показать себя. . Тайна беззакония, которая является одним из имен мистического Вавилона, или антихристианской блудницы Рима. Откровение 17:5 начало действовать уже тогда, когда апостол написал вышеупомянутое пророчество и дал приведенное выше описание Антихриста; так и апостол Иоанн говорит, что дух антихриста, который должен прийти уже сейчас, есть в мире (1 Ин. 4:3). Антихрист во времена апостолов не только находился в зачаточном состоянии, но и достиг определенных размеров, чтобы быть активным и действующим. Папство можно рассматривать в двояком отношении; и как иерархия, и узурпированная юрисдикция, и тираническое господство над другими; и как система антихристианских доктрин и практик: и с обеих точек зрения окажется, что то, что сейчас так называется, имело очень раннее начало.
I. Папство можно рассматривать как антихристианскую иерархию, тираническую юрисдикцию над другими церквями, постепенно приобретаемую путем узурпации; и хотя такое подобие превосходства и владычества было запрещено и осуждено небесами (Мф. 20:26, 27; 13:8, 11), а также его апостолами и даже Петром, которого папа Римский называет его предшественник (2 Кор. 1:24; 1 Пет. 5:3), однако этот Диотрефесианский дух, или любовь к первенству, появился даже в апостольскую эпоху (3 Иоанна 9), и хотя должность епископа или надзирателя, и пресвитер, или старейшина, и пастырь — одно и то же и равное, по повествованию в Писании (Деян. 20:27), а служителей в церкви было только два: епископы и диаконы,
(Фил. 1:1), однако вскоре мы слышим о превосходстве епископов над пресвитерами и о подчинении пресвитеров епископам, как и диаконов обоим, и народа всем им; как явствует из посланий Игнатия, во втором веке; а в третьем и последующих мы читаем о большом разнообразии должностей, а также о других, добавленных впоследствии, которые составляют нынешнюю антихристианскую иерархию; как будет наблюдаться далее.
Епископы Рима очень рано обнаружили дух господства над другими епископами и церквями; они ухватились за власть и пользовались ею, хотя и встречали в ней отпор. Во втором веке возник спор о соблюдении Пасхи. Азиатские церкви отмечали его в 14-й день новолуния, пусть оно приходится на какой день недели; но римская церковь вместе с другими церквями соблюдала это в следующий за Господом день. Тогдашний епископ Рима Виктор, будучи свирепым и буйным епископом, угрожал, по меньшей мере, отлучить, если он не отлучит, указанные церкви за то, что они не празднуют Пасху в то же время, что и он. Евсевий говорит,[1] что он пытался это сделать; от чего Иренеун [2] из Франции пытался отговорить его, хотя он был с ним того же мнения относительно соблюдения Пасхи; но историк Сократ говорит:[3] он послал им отлучение; это было примером тиранической юрисдикции над другими церквями. В середине третьего века возник спор о перекрещении еретиков, покаявшихся и перешедших в церковь: африканские церкви и епископы, как Киприан и другие, были за их перекрещение, что и сделали; но Стефан, епископ Рима, яростно воспротивился их крещению и отрезал все церкви в Африке за его практику; что является еще одним примером власти, которую епископ Рима таким ранним образом узурпировал над другими церквями: хотя на самом деле это вызвало сильное негодование со стороны восточных церквей,[4] и демонстрирует его властный и внушительный характер, как если бы он хотел сделать себя епископом епископы.[5]
В начале третьего века, во времена Тертуллиана, епископ Рима носил титулы Великого Понтифика и Епископуса Эпископорума.[6] Юлий I в четвертом веке взял на себя задачу упрекнуть некоторых восточных епископов в свержении других и приказал вернуть их; хотя они презирали его упреки и даже низлагали его за первое общение с Афанасием и другими.[7] Платина говорит:[8]
что он упрекнул их за созыв собора в Антиохии без разрешения епископа Рима; к чему он призывал, невозможно было сделать без его полномочий, поскольку римская церковь имела превосходство над остальными церквями; но тот же автор говорит, что они с насмешкой опровергли его утверждение. Адольф Лампе в своей «Церковной истории» [9] отмечает, что считается, что Марк, сидя на римском престоле в 335 году нашей эры, впервые присвоил себе титул вселенского епископа; и действительно, если письма Афанасия и египетских епископов к он,[10] и его им, подлинны, они оба дали титул ему, а он взял его себе; их письмо к нему гласит: «Преподобному Марку, папе Святого Римского и Апостольского Престола и Вселенской Церкви». И обращение к ним начинается так: «Достопочтенным братьям Афанасию и всем епископам Египта Марку, епископу Святого Римского и Апостольского Престола и Вселенской Церкви». И в первом случае Римская кафедра называется матерью и главой всех церквей.
Хотя историки в целом сходятся во мнении, что титул вселенского епископа был дан Фокой Бонифацию III в 606 году, в начале седьмого века, однако анонимный писатель[11] в эссе «Пророчество Священного Писания», стр.104 опубликовал в 1724 г., цитаты Сигония Деокцида Импера. стр. 106 и 314, два отрывка, показывающие, что Валентиниан, третий император Запада, в 445 году нашей эры, и Маркион, император Востока, в 450 году нашей эры наделили папу Льва I чем-то вроде универсальной власти, которая была более чем за полтора века до времен Фоки. Титул вселенского епископа не мог быть установлен властью императора до его времени, однако на него были выдвинуты претензии, и епископы Рима претендовали на него раньше и в некоторых случаях давали его. И хотя папа Григорий I в шестом веке, незадолго до времен Фоки, осудил Иоанна Константинопольского как антихриста за то, что он взял на себя титул вселенского епископа, поскольку это укрепило его собственную власть и
власть; однако этот смиренный папа, называвший себя servus servorum, утверждал, что апостольский престол, то есть престол Рима, был главой всех церквей; и яростно ругал императора за то, что тот взял его себе. И несомненно, что этот папа претендовал на юрисдикцию над церквями в Британии, поскольку он назначил своего легата, монаха Августина, митрополитом над всем островом; [13] который пытался привести британских епископов и церкви в соответствие с Римской церковью и ее обрядами, а также признать власть Папы. Это было до папы Бонифация Третьего, который получил от императора титул вселенского епископа.
Первенство Римской церкви над другими церквями по рангу и порядку, уступавшее место первенству власти, было очень рано утверждено, заявлено и разрешено. Этому во многом способствовали несколько высказываний древних писателей: величие и великолепие города Рима, являвшегося столицей империи, очень рано послужили аргументом в пользу превосходящего уважения к церкви в нем. Ирен
— мы,[14] жившие во втором веке, замечаем, что «в эту церковь (Римскую церковь) должна собираться (или присоединяться к общению) каждая церковь, то есть повсюду верующие; propter potentiorem Principitatem; в которое всегда и везде сохраняется от апостолов». А Киприан[15] в середине третьего века называет его кафедрой Петра и главной церковью, из которой возникает священническое единство. Иероним[16] в четвертом веке в письме к папе Дамасию называет его своим блаженным, а кафедру Рима – кафедрой Петра; а Оптат[17] в том же веке говорит, что Римская церковь есть епископская церковь. кафедра, впервые пожалованная Петру, на которой он восседал главой всех апостолов, и кафедра Петра: а ранее в этом столетии состоялся собор в Ницце, шестой канон которого дал равную власть епископу Рима, над епископами своей провинции, как это обычно делал епископ Александрийский; и по третьему канону Константинопольского собора, 381, 382 гг. н. э., епископ Константинополя имел прерогативу чести после епископа Рима, потому что Константинополь был Новым Римом: [18] и это было подтверждено императором Юстинианом в шестого века, который постановил, что первое место будет иметь папа Римский, а после него - архиепископ Константинопольский. И что послужило укреплению первенства Римской церкви и увеличению ее власти, и чем ее епископы не смогли не воспользоваться, так это доведение до них причин разногласий между другими епископами и их церквями, либо для того, чтобы иметь действительно, это было сделано по приказу самого Константина, который повелел, чтобы причины соперничающих епископов были доведены до епископа Рима и его коллег, и там решено: [19] и этому советовали некоторые выдающиеся деятели церкви, особенно Амвросий, который называл Римскую церковь главой всего римского мира или империи:[20] и советовал Феофилу, чтобы то, что было поручено ему синодом в Капне, должно быть направлен им к священнику Римской церкви (понтифику).[21] И неудивительно, что Лев I в пятом веке потребовал такого уважения и послушания к себе, претендовавшему на апостольское и епископское достоинство Петра; [22] и подчинение Римскому престолу, как блаженному апостолу Петру:[23]
да, он потребовал от самого императора Феодосия, чтобы ему были посланы сочинения константинопольского епископа; свидетельствуя, что он принял истинное учение и осуждал тех, кто не соглашался с ним.[24] В своем послании к епископу Фессалоники[25] он утверждает, что заботится обо всех церквях, а Римский престол является апостольским; и приказал ему, чтобы все спорные вопросы были переданы ему для решения по воле Божией. Он приказал раскаявшимся африканским еретикам присылать ему отчет о своем покаянии и вере, чтобы казалось, будто они католики.[26] Он также взял на себя право созывать генеральные советы:[27] и назвал резиденцию Петра, или Римскую кафедру, универсальной; [28] и Петр Пресул Римского престола и предстоятель всех епископов.
[29] В начале пятого века, во время шестого собора в Карфагене, продолжавшегося шесть лет, папы Зозим, Бонифаций I и Целестин I всеми силами стремились добиться своего рода первенства и монархии над другими епископов, хотя их попытка потерпела неудачу.[30]
Заботы Церкви Христовой вначале, как о мирском, так и о духовном, целиком лежали на
и всецело в руках апостолов; но, находя, что мирские дела церкви слишком обременительны для них, они приказали ей выбрать своего рода служителей, называемых диаконами, чтобы заботиться о них, Деян 4:1-6, и поэтому было две должности, и только две, как и прежде. наблюдалось в первоначальных апостольских церквях (Флп.
1:1), но вскоре они были увеличены путем разделения епископов и пресвитеров, сделав последних отдельной должностью и подчиненной первой: и впоследствии должности стали многочисленными; и прежде епископ Рима имел по власти титул вселенского епископа; и были теми же самыми, которые теперь составляют иерархию Римской церкви, за очень немногими исключениями; ибо даже в третьем веке Гаю, епископу Рима, приписываются следующие саны, как при его назначении, так и в качестве степеней епископства; сначала привратник, затем чтец, затем экзорцист, аколит, иподиакон, диакон и пресвитер, а затем епископ. , в том же веке часто упоминает об послушнике[32] и читателях; Аврелия чтеца, Сатурна чтеца, [33] и Оптата, иподиакона, и экзорцистов, [34] и Корнелия, епископа Рима, который жил примерно в то же время, что и Киприан, и писал Фабию, епископу Антиохийскому, о Новат говорит, что в католической церкви было всего один епископ, сорок четыре пресвитера, семь диаконов и столько же иподиаконов, сорок два аколита, заклинателей и чтецов, а также привратников пятьдесят два.[35] Все они вместе, за исключением служителей, упоминаются Епифанием в четвертом веке.[36]
А Евсевий [37] замечает, что во время гонений при Диоклесиане тюрьмы были наполнены епископами, пресвитерами, диаконами, чтецами и экзорцистами; что в Никейском соборе были епископы, пресвитеры, диаконы и аколиты. И Иероним[38] в том же веке говорит о чтеце, аколите и псалмопевце: и также Амвросий[39], говоря о требованиях к различным должностям, один, говорит он, пригоден читать отчетливо; другой более приятен для пения псалмов; другой для изгнания злых духов; а другой присматривать за ризницей: за всем, за чем, говорит он, должен присматривать священник, и к чему каждый годен, назначьте его на эту должность. Созомен[40] говорит об архидиаконе Александрийской церкви, чьей обязанностью было читать Святую Библию; а Оптат называет Цецилиана архидьяконом:[41] а в Персии, говорит Созомен,[42] Симеон был архиепископом Селукии и Клесифона, знаменитых в ней городов; и, как рассказывает Сократ, патриархи назначались над провинциями Константинопольским синодом; [43] и как он[44], так и Созомен[45] упоминают о Петре, архипресвитере Александрийском, и о Тимофее, тамошнем архидьяконе, в пятом веке; так что задолго до того, как папство достигло своего расцвета, там существовала почти такая же папская иерархия, как и теперь: иерархия кардиналов, по-видимому, является единственным исключением, однако среди них были и имена, хотя и не такие же должности и достоинства.
В четвертом веке в моду вошли монашество, безбрачие и девственность; монашеская жизнь в то время очень ценилась Василием и его отцом, как можно видеть из его произведений. Говорят, что первым из этих монахов, анахоретов и отшельников, был некий Павел из Фив, как рассказывает Иероним; [46] и их ученики менее чем за полвека настолько умножились, что пустыни Египта и Аравии были полны ими. Действительно, это были люди более строгой и религиозной жизни, чем люди более поздних веков, носившие имя монахов. Еще до времени Константина и в нем существовали общества девственниц, исповедовавших вечную девственность, к которым он относился с большим уважением; [47] и таких Елена нашла в Иерусалиме или около него, в обществе которого она находила большое удовольствие и служила им.[48] Говорят, что Арий заразил ядом своего учения семьсот девственниц, заявляющих о своей девственности.[49] И Амвросий говорит, что девы приезжали в Милан из разных мест, даже из самых отдаленных уголков Мавритании, чтобы быть освященными и покрытыми покрывалом: так рано были основаны монастыри и женские монастыри, по крайней мере, так рано были заложены основы таких учреждений. и предписанные ими формы, правила, обряды и церемонии, которые теперь составляют столь большую фигуру в папстве.
II. Папство можно рассматривать как систему антихристианских доктрин и практик, некоторые основные из которых в нескольких словах пророчески обозначил апостол Павел (1 Тимофею 4:1-3). Дух же ясно говорит, что в последние времена некоторые отступят от веры, внимая духам-обольстителям и учениям бесовским; говорить ложь с лицемерием; сожженная совесть
раскаленным железом, запрещающим вступать в брак и повелевающим воздерживаться от мяса, которое Бог создал для приема с благодарением верующих и знающих истину. Все это является печально известными доктринами и практиками папистов и на них здесь ясно указано; и которые вместе с другими являются ветвью тайны беззакония, которая начала действовать во времена апостолов и более явно проявилась вскоре после их ухода. Весьма примечательны слова древнего историка Гегезиппа:
[51] свидетельствуя, что «до времен Траяна (100 г. н. э.) церковь оставалась девственно чистой и нетленной; — но после того, как священное собрание апостолов окончило свою жизнь различными видами смерти, —
тогда стал совершаться заговор нечестивого заблуждения, посредством обмана лжеучителей». из тех, кого называли отцами церкви; и кого в других отношениях считали здравомыслящими и ортодоксальными; и которые постепенно выросли до той огромной массы антихристианских доктрин, которые являются характерными чертами папства; и, для начала, с теми, которые предсказал апостол в приведенном выше отрывке.
1. Поклонение ангелам и молитва усопшим святым; которые подразумеваются под учениями о дьяволах или демонах, как думает г-н Мид, таковыми. как язычники считали своего рода посредниками между Богом и людьми; как паписты считают ангелов посредниками ходатайства, но не искупления; и поэтому призовите их ходатайствовать за них; а паписты — это те, о ком говорится в Откровении 9:20, что они поклоняются бесам и идолам из золота и серебра и т. д. И это учение о поклонении демонам или ангелам было принято некоторыми даже во времена апостолов; ибо апостол Павел предостерегает колоссян, чтобы никто не прельстил их добровольным смирением и поклонением ангелам (Кол. 2:18). Это было догматом Симона Волхва, отца ересей, который считал, что мир был создан ангелами; и это приписывает ему Тертуллиан.[52] И Теодорит считает это представлением Каспократа, Епифана, Продика и Кайанов; [53] и в своем толковании Колоссянам 2:18 он говорит, что это злое понятие долгое время существовало во Фригии и Писидии, поэтому синод, собравшийся в Лаодикии, столице Фригии, запретил законом молиться ангелам; и он говорит, что в его время среди жителей этих стран и тех, что граничили с ними, можно было увидеть оратории святого Михаила.
В конце второго века жили еретики Анжелики, названные так потому, что они поклонялись ангелам, как говорит Исидор.[54] Ориген, живший примерно в то же время, в начале третьего века, дает ангелам форму игрока: «Прииди, ангел, прими словом обращенного от прежнего заблуждения своего, от учения бесовского, от беззакония , говоря высоко, и принимая его, как доброго врача, лелейте и наставляйте его, он мал, он родился сегодня, старик, снова молодеет, и примите в воздаяние ему крещение второго возрождения; и призови к себе других соратников в служении твоем, чтобы одинаково наставлять в вере всех, кто иногда обманывался». 6 он замечает,[56] просьбы не следует понимать «как возвещенные небесам, которые знают их до того, как они были сделаны, но как возвещенные нами небу через терпение; или, возможно, они также возвещаются ангелами, которые с Богом, чтобы они могли каким-то образом вознести их на небо и посоветоваться о них, и чтобы они могли знать, что должно исполниться; он повелевает, как им надлежит знать, и донести до нас, явно или тайно», для чего он цитирует Товита 12:12.
Ангел сказал человеку: когда ты и Сарра молитесь, я возношу вашу молитву пред очами любви Божией.
Молитвы святым применялись еще в древности; таким образом Ориген обращается с молитвой к Иову; «О блаженный Иов, вечно живущий с Богом, пребывающий пред лицом царя и господина, молись о нас, несчастных, чтобы и страшное величие Божие защитило нас во всех невзгодах и избавило нас от всех притеснений нечестивых. один, и причисли нас к праведным, и напиши нас к спасенным, и упокой нас с ними в Царстве Его, где мы сможем вечно прославлять Его среди святых».
И в другом месте:[58] «Я думаю, говорит он, что все отцы, умершие до нас, сражаются с нами и помогают нам своими молитвами»; и что он подтверждает старшим перед ним Доктором церкви. Киприан, живший в третьем веке, намекает на то же самое, когда говорит:[59] «Если кто-нибудь из нас уйдет первым отсюда, по быстроте времени божественного достоинства, пусть наша любовь пребудет с Богом к нашим братьям и сестрам; и пусть наша любовь пребудет с Богом для наших братьев и сестер; не прекращается наша молитва о милости отца». Так, Василий в четвертом веке в своей проповеди о сорока мучениках приводит такие слова; «Вот помощь, уготованная христианам, а именно церковь мучеников, войско победителей, хор славящих Бога: часто вы пользовались средствами, часто трудились, чтобы найти молящегося за вас: сорок посылающих издает один голос молитвы; где двое или трое встречаются вместе и т. д., но где сорок, кто может усомниться в присутствии Божием; тот, кто стеснен какой-либо бедой, пусть бежит к ним; тот, кто радуется, пусть он вернется к ним: один, чтобы избавиться от зол, другой, чтобы продолжать жить в процветании». В том же веке известны случаи, когда Назианзин молился Киприану и умершему Василию,[60] и особенно Деве Марии, очень рано возносившейся молитвой и умолявшей ее о заступничестве. Иран[61] во втором веке называет Деву Марию защитницей Девы Евы, что в лучшем случае является неосторожным выражением. Афанасий в четвертом веке возносит ей такую молитву[62]: «Слушай, дочь Давида и Авраама, приклони ухо твое к молитвам нашим, и не забудь народа Твоего и нас, принадлежащих к роду и дом отца твоего; – к тебе взываем, помяни нас пресвятая дева, оставшаяся девой от рождения, и вознагради нас за те речи великими дарами из богатства благодати твоей – даром, которым ты полна – Радуйся благодатная, Господь с Тобою! ходатайствуй за нас, госпожа, госпожа, царица и Богородица». А Назианзин упоминает об одной Иустине, девице, во времена Киприана, избавившейся от искушения обращением к Деве Марии. [63] Епифаний[64] говорит о некоторых, которые сделали из нее Бога, и о некоторых в Аравии, которые предлагали ей лепешки и праздновали святыни во имя ее: а в пятом веке Петр Гнаф - мы, или полнее , епископ Антиохийский, повелел упоминать в каждой молитве имя Богородицы.[65]
2. Другой принцип, папистский, который, как предсказал апостол Павел, будет обсуждаться в будущем, запрещает жениться (1 Тим. 4:3), поэтому антихрист, как описано пророком Даниилом, не должен вступать в брак. обратите внимание на желание женщин (Дан. 11:37). Это был принцип древних еретиков; эта ветвь тайны беззакония вскоре начала действовать среди них и держалась ими; эвионитами, которые, как говорит Епифаний, [66] превозносили девственность, и сатурналианцами, которые говорили, что женитьба и рождение детей - это от дьявола; [67] и что брак был доктриной дьявола; [68] и севериане, которые говорили, что женщина есть дело сатаны[69] и маркиониты, осуждавшие брак как злое и нецеломудренное дело; и от них произошли энкретиты, во главе которых стоял Татиан, который, как прежде называли браки, развраты и блуды:[70] и если каноны, приписываемые апостолам, принадлежат им, то люди, придерживающиеся такого учения, были в их дни , поскольку так действует 51-й канон;
«Если какой епископ, или пресвитер, или диакон, или весь священнический список воздержится от брака, плоти и вина не для упражнения, а из мерзости к ним, забывая, что все весьма хорошо, и что Бог сотворил человека мужчиной и женщина; но богохульствуя, обвиняет творение Божие, либо пусть так исправится (исправится или исправится), либо будет свергнут и изгнан из церкви; и так, если мирянин».
Представление о безбрачии и неприятии брака рано начало распространяться среди тех, кто считался ортодоксальным. Говорят, что Дионисий, епископ Афин, который, как предполагается, является тем же, что и в Деяниях 17:34, написал послание к гносианам, сохранившееся до сих пор,[71] в котором он увещевает Пинита, их епископа, не налагать, по мере необходимости, ига целомудрия и воздержания в отношении братьев; но принять во внимание немощь, присущую большинству людей; что предполагает, что такое иго попытались возложить. Афинагор во втором веке, кажется, слишком высоко отзывался о целибате; «Вы найдете многих из нас, говорит он, [72] обоих полов, которые состарились и не женаты в надежде иметь больше общения с Богом». А немного позже он резко высказывается против вторых браков, осуждая их как прелюбодеяние и нарушение закона Божия. В третьем веке не только против вторых браков выступали Тертуллиан, Ориген и Киприан, но и о самом браке мало говорилось, а также о воздержании, безбрачии.
и девственность высоко превозносились. Тертуллиан говорит:[73] «Браку он предпочитал воздержание и девство, хотя и не запрещал; но отдавал предпочтение более полной святости». Ориген называет девственность делом совершенства[74], а Киприан восхваляет целомудрие (или одинокую жизнь) как состояние ангельских качеств.
[75] и «девственность, говорит он, [76] равняется ангелам; да, если вы прилежно исследуете ее, она превосходит, пока она борется с плотью, она приносит победу над природой, которой не имеют ангелы, и снова, [77]
хотя брак хорош и установлен небесами, но лучше воздержание и превосходнее девство, к чему не принуждают ни необходимость, ни повеление, но побуждает к этому выбор совершенства». , были в большой моде в четвертом веке; в первой части этого периода состоялся собор в Ницце, на котором некоторые епископы предложили, чтобы те, кто женился до того, как они были посвящены в священный сан, не должны сожительствовать со своими женами. На что исповедник Пафнутий восстал и яростно выступил против этого, как возлагающего на них тяжкое бремя, утверждая, что не все обладают таким строгим воздержанием, что брак почетен и что установление такого правила может быть поводом для позором для них и их жен; и что достаточно было соблюдать древнюю традицию Церкви, согласно которой те, кто вступил в священный сан незамужними, не должны вступать в брак впоследствии; но что те, кто был женат раньше, не должны быть разлучены со своими жены; на что синод согласился:[78] но тогда следует отметить, что существовала древняя традиция, согласно которой мужчины, состоящие в священных санах, не должны вступать в брак, если они не женились до того, как вступили в них. Афанасий в том же веке много говорит[79] в похвалу девству и воздержанию: «О
девственность, никогда не увядающее богатство: о девственность, никогда не увядающий венец. Девство, храм Божий и жилище Святого Духа. О девство, драгоценная жемчужина, для многих незаметная и лишь немногие ее находят. О воздержание, ненавистное многими, но известное и почитаемое достойными: о воздержание, которое заставляет бежать смерть и ад и которое обладает бессмертием; Воздержание, радость пророков и похвала апостолов: воздержание, жизнь ангелов и венец святых; благословен тот, кто сохраняет тебя». В своих трудах Джером приводит много высказываний, слишком многочисленных, чтобы их можно было переписать, в пользу девственности и безбрачия, а также против разочарования в браке. И Остин,[80] хотя в некоторых местах он хорошо отзывается о Однако он считал, что девственницы, преданные святости, имеют больше заслуг перед Богом, чем верующие, состоящие в браке, в противовес Иовиниану, который отрицал это. Легко заметить, насколько эти представления получили распространение и получили монашество, и было основано в пятом и шестом веках до того, как человек греха достиг своего расцвета.
3. Другой папистский принцип, предсказанный апостолом Павлом как часть отступничества, которое произойдет в будущем, — это воздержание от мяса (1 Тим. 4:3) и соблюдение постов, таких как Quadragesima или Великий пост и т. д. и что быстро произошло: упомянутые выше древние еретики, сатурналийцы, эвиониты, гностики, маркиониты и энкретиты, которые были против брака, были также за воздержание от мяса; как явствует из Ирины, — мы, Клименс, Александрин, Тертуллиан, Ориген, Евсевий, Епифаний и Феодорит в упомянутых выше местах. Гностики соблюдали четвертый и пятый дни недели как дни поста; и кто знал, как говорит Климент Александрийский, [81] загадочное значение их, называемое днем Меркурия; а другой — день Венеры; Говорят, что монтанисты были первыми, кто ввел законы, касающиеся поста, и заложили основу для многих антихристианских обычаев. Квадрагесима, или Великий пост, и пост по средам и пятницам очень рано принимаются в церкви. Первое по-разному наблюдалось древними. Ирина — у нас, во втором веке, говорит,[82] был спор о дне Пасхи, и о образе самого поста, то есть того, который был до него; одни думали, что им следует поститься один день, другие два, третьи больше, некоторые сорок часов, считая ночь и день за день, и эта разница была не в нынешнем веке, а задолго до того. Сократ сообщает,[83] что пост перед Пасхой соблюдался иначе; в Риме постились за три недели до него, исключая субботу (субботу) и день Господень; и в Иллирии, и во всей Греции, и в Александрии постились перед ним шесть недель; и это они назвали Quadragesima. Другие начинали пост за семь недель до Пасхи и постились только три недели и всего пять дней в неделю, тем не менее они называли это Quadragesima, но, говорит историк, мне кажется чудесным, что они
и с той же целью Созомен говорит: «Та Quadragesima, в которую люди постятся, некоторые считают шесть недель, как иллирийцы и западные народы, вся Ливия и Египет, с Палестиной; некоторые семь, как в Константинополе, и во всех провинциях, окрестных до Финикии; некоторые из этих шести или семи недель постятся три недели с перерывами; другие только три недели перед этим праздник; некоторые только двое, как монтанисты». Историк Сократ сообщает,[85] что «древние различались не только в отношении числа дней, в течение которых они постились, но и в отношении пищи, от которой они воздерживались; одни вообще воздерживались от животных, другие из животных питались только рыбой». Некоторые, имея рыбу, едят и птицу, потому что они от воды, по словам Моисея; некоторые воздерживались от плодов древесных и от яиц; некоторые едят только хлеб, а другие нет». И Епифаний замечает,[86] что обычаи церкви были различными: «некоторые воздерживались от всякого мяса, зверей, птиц и рыбы, а также от яиц и сыра; некоторые только от скота, но ели птицу и остальное; некоторые воздерживались от птицы и употребляли яйца и рыбу; иные не ели яиц; а иные только рыбу; одни воздерживались от рыбы, но ели сыр; иные не употребляли сыра; иные, притом, воздерживались от хлеба; иные воздерживались от твердых фруктов. из деревьев, и из орехов, и из вареных вещей». Среды и пятницы во времена Тертуллиана считались днями поста католиками, которых он называл психиками,[87] поскольку он сам был тогда монтанистом.
И Ориген[88] говорит об этих днях и о Великом посте как о торжественных постах в свое время. Каноны, обычно называемые канонами апостолов, были, по словам епископа Бевериджа, [89] собраны до конца третьего века, и в них есть один, который звучит так: кан. 60. «А если кто епископ, или пресвитер, или диакон, или чтец, или певец не постится ни в святую Квадрагесиму Пасхи, ни в четвертый день (недели), ни в приготовление (к субботе, субботе) , какое приготовление было в пятницу), если ему не помешает телесная немощь, пусть будет низложен; если мирянин, пусть отделится». В четвертом веке Иероним говорит о соблюдении Великого поста как об апостольской традиции; «Мы постимся одну Квадрагесиму, по преданию апостольскому, в целом году, в удобное для нас время; они (монтанисты) совершают в год три Квадрагесимы, как если бы пострадали три Спасителя».[90] И в в другом месте[91] он говорит: «Сам Господь, истинный Иона, посланный благовествовать, постился сорок дней и, оставив нам наследие поста, приготовил души наши к вкушению тела Своего под этим числом. " И в другом месте[92] он замечает: «Если бы кто-нибудь сказал, что если соблюдение дней и месяцев, времен и лет противозаконно, то мы должны быть виновны в аналогичном преступлении, соблюдая четвертый день недели, приготовление и день Господень, и пост Квадрагесима, и праздник Пасхи, и радость Пятидесятницы:» На что Он дает ответ. Остин также не только упоминает сорокадневный пост, но и обосновывает его следующим образом:[93] «Квадрагесима постов действительно имеет авторитет как в древних книгах (Ветхом Завете), так и в постах Моисея и Илии; Евангелие, потому что Господь постился столько дней, показывая, что Евангелие не противоречит закону и пророкам». И немного позже,
«В какое время года наблюдение Quadragesima могло бы быть более подходящим, чем близкое и соприкасающееся со Страстями Господними?» У Амвросия в том же столетии есть такие слова: «Поститься хорошо во всякое время, но лучше поститься со Христом в Квадрагесиму (или Великий пост), ибо эту Квадрагесиму Господь освятил нам Своим постом. " И в другом месте: «Господь так определил, что как в страстях Его и постах Квадрагесимы мы скорбим, так и в воскресении Его и в праздниках Квинквагесимы (или Пятидесятницы) мы должны радоваться». [94]
4. Папские праздники отмечались очень рано, задолго до того, как Папа Римский достиг пика своих амбиций. Праздник Пасхи отмечался во втором веке, как показывает спор между Аникетом и Поликарпом, а также между Виктором и азиатскими церквями; да, в пятом веке, если верить Поликрату[95], который говорит, что «апостол Филипп, умерший в Гераполе, и Иоанн в Эфесе, Поликарп, епископ Смирны, Фрасей из Евмении, Сагарис, умерший в Лаодикия, Папирий и Мелитон — все праздновали Пасху в 14-й день месяца; а епископы Рима до Виктора; так же, как и он, праздновали ее в следующий за Господним днём день; так Анект, Пий, Гигин, Телесфор, Ксит и Сотер». И Ирен тоже — мы во Франции; и таким образом это продолжало соблюдаться по приказу Константина.
[96] Бдения Пасхи, или кануна Пасхи, соблюдались очень спокойно; Евсевий[97] упоминает об этом как во времена Нарцисса, патриарха Иерусалимского, во втором веке; и Тертуллиан[98]
говорит о всей ночи, предшествующей пасхальному дню, как о весьма торжественной; и Остин, живший в четвертом веке, также упоминает канун Пасхи[99] как торжественный праздник. Пятидесятница отмечалась уже на Пасху, и наряду с ней о ней говорят Тертуллиан,[100] Ориген[101] и Иероним; [102] А Амвросий говорит:[103] «Веселимся в этот святой день, как в Пасху; в оба дня одно и то же торжество; в Пасху крестились все язычники, а в Пятидесятницу апостолы были крещены», то есть Духом Святым.
Рождество, или день рождения Христа, отмечалось во втором веке, 8-го числа январских календ; как явствует из пасхального послания Феофила.[104] Во времена Диоклесиана, перед собором в Ницце, был сожжен Антимас, епископ Никомидийский, с несколькими тысячами, подожженным в том месте, где они собрались для празднования дня рождения Христа.[105] Василий в четвертом веке посвятил этому проповедь, в которой он называет это Феофанией, явлением Божьим, и говорит: «Давайте праздновать торжества времени спасенного мира, день рождения человечества». У Амвросия есть несколько проповедей по этому поводу; и в одной из них, в десятой проповеди, говорится: «Простонарод называл день рождения Господа новым солнцем: так и Златоуст в пятом веке».
Праздник Благовещения Богородицы отмечали еще древние. Григорий Неокский —
Сарка, прозванный Чудотворцем, в третьем веке произнес три проповеди о Благовещении и назвал его праздником. Об этом не упоминает[106] Афанасий в четвертом веке, о котором он говорит: «Это один из праздников Господних, и весьма почтенный, так что по порядку вещей, проповедуемых в Евангелии Христовом, , этот день следует считать святым, так как в него мы говорим о сошествии Сына Божия с небес». О праздниках памяти мучеников мы читаем еще раньше. Ориген в конце второго века говорит:[107] «Мы воздаем память святым, нашим родителям и друзьям, которые умирают в вере; духовенство, приглашая нищих и нищих, сирот и вдов, наполняя их пищей, чтобы совершались наши праздники в память упокоения усопшего, память которого мы празднуем». Так Тертуллиан в начале третьего века утверждает:[108] «Мы совершаем подношения за умерших и в дни их годовщины рождения». А Киприан посредине говорит о некоторых умерших:[109]
«Дни их отбытия зарегистрированы нами, чтобы мы могли прославить их память среди памяти мучеников». И даже на синоде[110] в его время обращают внимание «на жертвы и приношения, совершаемые за людей после смерти». В четвертом веке их было принято соблюдать во всех церквях. Евсевий[111] сообщает, что по повелению Константина правители провинций и их подчиненные не только соблюдали день Господень, но и чтили праздники мучеников; также церковные праздники. Созомен сообщает,[112] что александрийцы с пышностью устроили праздник в день мученической смерти их епископа Петра; и Феодорита,[113] что церковь в Антиохии ежегодно отмечает праздник в честь мучеников Ювентина и Максимина. Амвросий в течение года произносит проповедь святым и упоминает праздники апостолов Петра и Павла; [114] и в одном месте он говорит:[115] «Мы забываем дни рождения мертвых, но день, в который они умирают, мы возобновляем с великой торжественностью»; и еще: «Чью жизнь мы не знаем, их смерть мы празднуем». И Джером замечает:
[116] что по разным странам в честь мучеников назначаются разные времена.
В четвертом веке мощи мучеников вошли в моду. Созомен[117] упоминает о том, что мощи многих святых и мучеников были обретены, перенесены и положены с великим почетом и почитанием. Итак, Амвросий[118] о телах святых Гервасия и Протезия в письме к сестре своей Марцеллине, в котором сообщает о нахождении и перенесении их, а также о сотворенных чудесах; и в заключение: «Соложим святые мощи, внесем их в достойные их храмы и пропразднуем весь день с истинной преданностью». В шестом веке часть дерева креста, на котором был изображен Христос
были найдены распятые и мощи мученика Сергия, как повествует Евагрий.[119] А в четвертом и последующих веках святым посвящались храмы и помещались в них образы с горящими восковыми свечами и лампадами.
5. Папские представления о Limbus patrum, чистилище и молитве за умерших, были приняты задолго до того, как папа Римский был объявлен вселенским епископом. Климент Александрийский во втором веке имел представление, что до пришествия Христа никто не был спасен, а те, кто жил благочестиво, находились в аду; и Христос, придя, пошел туда и проповедовал им, и то же делали Его апостолы; и таким образом они были обращены и спасены; [120] а о месте святых после смерти Тертуллиан, по-видимому, имел такое представление, что они не находились в небесном блаженстве; «Лоно Авраамово, — говорит он,[121] — не небесное, но выше ада; и тем временем доставляет освежение душам праведников до завершения всего при воскресении». И немного позже он говорит: «Лоно Авраамово — это временное вместилище верующих душ». Чистилище было мнением Оригена в третьем веке; он был первым, как говорит Теофил Гейл[122], кто ввел чистилище из платоновской школы в Александрии в церковь Божию и дал большой прогресс всей системе папизма или антихристианства. «Я думаю, говорит он, [123] святые, когда они покидают эту жизнь, остаются в каком-то месте, которое божественное писание называет раем; и как в каком-то месте обучения, в аудитории, если можно так сказать, или в каком-то месте обучения. школа душ, в которой их можно научить всему тому, что они видели на земле». А в некоторых местах он прямо намекает на чистилище; «Несомненно, говорит он, [124] остается огонь, уготованный грешникам, и мы придем к тому огню, в котором огонь испытает дело каждого, каково оно; и, как я думаю, мы должны все приходят к огню, даже если кто Павел или Петр, тем не менее он должен прийти к огню; но такие услышат: хотя бы ты и прошел сквозь огонь, пламя не спалит тебя; но если кто, как Я, грешник, хотя и придет в огонь, как Петр и Павел, но не пройдет так, как Петр и Павел». В другом месте он говорит:[125] «Чей грех таков, что он не прощается ни в настоящем мире, ни в будущем, тот проходит в своей нечистоте одну и другую неделю, и в начале третьей недели он очищается от своей нечистоты». А в другом своем произведении[126] у него есть такие слова: «Каждого из тех, кто имеет нужду в наказании этим огнем, а вместе и в исцелении, он жжет, но не сжигает, у кого нет материи». быть сожженным огню; но он сжигает и сжигает тех, кто строит на здании из действий, слов и мыслей, образно называемом деревом, сеном и соломой». И различные намеки такого рода имеются у него и в других частях его сочинений. Лактанций в четвертом веке говорит:[127] «Когда Бог будет судить праведных, Он также будет испытывать их огнем: тех, чьи грехи, или по весу, или по числу, преобладали, их коснётся огонь, и будут сожжены, а те, чья праведность и добродетель находятся в полной зрелости, не увидят огня». И немного позже: «Пусть никто не думает, что души подлежат немедленному суду; после смерти они все содержатся в одной общей тюрьме, пока не придет время, когда великий судья совершит суд над заслугами людей». Иероним выражает свою веру в этом вопросе таким образом; [128] «Как мы верим в вечные муки дьявола и всех отрицателей и нечестивцев, так мы верим и в умеренный приговор судьи, смешанный с милосердием, к грешникам и нечестивцам, и все же христианам, дела которых должны быть быть испытан и очищен огнём». Епифаний в том же столетии так передает веру христиан[129] «Мы верим, что Христос пришел дать прощение тем, кто издревле знал Его и не отступил от Своего божества, помыслив, что заблуждения были задержаны в аду; находившимся тогда в мире покаянием; находившимся в аду милостью и спасением». И он придерживался мнения, что молитвы за умерших приносят им пользу, хотя и не устраняют всей вины.[130] И того же мнения придерживался Остин[131], который говорит: «Нельзя отрицать, что души умерших получают облегчение от благочестия живых, поскольку для них приносится жертва посредника или милостыня». производятся в церкви; но они полезны тем, кто заслужил при жизни, чтобы они могли быть полезны им и впоследствии». Подробнее об этом можно прочитать в другом его трактате[132]. В другом месте он говорит:[133] «В древних святых Дух Святой не был таким, каким он является сейчас в верующих, потому что, когда они вышли из мира, они были в аду, и нелепо, что тот, кто уходит отсюда , имея Духа Божия, должен
быть удержанным в аду». И кажется, что в одном месте он [134] дарует чистилище; «То, что что-то подобное совершается после этой жизни, не является невероятным; и так ли это, можно спросить; что некоторые верующие либо находят, либо скрывают некий чистилищный огонь, и чем больше или меньше они любили погибающее добро, тем медленнее или раньше они спасаются». Григорий Ниссен говорит о детях, умирающих в младенчестве: [135]
«Что нам думать о таких, которые так умирают? Увидит ли душа судью? Предстанет ли она вместе с другими перед судом? Предстоит ли она суду тех, кто жил? Получит ли она награду по заслугам? Огнем очистимся, по словам Евангелия, или освежимся новым благословением?» Боэций в шестом веке явно обозначает чистилище; его слова таковы: «Разве нет никаких наказаний после того, как ты оставишь тело мертвым? Ответ таков: да, и действительно великие; некоторые из них, я думаю, подвергаются суровому наказанию, а другие - мягкому чистилищу». Я защищал мнение о чистилище в том же веке.
6. Папистская идея пресуществления возникла у древних еретиков и лелеялась и укреплялась неосторожными выражениями и ошибочными чувствами древних отцов еще до того, как человек греха достиг зрелого возраста. Марк, еретик, живший во втором веке, думал, что он превратил вино в кровь, призывая его,[137] точно так же, как думали бы папистский священник, произнося некоторые слова, чтобы превратить хлеб в тело, и вино в кровь Христа. У Ирен-нас, [138] в том же веке, есть выражение, которое имеет слишком благоприятный аспект этого весьма абсурдного понятия; «Когда чаша смешалась и хлеб преломился, воспринимайте слово Божие, они становятся Евхаристией Крови и Тела Христова». В третьем веке употреблялись фразы о принесении жертвы Христовой и освящении чаши священником; как у Тертуллиана, [139] который назначает управление ужином, принося жертву; и Киприан,[140] говорящий о жертве Господней, совершаемой законным освящением, и об освящении чаши священником; и говорит, что «священник служит в комнате Христа и подражает тому, что сделал Христос, а затем приносит истинную и полную жертву в церкви Богу Отцу». В четвертом веке было использовано несколько неосторожных выражений, как, например, у Афанасия[141], что в мире нет ничего от плоти и крови Христа, кроме того, что ежедневно духовно создавалось руками священников на жертвеннике; и Назианзин,[142] который говорит о некоторых осквернениях кровью алтарей, которые от времени получили свое название самой чистой и бескровной жертвы: и Амвросий часто говорит о совершении мессы и принесении жертвы; и он составил несколько подготовительных к ней молитв и приводит примеры, доказывающие, что
«не то, в чем природа образовала, но то, что освятило благословение, и сила благословения тем больше, чем сила природы, потому что сама природа изменяется благословением». И после многих примеров чудес в Египте он замечает,[143] что «если человеческое благословение могло сделать так много, что мы можем сказать о самом божественном посвящении, где действуют слова Господа Спасителя?» И немного позже у него есть такие слова: «это есть тело Мое; прежде благословения небесными словами назван род, после освящения означается тело Христово, он называет его собственной кровью. сказал, что после освящения она называется кровью. Кирилл Иерусалимский говорит:[144]
«Хлеб и вино Евхаристии до святого призывания Троицы суть просто хлеб и вино; но когда совершается призывание, хлеб становится телом Христовым, а вино — кровью Христовой». Григорий Ниссен говорит:[145] «Хлеб делается телом Христовым посредством освящения; еще немного раньше хлеб был обычным хлебом, но когда тайна освятила его, он делается и называется телом Христовым; так мистический елей; так и вино, хотя и малоценное до благословения, после освящения Духа, то и другое действует по-разному». Ум в другом месте,[146] он говорит: «Я справедливо верю, что хлеб, освященный словом Божьим, μεταποιειτ αι, преобразуется в тело Бога-Слова; ибо хлеб был этим телом, потенциально он был освящен пребывающим в нем Слова, которое обитало во плоти, поэтому хлеб, претворяющийся в этом теле, переходит в божественную силу, через которую теперь и становится равным. по Слову: Это моё тело». Златоуст, живший в пятом веке, кажется, подкрепляет доктрину пресуществления, когда говорит:[147] «Видите ли вы хлеб? Видите ли вы вино?
они идут вместе с остальной едой в туалет? Упаси Бог, чтобы ты так думал, ибо, как если бы воск, брошенный в огонь, уподобился ему, ничего из вещества не осталось; так же и здесь думают, что тайны растворяются в телесной субстанции». В шестом веке, говорит Григорий I, по-видимому, Вечерю Господню называли viaticum; Амвросий, как только он получил его, умер, неся с собой доброе viaticum, как рассказывает в своем житии Паулин. А сам Амвросий говорит,[148] что в свое время Путешественники и моряки носили его с собой. Да, даже в третьем веке его посылали тем, кому болезнь мешала вкусить его; есть даже случай, когда его посылал мальчик, и положить в рот умирающему, после чего он скончался.[149]
Первый пример развращения в крещении, как по форме, так и по способу его совершения, был сделан еретиком Марком и его последователями; который сделал смесь масла и воды и вылил ее на голову.[150] И следующий пример - Новат, который принял крещение на одре больного путем перфузии (как это сделали и клинки), если можно сказать, что он принял его, как замечает Корнелий, тогдашний епископ Рима;
[151] и когда он выздоровел и стал пресвитером, все духовенство и многие из народа сочли незаконным, чтобы такого человека, крещенного таким образом, допустили к духовенству; и такой человек не мог быть пресвитером, по 10-му правилу Нео-совета —
це сареа. Нововведение в отношении этих предметов начало применяться в третьем веке в африканских церквях и во многом преобладало в четвертом благодаря рвению Остина в защиту первородного греха и спасения младенцев, которое, по его мнению, могло без него не спастись. Такое использование миропомазания, изгнание нечистой силы, крестное знамение и другие искажения, введенные ранее, наблюдались в некоторых моих прежних трактатах.[152] Таким образом, мы видим, что основные принципы, из которых состоит папская иерархия, а также основные принципы и обычаи, которые теперь считаются папскими, сохранялись и поддерживались до того, как папы Рима пришли к полной власти, к которой они давно стремились; и которые вместе составляют то, что мы называем папством.

СЛЕДСТВИЕ
Из всего этого следует, что, поскольку не может быть возражений против того, чтобы учение о призывании ангелов и усопших святых называлось папским учением; ни к временному запрету на брак, и к воздержанию от мяса, и к соблюдению различных постов и праздников, называющихся частями папства; ни о том, что доктрины чистилища и пресуществления были папскими, хотя они неоднократно обсуждались и принимались задолго до того, как папа Римский был объявлен универсальным епископом; не может быть никаких возражений против того, чтобы крещение младенцев называли частью и ветвью папства, хотя оно было введено в церкви в третьем и четвертом веках, то есть до того, как римский антихрист достиг своего наивысшего величия; это принцип папистов, основанный на традиции церкви; и они не более согласуются со словом Божьим, чем другие вышеперечисленные принципы, которых они придерживаются. Истина действительно древнейшая; но заблуждение следует за ним по пятам и почти столь же древнее; так что высокие претензии на древность в вопросах веры и богослужения не должны рассматриваться иначе, как только потому, что они имеют соответствующие доказательства и свидетельства Священных Писаний; только им можно доверять безопасность.
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