I.
Новозаветные истоки 

и последующее богословское размышление

1.
Новозаветные  истоки

В Евангелиях и в Посланиях Апостолов мы не находим систематического представления о семи таинствах. Нет даже терминов «таинство», «тайна», с которыми последующее развитие мысли связывало семь основных обрядов христианской жизни. В Новом Завете мы встречаем явные ссылки на таинства Евхаристии, Крещения и Прощения.

Святой Павел в опыте Исхода видит образы Крещения и Евхаристии (1 Кор 10, 1-6а) в общинном, экклезиологическом, освободительном и эсхатологическом контексте. Во Христе эти образы нашли свое окончательное осуществление. В Крещении и Евхаристии верующие приобщаются к смерти Христа, чтобы участвовать в Его Воскресении (см. Рим 6, 3-5.8.11; 1 Кор 11, 24-26).

Марк понимает Крещение и Евхаристию в том же ключе: как приобщение к Христу, к Его земной участи и служению (см. Мк 10, 32-33. 38-39. 43-45). Крещение и Евхаристия являются как раз моментами начала и завершения его Евангелия.

У Матфея Евхаристия и Крещение, становящиеся отправным пунктом миссии, говорят о близости Бога во Христе, Эммануиле, Боге-с-нами. В этом Евангелии большое значение придается также прощению, связанному с опытом общины (см. Мф 18, 21-35) и доверенному апостольскому служению (см. Мф 18, 15-21).

Для Луки Крещение и Евхаристия являются «символами для пути». Евангелие от Луки – это дорога, начинающаяся с Крещения Иисуса и достигающая высшей точки в Иерусалиме – в Тайной Вечери, символе Страстей. И Церковь тоже есть Путь, именно так ее называют в Деяниях Апостолов. Этот Путь начинается тоже с Крещения и достигает зрелости в преломлении хлеба. 

Двенадцать первых глав четвертого Евангелия составляют «Книгу Знаков», которые помогли людям, Никодиму, ученикам и прочим поверить в Иисуса. Тем не менее, заключение этой книги говорит, что, несмотря на совершенные знаки (с символами Вина, Хлеба, Воды, Света), народ не верит, а те, кто верит, еще полны страха и сомнений. 

Знаки, совершенные Иисусом (из которых евангелист выбирает семь) открывают то, что «больше сего» (Ин 1, 50): они - знаки славы Иисуса ( вторая часть Евангелия и называется «Книгой Славы», которая, парадоксальным образом, открывается рассказом о Страстях и смерти на Кресте). Крест – момент прославления Христа, поскольку в нем полностью явлена любовь Бога. Среди знаков, которые совершает Иисус, есть те, которые ясно связаны с Крещением: Иисус Сам крестит, тексты говорят о Крещении Духом (см. Ин 1, 33), о необходимости рождения от воды и Духа (см. Ин 3, 5.16-17); а также с Евхаристией: умножение хлебов, которое Иисус явным образом связывает со Своей плотью, но основой которого тоже является Дух (см. Ин 6, 63). Именно Дух сообщает действенность и смысл этим символическим действиям, и именно на Кресте Иисус передает (нам) Дух (см. Ин 19, 30.34-35).

Итак, в Новом Завете мы встречаем очень явные ссылки на Крещение и Евхаристию как на символические действия участия в жизни Христа и в Его пасхальной тайне. Существуют, хотя и не такие явные, намеки на Прощение. И потом, гораздо менее ясные (в таинственном и ритуальном смысле) намеки на другие таинства, хотя их все же можно найти. Во всяком случае, там не говорится явно о «таинствах», и уж конечно, о том, что их семь.

2.
Апостольская Церковь и Церковь Отцов. Mysterium и sacramentum
Взгляд, который мы встречаем в апостольской Церкви, подобен тому, что мы видели в Новом Завете. Первые документы Церкви, такие, как Дидахе, Послание Варнавы и Апостольское Предание Ипполита, понимают Крещении и Евхаристию как некое целое и как обряды начала христианской жизни: Крещение и первое Причастие совершаются после длительного катехумената и моральной подготовки. Кроме того, мы находим явные ссылки на еженедельную Евхаристию как на главную пищу христианской общины.

Мало-помалу, к III и IV векам для определения этих реальностей выработались богословские категории. Их два: mysterium  на Востоке и sacramentum на Западе.

Восточное mysterium меньше сосредоточено на богословском определении  и больше – на переживании тайны Христа и участии в ней. Тем не менее, это предание использует платоновские категории понимания: чувственно воспринимаемые реальности являются образами подлинной умопостигаемой реальности (платоновские идеи). Mysterium проявляет отношение между образом и Божественным архетипом. Это спасительное действие Бога во Христе, а обряды христианского посвящения (крещение и Евхаристия)  – образы  mysterium и поэтому сами называются mysterios, поскольку вводят человека в тайну, которую можно постичь только верой. Этот термин применяется и к Церкви, являющейся образом небесной Церкви.

Впоследствии этот термин распространяется на другие моменты церковной жизни. В V и VI веках он используется для обозначения крещения, Евхаристии, миропомазания, рукоположения, монашеского пострига, похоронного обряда для тех, кто умер праведно, и т.д.

В конце концов, под латинским влиянием, в Восточных Церквах утвердилось то же число таинств: семь.

Sacramentum – это термин, которым в III веке переводили греческое mysterium. По-латински sacrare означает посвящать человека или предмет Богу. Это слово используется и  в мирском смысле с двойным значением: это сумма денег, которые вносили в качестве залога при судебных тяжбах, и клятва солдата или сторон, заключающих договор. Именно в этом смысле Тертуллиан использует это слово, говоря о Крещении: неофит вступает в militia Dei. Для Евхаристии и брака он тоже использует этот термин, но уже в значении mysterium, участия в тайне Христа.

Святой Августин (ум. В 430) принимает предшествующую традицию и толкует ее, исходя из своих платоновских категорий: sacramentum – это signum rei sacrare, знак священной реальности. Знак указывает на реальность, которую означает и которая гораздо больше самого знака. Однако вся реальность понимается как знак подлинной реальности, которую нельзя увидеть непосредственно. Невидимое Бога можно постигать через Его дела. Подобно тому, как слово означает реальность, которую оно упоминает, мир  является знаком и выражением Слова Божия. Мир воспринимается как Божественный язык. Поэтому знак есть нечто, вещь (res), которая вызывает в уме человека образ другой вещи, а когда эти «знаки  принадлежат Божественной реальности, они называются таинствами”.

Для Августина самым насыщенным знаком является слово; поэтому материальный элемент таинства (хлеб, вино, вода, масло…) еще не представляют собой сакраментального знака; они должны быть дополнены знаком Слова, которое этот элемент объясняет. Только тогда знак становится действенным. Поэтому таинство – больше, чем знак: оно включает в себя единство знака и слова.

Святой Августин не уточняет числа таинств, однако находит в Ветхом и Новом Завете очень большое число их (он упоминает более чем о 300).

Последующее предание воссоединяет обе перспективы, восточную и западную, mysterium и sacramentum. Так, Папа Лев Великий (440-461) размышляет об обоих понятиях вместе: mysterium-sacramentum, что свидетельствует об эквивалентности обоих терминов. Этот единый термин mysterium-sacramentum означает религиозную тайну, открывающуюся в истории Спасения и находящую вершину своего выражения во Христе. Этим двойным термином обозначаются: символы и обряды Ветхого Завета; культ Церкви, совершающей «тайны» спасения, актуализируя их и делая действенными; богословское учение.

Тем не менее, каждый из терминов подчеркивает свои оттенки: mysterium говорит о таинственном и сокровенном, об означаемой реальности, о Боге и Его бескорыстном действовании на благо человеку; sacramentum подчеркивает аспект знака,  в котором воплощается  mysterium, хотя именно благодаря последнему знак является действенным.

Итак, в первые века истории Церкви мы видим:

- Приоритет практики над систематическим размышлением: Церковь сначала празднует, а затем осмысливает и размышляет. В размышлении же особое внимание обращается на христологические, экклезиологические и пневматологические аспекты, а не собственно таинственные.

- Центральное место Крещения-Миропомазания и Евхаристии. Постепенно обозначаются также прощение грехов и Священство.

- Таинства делают зримой благодать, тайну спасения, однако (у Тертуллиана) выражают также ответ веры и ответственность, которую берет на себя человек.

3.
Последующее богословие таинств до сегодняшнего дня

С течением времени богословское размышление над таинствами становится более связным и точным: начинают говорить о числе таинств, о том, каково их действие, об определении таинства в целом. Однако это развитие мысли в чем-то ограничивает богатство, которое, хотя и в менее систематической форме, мы находим в первые века: постепенно теряется идея mysterium и символическое понимание таинства.

Уже в начале XI века понятие знака отделилось от измерения тайны. Беренгарий Турский (ум. В 1088) разделяет знак и обозначаемое: таинство – это знак священной реальности, как и у Августина, но обозначаемое не присутствует в знаке реальным образом. Этот взгляд имел особые последствия для понимания Евхаристии. Позиция Беренгария (или та, которая ему приписывается) породила сильнейшую обратную реакцию. Стали появляться размышления о действенности знака таинства, что привело к утрате символического измерения: Христос, говорили теперь, не только присутствует в знаке таинства, но присутствует в нем истинно (это имеет особенное значение для Евхаристии).

Эта реакция привела к подчеркиванию таких аспектов, как освящающее действие и учреждение таинств. Что касается действенности, утверждается, что действует в таинстве Бог (ex operе operato) и что благодать не зависит от человека, который ее принимает, хотя этот последний не должен лично препятствовать ей. Несмотря на то, что субъективное расположение и открытость не являются причиной благодати, все же, если они отсутствуют, человек не получает благодати, которую таинство само по себе сообщает.

С возвращением аристотелевской философии уже в раннее Средневековье начинают говорить о таинстве как о причине благодати.

Мало-помалу, уже в XII веке, по соображениям символического свойства начинает определяться число таинств: 3+4 (синтез неба-Троицы и земли с ее четырьмя первоэлементами); семь главных пороков, семь добродетелей (3 Божественных и 4 кардинальных), семь даров Святого Духа. Таинств  тоже должно быть семь.

Святой Фома Аквинский (ум. в 1274) вводит в богословие философию Аристотеля, и это очень сильно влияет на понимание таинств. Они рассматриваются уже не в перспективе тайны (актуализированной и действующей в таинстве), а в перспективе причины. Таинства являются знаками священной реальности для освящения людей:

- действующая причина – это Страсти Христовы;

- формальная причина – благодать и добродетели;

- конечная причина – вечная жизнь.

В качестве знаков таинства:

- воспоминают о прошлых событиях (о Страстях Христовых);

- сообщают благодать в настоящем;

- являются пророчеством будущей славы.

Знак таинства состоит не только из материальной реальности, но и из слова, которое придает смысл знаку, как материя – форме. Однако здесь слово означает, прежде всего, формулу таинства.

Святой Фома толкует число таинств (семь), взяв за отправную точку единственное таинство, Самого Христа, с помощью аргумента соответствия: исходя из биологической жизни и ее основных моментов, он проводит параллель с духовной жизнью.

Учительство Церкви мало-помалу принимало аргументы богословов, и в конце концов сделало семь таинств истиной веры.

Очень важным моментом в размышлении над таинствами был момент кризиса эпохи Реформации. Лютер пересматривает многие аспекты учения о таинствах: число, которое он снижает до двух (Крещение и Евхаристия), действие таинства, которое зависит только от веры принимающего, знак таинства, который он считает чем-то внешним и поэтому отдает приоритет Слову. Кальвин и Цвингли, еще более радикальным образом, рассматривают таинства уже как чисто внешние знаки, не обладающие внутренне присущей им действенностью.

Как известно, ответом Церкви на вызов Реформации стал Тридентский Собор, который заново утвердил и определил учение о таинствах. Собор видит таинства как символы священной реальности и видимую форму невидимой благодати, которые не только внешним образом означают ее, но и действительно сообщают. Таинства начинают в верующем процесс оправдания, питают и упрочивают его, а в случае утраты, восстанавливают.

Кроме того, Тридентский Собор категорично определяет число таинств: их семь, «ни больше, ни меньше», и для этого опирается на самые разнообразные аргументы: Писание, хотя и признает, что там не определяются явно семь таинств, однако утверждает, что для всех них существуют библейские аргументы; Предание; символический аргумент; томистский аргумент. Он признает также, что, хотя все таинства являются таковыми в полном смысле слова, между ними все же есть иерархия достоинства, по которой Крещение и Евхаристия занимают самое высокое место. Наконец, он утверждает, что создателем всех таинств является Христос. Однако это Его авторство понимается широко: речь идет об утверждении, что таинства не являются «изобретениями» Церкви и действительно происходят от Христа, хотя это происхождение более непосредственно для Крещения, Евхаристии и Прощения грехов и более косвенно для других таинств.

Несмотря на вероучительное богатство и открытость учения Тридентского Собора, последующая история стала историей довольно жесткой и негибкой позиции, сделавшей католическую Церковь Церковью таинств в самом материальном и  внешнем смысле, с чисто формальным присутствием Слова (недоступного пониманию народа), с усиливающейся тенденцией к набожному, почти магическому восприятию таинств, якобы дающих благодать почти автоматически,  в самом индивидуалистическом  и пассивном смысле...

Но все же постепенно углубление богословской мысли позволило вновь обрести утраченное, и возникла атмосфера, способствовавшая великому обновлению II Ватиканского Собора.

II Ватиканский Собор предполагал сильнейший новаторский импульс богословского и пастырского обновления в понимании жизни Церкви, а значит, также и таинств. В христологическом и экклезиологическом контексте он утверждает, что Христос – величайшее таинство Бога, а Церковь – вселенское таинство спасения. Таким образом, пониманию таинств был придан экклезиологический и экзистенциальный смысл: они являются выражением таинственного характера Церкви. Помимо этого, устанавливается связь между богословием таинств и его библейскими истоками, а также достижениями и открытиями наук о человеке (антропологией, феноменологией, философией символа и т.д.)

Все это способствовало преодолению того узкого понимания, когда таинства мыслились как некие «административные действия», сообщающие благодать, или как нравственные «обязательства» дисциплинарного типа. Теперь они воспринимаются как «сгустки» христианской жизни, праздничные выражения процесса евангелизации,  в котором Слово и община занимают главное место.
� См. José Cristo Rey García Paredes, Teología fundamental de los sacramentos, Paulinas, Madrid, 1991, cc. 5-94.





