Церковь – таинство общения 

Экклезиология Второго Ватиканского Собора
Второй Ватиканский Собор значительно обновил католическое богословие Церкви (экклезиологию). Значение этого обновления столь велико, что и сам этот Собор зачастую называют экклезиологическим. Догматическая Конституция о Церкви Lumen Gentium стала вторым по времени принятия текстом Второго Ватиканского Собора, однако именно она является самым важным его документом по объему, значению и содержанию. Предыдущий Вселенский Собор (Первый Ватиканский в 1870 г.), будучи прерван войной, не успел довершить свой экклезиологический труд. Конституция Lumen Gentium стала плодом долгой подготовительной работы (особенно – в области библеистики и патристики) и предлагает нам целостное учение о Церкви. Она состоит из восьми глав, сами названия которых уже указывают на экклезиологическое содержание: I. О тайне Церкви; II. О Народе Божием; III. Об иерархическом строении Церкви; IV. О мирянах; V. О всеобщем призвании к святости; VI. О монашествующих; VII. Об эсхатологической природе Церкви; VIII. О Пресвятой Богородице. Другие, посвященные иным вопросам, тексты Второго Ватиканского Собора также носят выраженный экклезиологический характер. Например, в Догматической Конституции о Литургии (Sacrosanctum concilium) богослужение предстает перед нами как таинство молящейся Церкви; а Декрет об экуменизме Unitatis redintegratio  является  развитием  постановлений Конституции Lumen Gentium.

Экклезиологические определения Второго Ватиканского Собора можно назвать «экклезиологией общения»: общения небесной и земной Церкви, общения святых, общения поместных Церквей, общения епископов с их Церквами, общения коллегии епископов с Римским епископом. Одним словом, для Второго Ватиканского Собора Церковь является таинством общения.

Церковь – тайна трóичного общения

«Христос – Свет народам: вот почему сей Святейший Собор, сплоченный во Святом Духе, горячо желает, проповедуя Евангелие всему творению, просветить всех людей лучезарной славою Христовой, отраженно сияющей на лике Церкви» (LG 1). Такими словами начинается Догматическая Конституция о Церкви. В них Собор указывает на то, что слова Символа Веры о Церкви полностью зависят от веры во Христа Иисуса, исповедуемой в этом же Символе. У Церкви нет иного света, чем свет Христов: вслед за Отцами мы можем сравнить ее с луной, которая отражает свет солнца.

Второй Ватиканский Собор оживил католическое богословие Церкви, представив ее в первую очередь как тайну. В католической экклезиологии времен контрреформации о Церкви говорилось чаще всего как о видимом, организованном, иерархическом и юридическом сообществе. Это было вызвано полемикой с протестантами, которые настаивали на невидимой и духовной природе Церкви. Не отрицая того, что Церковь является сообществом, Lumen Gentium отдает предпочтение определению Церкви как таинства: таинства спасения и таинства единства, «образ и способ тесного единения с Богом и единства всего человеческого рода» (LG 1). Подобная тайне воплощенного Слова, она разделяет с Ним Его природу – божественную и человеческую одновременно (LG 8).

Тайна Церкви трóична по самой своей природе. Если тридентская экклезиология порой подчеркивала лишь христологический характер Церкви, Lumen Gentium показывает, что Церковь, «Тело Христово», есть также «Храм Духа». В Символе Веры слова о Церкви находятся в прямой зависимости от предшествующих им слов о Духе Святом. По словам Отцов, Церковь – это место, где «расцветает Дух». И, наконец, Церковь является «Народом Божиим», народом Отца. Конституция вторит прекрасному определению святого Киприана Карфагенского, называющего Церковь «народом, объединенным из единства Отца, Сына и Святого Духа» (LG 4). Троица – прообраз единства Церкви.

Тайна Церкви – это и тайна Царства Божия. Поэтому соборная Конституция обращается к библейским образам Царства небесного, которые святые Отцы относили к Церкви: овчарня, вход в которую – лишь Сам Христос; нива Божия или избранный виноградник; храм, живым камнем которого является каждый из нас, святой Град, горний Иерусалим, непорочная Невеста Агнца. Все эти образы указывают на сокровенную природу Церкви.

Тайна Церкви есть также тайна нищеты: Церковь, состоящая из грешников, является одновременно святой и призванной к очищению. Она не застыла в некоем статичном и оторванном от реальности совершенстве: странница на земле, она «непрестанно следует путем покаяния и обновления», неся через гонения сокрытую покровом тайну свою «до того дня, пока она, наконец, не явится в полном свете» (LG 8).

Где пребывает Церковь Христова?

Только ли к римско-католической Церкви может быть отнесено понятие «Церковь»? Отвечая на этот вопрос, Второй Ватиканский Собор сделал важный с экуменической точки зрения шаг, признав, что Церковь Христова, единая, святая, вселенская и апостольская, о которой говорится в Символе Веры, пребывает (по-латыни subsistit in) в Церкви Католической (LG 8). В первой версии текста употреблялась классическая формулировка (которую мы находим, например, в энциклике Mystici corporis 1943 года), гласящая, что Церковь Христова есть Церковь Католическая. В смене терминологии следует правильно понять намерение отцов Собора. Глагол есть является эксклюзивным; его употребление предполагало, что вне Церкви католической Церковь Христова существовать не может. Выбрав выражение subsistit in, отцы Собора стремились сделать идентификацию не эксклюзивной, а инклюзивной: Церковь Христова пребывает в Церкви римско-католической, но также – с большей или меньшей степенью полноты, и вне ее. Это утверждение разъясняется более подробно Декретом об экуменизме Unitatis redintegratio, в котором восточные Церкви названы Церквами-сестрами, а также признается присутствие целого ряда признаков церковности в протестантских общинах. Разделение христиан мешает проявлению полноты кафоличности.

Нехристиане также «определены принадлежать к Народу Божию» (LG 16) Это понятие предназначенности позволяет Собору мыслить не в категориях «внешнего» и «внутреннего», а включить в Божий Замысел Спасения все человечество и все творение. Во-первых, речь идет об иудейской вере, которая, в отличие от всех остальных нехристианских религий, является ответом на откровение Божие в Ветхом Завете. Во-вторых, это касается мусульман: «спасительный Промысел объемлет и тех, кто признает Творца, и среди них прежде всего мусульман, которые, исповедуя свою приверженность вере Авраама, вместе с нами поклоняются Богу единому, милосердному, Который будет судить людей в последний день» (LG 16).

Церковь – народ Божий

Важно отметить, что прежде, чем заговорить об иерархической структуре Церкви (глава III), соборная Конституция описывает Церковь как народ Божий (глава II). Контрреформатскую экклезиологию часто обвиняли в «клерикализме» – т.е. в том, что она считает Церковью иерархию (Папу, епископов и священников) в отрыве от мирян, и является тем самым не экклезиологией, а иерархологией. Второй Ватиканский Собор обращается в первую очередь к библейскому понятию «народ Божий», распространяя его на всех крещеных. К тому же народу «определен принадлежать» весь человеческий род. Термин «Церковь» (ekklеsia, от греческого глагола ek-kalein – «созывать») в греческом тексте Ветхого Завета обозначает собрание избранного народа пред лицом Божиим, прежде всего – того собрания на Синае, когда Израиль получил Закон и был установлен Богом как Его святой народ. Назвав себя Церковью, первая община учеников Христовых признала себя наследницей ветхозаветной Церкви. В нее Бог «созывает» Народ Свой со всех концов земли. Вернув в употребление выражение «народ Божий», Собор подчеркивает одновременно динамизм Церкви (как странствовавшего в пустыне Израиля) и ее общинную природу, так как этот народ Божий состоит не только из мирян, но включает в себя и духовенство, и монашество, то есть, всех «верных».

Воистину, в этом новом народе Божием все его члены посредством Крещения облечены «общим священством верных»: Церковь является собранием «царей и священников Богу нашему, дабы царствовать на земле» (ср. Откр 5, 10). Второй Ватиканский Собор напомнил о ценности трех призваний каждого крещеного: священнического, обретаемого посредством участия в таинствах Церкви; пророческого, проистекающего из сверхъестественного чувства веры (sensus fidei), которое присутствует в народе Божием и благодаря которому он «не может ошибаться в вере» (ККЦ 92) и царского, знаменуемого различными харизмами Духа, получаемыми нами для служения Церкви. Служебное священство епископов и пресвитеров является специфической формой общего священства Церкви.

Коллегиальность

После описания природы Церкви догматическая конституция переходит к рассмотрению ее устройства и иерархического строения. Одним из важных слов в этой области стало напоминание о ценности епископата, тáинственную природу которого подчеркивает Lumen Gentium. Дособорная экклезиология утратила память об этой тáинственной природе. Епископским посвящением сообщается «полнота таинства Cвященства». Из этого «высшего священства» епископов, которые замещают в своей епархии Самого Христа, проистекает их обязанность освящать народ Божий, учить его и управлять им (LG 21). Напоминание об этой ценности епископства уравновешивает контрреформатское богословие Церкви, сосредотачивавшего свою рефлексию на пресвитерах.

Новое обретение понимания тáинственной природы епископата проявляется также в привлечении внимания к коллегиальности Церкви (LG 22). Первый Ватиканский Собор способствовал усилению роли первенства Римского Папы, но из-за начала франко-немецкой войны не успел принять решения о епископате. Первый Ватиканский Собор указывает на то, что Папа, епископ Рима и преемник апостола Петра, есть «постоянное и зримое начало и основа единства как епископов, так и множества верных». Lumen Gentium дополняет это определение, напоминая, что также и каждый из епископов является «является зримым началом и основой единства в своей отдельной Церкви» (LG 23). Таким образом, Второй Ватиканский Собор уравновешивает учение Первого Ватиканского Собора, подчеркивая, что епископский чин по природе своей «коллегиален». Необходимо отметить, что этому в значительной степени способствовали библеистические исследования, посвященные «коллегии двенадцати апостолов», и знакомства католических богословов (в частности доминиканца Ива Конгара) с православной идеей соборности, развитой в особенности русскими богословами.

В стремлении уравновесить учение Первого Ватиканского Собора, подчеркивавшего вселенскость Церкви, Второй Ватиканский Собор напоминает о важности поместной Церкви. Если тридентское богословие представляло поместные Церкви как частные проявления вселенской Церкви, ей подчиненные, то Lumen Gentium утверждает, что Церковь Божия по преимуществу проявляется именно в поместных Церквах и через них (in quibus et ex quibus) (LG 23). Смена терминологии указывает на новый подход: местная Церковь называется отныне не «частью» (pars) вселенской Церкви, но ее порцией (portio), в полноте являющей целое. Попробуем пояснить это при помощи образа: как каждая частица Евхаристии содержит полноту Тела Христова, так и каждая поместная Церковь являет полноту сущности Церкви Божией. «Церковь Христова воистину наличествует во всех законных местных собраниях верных: именно они, сплоченные вокруг своих пастырей, и называются в Новом Завете Церквами... В этих общинах, хотя зачастую они малы, бедны или пребывают в рассеянии, присутствует Христос, силою Которого объединяется единая, святая, кафолическая и апостольская Церковь» (LG 26). Стремление усилить поместные Церкви проявляется и в создании «епископских конференций», «дабы коллегиальный дух осуществлялся в конкретных делах» (LG 23). Все это свидетельствует о стремлении Собора подчеркнуть то, что можно назвать «экклезиологией общения», говоря скорее о ценности поместной Церкви, нежели об «экклезиологии вселенскости». Эта экклезиология общения очень близка евхаристической экклезиологии русских богословов ХХ века,  для которых полнота Церкви осуществляется в народе Божием, собранном вокруг своего епископа для совершения Евхаристии. 

Священники являются помощниками епископа в служении народу Божию. Важное решение Второй Ватиканский Собор принял относительно третьей степени служебного священства – диаконата. Собор возродил в латинской Церкви постоянный диаконат и допустил к этому служению женатых мужчин. Эта степень всегда существовала в латинской Церкви, но превратилась, к сожалению, лишь в этап на пути к рукоположению в пресвитеры. Постоянные диаконы служат народу Божию «диаконией» литургии, проповеди и благотворительности в общении с епископом и пресвитерами.

Миряне: всеобщее призвание к святости

Впервые в истории Собор Католической Церкви заговорил о мирянах. Если ранее они определялись через отрицание (миряне – это не священнослужители и не монашествующие), то Lumen Gentium наконец дал им положительное определение: миряне – это члены народа Божия, участвующие благодаря благодати Крещения в священническом, пророческом и царском служении Христа. Особое призвание мирян, проистекающее из их жизни в мире, – это его освящение – consecratio mundi: «они призваны Богом к тому, чтобы, исполняя свои обязанности, ведомые духом Евангелия, наподобие закваски они содействовали освящению мира как бы изнутри и таким образом, в первую очередь свидетельством своей жизни, излучали свет веры, надежды и любви, являя Христа другим людям» (LG 32).

Каждый член народа Божия призван к святости (гл. V). Вопреки распространенному мнению, святость – это удел не только монашествующих, существует «всеобщее призвание к святости», которым всякий крещеный призван уподобиться Христу силой Духа Святого. Святость проявляется в различных формах. Она требует от нас не совершения внешних подвигов, превосходящих наши возможности, а достижения совершенства в том состоянии, в каком человек находится: священника – в священстве, супруга – в супружестве, родителей – в их любви к детям. Больные, здоровые, женатые и неженатые, работающие и неработающие – все призваны к достижению святости не вопреки своим обязанностям, а благодаря их исполнению. Евангельские советы нищеты, целомудрия и послушания относятся не только к монашествующим, но и ко всем христианам.

Говоря о монашествующих, Второй Ватиканский Собор напоминает, что монашество не «промежуточное состояние» между священнослужителями и мирянами, а включает в себя и тех, и других. Монашествующие неотделимы от поместной Церкви, в миссии которой они принимают активное участие. Зародившись на Востоке в первые века христианства, монашество отличается от остальных форм христианской жизни и в плане поклонения Богу, и публичным исповеданием евангельских советов, а также братской жизнью в общине и особым свидетельством о единстве Христа и Церкви. Соблюдением трех обетов – нищеты, целомудрия и послушания – монашествующие прообразуют эсхатологическое Царство Божие. Все монашествующие призваны помогать епархиальному епископу в его пастырском служении. Созидание и миссионерское развитие Церкви с самого начала было бы невозможно без присутствия в евангелизации монашества во всем его многообразии.

Sancta sanctis (святая святым)! Церковь – общение святых

Церковь – это «общение святых»: это выражение касается, прежде всего, «святых вещей» (sancta) и особенно – Евхаристии, в которой «изображается и осуществляется единство верных, составляющих одно тело во Христе» (LG 3). Эти же слова означают также общение «святых людей» (sancti) во Христе, благодаря которому дела и страдания каждого члена Церкви касаются всех остальных. «Святая святым», – то есть святые вещи для святых людей, – возглашает предстоятель в литургии восточного обряда, вознося Святые Дары над алтарем перед причащением: верующие (sancti) питаются Тела и Крови Христовых (sancta), дабы возрастать в общении Духа Святого (koinonia) и сообщать его миру.

Церковь, будучи одновременно земной и небесной, включает в себя людей, находящихся в трех состояниях: «одни странствуют по земле, другие, окончив эту жизнь, очищаются, третьи же, прославленные, созерцают ясно Самого Триединого Бога, как Он есть» (LG 49). Таким образом, в Церкви вместе с нами находятся также усопшие в мире Христовом: наша молитва может не только помочь им, но и сделать более действенным их заступничество о нас самих. Особое место в Церкви составляют святые, которые ходатайствуют за нас пред Богом; общение с ними соединяет нас со Христом (LG 50).

Предпоследняя глава догматической конституции называется «Об эсхатологической природе странствующей Церкви…»: в ней Собор подчеркивает, что Церковь не статична, что она постоянно движется по пути своего земного странствия. Конечно, Церковь уже сейчас прообразует эсхатологические времена; и в то же время она устремлена к этим последним временам, движется к ним.
Богородица – икона эсхатологической  Церкви

Вся последняя глава догматической конституции посвящена Богородице. Включив в экклезиологический текст рефлексию о Матери Божией, отцы Собора стремились показать, что Матерь Божия неотделима от тайны своего Сына и Его Тела, Церкви. Эта глава, собственно, так и называется: «О Пресвятой Богородице Деве Марии в тайне Христа и Церкви». Хотя Богородица и была искуплена особым образом, Она не перестала быть членом Церкви, в которой занимает первое место. Раба Господня, Она не соискупительница, но активная сотрудница Спасения благодаря своему послушанию воле Божией и материнскому заступничеству за род человеческий. Вот почему во время Собора Папа Павел VI признал Ее «Матерью Церкви».

Блаженная Приснодева Мария – прежде всего образ Церкви. Она предвосхищает и олицетворяет собой Церковь, которая, подобно ей, есть Дева и Мать, одновременно страдающая и прославленная. Богородица – икона эсхатологической  Церкви.
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