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История и культура Византии

Основные вопросы:

1. Периодизация истории Восточной Римской империи.

2. Особенности социально-экономического и политического развития.

3. Православная духовность, античное наследие и художественная культура Византии.
1. История Византии является прямым продолжением античной истории. Такого названия, как «Византия», это само государство не знало, как и не было его в поздней античности и средневековье вообще. Данное название вскоре после гибели этой державы появилось в итальянской исторической литературе эпохи высокого и позднего Возрождения (середина XV – XVI вв.), уже после завоевания его территории турками в 1453 г. Это государственное наименование с тех пор в истоической науке закрепилось за Восточной Римской империей, которая в течение всей своей истории, в том числе и после падения Рима в 476 г., продолжала себя называть Римской империей (Империей Ромеев, т.е. Римлян). Константин I Великий, ставший римским императором в 313 г. подписавший Медиоланский эдикт о даровании равных прав христианству с другими религиозными культами, в 337 г. построил новую столицу Римской империи на месте небольшого городка Византий, расположенного на европейском берегу пролива Босфор, которая получила название по его имени – Константинополь (турки его называю Стамбул). С этого времени и началась история нового государства – преемника Рима, которая продолжилась в 395 г. разделением империи между преемниками императора Феодосия I Великого. Аркадий стал императором Восточной империи со столицей в Константинополе, а Гонорий – Западной империи со столицей в Риме. После падения Западной Римской империи в 476 г. Восточная Римская империя просуществовала немногим меньше тысячи лет до 1453 г. В ее истории выделяются следующие периоды, делящиеся на этапы:    
I. IV – IX вв. Ранневизантийский период, его этапы: 
1) IV  - начало VIII в. 313 – 395 гг. Время I (325 г., Никея) и II (381 г., Константинополь) Вселенских Соборов, тринитарные споры и окончательная формулировка догмата о Боге-Троице. Христологические споры. 395 г. – разделение Римской империи на Западную и Восточную между преемниками императора Феодосия I Великого – Аркадием на Востоке и Гонорием на Западе. Время III – VI Вселенских Соборов (соответственно III – 431 г., Эфес; IV – 451 г., Халкидон; V - 553 г., Константинополь; VI – 681 г., Константинополь). Утверждение догматов о Богочеловечестве Иисуса Христа; 
3) VIII – середина IX в. Иконоборчество и борьба за сохранение иконопочитания. VII Вселенский Собор 787 г. и Поместный Собор 825 г.

II. IX – XII вв. Средневизантийский (классический) период. Время расцвета Империи, торжества церкви, расцвета православной культуры (Македонский Ренессанс IX – 1-й пол. X в. и Комниновский Ренессанс XI в.). 

III. XIII – XV вв. Поздневизантийский период: 
1) 1204 – 1261 гг. Разгром Империи крестоносцами, временный упадок; 
2) 1261 – 1453 гг. Восстановление державы после крестоносного разгрома (2-я пол. XIII – нач. XIV вв.) Последний расцвет (Палеологовский Ренессанс – споры исихастов и светских гуманистов мировоззренческой области, расцвет искусства в XIV – XV вв.) и гибель Империи.

2. Восточная Римская империя была, как мы уже сказали, прямым продолжением Рима. Основным отличием от исторического Рима была христианская основа Византии. Сама Римская империя стала постепенно христианизироваться в поздний период своего существования благодаря политике императоров, начатой Константином I Великим.  Наибольшее упорядочение государственной системы произошло  в годы правления Юстиниана I Великого (527 - 656), в связи с принятием главного свода законов Империи - «Кодекс Юстиниана». Кодекс сочетал в себе наследие римского права и влияние церковного канонического права. Этот юридический свод упорядочил структуру власти, территориальное устройство, права и обязанности подданных в зависимости от сословной принадлежности, а его 6-я новелла устанавливала принцип «симфонии» как идеал взаимоотношения Церкви и монархической власти (Священства и Царства). В отличие от позиции римских первосвященников, Церковь не должна была стремиться к политическому превосходству над императором, а, вопреки стереотипу о, якобы, имевшем место подчинении Церкви императорской власти, император не должен был подчинять себе Церковь. Обе власти – духовная и светская – в общественной жизни были необходимыми равноправными началами, существующими и действующими гармонически, взаимно не вмешиваясь в сферы каждой из них, но, одновременно, дополняя друг друга. Власть императора в данном случае выполняла функции административные, законодательные, судебные, оборонные, хозяйственные, финансовые, а также в обязанность императора входило охранение прав и интересов Церкви. Но в то же время император мыслился не просто как политический глава государства, но и как Божий помазанник, т.е. его власть благословлялась Церковью, а над каждым из царей при коронации совершалось миропомазание. Церковь же должна была сохранять чистоту христианской апостольской (православной) веры, нравственно воспитывать народ – подданных императора - в духе благочестия, на основе жизни по заповедям. В сфере Церкви находились и культуротворческие функции, т.к. не только мораль строилась на библейских и евангельских заповедях, но и художественная культура (архитектура, живопись, литература, хоровое пение) развивалась в контексте православного духовного опыта. Церковь также была призвана учить народ верности и почтительному отношению к императору как Божиему помазаннику и державе. Потому не только в Византии. Но и во всех православных странах, особенно в России и Сербии, Церковь уделяла большое внимание патриотическому воспитанию народа во все века существования христианства среди славян. Такие взаимосвязь и взаимное дополнение были необходимы Церкви и Империи еще и потому, что император был православным христианином (если не считать несколько случаев правления императоров-еретиков), а священнослужители (Восточные Патриархи, другие епископы, священники, диаконы, монахи) и верующие – подданными императора.  
Огромное значение преемства от Древнего Рима проявилось в сохранении государственной централизации: история Византии показала уникальный пример среди европейских христианских государств средневековья - отсутствие процессов феодальной раздробленности. 

В экономической области наблюдалась большая роль государства в экономике: подчинение государству крестьянских общин, существовавших вместе с хозяйством аристократов – крупных землевладельцев, ремесла, торговли. Наблюдалась и государственная юридическая регламентация основных сфер хозяйственной деятельности.
3. Священное Предание Церкви – основа византийской культуры. Догматика (система основных принципов вероучения) обрела более точные и четкие формулировки на Вселенских соборах, которых в истории христианства было семь. Литургическое предание (культ, таинства), правила Церкви также приобрели свои завершенные формы в ранневизантийский период. Все это стало возможным благодаря творчеству преемников апостолов и раннехристианских учителей – Святых Отцов IV – IX вв. Среди них можно назвать наиболее выдающимися личностями таких людей, как Афанасий Великий, Василий Великий, Григорий Богослов, Григорий Нисский, Иоанн Златоуст в IV в., Кирилл Александрийский в V в., Максим Исповедник в VII в., Иоанн Дамаскин в VIII в. и др.  Православие и античное философское наследие стали основами византийской картины мира благодаря использованию методов античной философии (Платона, Аристотеля, неоплатоников) для большей четкости и точности в формулировках догматов и в качестве способа донесения Евангельской Истины до сознания представителей позднеантичного и ранневизантийского общества, воспитанного на классическом Греко-римском наследии.  
Одной из задач византийской православной культуры была необходимость научения не только догматическим формулировкам, но и раскрытия понимания назначения человека в контексте христианского вероучения, смысла его жизни.   Идеи обожения и Богочеловеческой синергии и стали основами понимания смысла жизни христианина. Обожение (Θεώσις) раскрывает назначение человека, его окончательную цель: раскрыть в себе образ и подобие Бога, очистить его от греховного осквернения, освятить свою природу – дух. Душу и тело – Божественной благодатью. В этом и состоит содержание понятия «спасение», которое совершил Христос: Бог снизошел до человека (стал человеком), чтобы человека возвысить до Бога (сделать богом по благодати, но не по природе). Так учили Отцы Церкви с древнейших времен и продолжали учить на протяжении всей истории. Но т.к. человеку не по силам самостоятельно достичь высокого духовного состояния, то от него требуется сделать свободный выбор пути ко спасению, а не к погибели. А также добровольно согласовать свою свободную волю с Божией волей, чтобы получить поддержку от Бога действием в человеке (и внутри его – в душе, и во внешних обстоятельствах - жизни ) благодати, т.е. Божественной Энергии. Такой союз Бога и человека на пути ко спасению был назван в православном богословии синергией, взаимодействием, соработничеством в переводе с греческого. Эта Богочеловеческая синергия осуществляется в личном духовном опыте каждого христианина. Духовный опыт включает в себя как участие в общецерковных священнодействиях (Литургия и другие богослужения, Таинства – крещение, миропомазание, исповедь, причастие – Евхаристия, соборование, бракосочетание, священство), так и в опыте личной молитвы. С такой спецификой духовного опыта связаны следующие черты культуры Византии: личностно ориентированный характер византийской культуры, который отличается от западного индивидуализма Нового времени сочетанием с соборностью Церкви и общинностью; особая роль православного монашества в Византии. Монашество, возникшее в Египте в III – IV вв., очень быстро приобрело свои основные черты (три обета – нестяжательство, целомудрие, послушание) и основные формы – отшельничество, полуотшельничество (келлиотство, скит), общежительство. Именно оно оказывало мощное влияние на духовный опыт Церкви, даже на тех ее представителей, кто выбрал путь христианской семьи. Оно всегда воспитывало верующих в духе аскетизма, предпочтения духовного материальному, а также учило правильно строить опыт молитвы. Мистико-аскетический опыт монашества названный исихазмом, основан на аскетических средствах очищения от греха (отказ от греховности, пост, физический труд, самоограничение в естественных желаниях, отсечение своеволия, послушание, покаянные молитвы), внимании и сосредоточенности на словах и духовном содержании молитвы, достижение непрерывного молитвенного делания (умно-сердечное делание молитвы Иисусовой), благодаря чему человек становится способен видеть Божественный свет и напрямую получать от Бога откровения. Этот опыт нарабатываляс в течение всей истории монашества. В поздней Византии, в первой половине – середине XIV в. митрополит г. Фессалоники Григорий Палама вел богословско-философские споры со светскими гуманистами о путях Богопознания и природе Фаворского света – света Преображения Иисуса Христа на горе Фавор, описанного в Евангелиях. И если гуманисты считали. Что это Свет был светом физическим, то Григорий Палама называл его проявлением Божественного действия (энергии) в мире. Потому он, вопреки мнению гуманистов о возможности Богопознания только через природу, т.е. с помощью естественных наук, утверждал, что, хотя и не возможно познавать сущность Бога, но возможно познание Бога, Его свойств в Его Энергиях, что, в свою очередь, возможно в опыте молитвы. 
С Преданием церкви – ее вероучением и духовным опытом – напрямую связана и художественная культура. Литература представлена преимущественно Святоотеческими толкованиями библейских книг или же поучениями догматического и нравственно характера, Житиями Святых, текстами богослужений – образцами утонченной и высокой поэзии, музыка - церковным пением, канон которого в VIII в. разработал Иоанн Дамаскин,  изобразительное искусство - храмовой архитектурой и иконописью. В этих формах искусства осуществилось художественно-смысловое раскрытие и развитие основных принципов Библии и Священного Предания в историческом времени.
Миссия Восточной Церкви за пределами канонической территории Константинопольского Патриархата осуществлялась мирным путем, на основе проповеди и учительства. Одним из наиболее ярких примеров тому может служить деятельность Кирилла и Мефодия в славянских землях (Македония, Моравия, Болгария, Сербия, Причерноморская Русь и – в составе Хазарского каганата - населенный восточными славянами Дон). Тем самым, передав славянам Богослужение и духовную литературу на родном церковнославянском языке, созданном именно в Византии, эта держава сумела оказать колоссальное влияние на культуру сопредельных стран. Наибольшим было значение византинизма для Руси не только в плане формирования исторической русской культуры, но и  «Русской идеи» в Московской Руси и Петербургской России как осознания правопреемства нашего государства от Византии и Древнего Рима, особенно в теории начала XVI в. «Москва – Третий Рим» и последующих, основанных на ней, государственных учений. Таким образом, именно Православие и византийская культура сформировали русскую нацию и ее самосознание и культуру.
