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У статті, приуроченій до 500-річчя від початку Реформації, розглядаються зміст християнського віровчення, роль Католицької церкви і протестантизму у становленні й розвитку Західної цивілізації. Матеріал статті покликаний допомогти вчителеві сформувати в учнів цілісне уявлення про загальний напрямок західноєвропейської історії і може бути використаний на уроках всесвітньої історії від 6 до 11 класів.

Виданий 26 серпня 2016 року Указ Президента України №357/2016 «Про відзначення в Україні 500-річчя Реформації» передбачає великий перелік заходів, серед яких: проведення тематичних наукових конференцій, симпозіумів, круглих столів, семінарів, інших наукових та просвітницьких заходів; здійснення підготовки та випуску наукових і науково-популярних праць, присвячених 500-річчю Реформації; проведення у навчальних закладах тематичних заходів з висвітлення історії Реформації та багато інших. Підстава для такої широкої програми відображена в преамбулі Указу: «З метою визнання вагомого внеску протестантських церков і релігійних організацій в розвиток релігійної, культурної і соціальної сфери України, вияву поваги до їхньої ролі в українській історії та становленні незалежної держави».

Варто, однак, зауважити, що значення непересічної події 500-річної давнини виходить далеко за рамки самої історії «протестантських церков і релігійних організацій» та їх внеску у розвиток України чи й усієї Європи. Ця подія дає привід звернутися до витоків і всієї історії Західної цивілізації, а також її впливу на світовий розвиток. А отже, може (а в рік ювілею – й повинна!) так чи інакше відображатись у вивченні всесвітньої історії у різних класах загальноосвітньої школи.

Сама подія сталася 31 жовтня 1517 р., коли монах-августинець, вчений-богослов, професор теології університету у м. Віттенберзі Мартін Лютер вивісив на дверях місцевої Замкової церкви зарані віддрукований плакат зі знаменитими 95-ма Тезами проти церковного вчення про відпущення гріхів. Цим ученням допускалися індульгенції – звільнення від тимчасових покарань за гріхи, вже прощені Богом у таїнстві Сповіді. Церква начебто мала для цього необхідний запас божественної благодаті, накопиченої завдяки заслугам Христа і святих, але відповідні грамоти продавала за гроші. 

Подібна «торгівля індульгенціями» вже давно викликала обурення вірян, а тепер їй по суті була оголошена війна всередині самої Церкви. Уже в перших Тезах Лютер наголосив: Ісусове «Покайтесь…» означає, що все життя віруючого має бути покаянням. А тому цей заклик не може відноситись до таїнства покаяння, сповіді чи відпущення гріхів священиками. Церква не може звільнити людину від небесних кар, а Папа має право карати (і скасовувати покарання) за порушення лише його власних постанов. Тези заперечували владу Церкви над чистилищем (ідея чистилища стала догматом у Католицькій церкві у ХV ст.), а відтак – її визначальну посередницьку місію у спасінні та надавані нею гарантії небесного виправдання. 

«Виправдання» – це необхідне для спасіння на Страшному суді набуття віруючим «праведності в очах Божих». Та якщо Церква, як виявляється, не виправдовує його перед Богом, то де ж йому шукати виправдання? Лютер дає відповідь: у його власній беззавітній вірі. Але вірі у що? Загальної для християнина віри в спокутну жертву Христа тут замало, як і накопичених ним протягом свого життя «добрих справ». Надію може дати тільки віра в даровану Богом благодать. При цьому навіть сама віра є не свідомою людською дією, а даром Божим. Тобто, «праведність Божа» людині дарується, і дарується для того, щоб вона стала здатною відповідати умові спасіння. А умовою для спасіння виступає повне наслідування (уподібнення) Ісусові-людині, належне знання про якого дає лише першоджерело – Євангеліє. Воно й має стати настільною книгою кожного віруючого. Тоді набудуть сенсу і його «добрі справи». 

Оприлюднення Лютером Тез (а вони були ще й надіслані багатьом адресатам) стало «революційною» подією в християнстві, що ознаменувала справжній поворот у ході європейській історії. А щоб осягнути його суть, спершу треба звернутися до витоків християнської Західної цивілізації, історії утвердження християнства, християнських Святого Письма і Церкви. Пам’ятаючи про цьогорічний 500-літній ювілей, ці питання варто висвітлювати й на уроках історії в 6 та 7 класах. 

Мабуть, найбільш інтригуючим є факт, що в Західній Європі вчення Ісуса Христа стало точкою відліку у створенні Католицької церкви і в усій західноєвропейській середньовічній християнській історії, де ця Церква відігравала роль духовного стрижня цивілізації, а через тисячу років воно ж послужило каталізатором виникнення вже по суті антицерковного реформаторського руху і започаткування в багатьох відношеннях позбавленого церковного впливу новоєвропейського суспільства.  

В обох випадках роль християнства була закономірною. А така його своєрідна історична «різноспрямованість» спонукає нас прискіпливіше придивитись до змісту його «картини світу» і вчення про спасіння, зафіксованих у Святому Письмі. 

Ще понад століття тому видатний німецький соціолог Макс Вебер звернув увагу на ту особливість християнства, що воно не виникло як державний культ, або релігія пригноблених рабів чи звиклих до природних циклів селян, а  від початку було «вченням мандрівних ремісників, специфічно міською релігією за своїм характером і залишалось такою в усі часи свого зовнішнього і внутрішнього розквіту – в античності, в середні віки, в пуританізмі». Саме ця обставина й дозволила йому якнайкраще відповідати духовним запитам міського населення Європи в добу зародження елементів індустріального суспільства в Європі (ХVІ ст.). А в перші століття свого власного становлення й розповсюдження на теренах Римської імперії воно з низки причин завоювало прихильність соціальних низів, а потім і панівних верств та державної влади останньої. 

Звертаючись до наведеної в Біблії картини створення Богом світу (шість днів творіння, його вершина – людина, створена за образом і подобою Божою, наділена безсмертною душею й поселена в райському саду [1 М. 1:1–31], слід зауважити, що згідно з нею Творець не наділив перших людей їхнім власним розумінням світу – вони мали довірятись лише Божій інтерпретації навколишнього світу. Проте він надав їм фактичну свободу вибору: він помістив у тому ж райському саду дерево пізнання добра і зла, щоправда, під загрозою смерті заборонивши їм вкушати з нього плід. 

Спокушені Сатаною й налаштовані зажити власним розумом та «зрівнятись» із Богом, Адам і Єва скористались наданою свободою і зробили доленосний, але невірний вибір: вкусили плід із дерева пізнання. За цей первородний гріх вони й були покарані позбавленням безсмертя, вигнанням із раю, приреченістю чоловіка здобувати хліб свій насущний у поті лиця свого, а жінки — народжувати в муках [1 М. 2:15–17, 3:1–24]. Це покарання, звісно, поширилось і на всіх нащадків Адама та Єви, тобто на все людство. 

Ця старозавітна картина початкової долі людства в книгах Нового Заповіту (нової угоди Бога з людством) доповнюється Божим планом таки спасти людину – найкраще зі своїх творінь. Для цього Бог послав до людей «Сина Свого Однородженого, щоб кожен, хто вірує в Нього, не згинув, але мав життя вічне», «щоб через Нього світ спасся» [Ів. 3:16–17]. Син Божий явився людям як Ісус Христос (Христос по-грецьки месія, спаситель) – Боголюдина, зачата від Бога непорочним зачаттям через Святого Духа і народжена земною Дівою-праведницею Марією. 

Християнська ідея спасіння вчить, що Христос постав Учителем людства. Він кожним своїм словом і вчинком указував людям шлях до відновлення втраченої богоподоби, спасіння на майбутньому Страшному Суді, повернення до раю й безсмертя. Головною на цьому шляху є беззавітна любов до Бога, яка проявляється в любові до ближнього. Прийнявши ж на Голгофі страждання і смерть (власне, прийнявши на себе покарання людей за їхні гріхи, зокрема, за перворідний гріх), Ісус Христос відкрив для всіх людей саму можливість спасіння: «…і кров’ю Своєю Ти викупив людей Богові з усякого племени, і язика, і народу, і люду» [Об. 5:9]. А воскреснувши після смерті й вознісшись на небо, Він наочно показав праведникам і їхній майбутній шлях: «Бо так як в Адамі вмирають усі, так само в Христі всі оживуть, кожен у своєму порядку: первісток Христос, потім ті, що в Христові, під час Його приходу» [1 Кор. 15:22–23].

Але яким шляхом християнин може досягти спасіння? Тут немає численних зовнішніх приписів і заборон, докладно розроблених для подібних цілей східними релігіями. Хоча християнство й визнає Десять Божих Заповідей, повідомлених ще єврейському народові [2 М. 20:12–17], та це лише поширені в більшості релігій загальноетичні установки цивілізованого життя. Христос же на небачену для інших релігій висоту піднімає рівень моральних вимог до людини. Судові (геєні огненній) підпадає не тільки той, хто вб’є, а й «кожен, хто гнівається на брата свого», не тільки той, хто чинить перелюб, а й «кожен, хто на жінку подивиться з пожадливістю» [Мт. 5:21–29]. Ще радикальнішими є вимоги «не противитись злому» («коли вдарить тебе хто у праву щоку твою – підстав йому й другу») та любити «ворогів своїх», благословляти тих, «хто вас проклинає», творити добро тим, «хто вас ненавидить» [Мт. 5:39–44]. Відповідним чином формулюються й заповіді блаженства, що формують образ морального християнина [Мт. 5:3–11]. 

У зв’язку з цим видатний російський письменник Л.М.Толстой зазначав, що людині вказується ніколи не досяжна для неї досконалість, прагнення до якої вона усвідомлює в собі. Їй наводиться ідеал, стосовно якого вона завжди може бачити ступінь свого віддалення від нього: «Люби Бога твого всім серцем, і всією душею твоєю, і всім розумінням твоїм і ближнього, як самого себе. Будьте досконалі, як Отець ваш небесний». 

Інакше кажучи, для спасіння людина в своїх думках і діях має завжди уподібнюватись Ісусові Христові, а для цього – усвідомлювати, осмислювати, оцінювати й переоцінювати практично кожен свій життєвий крок. Тож, як свого часу людина в раю зробила невірний вибір (гріхопадіння), так тепер на кожному кроці вона зобов’язана робити вірний вибір, ціна якого – її спасіння. А цей стан вибору означає стан свободи – тяжкої, вимушеної свободи. Цей тягар відповідальної особистої свободи християнина приковує його увагу до власних дій і помислів і сприяє формуванню в його характері певних індивідуалістських рис та уявлень про індивідуальні зв’язки з Богом. 

Якраз такого роду уявлення, ще нечітко виражені в ранньому християнському вченні, вийшли на передній план у ХVІ ст., коли для цього визріли відповідні суспільні передумови, і вилились у реформаторські вчення Мартіна Лютера та Жана Кальвіна. 

Але до цього саме суспільство мало ще пройти тривалий шлях розвитку, а Католицька церква – вичерпати той потенціал практик і засобів, що гарантував їй на різних етапах всеосяжний вплив на суспільство.

Адже в перші століття після Р.Х. в умовах гострого протиборства з язичництвом та язичницькою ж державною релігією Риму, а також внутрішніх конфліктів між різними течіями самого християнства годі було навіть думати про можливості самостійного вибору віруючими шляхів і способів комунікації з Богом. Навіть після проголошення християнства державною релігією та скликання перших Вселенських соборів християнської Церкви пройшло не одне століття, перш ніж було досягнуто загальну внутрішню єдність Церкви, остаточно затверджено її канон та забезпечено її монопольний вплив на духовне життя суспільства. 

В такий час вона повинна була діяти не як аморфне зібрання єдиновірців, а як ієрархічно побудована організація – на основі ухвалення і виконання рішень. Тут для неї зразком, партнером і конкурентом виступала інша організація – держава. Дуже символічно, що Перший Вселенський собор християнської Церкви, що засвідчив її статус організації, скликав у 325 р. римський імператор Константин І Великий, котрий насправді й очолив її. Пізніше у Східній Римській імперії (Візантійській) імператор вважався намісником Христа і був реальним верховним главою як держави, так і Церкви, що символізувало так звану «симфонію» світської й духовної влади. На заході Європи, де після падіння імперії співіснували єдиний церковний центр у Римі і багато окремих держав, що виросли з варварських королівств, церковна організація внутрішньо міцніла у періодичному протистоянні зі світською владою.

Місія Церкви, крім іншого, полягала в укладенні й оберіганні книг Святого Письма, що склали Новий Заповіт, у формуванні Святого Передання (церковна літургія, іконографія, канони і звичаї Церкви, постанови Вселенських соборів, писання Отців Церкви та Житія Святих)
. А в західному християнстві (Католицькій церкві) – додатково в оновленні й доповненні Передання (Православна церква вважає його завершеним і незмінним), пристосуванні християнського вчення до потреб постійно змінюваного навколишнього світу. 

Варто зауважити, що на все нові запити життя Святе Письмо готових і прийнятних для Церкви відповідей не містило, а Ісус сам говорив: «Моє Царство не із світу цього» [Ів. 18:36]. Зі свого боку, й церковна організація не ризикувала надати мирянам можливість самостійно тлумачити Святе Письмо. Католицька і Російська православна церкви до ХІХ ст. офіційно не дозволяли друкувати Біблію народними мовами. Більше того, Католицька церква забороняла мирянам навіть «володіти книгами Старого і Нового Заповітів», а Папа Пій ІV заявляв: «Ніхто не повинен дозволяти собі читати Біблію по своїй волі». 

Натомість Церква прагнула «вибудувати» життя окремих вірян і всього суспільства відповідно до власних уявлень про шлях до спасіння і свою роль на цьому шляху. Ще в ІІІ ст. карфагенський єпископ Кіпріан стверджував, що «поза Церквою немає спасіння». А в V ст. Августин Блаженний у своєму трактаті «Про Град Божий» обґрунтував концепцію про існування і боротьбу двох небесних градів – Граду Божого (Єрусалиму) та граду впалого янгола (диявола). Їхніми відображеннями і продовженнями є земний Град Божий   (Церква і люди, що живуть «за Богом» ) і земний град впалого янгола (держава і люди що живуть «за людиною»). Так, Авель належав граду Божому, а Каїн – граду диявола. Майбутнє торжество Царства Божого проявиться у злитті земного Граду Божого з небесним і в повергненні диявола та мешканців його земного граду у вічний вогонь. 

Що ж стосується безпосередньо самих людей, то Августин вважав, що град Божий – це спільнота обранців. Адже належність до нього – це наслідок Божої благодаті, дарованої, як і віра, тільки обраним для спасіння. Внаслідок первородного гріха все людство є зіпсованим і безсилим. І лише милістю своєю всемогутній Бог передвизначив окремих людей для спасіння і вічного блаженства, водночас прирікши решту грішників на смерть вічну. 

Хоча Августин під земним градом розумів головним чином державу язичницьку, Церква сприймала ідею двох градів у тому дусі, що держава взагалі може й повинна стати частиною граду Божого, та що задля спасіння тих, хто живе «за людиною», «Тіло Христове» (Церква) має інтегрувати в себе і преобразити «політичне тіло» (державу). Бо, мовляв, тільки Церква передає від Бога віруючим благодать і прощення гріхів. Із часом ледь не всі питання життя суспільства і вірян починали розглядатися через призму спасіння, а відтак – піддаватися «регулюванню» з боку Церкви. Тим часом августинівську ідею Божого передвизначення, особливо передвизначення до гріховності й осуду, Католицька церква воліла ігнорувати, або ж інтерпретувати лише в сенсі Божого «передбачення». 

Щоб забезпечити собі та своїй ієрархії домінування в суспільстві, Церква наважилась внести кілька дуже важливих новацій у догматику. Найбільш резонансна з них стосувалася прийняття в 1014 р. концепції filioque (лат. «і Сина»): формула 8-го члена Символу Віри, що Дух Святий «від Отця походить» була замінена на формулу «від Отця і Сина походить». Виходило, що Святий Дух походив і від Сина Божого – Ісуса Христа – й передавався апостолам, зокрема, Св. Петрові. Водночас адресовані останньому слова Ісуса інтерпретувалися так, що саме на його віросповіданні Він створить Християнську церкву: «ти скеля, і на скелі оцій побудую Я Церкву Свою, – і сили адові не переможуть її. І ключі тобі дам від Царства Небесного, і що на землі ти зв’яжеш, те зв’язане буде на небі, а що на землі ти розв’яжеш, те розв’язане буде на небі» [Мт. 16:18–19]. Оскільки ж Св. Петро став першим римським єпископом (Папою Римським), то особлива святість визнавалася й за всіма його наступниками на папському престолі. Цим обґрунтовувались і вселенський примат Пап у питаннях віри, що де в чому був порівнянним із рішеннями церковних соборів, і їхнє право вносити зміни у віровчення, обрядовість, канонічне право, церковну організацію, і їхня відповідальність за всебічну християнізацію життя в земному граді, у т.ч. регулювання відносин у суспільстві, вплив на суспільну мораль, політико-правові та економічні процеси. 

Таке «корегування» затвердженого Вселенськими соборами Християнської церкви Символу Віри та вивищення Пап над усіма церковними лідерами було абсолютно неприйнятним для Православної церкви, наслідком чого став Великий розкол 1054 р. 

Папа поставав Намісником Христа на землі. А тим часом у католицькому віровченні з’являлись нові (зазвичай засуджувані православ’ям) догмати: про чистилище (місце між раєм та пеклом, у якому душі грішників очищуються); про індульгенції; про непорочне зачаття Діви Марії (народження без гріха Матері Божої); у ХІХ ст. – про непомильність віровчительства Папи з питань віри й моралі. Водночас католицький клір здобував суспільну вищість над мирянами через його обов’язкову безшлюбність, неможливість залишати духовний стан, причащання містичними Тілом і Кров'ю Христовими, тоді як мирян – лише Тілом (причому при євхаристії вживався прісний хліб, а не квасний, як у православних).

Свою пастирську діяльність Західна Церква розгортала в умовах, коли на руїнах Римської імперії виникла ціла низка варварських королівств, а вона залишилась єдиною загальнорегіональною інституцією, котрій ще належало християнізувати войовничі племена переможців-язичників та знаходити спільну мову з місцевими правителями, що не завжди погоджувались із верховенством Папи. Протягом багатьох століть то посилювалось, то затухало взаємне поборювання між Папським престолом і європейськими імператорами та королями. Це послабляло обидві влади, а Церква змушена була виявляти гнучкість у пристосуванні до дуже строкатого в політичному, етнічному, культурному, соціальному, господарському відношеннях середовища, йти на компроміси як із світською владою, так і зі старими звичаями новонавернених вірян. 

Здебільшого їй вдавалося ставити собі на службу збройну силу королів та імператорів, одночасно не допускаючи тих до влади в Церкві (до «намісництва Христового»), оскільки вони не проходили процедуру постригу в чернецтво й не брали на себе відповідних канонічних обов’язків.

За таких непростих умов відбувався процес християнізації суспільного життя, становлення й еволюції християнської Західної цивілізації. Державна влада сприяла йому, насильно навертаючи язичників у християнство. Звісно, Святе Письмо, в т.ч. через його смислову складність, до мирян не доносилось, а практикувалось щонайбільше його коментування та спрощене трактування, максимально наближене до повсякденного життя простих людей. У результаті сама Церква все більше власноруч регламентувала зовнішній бік їхнього суспільного й особистого життя, вказуючи «добрі» й «злі» вчинки, що частково нагадувало практику східних релігій. 

Все оцінювалося й набувало смислів з погляду відповідності християнській картині світу і шляхові до спасіння. На основі цих смислів формувалися поняття й категорії західноєвропейської культури. Вони поширювались на норми римського права, стилі мистецтва, форми суспільного устрою в Європі. Так, наприклад, виникла відома концепція трьох станів у європейському суспільстві. Наявність трьох різних груп населення –  військової верхівки германців-завойовників, підкореного нею селянства з числа місцевого населення чи прийшлих германців, самого католицького духовенства – була переосмислена за зразком Св. Трійці та вчення Отців Церкви про тріадичну ієрархію світу. Уже з кінця ІХ ст. трьома складниками єдиного суспільства називали тих, «хто молиться» (духовенство), «хто воює» (дворянство) та «хто працює» (переважно селянство).

Утім, Церкві не вдалося впровадити в повсякденне життя маси людей євангельський ідеал моральності, що, дійсно, виявився недосяжним орієнтиром. Але в перші століття існування Західної цивілізації, в умовах дуже слабкої економіки і злиденного життя населення, вона змогла частково поширити в суспільстві певні аскетичні настрої. Праця подавалась як покарання за первородний гріх або як засіб спасіння душі. Засуджувались лихварство та стягуваний лихварями за певний час «ганебний процент» (мовляв, часом може розпоряджатися лише Бог), сміх (Ісус у Своєму земному житті жодного разу не сміявся), інтерес до лічби (тільки Бог знає точне число істот і предметів), інтерес до тілесності, обжерливості тощо. Це було непросто, оскільки язичництво до подібних явищ ставилось нейтрально, якщо не позитивно. Не могла вона нічого вдіяти і з укоріненими в традиціях воїнів-германців і закріпленими в їхніх героїчних епосах, піснях, легендах цінностями особистої відваги й мужності, винагороджуваної багатством та престижним споживанням. Тому для збереження своїх позицій у суспільстві Церква була вимушена поблажливо ставитись до далеко не аскетичної поведінки мирян, ігнорування ними євангельських вимог.

Але нові випробування для неї прийшли на початку ІІ тис. від Р.Х., коли ряд технологічних змін у сільському господарстві уможливив зростання виробництва, чисельності міського населення, міських ремесел і торгівлі, а отже, й рівня життя європейців. Пізніше ж поява пороху, компасу, механічного годинника, книгодрукування тощо зумовили справжні революції у військовій справі, мореплаванні, ремісничому виробництві (мануфактури), засобах комунікацій. 

Церква всіма силами намагалася утримати суспільну ініціативу й ідеологічний (духовний) контроль над суспільними процесами. В ХІ–ХІІІ ст. вона була зачинателем хрестових походів до Святої Землі, в ХІІІ ст. створила Святу Інквізицію для розслідування й викорінення єресей та виступила організатором цілої низки жебрущих орденів. Але водночас уже з часів так званого «Відродження ХІІ ст.» фактично потурала публічним обговоренням проблем рахунку й розрахунку (саме з інтересу до підрахунку гріхів і покарань народилась ідея чистилища), позичкового проценту, створення університетів та вивчення в них наук, картографії й астрономії, кулінарії, догляду за тілом, куртуазної любові тощо. Згодом на цьому ґрунті зросло набагато масштабніше Відродження ХІV–ХVІ ст. Художники, скульптори, поети, письменники, музиканти, науковці почали виявляти підвищений інтерес до людини, її земного повсякденного життя, її прагнень та уподобань. Церква й тут пішла на компроміс із новим культурним явищем – гуманізмом, трактуючи людину як найкраще з Божих творінь.  

Це потягло за собою ще глибші зміни. Якщо раніше в європейській культурі звичайна людина оцінювалась із позицій Євангелій і вважалася грішною й гідною зневаги, то тепер уже її дії й помисли, узгоджені з її вірою, поставали прославленням Творця. За М.А.Баргом, «замість так характерної для ортодоксії християнства постійної турботи віруючого про світ вічний, потойбічний у світобаченні гуманістів на першому плані опинилось ні з чим не порівнянне прагнення людини до земної, прижиттєвої й посмертної слави. І як наслідок, замість смиренного очікування смертної години – заклик до діяльного протистояння смерті». 

У європейській історії нового часу, що за шкільною програмою починає вивчатись у 8 класі, фактично в усіх сферах суспільного життя на передній план виходить їхня світська сторона. Релігійні чинники згадуються переважно у зв’язку з релігійними війнами ХVІ–ХVІІ ст. (між протестантами і католиками). Та чи означає це, що в нові часи Західна цивілізація так чи інакше порвала з релігією і взагалі вийшла з-під впливу християнства? Зовсім ні. В ряді відношень вплив релігії на суспільство якраз посилився. Але він набув нових, не настільки явних, як раніше, форм, оскільки був зумовлений перенесенням осердя релігійності індивідів із публічної площини у внутрішньо-психологічну.

Це було наслідком швидкого зростання міст, розвитку ремісничо-мануфактурного виробництва і загальнонаціональної торгівлі за сприяння абсолютистської влади, що шукала угод із містами. Індивідуальні успіхи бюргерів, їхнє спілкування «за інтересами» завдяки появі преси (книгодрукування) по-новому перебудовували життя цілих країн. Церковна структура, що відносно успішно регулювала життя аграрно-феодального суспільства, була мало спроможна опанувати ці нові процеси. Наростало роздратування цілою низкою її практик, особливо ж продажами індульгенцій і претензіями на посередництво в отриманні Божої благодаті. Адже тепер розширилось коло освічених людей, у них з’явились нові економічні, соціальні, національні й політичні устремління, вони розчарувались у церковній ієрархії, а передусім люди відчували справжній духовний голод. 

Ось тут і відіграло свою роль уже вказане Вебером походження первинного християнства як специфічно міської релігії, релігії мандрівних ремісників, що тією чи іншою мірою була закріплена у Святому Письмі, а також у вченнях Отців Церкви. Не випадково видання на зламі ХV–ХVІ ст. 11 томів творів Августина Блаженного (по 200 примірників кожного тому) дало поштовх формуванню реформаторської думки. Релігійні мислителі Лютер, Цвінглі, Кальвін головну увагу звернули не на його вчення про Град Божий, взяте на озброєння й по суті абсолютизоване Католицькою церквою, а на вчення про благодать і передвизначення, покладені тепер в основу лютеранства і кальвінізму. Обидва напрямки вимагали усунення Католицької церкви від посередництва між вірянином і Богом.

За Лютером, у Євангелії про таке посередництво не йдеться. Для вірянина, що глибоко усвідомлює власну гріховну природу, лютерівська концепція спасіння «однією тільки вірою» включає в себе з’єднання надрозумного уповання на даровану Богом благодать із «новим відчуттям життя» – безумовною націленістю на добро. Така націленість веде до того, що будь-які людські дії, навіть найпростіші (родинні обов’язки, служба, праця), набувають значення повноцінних морально-релігійних звершень. Тобто, благодать Божа виправдовує заради Христа через одну віру, без добрих справ, у той час як віра вже рясніє добрими справами. З цієї «подачі» Лютера в протестантських країнах закріпився новий мовний феномен: рід професійних занять позначається урочистим терміном «покликання» незалежно від їхнього змісту. Безкорислива скерованість на добро означає, крім іншого, самовідданість і результативність у праці на будь-якому, «великому» чи «малому», поприщі, незалежно від ступеня задоволення житейських потреб. Це була нова трудова й господарська етика, невідома попереднім епохам. Революційне значення мала й лютерівська ідея «всезагального священства»: усі віряни рівні перед Богом, не може бути вивищення кліру над мирянами, станова й політична нерівність винайдена людьми, а не встановлена Богом, віряни можуть і повинні самі читати Біблію, а для богослужінь (проповідей) обирати пастора в своєму середовищі з числа найбільш освічених. Щоб кожна людина могла звіряти свої дії зі Святим Письмом, Лютер переклав Біблію німецькою мовою й надрукував її масовим тиражем. 

Після спроби Церкви відлучити Лютера з протестом проти її дій виступили німецькі князі (1529 р.), через що новий рух отримав назву протестантизму. Багато князів підтримували Лютера, оскільки його вчення виводило їхню владу з-під папського контролю і зміцнювало їх авторитет у національних державних утвореннях. З іншого боку, такі ідеї Реформації (Лютера та Т.Мюнцера) як «всезагальне священство» (рівність), виборність проповідників тощо були взяті на озброєння учасниками Селянської війни в Німеччині в 1524–1525 рр.

Ще радикальнішою течією в Реформації став кальвінізм – учення женевського архієпископа Жана Кальвіна. Його стрижень становила ще одна августинівська ідея –абсолютного передвизначення кінцевої долі людини: Бог визначив своє рішення щодо даної людини на Страшному Суді ще до її народження, і вона вже нічого не змінить, що б для цього не робила, як не змінить нічого й Церква. Ця ідея пронизувала й учення Лютера про виправдання вірою, але у Кальвіна, зокрема, в праці «Настанова в християнській вірі», набула більшого фаталізму: істинна віра, страх Божий, молитва мають значення лише для окремих людей – Божих «обранців». Але про обраність ніхто не знає. Тож перед «страшкою невідомістю» людської долі, перед Божою «незбагненністю» всі люди рівні. Вони мають рівне право на надію й виправдання вірою, а тому повинні якнайкращим виконанням своєї справи й обов’язку, абсолютною працьовитістю, чесністю «перебувати в покликанні своєму» – єдиній формі служіння Богові на землі. Якщо Лютер виступав за підпорядкування церкви державі, то Кальвін скоріше виступав за теократичну державу з доволі жорсткими порядками. 

Як бачимо, мала місце свого роду спадкоємність між ученням Августина і вченнями лідерів Реформації. Але августинівські ідеї отримали «продовження» в зовсім нову епоху у соціально й економічно доволі розвиненому європейському місті серед освічених бюргерів-християн, що вже усвідомлювали свої індивідуальні інтереси в господарській, політичній, культурній тощо сферах та шукали для цього духовного обґрунтування, яке б, однак, не випливало з уже достатньо дискредитованої церковної практики. 

Відповідно, й довготермінові наслідки поширення цих ідей у суспільстві виявились іншими, ніж ті, що, за логікою, можна було б очікувати на тисячу років раніше. Так, думка про абсолютну передвизначеність долі людини мала б підірвати її життєву й суспільну ініціативу. А тепер вийшло навпаки. Протестанти, особливо кальвіністи, почали демонструвати надзвичайно високу трудову й підприємницьку активність, прагнучи до постійного успіху в земному житті. Вони обмежували власне споживання, а всі доходи вкладали в нове виробництво. Макс Вебер, автор знаменитої книги «Протестантська етика і дух капіталізму», відзначав, що якраз їхня діяльність заклала духовні основи європейського капіталізму. Чому? Вірянин понад усе хоче знати свою кінцеву долю, і в усьому, що з ним відбувається, шукає докази своєї обраності. Вірить, що праведність його життя та успіхи в його праці за покликанням вже слугують доказами обраності. Це й мотивувало підприємливість та трудову самовіддачу протестантів. При цьому успіх не міг бути тимчасовим, а мав ставати щоденним, постійним. Тому, наприклад, протестант-підприємець, заробивши якийсь гріш, знову вкладав його у справу. 

Водночас, у своєму прагненні успіху він не міг залишатися байдужим до всіх сфер суспільного життя, що так чи інакше впливали на господарські справи. Так, він жадав появи нових технологій у виробництві та зняття митних та ін. перешкод у торгівлі. Він був кревно зацікавлений у тому, щоб держава і чиновництво, тобто сфера політики, формувалися й діяли сприятливо для розвитку господарства. Він потребував, щоб і правова система допомагала підприємництву. Йому та його нащадкам із часом усе більше були потрібні нові досягнення в освіті, науці, охороні здоров’я, мистецтві тощо. І він або сам брав участь у формуванні відповідних підсистем у суспільстві, або активно підтримував зміни в них. 

Поступово приходило в рух і ставало динамічним усе суспільство. І хоча «першодвигуном» цієї суспільної активності протестантів був релігійний чинник (особиста надія вірянина на спасіння), вона мала проявлятись і проявлялась у суто мирських справах, де смисли людського спілкування не мали релігійного наповнення. Саме тому зароджувались і розвивалися вільні від релігійного впливу суспільні підсистеми економіки (ринкового характеру), політики (демократичного змісту), виробництва (індустріального типу), права, освіти, науки, мистецтва тощо. Саме через відсутність у них християнського забарвлення ці функціональні системи з часом (у ХІХ–ХХ ст.) поширились і в незахідних регіонах світу. 

А в ХVІ–ХVІІІ ст. вони закріплювались у європейських країнах, де поширився протестантизм, передусім у північній частині континенту. Там їх становлення нерідко супроводжувалося війнами з релігійним підтекстом та революціями. У ХVІІІ–ХІХ ст. ці системи вже пускали коріння в католицьких країнах. У переважно католицькій Франції сформувалася нова і впливова світська культура Просвітництва, а Велика французька революція 1789 р. і Наполеонівські війни початку ХІХ ст. стали відправним пунктом у відповідній системній перебудові всього континенту. Відповідний матеріал вивчається вже в курсі всесвітньої історії за 9-й клас.

Важливу роль у становленні нових систем відігравало книгодрукування (преса) народними мовами. У період зміцнення протестантизму тільки Біблій було видано 500 млн. примірників. Одночасно меншими комерційними тиражами (часто в кілька сотень чи тисяч примірників) видавалися книги з науки, філософії, політики, права, економіки тощо, а ще більше – твори художньої літератури. У галузях, що становили інтерес для різних груп читачів, вони створювали внутрішнє інформаційне поле, формували смисли і стандарти поведінки читачів, їхню культуру. В результаті, як пише В.Мак-Ніл, «юристи, лікарі, теологи, математики, вчені, письменники та інші фахівці виробляли свої власні погляди на життя, і їх все менше й менше турбувало питання про те, наскільки їхня професійна діяльність відповідає якомусь загальному розумінню світу».

Якщо в Старому Світі протестантизм конкурував із католицизмом, а боротьба нових і старих суспільних структур на певний час закінчувалась компромісами й утворенням якихось «гібридних» структур, то в Північній Америці основи суспільства закладалися переважно переселенцями-пуританами з Англії практично з нуля. Особливо це стосується колонії Плімут, утвореної 102-ма пуританами-кальвіністами, що в 1620 р. прибули в Америку на кораблі «Мейфлауер». Через навігаційну помилку «батьки-пілігрими», як їх називають, випадково висадились на неосвоєній території нинішнього штату Массачусетс. Глави сімейств 21 листопада 1620 р. підписали т.зв. «Мейфлауерську угоду». У ній вони зобов’язалися заснувати колонію та «створювати і формувати такі справедливі й однакові для всіх закони, ордонанси, акти, встановлення та заклади, які в той чи інший час будуть вважатися такими, що найбільш підходять і відповідають загальному благу колонії». Подібні угоди укладали й інші колоністи. Врешті-решт, встановлення прийнятних для протестантів законів і порядків, так би мовити, «з чистого листа», ставало нормою серед засновників колоній. А переселенці, що прибували в Північну Америку пізніше чи до чи після здобуття нею незалежності з різних куточків світу мали вже пристосовуватися до вказаних інституцій. 

 Не буде перебільшенням сказати, що ці порядки й інституції в різних сферах, разом із іншими сприятливими чинниками, із часом забезпечили США небачену динаміку розвитку і світове лідерство. І про це культурно-релігійне підґрунтя успіхів Америки варто згадувати й при вивченні курсів всесвітньої історії і в 10, і в 11 класі.
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�  Так, ще І (325 р.) і ІІ (381 р.) Вселенські собори затвердили християнський Символ віри («Вірую в…») із 12 членів (речень).       





