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        Úvod

        V príručke pasívneho kresťana som sa zaoberal faktami života a smrti Ježiša očami jeho nasledovníkov, či už išlo o kanonických evanjelistov alebo evanjelistov, ktorí sa z rôznych dôvodov stali nepohodlnými pre nasledujúci rozvoj kresťanstva. Poukázal som na vedecké zistenia súčasnosti a rozdielne názory, ktoré sa vyformovali krátko po tom, čo Ježiš odišiel z tohto sveta. Takmer celé tri storočia existovalo množstvo kresťanských skupín, ktoré si Ježiša ako osobu a taktiež jeho smrť vykladali rôznymi spôsobmi. Po prvom koncile v Nikaii r. 325 sa však situácia zmenila. Mnohé skupiny boli rozpustené a ich učenie vyhlásené za heretické, čím sa vytvoril priestor pre vytvorenie jednej (no nie jednotnej) kresťanskej viery. Cirkev, hoci má zakotvenie len v jedinom verši Matúšovho evanjelia (16,18-19), sa odvtedy chápe ako „nevesta Kristova“. Mnohí teológovia považovali a stále považujú cirkev za to najdôležitejšie, čo sa kresťanstva týka a podriaďujú tomu aj myslenie veriacich ľudí. Cirkev sa javí, že skutočne láskyplne otvára náruč k svojim dietkam, no zabúda, že veriaci majú právo, ak nie povinnosť, pamätať prostredníctvom histórie na časy, kedy cirkev ľudí celé storočia trýznila a šikanovala takou obrovskou mocou, že sa jej nič nevyrovnalo. Tá doba je už preč, no vzhľadom na časový úsek sa tá doba skončila akoby včera.

        Túto knihu som napísal v dejinných posunoch a je venovaná tým, ktorí nepoznajú okolnosti dejín kresťanstva. Súčasnosť, hoci preplnená informáciami, naozaj nedáva veľa príležitostí ich vôbec poznať. Snažím sa poukázať na to, že katolícke kresťanstvo nie je víťazom v súperení s inými kresťanmi vďaka svojej pravde, ale vďaka politickým hrám, ktoré vylúčili ostatných hráčov skôr, ako by sa ich kresťanské učenie vôbec mohlo rozvinúť. Teda nejde o víťazstvo správnych formulácií nad nesprávnymi, ale rafinovanejších, úskočných a prešpekulovanejších nad priamymi a jednoduchými. Kniha sa snaží vyjadriť, že čím je časové obdobie od Ježiša k nám dlhšie, tým početnejšie špekulácie vznikali. Myslím, že pravdu o Bohu a Ježišovi treba hľadať v čo najtesnejšom období po udalostiach, ktoré sú pre kresťanstvo kľúčové.

        „Pravda“, ktorá sa nám predkladá ako nespochybniteľná a nemenná, bola toľkokrát spochybnená a zmenená, že už obsahuje len pramálo z toho, čo bolo pôvodne mienené. Možno nám ju vedia naservírovať, aby bola dôveryhodná, možno má svoje opodstatnenie podporené dôveryhodnými dôkazmi, ale ani zďaleka to už nie je tá „pravda“, ktorú si zaslúžime vedieť. Nie náhodou majú dejiny cirkvi tak veľa spoločného s politikou. Čím viac poznatkov máme, tým viac si uvedomujeme, koľko vecí zostalo utajených a pozmenených. Možno sme my sami príliš vystrašení hľadať korene kresťanstva a nájsť niečo, čo sa prieči súčasnému predmetu viery. No možno sú medzi nami takí, ktorých to vôbec nezaujíma. Ale... naozaj je večnosť, ktorá čaká po okamihu smrti, taká nezaujímavá a pre našu existenciu tak banálna? Čo je potom dôležité, ak nie toto?

        Ortodoxná kresťanská viera sa vytvorila závratnou rýchlosťou v priebehu niekoľkých desaťročí 4. storočia a ďalej bujnela nasledujúce storočia. Ja sa pokúsim prejsť všetky základné mýlniky jej dejín v tejto knihe. Kresťanstvo ako viera žiaľ nie je iba láskou k blížnemu medzi veriacimi na strane jednej, no nie je tiež len inkvizíciou a križiackymi výpravami v očiach neveriacich na strane druhej. Medzi Ježišom a pontifikátom Benedikta XVI. sa toho udialo omnoho viac. Medzi týmito postavami možno nájsť hodnotnú pluralitu názorov a mnohé kresťanské smery myslenia počas storočí, ktoré boli najprv uznávané a neskôr zatracované. Spoznáme kresťanskú filozofiu a v neposlednom rade sa pozrieme aj na vplyv cirkvi na politickú situáciu v Európe i vo svete, s čím bezprostredne súvisí aj násilie, ktoré kresťanstvo sprevádza od jeho počiatkov. Náboženstvo nie je len vnútorným presvedčením ľudí, ale žije aj navonok. Jeho predstavitelia i vyznávači sa potýkajú s morálkou, sociálnymi zmenami, liberálnymi názormi, s tradíciami, filozofiou, s vysvetľovaním Písma a samozrejme s inovercami, pred ktorými svoju absolútnu pravdu bránia argumentmi i fyzickými zbraňami.

        Násilie v mene viery nie je typické len pre kresťanstvo, ale možno ho nájsť v mnohých iných náboženstvách, ktoré vznikli dávno pred ním. Keďže je však kresťanstvo ústrednou témou tejto knihy, nebudeme sa téme násilia vyhýbať. Pozrieme sa teda na násilie, ktoré vyvstalo pri konfrontácii s inými kultúrami a náboženstvami, predovšetkým proti pohanom a islamu, ale aj na násilie páchané vo vlastných radoch, formou potláčania heréz. Podotýkam, že sa budeme zaoberať vojnami, ktoré v sebe nesú závan náboženstva, no nevyhneme sa ani vojnám, ktoré priamo, alebo nepriamo vyvolal niektorý pápež, alebo tým, ktoré zásadne ovplyvnili históriu, i keď išlo o vojny svetské. Nebudeme sa však zaoberať vojnami, ktoré medzi sebou viedli kresťanskí králi Európy navzájom, pretože tieto vojnové konflikty neboli konfliktami náboženskými. V 1.700 ročnej kresťanskej histórii Európy by sme takýchto vojen a konfliktov napočítali a zdokumentovali stovky, to však nie je zámerom tejto knihy. Trvá nepredstaviteľne dlho, kým sa politika odlúči od vnútorného prežívania ľudí a spoločnosť sa sekularizuje, no aj v sekulárnej spoločnosti budú vždy prežívať snahy o presadenie náboženských ideálov do spoločenského života.

        Sčítaným čitateľom možno budú chýbať niektoré detaily vývoja, no zaoberanie sa nimi, by znásobovalo rozsah tejto, už aj tak dosť obšírnej knihy. Snažil som sa zaoberať všetkým, čo som považoval za dôležité. Niektoré kapitoly môžu pôsobiť príliš široko, no história je históriou práve vtedy, keď sa v nej prejaví náväznosť udalostí a neopomína žiadne epizódy. Čaro kníh podobného žánru je práve v tom, že takéto časti možno jednoducho preskočiť a zaoberať sa nasledujúcou kapitolou.

        Táto kniha tvrdí, že to, v čo veríme resp. k čomu nás naši blízki priviedli, tu nebolo vždy, že je možné klásť otázky, na ktoré existujú odpovede aj pre tých najostýchavejších kresťanov a že existovali ľudia, ktorí po stáročia robili všetko preto, aby to nevyšlo na povrch. Každý veriaci človek má právo poznať prameň svojej viery, čo viera ako taká obsahuje a čo tomu všetkému predchádzalo. Prostredníctvom tejto knihy chcem čitateľom ukázať nie jediné, ale hneď niekoľko dverí, ktorými sa možno dostať k jadru viery.

        Kniha je výsledkom mojich zistení a hoci bude pravdepodobne pôsobiť stranne, snažím sa byť v popisovaní udalostí spravodlivý. Je nesmierne ťažké zdržať sa predsudkov či vlastných názorov, ale práve to znamená poznávanie. Niečo poznať totiž značí vytvoriť si vlastný názor. Jej úlohou je viesť k revízii doterajších poznatkov a predostrieť čitateľovi mnohé neznáme informácie o tom, ako sa svet dopracoval k súčasnému obsahu viery rôznych kresťanských skupín. Viem, že mnoho ľudí bude informácie tu popísané odmietať, pretože ich myseľ nie je pripravená, no táto kniha určite dokáže pomôcť v tvorbe vlastného svetonázoru. Ak sa jej to nepodarí, jej posledným posolstvom pre čitateľa je: „premýšľaj“.

        Dogma – vysvetlenie pojmu

        Názov dogma pochádza z gréckeho slova dokein, voľne preložiteľné ako „zdá sa mi“, „páči sa mi“, ale predstavuje aj rozhodnutie považované za nesporný fakt. Pojem je používaný vo vedeckých zisteniach i zákonoch, a do náboženstva sa preniesol z filozofie. Dogma je jednoduchým, no presným vyjadrením duchovnej pravdy, učenia, ale takisto aj nariadením, pravidlom. Je nemennou a nedotknuteľnou „pravdou“ a v súčasnosti tvorí podstatu katolicizmu. Nebolo tomu tak vždy a opäť sa odvolám na príručku: Len niekoľko desaťročí po smrti Ježiša už existovali skupiny kresťanov, ktorí mali úplne iný pohľad na tajomstvo viery než je tomu dnes. To, čo učí súčasná teológia sa teda ani zďaleka neučilo vždy, všade a všetkým. Nikajský koncil r. 325 vytvoril z dovtedy za sektu považovaného kresťanstva, štátne rímske náboženstvo prístupné pre všetkých. Spovrchnenie kresťanstva ľuďom, ktorí doňho vstupovali s vidinou určitých výhod, dovolilo cirkevným otcom započať úpravu evanjelia – takto sa začínajú dejiny dogmy. Keďže je výsledkom ľudských úvah nad javmi opísanými v Písme (hlavne nad neurčitými alebo nedostatočne vysvetlenými), bola v minulosti predmetom teologických sporov. V neskoršom období sa katolíci a protestanti navzájom obviňovali z odklonu od pravej viery.

        Prekrucovanie alebo popieranie dogmy je trestané. Dogmy sa rodili v mysliach jednotlivcov, no prijímané boli vždy spoločenstvom z rôznych politických, mocenských, ale aj osobných záujmov a ich implementácia predstavovala extrémny útlak pod úplnou kontrolou neomylnej cirkvi, kedy pod hrozbou vyradenia z bežného života (odmietnutie sobáša, pohrebu, krstu, nehovoriac o exkomunikácii a podozreniu z herézy) či dokonca hrozbou smrti prostého človeka, musel takýto človek učenie cirkvi chtiac-nechtiac prijať. Jej prijatie predstavuje nemennosť, neomylnosť a nezrušiteľnosť. Dnes je možné pozrieť sa na dogmy kriticky, no aj po dvetisíc rokoch kresťanskej histórie sú kritické hlasy len ojedinelé. Kňazi samozrejme viac zatemňujú ako vysvetľujú a na prípadné otázky odpovedajú: „nedumajte o tom, to sa neprísluší“. Dogmatická a slepá viera je pre niekoho stále vierou najlepšou. Kým grékokatolícka cirkev ukončila vytváranie dogiem s ukončením sporu o obrazy, rímskokatolícka cirkev si ponecháva možnosť tvorby nových dogiem i naďalej.

        Ak je niečo nemenné, nemôže to mať ani dejiny, pretože nedochádza k vývoju. Kresťanská dogma ich však napriek tomu má. Hlavne v prvých storočiach je dogma premenlivá, zdokonaľuje sa a formuje i keď platí, že je nemenná ako biblia, či kresťanské učenie, nie je v nej nič na doplnenie alebo odstránenie. Stav dogmatickej premeny sa vysvetľuje premenlivosťou subjektívneho myslenia, zatiaľ čo dogma samotná premene nepodlieha. Vývoj dogmy popisujú autori Moehler, Newman a Harnack.

        Autor Adolf von Harnack hovorí, že dejiny dogmy sú deformáciou evanjelia a kolosálnym omylom. Ak ich človek nepozná, ťažko môže rozlíšiť, čo z toho, čo mu je predkladané, je skutočné náboženstvo pochádzajúce od Boha a čo výplodom špekulácie ľudí, ktorých kryje autorita cirkvi. Existencia dogiem je vlastne zbytočná, pretože všetko, čo je potrebné pre kresťanstvo či spásu, obsahujú evanjeliá. Neprehľadnosť dogiem a ich existencia sa skrýva pod frázou „Božie tajomstvo“. Prečo by sa však Boh mal snažiť byť pre niekoho tajomný? Veď aj bez tajomnosti je človeku ťažko rozpoznať, čo od neho vyžaduje, pred čím ho vystríha, a čo mu prikazuje samotný Boh, a do čoho ho tlačí, zväzuje a mätie samotná cirkev. Čím viac skúmame veci, o ktorých si myslíme, že poznáme, tým skôr dôjdeme k záveru, že veľa vecí zostáva nepoznaných.

        Viera predstavuje prijatie tvrdenia ako pravdivého, napriek nedostatočnosti alebo neexistencii dôkazov. Viera sa teda presahuje hranicu faktov a poznateľného, a dostáva sa do sféry prianí a predpokladov. Čo je kresťanská viera? Viera je prejavom prijatia Kristovej zásluhy a podmienkou spásy (u protestantov jedinou). Je to dôvera a spoľahnutie sa na Boha. V súperení s inými náboženstvami, predovšetkým polyteistickými, nebolo kresťanstvo ničím výnimočné. Ježišov život som popísal už v Príručke pasívneho kresťana, preto sa k nemu nebudeme vracať, no priam rozprávkové počatie spojené so scenériou narodenia však možno nájsť aj v iných, dokonca starších náboženstvách. Panne Izis v Egypte je pred 5000 rokmi zvestované Thawom, že sa jej narodí Horus. Oplodnenej svätým duchom Nefom sa jej nakoniec narodí syn boha Ra. Z panny Danné sa narodil i grécky boh Perzeus či Dionýzos, ktorý premieňal vodu na víno, z panny Deraka sa narodil indický boh Krišna, z panny Maie sa narodil rímsky boh Merkúr, z panny Rhei Sylvie rímsky hrdina a jeho zakladateľ Romulus. Aztécky boh Hiutzlipochtli sa narodil z guličky pierok, ktoré si uschovala jeho matka, panna Nana dala život Attisovi z Frýgie ponorením jablka do krvi zabitého Agdestrisa a i matka Džingischána (svetského panovníka veľkej časti Ázie v 13. storočí) počala len pôsobením svetla. Všetky tieto postavy až na Romula a Džingischána sprevádzali pády hviezd pri narodení, bohovia počas života robili zázraky, mali svojich nasledovníkov a po násilnej smrti boli vzkriesení. Ako bolo napísané v príručke Pasívneho Kresťana, Mária v evanjeliách nevystupuje ako niekto, kto porodil Boha, nespomína si na rozhovory s anjelmi, či nepoškvrnené počatie, ktoré dokazujú Ježišovo Božstvo. Naopak, spomínajú sa jej ďalšie deti a pravdepodobne aj jej nový manžel po smrti Jozefa.

        Vyzdvihovanie chudoby nositeľa myšlienok je príznačné pre náboženské postavy (Ježiš, Budha, Mohamed), ale aj svetských vodcov. Ani v tomto ohľade kresťanstvo nevyniká medzi inými náboženstvami. Čo teda spôsobilo, že kresťanstvo po celých dvoch tisícročiach vedie vysoko nad inými náboženstvami a hlásia sa k nemu dve miliardy ľudí? Pozrieme sa na to..

        Mitraizmus ako konkurent kresťanstva

        Mitraizmus je náboženstvo s dlhou históriou siahajúcou k perzským a indickým zoroastriánom. Do širokého okolia sa dostáva prostredníctvom výbojov Perzskej ríše v 6. storočí pr. Kr. a neskoršej Partskej ríše. Mithra v preklade znamená „priateľstvo“ alebo „zmluva“, no nie je to jeho jediný význam. Védsky Mithra je láskavý, zmierlivý, uvažujúci a blízky ľuďom. Spolu s Varunom tvoria dve tváre najvyššej moci, akýsi kozmický rád, kde Varuna je temný, hrozivý a ľuďom vzdialený. Keďže je indické náboženstvo extrémne polyteistické a Mithra tu tvorí jedného z miliónov, určitý posun sa deje v Perzii. Avestský Mithra je výsledkom Zarašutrovho morálneho monoteizmu. Božstvá sú nahradené jediným božstvom Ahurom Mazdom, ktorý má 6 nesmrteľných svätých. Prví dvaja z nich nie sú nik iný ako Mithra a Varuna. Dokonca názov Ahura Mazda sa vysvetľuje ako ako Varuna-Mithra, opäť dve tváre kozmického poriadku. Tak ako sa kresťanskí svätí uctievajú podľa jednotlivých lokalít i Peržania nakoniec uctievajú Mithru ako bojovníka a ochrancu Mazdovho sveta. Je považovaný za spravodlivého boha, ktorý má stále blízko k ľuďom a čo je dôležité, zmieruje ľudstvo s vyšším božstvom. Jeho kult sa dostáva do Mezopotámie, Sýrie, Arménie, Anatólie a Libanonu. I keď sa Perzská ríša zrúti pod náporom macedónsko-gréckej invázie v poslednej tretine 4. storočia pr. Kr. , kult sa v helenizovanom svete zachováva a nadobúda nové tvary. Symbol boha Apolóna, ktorým je Slnko, sa stáva aj symbolom Mithru. Mithradates (daný Mithrou) je meno pre kráľov v kráľovstve Pontu (Malá Ázia) i Partskej ríši, dokonca ho uctievajú aj Púni v severnej Afrike. Prvýkrát sa s Mithraizmom stretajú Rimania v prvom storočí pr. Kr. počas Pontských vojen v Malej Ázii. Kult však vtedy už opäť trochu zmenil tvár. Bojovníci vo vojne proti imperialistickému Rímu vyznávajú Mithru ako boha, ktorý spája bojovníkov do určitého záväzku. Takto ho poznali Rimania aj počas Partských vojen v Mezopotámii a prijali ho ako vojenského boha. Tisíce rímskych mužov v légiách, ktorí slúžili celé roky na Blízkom Východe, verili na bratstvo v zbrani a prijať Mithru posväcujúceho ich vieru nerobilo problém. Keďže posádky sídlili v najväčších mestách krajín ktoré okupovali, v Libanone sa stavba svätýň obmedzila na Týros, Sidón a Laodiceu, a podobne je tomu aj v Sýrii.

        Keď Pompeius porazil anatolských pirátov r. 67 pr. Kr. , približne 20.000 ich bolo presídlených na Sicíliu a do južnej Itálie. Mnohí z nich boli Mitraisti a tak sa kult začína šíriť aj v Itálii. Najväčšie rozšírenie zaznamená kult práve v čase, keď kresťanstvo zažíva existenčné problémy. V židovských vojnách (v r. 70 a opäť 130-135) je Palestína rozvrátená a Židia sú rozptýlení po ríši. Kresťania zdieľali spoločný osud a tak sa Mithraizmus nerušene šíri ďalej. Nie je to však už len perzský Mithra, ale Mithra šíriaci sa rímskou ríšou. Medzi r. 160-235 sa dostáva až do Panónie, Hispánie a Británie. Zatiaľ čo v Hispánii vznikne asi len 10 stánkov, Grécko, Macedónsko a väčšina Galie (dnešného Francúzska) nezaznamenáva žiadny vplyv Mithraizmu. Posunom legionárov do Európy však bujnie kult na hraniciach ríše. V Dácii (Rumunsko) vzniká asi 20 svätýň, v Trácii (Bulharsko) asi 40, v Panónii (Maďarsko, Rakúsko) asi 50, na hraniciach s Germániou asi 30 svätýň. V samotnom srdci ríše, v Ríme, strednej a severnej Itálii vzniká asi 100 svätýň a podobne tomu je aj v Dalmácii. Každá svätyňa, bez otvorov a okien pripomínajúca kryptu či jaskyňu, bola určená pre 10 až 50 ľudí. Okrem vyobrazenia Mithru sa tam nachádzal oltár, niekoľko lavíc a malý bazén naplnený vodou. Kult prijímali prevažne legionári, bežní vojaci, no postupne sa rozšíril aj na veliteľov, centurionov, prefektov, legátov, pisárov a úradníkov (pokladníkov, vyberačov daní, colníkov). Légia o sile 5.300 mužov však chránila hranice z tábora, pri ktorých vznikali celé mestá. V nich žili rodiny vojakov, zásobovači, remeselníci, stavitelia a ďalšie potrebné osoby, preto sa Mithraizmus prenášal aj na nich. Ženy však nemohli byť členkami, a na obradoch sa nezúčastňovali ani pasívne. Z Mithraizmu sa takto stáva mestské náboženstvo, vidiek zostáva nezasiahnutý.

        Nováčik vstupuje do svätyne nahý so zaviazanými očami, pokľakne a podstúpi asi 80 skúšok, vrátane predstierania smrti. Účeník je „pokrstený“ vodou, odmieta symbolickú korunu sveta (ktorá predstavovala túžbu po materiálnych statkoch a vláde) a vyberá si meč, symbol víťazstva nad zlom.

        Ústrednou témou Mithraizmu je tauroktonia, Mithra zabíjajúci býka bodnutím do pleca, čo je základným motívom nástenných obrazov a sôch. Predstavuje vyvrcholenie jeho hrdinských činov. Krv býka oživuje všetky tvory, je to obeta venovaná ľuďom, nie bohom. Krv totiž vo viacerých kultoch predstavovala sídlo duše a života. Mithraisti si tento akt pripomínajú vo svätyni oživujúcim obradom, kde taktiež rituálne zabijú zviera, najčastejšie hydinu či dobytok a krv nahrádzajú vínom. Obeta je prejavom zmieru s bohom a zároveň posilňuje život, spája živých čeliacich smrti. Iniciačná prísaha je potvrdená hostinou, pred ktorou sa účastníci symbolicky umyjú v bazéne s vodou, aby sa očistili od hriechov. Všetko sa to deje 25. Decembra, v čase rovnodennosti, kedy sa dni opäť začínajú predlžovať. V tento deň sa zo skaly narodil Mithra. Príchod troch kráľov, resp. lepšie povedané mudrcov sa udial možno práve preto, lebo Ježiša považovali za vtelenie boha Mitru (veď pochádzali z Perzie, kde sa kult boha Mitru zrodil). Kozmológia siaha trošku ďalej a podľa helénskej mytológie vládca času Kronos dáva blesk Diovi (Oromazdovi v Perzii je zobrazovaný ako muž s levou hlavou, štyrmi rukami, ovinutý hrubým hadom). Ten poráža zlo (titánov) a zo skaly sa rodí Mithra v prítomnosti pastierov. Slnko pokľakne pred novým bohom a ponúka mu svoju korunu, čo z neho robí aj boha Slnka a teda symbolika rovnodennosti, návratu Slnka na Zem je na mieste. Dva slnovraty v roku delia rok na tri časti a v každej z nich vládne Mithrova „slnečná trojica“, na jar je to Cauto a na jeseň Cautopates. Mithra však nie je stvoriteľom, je udržiavateľom, chráni fyzický život.

        Zhrňme to, čo sme sa dozvedeli: Mithra sa rodí 25. decembra v prítomnosti pastierov, vykoná obetu pre ľudí, ktorí si ju večerou pripomínajú, krv nahrádzajú vínom, rituálne sa očisťujú vodou a vodou polievajú aj novoprišelcov. Tento boh je ľuďom blízky, jedná vo svete, na svete a pre svet, aby ho krvou býka oživil a zachránil. I keď je Mithra ľuďom blízky záchranca, stojí nad ním najvyššie božstvo. Napriek tomu ho mnohí považujú za všemohúceho pána vesmíru.

        Povedomé? Nuž okolnosti dejín nedokážu presne určiť, kto kopíroval koho, nakoľko kult Mithru sa šíri rímskou ríšou od 1. storočia pr. Kr. do 3. storočia po Kr. , no je otázne či helenizovaný Mithra mal všetky tieto atribúty už pred narodením Krista, alebo sa do kultu dostávali v čase vzniku kresťanstva. Čo však spôsobilo, že kresťanstvo zvíťazilo? V prvom rade je to vylúčenie žien z účasti na náboženstve, mithraizmus je mestské, elitárske náboženstvo štátnych funkcionárov a vojakov, nemá záujem šíriť sa medzi masy jednoduchých ľudí a teda zostáva pre prostý vidiek uzatvorené. V rámci vierouky možno poukázať na fakt, že Mithra je síce spasiteľ, ale nie je vzkrieseným bohom, nie je živým dôkazom posmrtného života s ktorým by sa veriaci stotožňovali a to rozhodlo. V mithraizme je dôležitý život fyzický, žitý teraz, nerozlišuje medzi telom a dušou, či svetlom a temnotou. Mithra neponúka večný život ani individuálnu spásu. V spojení s tým, že kresťanstvo je náboženstvo ponižovaných, chudobných, chorých, slabých, osamelých atď. získalo na svoju stranu široké masy ľudí, ktorých mithraizmus opomenul.

        I keď je dokázané, že cisár Commodus (180-192) o kulte vedel, nedá sa dokázať, či doň patril. Cisári Dioklecián (286-605), Galerius (305-311) a Licinius (308-311) ho však považujú za „ochrancu svojej moci“. Už o generáciu neskôr sa kresťanstvo stáva štátnym náboženstvom a hoci polyteizmus nie je zakázaný, krvavé obety áno. Kresťania veľmi rýchlo osočili mithraistov s napodobňovania sviatostí krstu a eucharistie (Tertulián 200-220 po Kr. ), a tak ako sami boli podozrievaní z kanibalizmu, i oni z kanibalizmu podozrievali Mithraistov (svätyne totiž obsahovali pozostatky ľudí, ktorí sa tam nechali pochovať). Svätyne, vlastne krypty a jaskyne vyvolávali v kresťanoch pocit spojenia s démonmi. Úpadok kultu urýchlil aj vpád Germánov v r. 370-430 ktorí prekračujúc hranice ničia legionárske mestá a mitraistické svätyne s nimi. V piatom storočí sa známky o existencii tohto kultu v Európe strácajú.

      

    

  
    
      
        Vývoj kresťanskej viery do r. 150

        Po viac ako storočí od smrti Ježiša sa kresťanská viera vyvíjala veľmi rýchlo a rôznymi smermi. Len niekoľko desaťročí po smrti Ježiša už vymiera aj prvá generácia jeho pôvodných nasledovníkov. Jakub Spravodlivý, Šimon Peter a Pavol, ako najvýznamnejší apoštoli Ježiša, umierajú mučeníckou smrťou v 60. rokoch prvého storočia a ďalší apoštoli v nasledujúcom období. Biskupom v Ríme sa po smrti Petra, ak Peter vôbec pápežom bol, stal Linus (67-79), po ňom martýr Anakletus (79-88) a Klement I. (89-100). Peter sa totiž v pôvodnej Liber Pontificalis (oficiálnej knihe pápežov) nenachádza a chronológia začína Linusom. Peter je doplnený do spisu až v štvrtom storočí. Do r. 100 vznikli Pavlove listy a evanjeliá (kanonizované), ktoré sa neskôr stali základom viery mladej cirkvi. Smrťou vodcu kresťanov Šimona, Ježišovho brata, sa Ježišova dynastia stráca v dejinách a nastupuje teológia žiakov apoštolov a Pavla, ktorí sa stali biskupmi po celej Rímskej ríši. Cirkev kresťanov sa rýchlo stáva nejednotnou, vzniká niekoľko kresťanských skupín, ktoré napriek svojim rozdielom, majú spoločné črty:

        
          	Snaha o poznanie Boha

          	Zodpovednosť za skutky je zodpovednosťou voči Bohu

          	Povznesenie nad svet (stránenie sa materializmu)

          	Dôvera v Krista (bez ohľadu na to či bol človek, Boh, alebo poloboh)

          	Nádej na večný život (bez ohľadu na to, či v tele alebo mimo neho)

        

        Na Krista sa vzhliadalo ako na zjaviteľa Boha s novým zákonom, no vykúpenie ľudstva smrťou Krista ešte nie je obsahom učenia. Pavlovské učenie o ospravedlnení prostredníctvom viery, milosti a pokánia je vyvracané tézou, že ospravedlnenie milosťou a vierou je len začiatkom cesty človeka. Viera človeka sa premieta aj do jeho skutkov a skutky sa stávajú ďalšou podmienkou vykúpenia.

        Vtedajšia cirkev zahŕňala len niekoľko lokalít Rímskej ríše, predovšetkým Jeruzalem (ktorý kresťania opustili pod vedením Ježišovho brata Šimona r. 70), Antiochia a Damask v Sýrii, zopár v Malej Ázii (kde kresťanstvo šíril Pavol) ako Efez, Smyrna, Hierapolis a Kolosany, lokality v Grécku (Korint) a Macedónii a samozrejme Rím v Itálii.

        Biskupi (pápeži) v Ríme: Evaristus (100-105), Alexander I. (105-115), Sixtus I. (116-127), Telesforus (127-137), Hyginus (137-140) a Pius I. (140-154). O všetkých z nich sa traduje, že zomreli mučeníckou smrťou. Vyplýva to zo spisov neskorších cirkevných otcov počnúc Irenejom.

        Významnejšími ľuďmi kresťanstva ako pápeži boli vtedy Papiáš z Hierapolisu, ale aj svätý Polykarpos zo Smyrny (69-155), Ignátius z Antiochie (35-107), ktorí boli učňami evanjelistu Jána a zomreli mučeníckou smrťou. Ignátius údajne prejavoval radosť z blížiacej sa martýrskej smrti. Cirkev žiadal, aby sa ho nesnažila oslobodiť, a že ak naňho levy nebudú mať chuť, vydráždi ich.

        Postupné rozdiely kresťanských skupín do r. 150

        Pôvodným a hlavným rozdielom prvých kresťanov bolo vnímanie podstaty Ježiša resp. Krista:

        
          	Adopcionisti – Verili, že Boh si človeka Ježiša vyvolil, obdaril ho duchom počas krstu a keď sa osvedčil, dostal panovnícku hodnosť – Stal sa Bohom

          	Pneumatici – Verili, že Ježiš bol najvyššou duchovnou bytosťou po Bohu, vlastne „druhý“ Boh v jednote s pôvodným Bohom, ktorý sa po dokončení misie vrátil do neba

        

        Zatiaľ čo adopcionisti neuspeli vo vysvetlení ich pohľadu ku kozmu a ľudstvu, pneumatici rozvinuli svoju teológiu o preexistencii ducha. Pre pneumatikov teda Kristus existoval vždy a prebral ľudský obal. Takto sa vytvoril docetizmus, pretože uvažovanie o Ježišovi ako „len“ človekovi, bolo urážlivé.

        Docetizmus teda predstavuje kresťanský smer, ktorý nechápal Ježiša ako človeka z mäsa a kostí, ale bytosť, ktorá sa taká len javila, zdala (dokeo = zdať sa). V skutočnosti boli dva prúdy docetistov:

        
          	Prvý chápal Ježiša ako bytosť, ktorá mala podobu človeka, no nemala skutočné fyzické telo, preto Ježiš nejedol, necítil bolesť, neprelieval krv a ani nezomrel. Všetko to len tak navonok vyzeralo.

          	Druhá vetva vlastne kombinuje adopcionizmus aj pneumatizmus. Títo docetisti síce priznali, že Ježiš je fyzický človek, no Kristus naňho prišiel počas krstu a odvtedy bol v Ježišovom tele a umožnil tak fyzickému Ježišovi robiť všetky zázraky (adopcionizmus). Nahráva tomu aj fakt, že Ježiš začal robiť zázraky až v dospelosti, zázraky v detstve podľa väčšiny evanjelií nekonal. Keď fyzický Ježiš na kríži zomieral, Kristus ho opustil (návrat k pneumatizmu).

        

        Keď kresťanstvo začali prijímať aj germánske národy tlačiace sa do Rímskej ríše, rituály sa stali nálepkou kresťanstva. Povery, amulety, veštenie, kúzelníctvo, hvezdárstvo, relikvie a pitky boli síce oficiálne odmietané, no skryte bujne preberané a praktizované. Za čias Augustína dochádzalo aj k hostinám na hroboch mučeníkov, kde sa jedlo, pilo, spievalo a tancovalo, čo bolo kresťanom aj vytýkané samotnými pohanmi, keďže šlo zväčša o zastieranie obžerstva a pijanstva falošnou zbožnosťou. Rituál premenenia sa zachováva ako účasť na spáse a motivuje k dobrým skutkom. Symboly boli nosičmi viery, no pre pohanov predstavovali čary, ktoré im boli blízke. Symboly kresťanstva tak postupne stratili svojho ducha a zostalo len torzo zachovávajúce sa dodnes.

        Odluka kresťanstva od Judaizmu

        Kresťania boli v prvých dvoch storočiach považovaní za židovskú sektu, akýsi reformovaný Judaizmus hlásaný pohanom, čo bola v podstate pravda i keď Židia akúkoľvek spojitosť s kresťanstvom odmietali. Kresťania ako Židia odmietali kult cisára a tak ako proti Židom boli proti nim vedené perzekúcie zo strany rímskych úradov.

        Samotný Ježiš bol Žid a hoci často kritizoval Mišnu, resp. ústnu formu Tóry dodržiavanú farizejmi, riadil sa židovskými zákonmi a židovstvo ako také nezavrhoval. Prví učeníci a apoštoli Ježiša boli židokresťania (vyznávali starý zákon, zvyky a prorokov, no na rozdiel od Židov prijali Ježiša ako svojho mesiáša). Nazývaní aj Nazaréni, ktorí čítali prevažne Matúšovo evanjelium a Pavla považovali za pravého apoštola, hoci svoje postavenie získal len víziou. Dôvody odcudzenia judaizmu a kresťanstva nastali už v predpavlovskom období. Ježiš bol ako mesiáš židovskou komunitou odmietnutý, Pavol začal evanjelium hlásať pohanom a odoprel tak Židom prvenstvo pred Bohom (spor s apoštolmi v tejto otázke som opísal v Príručke Pasívneho Kresťana). Židia prvých kresťanov prenasledovali, považovali to za herézu uctievania rúhača, popraveného spôsobom hnusiacim sa samotnému Bohu. Kresťania boli vyhľadávaní, väznení, bití a niektorí ako sv. Štefan aj lynčovaní. Keďže sa kresťanstvo začalo šíriť medzi pohanov rôznych národností rímskej ríše, na rozdiel od judaizmu sa nestalo národným náboženstvom. To vytvorilo predpoklady pre odluku kresťanstva od judaizmu. Nedokázal sa ani pozitívny vplyv košér jedla či obriezky na silu viery a aj od týchto praktík sa upustilo. Predtým však ako k tomu došlo, si kresťanstvo z judaizmu prebralo „vzkriesenie tela“ a „starý zákon“, ktorého state využili evanjelisti v evanjeliách. Kresťanstvo síce predstavuje Nový zákon, no prevzalo aj zákon Starý, pretože sa v evanjeliách Ježiš na zákon Mojžiša odvolával. Boží zákon – Zákon lásky k Bohu a blížnemu je Novým zákonom (kvôli Ježišovi), no zároveň Starým zákonom (lebo ho Ježiš použil).

        Pôvodne sa prvotné kresťanstvo tešilo tolerancii zo strany Ríma. Keďže bolo chápané ako židovská sekta, judaizmus vyznávalo sedem percent celkovej populácie ríše (medzi 2,8 až 3 miliónmi ľudí). Nešlo len o pôvodných Izraelcov – Hebrejov, pre ktorých bolo toto náboženstvo národné, ale aj Samaritánov, Edomčanov a ďalších blízkych národov sídliacich v Moabe, Ammone a severnej Arábii. Židokresťania sa stretali v sobotu v synagógach, po vlnách perzekúcií sa stretali prevažne v nedeľu, a to na bohoslužbách v domoch zámožnejších veriacich (obchodníkov a vlastníkov skladov), pretože prostriedky na stavby chrámov nemali. V čele komunít stáli biskupi, no aj niekoľko predstavených. Vysoké funkcie mohli spočiatku zastávať aj ženy, čo bolo v patriarchálnej spoločnosti zvláštnosťou. Večerné stretnutia a požívanie „tela a krvi“ Krista viedlo pohanov a prívržencov iných náboženstiev k predstavám o kanibalizme kresťanov už v prvých desaťročiach.

        Úpadok židokresťanstva začína v prvej polovici 60. rokov, krátko po smrti Jakuba Spravodlivého a Petra, ktorí zastávali názor šírenia kresťanstva len medzi Židmi. R.70 je židovský Jeruzalem zničený a mnoho židokresťanov zahynulo v rímskych masakroch. Počet kresťanov pohanského pôvodu vďaka Pavlovi začal výrazne prevyšovať počet židokresťanov a nakoniec sa od židokresťanstva úplne odlúčili.

        Smrť Ježiša je vo všetkých frakciách kresťanstva chápaná ako vykúpenie ľudí. Vykúpenie je potrebné, lebo ľudia už na začiatku sveta upadli do moci diabla. (v gnóze demiurga a archontov).

        Prvá frakcia židokresťanov – Ebioniti, verili, že Boh si Ježiša adoptoval počas krstu, že Ježiš bol dokonalým Židom dodržujúcim prikázania prorokov (Starého zákona) a na základe svojej zbožnosti sa stal mesiášom. Preto každý, kto sa chce stať kresťanom, sa musí najprv stať Židom. Neuznávali Nový zákon, Kristovo božstvo, narodenie z panny, Pavla ako apoštola ani grécku (neskôr kresťanskú) náuku o Logu a takýmto spôsobom boli vytlačení za čias Ireneja (130-202) na druhú koľaj. Pravdepodobne z Ebionitov sa vytvoril už spomínaný názor adopcionizmu.

        K židokresťanom patria aj Elkasaiti z 2. storočia (vyznávali Krista ako jednu z početných inkarnácií Adama, vyššiu bytosť, no odmietali narodenie z panny) a Kerintiáni (vyznávali, že Ježiš bol človekom, na ktorého zostúpil Kristus v podobe holubice a pred smrťou ho opustil. Svet stvoril demiurg ako nižšie božstvo, no nad ním stojí Boh najvyšší).

        Počas nasledujúcich storočí kresťania síce s judaizmom nesúhlasili, ale nešlo o otvorené konflikty. Tie sa začali až vo 4. storočí, kedy sa kresťanstvo stalo štátnym náboženstvom. Postavené mimo zákon nebolo len pohanstvo, ale aj samotné kresťanské náuky, a židovská viera tiež nebola výnimkou. Teodózius II. im r. 438 zakázal vstupovať do štátnych úradov. Hilarius z Poitiers odmietal zdraviť Židov na ulici, považoval ich totiž za posadnutých diablom. Hieronymus, zostavovateľ latinskej biblie, považoval synagógy za diablove chrámy, nevestince a skazené brlohy. Ján Chryzostom (Zlatoústy) hovorí: „Nenávidím Židov, sú chamtiví, lakomí, hnusní, chlípni banditi. Zabili Ježiša, sú posadnutí diablom, ich náboženstvo je choroba. Nebudú ospravedlnení ani spasení. Boh nenávidí Židov.“

        Kresťanstvo a grécka filozofia:

        Vývoj kresťanstva sa však nezastavil. Pre Grékov, ktorí sa od čias Alexandra Veľkého na sklonku 4. storočia pred naším letopočtom postupne usadzovali v Palestíne, Sýrii a Babylone, bol monoteizmus veľmi príťažlivý. Mnoho Grékov prestúpilo na židovskú vieru, no Židovstvo nie je otvorené gréckej filozofii. Preto keď sa v polovici 1. storočia začalo formovať kresťanstvo otvorené svetovej filozofii a založené na monoteizme, Gréci ho ochotne prijímali. To však nezostalo bez dôsledkov. Doboví teológovia mladučkej viery v tom čase naberali vedomosti zo svojho okolia a tak do kresťanstva preniklo grécke učenie o dvojici ducha a hmoty. Duch (Boh) sa vteľuje do tela a stáva sa bohorovnou bytosťou v osobe Ježiša, a teda Ježiš nie je len prorokom, učiteľom ako to bolo za čias starého zákona (teda Eliáš, Daniel, Samuel, Izaiáš atď. boli proroci, nie bohorovné bytosti).

        Existencia Boha ako niečoho nestvoreného, večného, nepremenného a zároveň príčina všetkého, existuje ako opozitum stvorenému, pominuteľnému, podmienenému svetu. Tieto pôvodne Platónske výroky boli vyhlásené ako neprekonateľne dobré.

        Učenie o duši takisto pochádza z gréckej filozofie a je postrehnuteľná tak u Stoikov (Posidonius, Seneka, Epiklet a neskorší Markus Aurélius) ako aj u Platonistov (Plutarch). Túžba po Božskej pomoci, po vykúpení, záhrobnom živote, ľudskej spolupatričnosti, odpúšťaní krívd a trpezlivosti nie sú len túžbami kresťanov, ale boli túžbami aj Grékov a Židov dávno predtým.

        Viacero cirkevných otcov vychádzalo z filozofie žida Filóna z Alexandrie (25 pr.  Kr.  – 39 po Kr. ), ktorý píše o Logu ako o najvyššom rozume. Logos je vlastnosťou Božej bytosti, je sám osebe existujúci a osobne rozdielny od Boha. Je najdokonalejším zjavením Boha a súhrnom všetkých Božích síl a prejavov, prostredníkom medzi Bohom a svetom, Otcovým obrazom, je Synom Božím, v podstate druhým Bohom.

        Grécka filozofia tiež hovorí o vrodenej hriešnosti, uznaní vlastnej slabosti, snahe po sebapoznaní a v súčasnosti veľmi pomocnej „nedôvere vo vlastný rozum“.

        Čo však gréckej filozofii po celé storočia chýbalo, bola sila, ktorá by odstránila modly a zlúčila všetko, čo doba poskytovala. Kresťanstvo túto silu predstavovalo.

        Dualizmus Duch = dobro, Hmota = zlo sa prejavuje hlavne v gnosticizme, ktorý vychádza z gréckej filozofie. Duch existuje od počiatku, teda vždy existoval a jeho vtelením vzniká bytosť. O storočia neskôr je pridaná aj ďalšia bytosť – Duch Svätý, ktorý je tiež bohorovný. Záleží však na počte týchto bytostí? Dogmatikom áno.

      

    

  
    
      
        Kresťanské skupiny v r. 150–220

        1. Gnostické učenie (kresťanstvo spojené s prvkami gréckej platónskej filozofie a mytológie)

        Chápalo spásu ako individuálnu záležitosť, prístupnú ľuďom podľa ich mravných a rozumových daností. Starý zákon pokladá za zákon demiurga a preto ho na rozdiel od iných kresťanských skupín zavrhuje. Učenie, ktoré použil Ježiš pri svojom účinkovaní (a vlastne pochádza zo Starého zákona), nazývajú gnostici „gnózou“ teda božským poznaním. Gnóza je tajné učenie, ktoré prišiel Ježiš zvestovať ľuďom, ktorí majú božskú iskru, teda ľuďom, ktorí majú byť spasení. Tajné učenie je tiež formou, ako sa vysporiadať so vzťahom Krista, kozmu a ľudstva, ktoré napr. adopcionisti nezvládli. Gnosticizmus je vo všeobecnosti považovaný za dualistický, lebo uznáva existenciu dobra a zla popri sebe. Nedá sa však s určitosťou zistiť, či stvoriteľ tohto sveta (demiurg), existuje od večnosti popri Bohu, ako to prezentuje dualizmus, alebo je len jeho pomýleným stvorením. Demiurg je prchký, krutý, obmedzený, závistlivý a pomstychtivý, stotožňovaný s bohom Starého zákona, je opakom najvyššieho Boha, ktorý zosobňuje cnosti, dobrotu a lásku. Gnosticizmus spája ranné kresťanstvo s mystikou z Východu a snaží sa z kresťanstva urobiť univerzálne náboženstvo odpovedajúce na potreby obyvateľov Rímskej ríše.

        Gnostici sa vo všeobecnosti svojim chápaním učenia dištancujú od Starého zákona, no existujú dve vetvy gnostikov:

        
          	Pravé krídlo gnostikov sa snažilo v rámci ostatných kresťanských skupín urobiť zo seba kresťanov vyššieho rádu nad trpenými kresťanmi (ostatné skupiny kresťanov – obrátení pohania tzv. Psychikovia). Starý zákon je považovaný za výplod pomýleného šialenca (demiurga) a aj oni sa definitívne odlučujú od judaizmu. (Je zaujímavé predstaviť si, ako by vyzerala súčasná viera, keby sa kandidát gnostik Valentinián stal r. 144 skutočne rímskym biskupom.)

          	Ľavé krídlo gnostikov bolo uznávané a zasahovalo všetky formy kresťanstva

        

        Napriek komplikovanej náuke je gnosticizmus populárny. I keď gnostikov tvorilo viacero skupín ako Bazilidiáni, Valentiníani, Nikolaiti, Fibioniti, Sekundiáni, Šimonovci, Enkratiti a Valeriáni (založil Valerián, žiak Origena), ich učenie má viaceré spoločné črty popísané vyššie. Trochu špecifickejšími gnostickými skupinami sú:

        Naasejci a Ofiti – obe skupiny považujú biblického hada za hrdinu a vtelenú múdrosť, pretože pomohol Adamovi a Eve prekonať zajatie nevedomosti a hmoty, v ktorej ich držal zlý stvoriteľ tohto sveta demiurg, a umožnil im tak oslobodiť sa z pod jeho vplyvu. Demiurg sa im zajatím snažil zabrániť v poznaní skutočného Boha

        Kainiti – Gnostická skupina, ktorá považovala Kaina za prvého gnostika. Zabitie Ábela považujú za symbolický akt „zabitia“ slepej viery.

        Gnostické učenie:

        
          	Existuje rozdiel medzi stvoriteľom sveta a Bohom a teda aj rozdiel medzi stvorením a spasením

          	Boh, ktorého zastupuje Ježiš, nie je boh Starého zákona, Starý zákon je gnostikmi zavrhnutý

          	Kristus zvestoval Božstvo, ktoré bolo dovtedy neznáme

          	Medzi týmto najvyšším Božstvom a ľuďmi pôsobí viacero prostredníkov – Eónov, prostredníctvom ktorých Boh vstupuje do vzťahov s ľuďmi

          	Eóni – sú nebeské bytosti, v ktorých sa rozvíja absolútnosť Boha (napr.  Duch svätý zoslaný Kristom na apoštolov je podľa gnostikov Bohom stvorený Eón, nie jeho súčasť ako v katolicizme)

          	V osobe Krista videli gnostici vykúpenie, ale odlišovali Krista ako vyššiu bytosť a jeho ľudský zjav v podobe Ježiša, teda dvojaká prirodzenosť

          	Spása sa týka pneumatikov, zatiaľ čo psychikovia budú mať len nižšiu blaženosť a hylikovia (pohania) budú anihilovaní (ich duše prestanú existovať)

          	Zlo je spojené s hmotou a fyzickou potenciou, od ktorej sa je potrebné oslobodiť. V hmote sú uväznené iskry vyšších sfér, duše, ktoré čakajú na oslobodenie poslom svetla, zosobnenom v Kristovi. Gnostici striktne oddeľujú dušu a telo

          	Nebude fyzické vzkriesenie, keďže hmota je zlá a duša sa snaží celý pozemský život od nej odpútať

        

        Gnostické učenie prevzaté protoortodoxnými (neskôr katolícka cirkev):

        
          	Kresťanstvo je jediným pravým a absolútnym náboženstvom

          	Učenie obsahuje tajuplné sily, ktoré sú viazané na zasvätenie

          	Zjaviteľom je Kristus, toto zjavenie je samo o sebe spasením

          	Kresťanské učenie má byť preberané z apoštolskej tradície (spisy) – u gnostikov učenie posúvali ďalej povolaní učitelia

          	Apoštolské spisy majú byť vykladané pomocou alegórie, aby sa vyjavil ich najhlbší zmysel

        

        Marcion (110-170) bol vlastníkom lodí z mesta Sinope v Malej Ázii a do Ríma dorazí asi v r. 139. Kresťanstvo sa mu páčilo, ale odmietal prijať za Boha zlého, trestajúceho boha Židov, ktorý je pomstychtivý a často mení názor.  Odmietal vysvetlenia, že biblia je písaná v alegóriách a symboloch, a trval na jej doslovnosti. Zatiaľ čo Ebioniti si Starý zákon ctili a Apologéti z neho vychádzali, Marcion ho hrdo odmietal. Podľa Marciona, ktorý svoje učenie vytvoril okolo r. 140, je Boh Starého zákona stvoriteľ sveta, ale nie je totožný s Bohom milosti, o ktorom rozpráva Ježiš. Demiurg so svojimi negatívnymi vlastnosťami, pripísanými gnostikmi, nie je protikladom najvyššieho Boha, ale nižším bohom. Vyšší Boh je ako u gnostikov dobrý, spravodlivý a nebol poznaný do príchodu Krista. Kristus nie je starozákonný mesiáš, pretože nezodpovedá predstavám o ňom. Keďže Ježišovi apoštoli (Židia) automaticky, ale pomýlene, posudzovali Jehovu (svojho boha Starého zákona) ako Ježišovho Boha, evanjelium bolo zverené úplne niekomu inému – Pavlovi, ktorý nebol členom 12-tich apoštolov. Pavol oddeľoval evanjelium od židovských zákonov. Ako gnostici, aj Marcion vnímal hmotu ako zlú, Kristus nemohol prijať nič stvorené nižším bohom, jeho telo bolo len zdanlivé, aby bol poznateľný ľuďmi. Ľudské potreby ho netrápili a samotné ukrižovanie mu ani neublížilo. Marcion hovorí o jedinečnosti a absolútnosti kresťanstva, kde vykúpenie je najnepochopiteľnejší čin Božieho zľutovania, zasahujúci aj zosnulých v podsvetí. Väčšina ľudí však nakoniec aj tak zostane v rukách demiurga, no nie ako trest zo strany najvyššieho Boha. Ten ich pre svoje správanie len odmieta prijať.

        Marcion zhromaždil Lukášovo evanjelium a 10 Pavlových listov v snahe vytvoriť knižnú podporu viery. Súčasne s ním, možno o niečo neskôr, začali Ekratiti a Valentiniáni zhromažďovať gnostické evanjeliá, no do popredia sa dostávajú Pavlove listy. Keďže Marcion zavrhol Starý zákon a aj iné náboženstvá, ktoré by vysvetľovali pôvod sveta, vzťah Krista ku kozmu, Bohu a ľudstvu, snažil sa reformovať kresťanstvo práve prostredníctvom Lukášovho evanjelia a Pavlových listov.

        Marcionove učenie bolo značne rozšírené. Vieru kládol pred poznanie, nemožno ho jednoznačne zaradiť ku gnostikom. Marcion neočakával druhý návrat Krista a takisto jeho zákaz manželstva spôsobil, že aj jeho učenie bolo nakoniec zavrhnuté. Proti Marcionizmu, Gnosticizmu a Montanizmu sa ako prvý postavil rímsky biskup Anicetus (154-167). Justín napísal, že keď Ježiš vystúpil na nebesia, zlí duchovia poslali falošných učiteľov, medzi ktorých radil aj Marciona.

        2. Apologétske učenie (predkatolícke)

        Vyformovalo sa hlavne ako protiváha gnostického učenia.

        
          	Apologéti chápali spásu ako spoločenský jav, teda spása sa netýka ľudí jednotlivo, ale skupiny ako celku, teda cirkvi

          	Nekladie sa dôraz na mravnosť a rozumovú zložku členov, no zároveň sú si rovní

          	Uznávajú aj Starý zákon, pretože z neho Ježišove učenie pochádza, ale je to vlastne len mravný kódex, ktorý Boh (Ježiš) prišiel vysvetliť. Starý zákon teda vo svojej podstate nie je dôležitý, dôležité je to, čo z neho Ježiš použil ako podklad pre zákon Nový

          	Boh Starého zákona je totožný s Bohom Nového zákona. Boh stvoriteľ splýva s Bohom vykupiteľom

          	Kristus nie je len jeden z mnohých božích Eónov, ale je jediným „Synom Božím“ (nie Syn Človeka – ako píšu evanjelisti)

          	Kristus je dokonale ľudský a telesný, pretože hmota nie je zlá

        

        Ježiš sa pretvára z Bohom povolaného učiteľa a Božieho sudcu na Boha vykupiteľa. Apologéti sú v podstate prví, ktorí vnímajú Krista soteriologicky (vykupiteľsky), zatiaľ čo ostatné skupiny vzhliadali na Krista ako zjaviteľa Boha s novým morálnym zákonom. Božský Kristus však v náuke predchádza v dôležitosti ľudského Ježiša.

        Aby sa táto cirkev (neskoršia katolícka) udržala popri gnostickej, okolo r. 150 došlo k pretvoreniu krstného vyznania na apoštolské, teda také, ktoré obdržala cirkev od apoštolov, apoštoli od Ježiša a Ježiš od Boha. Jeho obsahom bolo protignostické učenie priamo označené ako „pravidlo pravdy“ (nemeniteľnú pravdu) a od jeho uznania závisela príslušnosť k cirkvi. Takýmto jednoduchým postupom za čias Ireneja a jeho žiaka Tertuliána si protoortodoxná cirkev vytvorila vlastný patent na pravdu, hoci nie je jasné či vôbec takéto vyznanie apoštolov existovalo, čo obsahovalo, a či ho dodržiavali jednotlivé cirkevné zbory. Tertulián toto učenie ďalej rozvíja a vytvára „Lex Et Doctrina“, neporušiteľný apoštolský zákon a učenie: „V jedného Boha zaiste veríme, ale s tým rozlíšením, ktorému hovoríme oikonomia, že jediného Boha je i synom slovo jeho, ktorý sám z neho vyšiel, ktorým všetky veci boli učinené a bez neho nič nie je učinené. Že ten poslaný od otca do lona Panny a z nej sa narodil, ako človek a Boh, ako syn človeka a Boha a nazvaný Ježišom Kristom, trpel, zomrel a pochovaný podľa Písiem a vzkriesený od otca a vzatý do neba, sedí na pravici otcovej, majúc prísť súdiť živých i mŕtvych, a že odtiaľ poslal podľa sľubu svojho od otca Ducha sv., tešiteľa a posvätiteľa viery tých, ktorí veria v Otca i Syna i Ducha svätého. Že toto pravidla od počiatku evanjelia pochádza.“. Autorita sa takýmto spôsobom stala pravdou, len či to platí aj naopak.

        Vystupňovala sa aj snaha vytvoriť, tak ako Marcion, jednotný Nový zákon pozostávajúci z dostupných kníh a listov. Jednotlivé kresťanské skupiny (apologéti a gnostici) si začali vyberať spisy, ktorými podkladali svoje učenie a dokazovali svoju pravdu. Zatiaľ čo sa Tatián snažil na základe štyroch evanjelií vytvoriť jedno univerzálne (Diatessaron), korekciami prešli všetky evanjeliá. Dôkazom toho je odlišnosť Lukášovho evanjelia, ktorým v tom čase disponuje Marcion a vtedajšia apologétska cirkev. Pre mladú cirkev však nebolo dôležité len sústrediť sa na Písmo, ale aj:

        
          	Ktoré evanjeliá je možné brať do úvahy

          	Prehlásiť za majetok cirkvi všetky spisy, ktoré sú dostupné a zároveň diskreditovať všetky mladé spisy ako podvrhnuté

          	Vytvoriť zbierku spisov, ktorá by obsahovala nespochybniteľné dôkazy tradície

        

        Markovo, Matúšovo, Lukášovo a Jánovo evanjelium sú v polovici druhého storočia vyhlásené za Sväté spisy (pretože spisy, ktoré obsahujú Pánovo slovo, sú sväté ako on sám). Zbierka sa nestala obľúbenou, no napriek tomu sa evanjeliá dostali do budúcej biblie. Keďže medzi gnostikmi mali Pavlove listy veľkú obľubu, katolícka cirkev ich zakrátko prijala do svojho kanónu a premostenie medzi apoštolským vyznaním (evanjeliami) a Pavlom (ktorý nebol pôvodným apoštolom, ale apoštolom zjavenia) urobili prostredníctvom málo známeho spisu – Skutky apoštolov. Prvé tri diely Kanónu, teda Evanjelium (4 evanjeliá), Skutky apoštolov a Pavlove listy boli už nezmenené, zatiaľ čo ďalšie dva diely nebolo možné dokončiť pre rôznosť názorov. Nakoniec sa do kanónu dostali tzv. Katolícke listy, ktoré tvorili: I., II., III. Jánov list, Júdov list, „Petrov“ list, „Jakubov“ list, a neskôr aj II. „Petrov“ list (ten bol pôvodne prijatý v Alexandrii, nie v Ríme). Piatu časť tvorili Jánova apokalypsa a Petrova apokalypsa, ktorá vo 4. storočí z kanónu vypadla a tým sa kanonizácia spisov biblie završuje. V tom čase to bol práve Hieronymus, blízky priateľ pápeža Damasa I.,ktorý dal biblii v akej ju poznáme dnes. Kresťanom nezostáva nič iné, len sa spoľahnúť na to, že zbožný jednotlivec Hieronymus bol natoľko osvietený, že vybral práve tie spisy do evanjelického kanónu, ktoré predstavujú to najčistejšie a nepoškvrnené, zatiaľ čo iné spisy, v tej dobe populárnejšie, jednoducho zavrhol.

        Takto vytvorený kanón – súbor spisov, ktoré neskôr dostali názov Nový zákon sa takto:

        
          	Považoval za jadro cirkevnej literatúry

          	Všetky ostatné spisy (napr.  gnostické) boli označené za falzifikáty, či zbytočnosti

          	Skončilo sa s písaním ďalších listov (ako napr. listy Pavlove, Petrove, Jánove atď.)

          	Starý zákon bol Novým zákonom chránený, pretože zavádzal starozákonné príkazy do cirkvi, ale bolo mu určené podriadené postavenie

        

        Popri tvorbe Nového zákona sa cirkev horúčkovito snažila vyjadriť a usmerniť aj postavenie biskupov v cirkvi. Opäť to bol Ireneus a jeho neskorší žiak Tertulián na sklonku 2. a na začiatku 3. storočia, ktorí sa snažili starú vážnosť apoštolov previesť na biskupov cirkvi ako neporušené dedičstvo apoštolov. Podľa Irenea majú biskupi „dar pravdy“, Tertulián im dáva len titul „Locus Magisterii“ s vlastníctvom ducha.

        Do čias Ireneia (130-202) a Tertuliána (160-222 – „pravoverným“ kresťanom sa stal až r. 198) si bol každý, kto patril do cirkvi, istý svojou spásou. Teraz už však cirkev nie je spoločenstvom spasených, ale stáva sa podmienkou spásy. Zatiaľ čo Ireneus (píše, že vzťah s biskupom je rozhodujúci pre vzťah k Bohu a Kristu) a Tertulián sa hierarchizácie cirkvi dotýkajú len okrajovo, Calixt (ktorý si v Ríme nárokoval postavenie apoštola) a Cyprián otvorene hovoria o hierarchii v cirkvi, v ktorej sú biskupi vyzbrojení Duchom Svätým a mocou odpúšťať hriechy. Odpúšťanie hriechov v rámci cirkvi si vyžadovalo vytvoriť pravidelný postup, pri ktorom by nedošlo k rozporom. Cirkev s inštitútom odpúšťania hriechov vlastne priznala, že v jej radoch sú „čistí“ aj „nečistí“. Nie všetci v cirkvi sú svätí a dokonca nie všetci v cirkvi budú spasení. Cirkev má svoje telo a dušu. Duša je tvorená tými, ktorí sú povolaní k viere v Krista, nie sú to však všetci vyvolení a nie sú vyvolení ani všetci jej členovia. Telo tvoria pokrstení vyznávači Krista, teda spravodliví i hriešnici. Len cirkev vlastní prostriedky spásy vo forme milostí a požehnaní, ktoré sú jej členom posúvané prostredníctvom legitímnych zástupcov cirkvi – kňazov. „Svätosť“ cirkvi, ktorá sa odvodila od svätých písiem (kanónu Nového zákona), je svätou len svojim vystrojením (Nový zákon), nie ľudským obsadením. Nástroje cirkvi sú teda sväté, ale ľudia, ktorí cirkev tvoria z väčšej časti svätí nie sú. Preto členstvo v cirkvi neprináša automaticky spásu, ale mimo cirkvi nie je spása možná vôbec. Pohrávanie sa s tak mocným javom ako je spása či večnosť, je to najkrutejšie, čo môže cirkev svojim ovečkám vykonať. Ovládanie „návodu“ na spásu je totiž ten najmocnejší triumf, ktorým cirkev disponuje.

        Viera už nestačí, je potrebné poslúchať biskupov, aby bolo možné chrániť cirkev pred pohanstvom (sťahovanie národov). Biskupi sa stávajú zárukou jednoty cirkvi, sú si rovní, pretože patria do toho istého úradu. Ak sú jednotní biskupi, i cirkev je jednotná. Už martýr Ignátius, žiak evanjelistu Jána sa považoval za biskupa, na ktorého treba vzhliadať ako na samotného Pána. Vymedzenie „pravej“ cirkvi od ostatných heretických hnutí bolo zásadnou úlohou cirkevných otcov. Biskupi zvolení pápežom sú považovaní za nástupcov apoštolov, to oni vládnu cirkvi, určujú kto do nej patrí a komu bude členstvo v nej obnovené. Odporovať biskupovi znamená odporovať Bohu, čím sa odporca stavia do priameho ohrozenia svojej spásy. Len praví kresťania načúvajú cirkvi a zotrvávajú v nej, mimo nej nie je totiž žiadna spása.

        Apologéti: Justín (100-165), Ireneius (130-202), Tertulián (160-222), Hippolytus (? – 235), Cyprián (200-258), Novatián (? – 258), ale aj Tacián, Athenagoras, Teofilos, Klement Alexandrijský a niekoľko ďalších, rozvíjali kresťanstvo ako učenie, a odmietali gnosticizmus i doketizmus, keďže Ježiš mal ľudské telo, narodil sa z panny a skutočne zomrel. Do kresťanstva zavádzali moralistické myslenie prebraté od pohanov a urobili tak kresťanstvo univerzalistickým, aby boli chránení pred prenasledovaním zo strany rímskych úradov. Kresťanstvo sa stáva racionálne, lebo zahŕňa zdravý rozum všetkých vážne mysliacich a rozumných tej doby. Kresťanstvo bolo apologétmi proklamované ako náboženstvo ducha, slobody a absolútnej morálnosti, založené na stoickej filozofii. Spája v sebe Boha, cnosti, mravnú čistotu i nesmrteľnosť. Apologéti sa snažili z kresťanstva urobiť náboženstvo, do ktorého prirodzene vyústili pravdy helenizmu a judaizmu, hoci odmietajú židovské zákonníctvo (dodržiavané židokresťanmi), široko rozšírený mithraizmus a grécku filozofiu, nehovoriac o pohanskom polyteizme. Viera v jediného Boha eliminuje nepevnosť prírodných zákonov podliehajúcich jednotlivým bohom s vlastnou mysľou a vôľou. Myseľ a vôľa boha v každom prírodnom jave totiž predpokladá, že sa nemusia riadiť pravidelnými a stálymi vzorcami (boh dažďa mohol na základe svojej vôle privodiť dážď bez toho, aby boli splnené poveternostné podmienky pre dážď). Neobvyklé javy kresťanstvo považuje za zázraky, teda za odchýlky od normálneho stavu a možné je ich postrehnúť len na pozadí usporiadaného a stáleho sveta, bez vrtochov rôznych prírodných bohov. Keďže kresťanstvo bolo chápané ako zjavené náboženstvo, nebolo nutné jeho pravosť voči iným (polyteistickým) náboženstvám dokazovať, no napriek tomu je látka kresťanstva premenená na veľký dokazovací aparát. Spoločným krédom Apologétov vlastne bolo:

        
          Kresťanstvo je filozofiou (jedinou pravdivou) pretože má racionálny obsah, má uspokojivý a všeobecne zrozumiteľný výklad o otázkach, ktorými sa zaoberali všetci filozofi, ale nie je filozofiou, dokonca je jej opakom, pretože neobsahuje dohady, domnienky, vyvracia polyteizmus a jeho pôvod je nadprirodzený – zjavený. Zo zjavenia pramení pravda a istota.
        

        Povedané trochu inak:

        
          	Kresťanstvo je zjavením – teda Božská múdrosť oddávna hlásaná prorokmi

          	Kresťanstvo je osvietením – zahmlené vedenie človeka získava všetky „pravdivé“ momenty filozofie (no možno lepšie by sa hodilo slovo „vyhovujúce“)

          	Zjavenie bolo nevyhnutné, lebo ľudstvo upadlo pod nadvládu démonov

          	Námaha filozofov bola márna, lebo napriek učeniu neboli schopní odstrániť polyteizmus a nemravnosť

          	Uznanie Krista je uznaním prorockej múdrosti, ktorú Kristus posilnil a sprístupnil

          	Hmota nie je zlá, pretože je tiež stvorená Bohom, zlo vzniklo slobodným rozhodnutím anjelov. Padlí anjeli strhli so sebou aj ľudí (resp. ich duše), preto Boh posiela prorokov, aby priniesli svetlo do temnoty

        

        Ireneus (130-202) píše o nedokonalom človeku, ktorý z vôle Boha má vlohu, na základe ktorej sa rozhoduje. Človek sa potkýna a prepadá smrti, no jeho pád je odpustiteľný pretože je neznalý, zvedený a neskúsený. Aby zmúdrel, musí uznať, že neposlušnosť (hriech) vedie k smrti, zatiaľ čo poslušnosť vedie k nesmrteľnosti. Človek sa zachráni, ak sa slobodne rozhodne pre dobro. V rámci antignostického učenia Ireneus vníma ľudstvo ako hriešneho Adama, ktorému Eva priniesla smrť. V Adamovi všetci urazili Boha, smrť sa rozšírila na všetkých Adamových potomkov, i keď spojitosť ľudských hriechov po Adamovi nie je ešte premyslená. Irenej píše, že Boh urobil človeka po spáchaní prvého hriechu smrteľným, aby porušenie hriechu neexistovalo večne. Obnovu ľudstva vidí v Kristovi, ako do človeka vtelenom Logu, ktorý predstavuje opätovnú jednotu Boha a človeka - druhého Adama. Ten zosobňuje celé ľudstvo a posilňuje slobodnú vôľu na základe ktorej sa jednotlivec rozhoduje, či vstúpi na pripravenú cestu k svätosti a nesmrteľnosti.

        Prejavom viery je krst a viera postačuje na ospravedlnenie pred Bohom (vychádza z Pavla). Veriaci človek však ide aj ďalej, pretože ako poslušný Kristovým príkazom musí nevyhnutne konať aj dobré skutky.

        Tertulián (ako pravoverný kresťan v r. 198-222) žiak Ireneia, obrátený Montanista sa okolo r. 200 taktiež začal zaoberať kresťanskou teológiou a vychádza práve z učenia svojho učiteľa Ireneia. Už sme spomenuli Tertuliánov „patent na pravdu“ Lex Et Doctrina, no ide aj ďalej. Zavádza pojem trojice, ako odozvu na gnostické učenie o Eónoch, či mitraistické tri obdobia roku. Kristus je odvodenina Boha („druhý“ Boh, ale v chápaní „iný počtom“ nie zmýšľaním), no zároveň je jeho súčasť, preto sa jednota Boha neruší. Od Boha sa odlišuje len tým, že mal počiatok a bola doba, kedy neexistoval. O Duchu toho ešte veľa nevie, len toľko že je podriadený Synovi a ďalej sa zaoberá gréckym pojmom Logos (Filón z Alexandrie, pozri vyššie). Logos je celkom zaujímavo premyslená, i keď mätúca náuka, ktorá premosťuje nemenného Boha s tvorivým rozumom (z gréckej filozofie). Do apologétskej náuky ju včleňuje už Justín, no Tertulián ju skutočne rozvíja. Logos sa teda prejavuje na Zemi viditeľne a počuteľne, no pochádza od nemenného, neviditeľného a neprístupného Boha. Logos však nemá osobnú existenciu, je súčasťou Boha a keď Boh tvoril svet, vydelil ho zo seba a dal mu osobnú slobodu. Tým sa stáva nezávislou osobou, čím sa vlastne od Boha odlišuje. Logos je teda totožný s Bohom, no pripomína stvorenie. Kristus, ktorý predstavuje vtelenie Loga, je teda Logos (oddelená súčasť Boha) s osobnou existenciou, prostredníctvom ktorej sa zjavil. Kristus je Bohom a človekom súčasne, kde sa obe prirodzenosti nemiešajú, ale spájajú. Z Boha – stvoriteľa sa odvodil Boh – vykupiteľ. Kristus je zároveň Bohom aj človekom a len v takejto jednote sa mohol stať spasiteľom. Smrť Krista, oslobodzujúca ľudstvo od hriechu, sa nejaví ako nevyhnutná, no napĺňa starozákonné proroctvá. Logos bol apologétmi hlásaný ako tá najistejšia skutočnosť i keď sa postupne začal neprehľadne miešať s Duchom svätým, resp. Kristus je zjavený celý Logos. Vďaka Tertuliánovi sa zrodila prvá dogma.

        V polemike s rozšíreným Marcionovým učením sa mu Tertulián vysmieva, že objavil lepšieho Boha, pretože sa nikdy neuráža, nehnevá, ani netrestá. Otvorene pohŕdal gréckou filozofiou, pretože pochádza od ľudí, zatiaľ čo kresťanstvo pochádza od Boha. Filozofia ako taká teda kazí vieru.

        Boh je zákonodarca a sudca, hriech predstavuje prestúpenie zákona. Ak je hriech spáchaný po krste, je potrebné ho odčiniť pokáním. V spravodlivosti Boha vidí trestajúce prvky, no vidí aj Božiu milosť. Tertulián takto buduje základy pokánia v cirkvi. Vzkriesenie tela je odvodené od vzkriesenia Krista.

        Tacián píše, že duch sa má ponáhľať k Otcovi v pokojnej mysli, bez žiadostivosti, v čistote a dobrote, lebo to je výsledok pravého poznania. Cnostný obdrží večný život, nerestník večnú smrť (uznanie zmŕtvychvstania tela cnostných pochádza z judaizmu, prvýkrát sa objavuje idea súdu a spravodlivosti). Ľudia teda nie sú smrteľní alebo nesmrteľní, ale sú schopní tak večného života ako aj záhuby (neskôr takéto zmýšľanie prevzal aj Bonaventura v Stredoveku).

        Pravidlo viery odvodené od apologétov v treťom storočí:

        
          	Jednota Božia

          	Totožnosť Najvyššieho Boha a stvoriteľa, tak ako aj totožnosť sprostredkovateľa stvorenia a sprostredkovateľa vykúpenia

          	Totožnosť Najvyššieho Boha s Bohom Starého zákona

          	Starý zákon je stará Božia kniha zjavenia

          	Stvorenie sveta z ničoho

          	Jednota ľudského pokolenia (potiera sa vyvolenosť židovského národa)

          	Pôvod zla zo slobody rozhodovania

          	Oba Zákony

          	Kristus je Boh aj človek, jednota jeho osobnosti, prirodzenosť jeho božstva, realita jeho človečenstva a skutočnosť jeho osudu

          	Vykúpenie a uzavretie novej zmluvy ako záverečného prejavu Božej milosti voči všetkým ľuďom

          	Vzkriesenie celého človeka (aj tela), na rozdiel od gnostikov a dualistov

        

        Kristológia Apologétov začína dlhotrvajúci spor medzi viacerými kresťanskými skupinami, ktorý sa začal sporom s Ebionitmi. Otázka Kristovej podstaty, či podstát, bola jablkom sváru dlhé storočia. Niektoré skupiny úplne alebo čiastočne popierali Kristovo božstvo (Ebioniti, Alogovia, Ariáni), kým iné čiastočne alebo úplne potierali jeho človečenstvo (Docetisti, Gnostici). V apologétskom učení pretrvávala snaha priznať Kristovi:

        
          	Jeho skutočné Božstvo

          	Jeho skutočné človečenstvo

          	Spojenie božstva a človečenstva v jednej osobe

          	Odlíšenie ľudských a Božských stránok Krista

        

        Nie všetkým kresťanom vyhovovala gréckou filozofiou presiaknutá náuka o Logu od Apologétov, a zatiaľ čo v druhom storočí je jej najväčším oponentom gnosticizmus, v treťom storočí je to monarchianizmus.

        Montanistická kríza (180-210) - Zníženie nárokov na mravný život a vyblednutie očakávania skorého konca, právne a politické formy, ktorými sa cirkev bránila heréze a odpadlíctvu, vyvolalo medzi kresťanmi v Malej Ázii ďalšiu vlnu odporu. V snahe zabrániť zosvetšteniu cirkvi nastáva Montanistická kríza, ktorej výsledkom bolo ešte hlbšie zprávnenie cirkvi, ktorá má vlastnú pravdu, je výchovným ústavom a podmienkou spásy. Montanistická kríza zastihla kresťanstvo v čase pontifikátu pápeža Eleutera (174-189) a Viktora I. (189-199).

        Montanus bol Maloázijský prorok, ktorý si o sebe myslel, že je Kristom povolaný, aby vyviedol kresťanov z občianskych pomerov a doterajších kresťanských zborov a vytvoril nové spoločenstvo. Snahou bolo odlúčiť kresťanov od zvyšku sveta, čo zbožne uvažujúcim ľuďom dodalo silu a odvahu. Autoritatívne vystupovanie, zasľúbenia Montanových nasledovníkov, asketizmus, neskrývanie sa pred rímskymi úradmi, dokonca túžba po mučeníctve, strhla časť kresťanov. Montanovi nasledovníci, ku ktorým patril aj Tertulián až do r. 198, sa považovali za posledných, a preto najväčších prorokov, nositeľov posledného Božieho zjavenia pred skorým koncom sveta. Stanovovali nové pravidlá pre kresťanský život nedbajúc na kresťanskú tradíciu. Ich proroctvá boli považované za rovnocenné s Písmom a s apoštolským učením. Keď však „proroci“ Montanistov zišli zo scény, ich stúpenci začínajú robiť cirkvi ústupky. Nekritizujú Nový zákon, ani cirkevné zriadenie, chcú sa zaviazať apoštolskou regulou, no majú požiadavku uznania ich prorokov.

        Cirkev však odmietla požiadavku Montanistov ako pohanskú, židovskú, premrštenú, odvolávajúc sa na stanovený kanón, ktorý ohraničuje obdobie zjavenia.

        Skupiny, ktoré odmietali náuku o Logu ako vplyv pohanskej filozofie Grékov, nazýva Tertulián Monarchiánmi. Pravdepodobne k nim patrili aj ešte stále prežívajúci Adopcionisti a Modalisti.

        3. Alogétske učenie

        Je to posmešný názov pochádzajúci od Ireneia, ktorý určil kresťanským skupinám v Malej Ázii odporujúcim náuke o Logu. Keďže alogizmus vznikol takmer súbežne s apologizmom a v tom čase sa spisy Nového Zákona ešte len zostavovali, Alogovia striktne odmietali Jánovo evanjelium, lebo nie je synoptické. Odmietali tiež docetizmus, no veria tak ako aj ostatní adopciáni, že Ježiš získal krstom ducha, svojou činnosťou si zaslúžil priazeň Boha a zmŕtvychvstaním sa stal Bohom. Alogovia celkom mierne vychádzali s apologétmi, pretože ich spoločným nepriateľom boli Montanisti.

        4. Teodociánske učenie

        Vychádza z alogétskeho učenia. Pod vedením neuveriteľne vzdelaného Teodota r. 185 prichádzajú do Ríma, no už o 10 rokov neskôr ho biskup Viktor I. (189-199) vylúčil z cirkvi ako bludára, hoci bol kresťanom držiacim sa Pravidla viery a uznával aj Jánove spisy. Teodociáni sa snažili vytvoriť vlastnú cirkev, ale neuspeli.

        Teodot Zmenárnik je Teodotovým žiakom, ktorý hlásal, že Duch je postavený vyššie ako Syn, pretože Syn je „len“ adoptovaným Bohom. Protivníci takéhoto učenia to odsúdili ako kacírstvo. Z polemiky medzi kresťanskými vetvami vychádza, že apologéti odmietali Aristotelovu, Euklidovu a Galénovu vedu a ešte silnejšie sa primkli k Platónovej filozofii.

        Artemon je posledným významnejším adopcionistom v Ríme. Odmietal prívlastok „Boh“ pre Krista, no nevyznával všetko, čo Teodociáni. Do r. 250 sa adopcionizmus z Ríma vytratil, no pretrváva na Východe Rímskej ríše.

        5. Modalistické učenie

        Modalizmus nastupuje v dobe, kedy vrcholia kresťanské polemiky o tom, kto je vlastne Ježiš. Apologéti zaviedli pojem Logos, ktorý je totožný s Otcom, no nie všetci s takýmto vysvetlením súhlasili. Ak sa z jedného stali dva, ktoré sú si zároveň rovnocenné, potom nastupuje hrozba dvojbožstva, diteizmu. Skutočným odporcom apologétskeho učenia od r. 180 až po 4. storočie bol modalizmus. Modalisti verili, že v Kristovi bol vtelený samotný Boh, ktorý sa stelesnil, Kristus je teda len modalita jediného Boha. Otec, Syn i Duch je stále len jediným Bohom, tak ako jedinou osobou je muž, kresťan a roľník zároveň. Proti takémuto názoru bojoval už Ireneius, Tertulián, Novatián a Hippolytus. Samotný apologét Hippolytus píše, že za jeho čias, práve otázka modalizmu hýbala celou cirkvou (možno 200-235), a Tertulián a Origenes dosvedčujú, že veľa kresťanov vnímalo Krista modalisticky. Za biskupov resp. pápežov Viktora I. (189-199) a Kalixta (217-222) bol modalizmus oficiálnym účením v Ríme (krátko pred nástupom Tertuliánovej teológie). V období r. 200-217 pontifikát vykonáva biskup Zefyrinus, ktorý modalizmus odsúdil, ale ďalej zachováva pasivitu. Hippolytus Zefyrina označil ako človeka bez vzdelania, neschopného vykonávať svoj úrad. Modalizmus sa snažil:

        
          	Odstrániť Diteizmus (dvojbožstvo Otca-Syna)

          	Obhájiť Kristovo plné božstvo

          	Poraziť Gnosticizmus

        

        Hriech a cirkev v prvých storočiach:

        Názory na hriech v prvom storočí po Kristovi boli v celku jednotné. Zatiaľ čo ťažké hriechy cirkev neodpúšťala (bola potrebné zriedkavé Božie povolenie), ľahké hriechy boli prehliadané a ich odpustenie sa dialo spontánne metanoiou (zmenou zmýšľania hriešnika – pokáním).

        Montanisti verili, že len Duch dokáže odpúšťať hriechy a Duch nespočíva na udelení úradu a preto neuznávali odpúšťanie hriechov ľuďmi. Smrteľných hriešnikov Montanisti vylučovali zo zborov, prenechávajúc takýchto hriešnikov na milosť a nemilosť Boha. Cirkev, vidiac v tom nebezpečenstvo skorého rozpadu doposiaľ vzrastajúcich zborov, sa začala hlbšie zaoberať otázkou odpúšťania hriechov. Kalixt (217-222) ako prvý presadzoval odpúšťanie hriechov prostredníctvom biskupov a toto právo rozšíril aj na smrteľné hriechy. Tým sa dostáva do sporu s Montanistami, v ktorých radoch bol v tom čase aj Tertulián. Biskupi zachovali vlastníctvo cirkvi na úkor jej kresťanskosti, napriek tomu, že odpúšťanie rôznych hriechov (napr.  cudzoložníctvo) spôsobovalo ťažkosti.

        S hierarchizáciou kresťanstva, vznikom kňažstva (za Tertuliána) sa nanovo definuje aj „obeť“. Obeťou už nie je len obeť zmýšľania, chvály, alebo celý život, ale obeť v zmysle mimoriadnych skutkov (pôst, celibát, mučeníctvo).

        Cyprián (200-258) apologétsky biskup v Kartágu píše, že človek, nedokáže zostať bezhriešny, preto je potrebná satisfikačná obeť, ktorej prostriedkom je almužna – bez nej je modlitba „holá a prázdna“. Len storočie po odluke od judaizmu sa pojem obete opäť vynára z minulosti. Pripomeňme, že Židia prinášali zvieracie obete Bohu na očistenie hriechov. Cyprián zavádza aj kňažské opakovanie Kristovej obete – obeť večere Pánovej, a rozvíja pravidlá viery.

        Apologéti slobodou človeka navodili dojem, že človek so slobodným rozhodnutím pre dobro, vlastne spásu nepotrebuje. Božia milosť spolupracuje s ľudskou vôľou pri odvracaní zlého a podporuje pri konaní dobrého, ale nie je zásadná. Slobodná vôľa človeka má podľa nich väčšiu váhu ako Božia milosť. Ľudské bytie je stvorené Bohom, hriech preto nemá priamy dopad na ľudskú vôľu ale pramení z nej, tak ako zo slabosti a nevedomosti. Deti nie sú hriešne, len zdedili telesné porušenie. Krst maže predchádzajúce hriechy a keď sa človek slobodnou vôľou rozhodne pre znalosť a konanie dobrých skutkov, určite bude spasený. Človek však nie je dosť silný, aby bol dobrý a zároveň sa ani necíti dosť vinný za svoje hriechy. Sloboda duše ako taká vlastne vylučovala odstránenie hriechov, ale na druhej strane srdečná ľútosť pred Bohom zbavuje hriechov (z čoho vyplýva Božia dobrota, česť, a schopnosť Loga „stvoriť všetko z ničoho“ dokáže odstrániť i hriech). Kristus skrytý v pojme Loga sa spomína čoraz menej a Apologéti tak vlastne dopustili ohrozenie, že Kristus sa stratí v dejinách.

        Ambrózius (337-397), milánsky biskup a obhajca slobody svedomia hovorí, že zmierenie bolo vykonané Kristom ako človekom, lebo dlžníkom voči Bohu je ľudstvo, nie Boh. Spája odpustenie hriechov s Božou milosťou, teda človek nie je ospravedlnený preto, lebo je spravodlivý ale preto, lebo je Kristom vykúpený. Ambrózius spolupracoval v otázkach správy s pohanmi, nenamietal proti ich spôsobu života, odmietal však účasť na verejných obetách rímskym bohom.

        Augustín Ambróziovu náuku o milosti ešte prekonáva, keď píše, že „milosť je zadarmo daná“. Hriech vždy smeruje proti Bohu a je prejavom vôle byť mimo neho. Hmota púta dušu k hriechu, no láska, viera a pokora prekonávajú biedu hriechu.

        V 6. storočí je Ireneov názor o páde Adama, ktorý sa preniesol na ľudstvo odmietnutý. Adam nebol eticky dokonalý, zhrešil a stal sa smrteľným. Ako reprezentant celého ľudstva spôsobil, že jeho hriech sa prenáša z generácie na generáciu.

        Nové názory na hriech sa formujú vo dvoch líniách:

        
          	Ľudstvo bolo zvedené padlými anjelmi, ktorí zneužili ich slobodu v rozhodovaní

          	Hriech patrí k ľudskej prirodzenosti, či už je získaná alebo zdedená, a ako je prirodzené dobro, je prirodzený aj hriech

        

        Dedičný hriech (možno prevzatý od Ireneovho Adama) Augustína bol odmietaný celé stáročia. Bolo totiž zložité vyjadriť závažnosť hriechu a vinu. Hriech je následkom smrteľnosti, ale neruší spoločenstvo s Bohom a ľudstvo nie je považované za previnilé voči Bohu.

        Spása v prvých storočiach:

        Kresťanstvo bolo od počiatku považované za oslobodzujúce od smrti a vedúce k božskému životu. Spása je pre niektorých cirkevných otcov prejavom Božej milosti, iní ju považujú za dobrovoľné rozhodnutie človeka. S obeťou bohočloveka za hriechy ľudstva sa spája aj vykúpenie a zmierenie Boha, ktoré ruší prirodzený stav zázračným pretvorením. Spása bola podľa Apologétov daná len pre mravne dobrých ľudí, ktorí sú členmi cirkvi. Teda keď sa človek na základe svojej slobodnej vôle rozhodne pre dobro, bude spasený, no tejto téme viac pozornosti nevenujú. Gnostici veria, že Kristus ukázal dušiam s iskrou, ako sa oslobodiť z materiálneho sveta. Marcion a jeho prívrženci zas v smrti Krista vidia oslobodenie z moci nižšieho boha, stvoriteľa Zeme. Až Klement Alexandrijský sa touto témou zaoberá o niečo podrobnejšie.

      

    

  
    
      
        Vývoj kresťanskej viery r. 220–320

        1. Rozvinuté apologétske učenie

        Apologétske učenie preberá ďalší zo skorých teológov – Klement Alexandrijský (150-215), ako prvý teológ z Egypta. Klement sa však nebojí o veciach uvažovať oveľa hlbšie a nie sú mu cudzie ani gnostické učenia. Učenie o Logu nevzťahuje len na Krista či Ducha, ale Logos je všade, kde sa človek pozdvihol nad prírodný stupeň. Teda každá filozofia založená na rozumnosti a mravnosti obsahuje Logos, pretože jej nepriamym pôvodcom je Boh v celých ľudských dejinách. Logos je totožný s Otcom, no rozlišuje Logos Otca a Logos Syna, ktorého Logos sa spojilo s ľudskou dušou a vytvorilo tak Bohočloveka. Boh sa zjavuje len skrze Logos a Syn je osoba podriadená Otcovi. Spojenie Loga s ľudskou dušou a následné vtelenie spôsobilo, že Kristus „zbožštel“ aj po telesnej stránke. Klement tvrdí, že Ježiš nejedol z potreby, ale preto, aby dokazoval svoje človečenstvo a tiež nebol schopný radosti ani smútku. Krista považuje za učiteľa a zákonodarcu na ceste k nesmrteľnosti, ktorý sa obetoval pre vykúpenie ľudí a splatenie dlhu voči Bohu. Nehovorí však o odčinení hriechov ľudstva. Vykúpením Kristus povýšil ľudstvo do vyššieho stavu než bolo pred pádom Adama, hriechy však neodčinil. Duch je prvým stvorením skrze Syna a jeho vzťah s Bohom nie je tak tesný ako medzi Otcom a Synom. Uznáva apologétsku slobodu ducha (dušu človeka), ktorá sa poznaním k Bohu približuje, ale zároveň hovorí, že autentické poznanie možno získať len zjavením. Tak ako sa snažili Apologéti filozofiu z kresťanstva vypudiť (pozri vyššie) i keď na jej základoch stavali svoju teológiu, Klement filozofiou opäť do kresťanstva zavádza. Ako sám píše, Grékom bola filozofia daná priamo od Boha a tá ich priviedla k Bohu rovnako ako Starý zákon Židov. Keďže má židovský zákon pramálo spoločného napr.  s Platónovou filozofiou, bibliu Klement chápal ako alegorické vyjadrenie skrytých právd, ktoré pochopia len máloktorí. Vychádzajúc z Písma a rozumu, je podľa neho potrebné spájať evanjelium s pohanskou vzdelanosťou.

        Origenes Alexandrijský (185-253) ako nástupca Klementa a pokračovateľ jeho učenia, spája učenie apologétov a gnostikov, v snahe aby kresťanstvo ako také, zvíťazilo nad pohanmi, filozofmi, gnostikmi a unitármi. Keďže počas tvorby svojej christológie a učenia už nemal vážneho oponenta (Irenej zomrel r. 202, Tertulián r. 222, Hippolytus r. 235), jeho učenie bolo takmer dve storočia chápané ako správne a kľúčové. Z kresťanstva sa však nesnaží urobiť len náboženstvo prostých, ale snaží sa ho urobiť atraktívne aj pre mysliaceho človeka. V chápaní Písma nadväzuje na Klementa, no text biblie má bežný význam, i keď niekedy vyznieva mylne či amorálne. Takýto text potom predstavuje podobenstvo s mystickým významom. Duch (duša) človeka je slobodný, ale vedomý toho že patrí Bohu, je jeho stvorením a má božský cieľ. Slobodná vôľa je kľúčom, ktorý otvára dvere k obráteniu sa človeka na dobré a prijatiu spásy. Viera je darom Božej milosti, vedie k vyššiemu poznaniu a porozumeniu, ktoré ústia do dobrých skutkov.

        Kresťanstvo má svoju nižšiu a vyššiu fázu. V tej prvej vedie človeka ku viere strach a nádej, v tej druhej je človek vedený láskou.

        Všemohúcnosť Boha je u Origena modifikovaná. Boh má svoju všemohúcnosť obmedzenú slobodou duše (jej vôľou). Boh môže len to čo chce, nemôže to, v čom má v sebe odpor (nemôže robiť hriechy). Napriek tomu je Boh nedosiahnuteľný a nepochopiteľný. Hriech je výsledkom slobody duší a život je boj, ktorý Boh dopúšťa. Duše sú podľa Origena preexistenciálne, teda existovali dávno predtým, ako sa vtelili do hmotného sveta – do ľudí. Má na to jednoduché vysvetlenie: ako sa môže duša vytvoriť s telom (kreaciánsky názor), keď je napísané „skôr ako bol vytvorený v tele matky, bol Bohu známy“ a tiež „a skôr než z lona vyšiel, bol Ním posvätený“ (Jer. 1,5). Pripúšťa teda, že duša každého jednotlivca je poškodená v okamihu zrodenia a toto poškodenie pochádza z dôb pádu duší. Jeho náuka sa preto blíži k prvotnému hriechu. Pripomeňme, že odkazy na reinkarnáciu v Písme možno nájsť na viacerých miestach, ktoré boli popísané v Príručke Pasívneho Kresťana v kapitole Sofiánsky gnosticizmus, Karmická viera a Kristus – mojimi očami.

        Účel sveta, reinkarnácia a konečný stav

        Jednotlivec si nemôže vyberať, ktorým rodičom sa narodí, do akých podmienok, kde sa narodí, v akom národe a čase. Možno sa preto domnievať, že narodenie je dané náhodne, no Origenes náhodu odmieta. Náhoda totiž popiera prozreteľné a spravodlivé riadenie sveta Bohom. Ak sa teda jeden človek narodí v podriadenom postavení inému, je to pre jeho zásluhy (alebo ich nedostatok), ktoré nadobudol v predchádzajúcom živote. Ten, kto sa očisťuje v tomto živote, bude pripravený pre dobré dielo. Ten, kto sa neočistí, bude nehodný. Preto je svet viac, či menej tvorený očistenými jednotlivcami, ktorí dostávajú to, čo si spravodlivo zasluhujú.

        Všetky duše mali dosiahnuť trvalé bytie (večný život), no boli neposlušné, upadli zo svätosti do hriechu a preto sa vytvára zmyslový svet, v ktorom sú duše väznené v telách (ako v gnosticizme), aby skrotli a boli usmernené (prírodné zákony, Mojžišove zákony, proroctvá a evanjeliá). To je život vtelenej duše na Zemi, kde je každý strojcom vlastného osudu a každý osud vychádza zo spravodlivosti a dobroty stvoriteľa. Návrat k spoločenstvu s Bohom je cieľom každej duše, no aby to duša dosiahla, musí preputovať viacero takýchto nehmotných stupňov a dokonca, uvažuje o možnosti viacnásobného vtelenia sa duše do človeka. Zem je miestom výchovy duše a morálne hlboko kleslé duše sa môžu vteľovať aj do zvierat, zatiaľ čo vysoko morálne duše sa môžu stať anjelmi. Nikto predtým (a seriózne ani po ňom) v kresťanstve neuvažoval o opätovnom vteľovaní duší (reinkarnácii) až na Origena. Origenes totiž vníma stvorené bytosti v rôznych nehmotných stupňoch. Stvorené svety neustále podliehajú pádu vyšších bytostí a tým dochádza aj k vytváraniu hmotných, zmyslových svetov. Ak teda jeden materiálny svet zanikne, pádom niektorých vyšších bytostí sa vytvorí nový materiálny svet, aby tieto bytosti opäť skrotli a boli usmernené. Nedostatky materiálneho sveta, v ktorom ľudia žijú, sú tvorené nimi samými, teda výsledkom ich slobody. Ku svojmu učeniu pridáva ako prvý „vzkriesenie tela“ (z judaizmu), ale toto telo je bez zmyslov a údov. Toto telo je jemnejšie, čistejšie, zodpovedajúce každej konkrétnej duši a smrť ho nemôže premôcť. Čisté duše pôjdu do neba, kde získajú ďalšie poznanie, nečisté musia byť očistené „trestným ohňom“ očistenia (muky svedomia sú peklom, nikde predtým sa svedectvo pekla nespomína). Očisťujúci oheň však nie je pomsta, ale Boží spôsob nápravy, lebo Boh je lekár duší a očisťujúci oheň je prospešný liek, smerujúci k náprave. „Kalich Božieho hnevu bude vyliaty na všetky národy, aby pili, minuli sa s rozumom a dávili a kto nebude chcieť piť, nebude očistený“ (Jer. 25,15 – 16,27-29). „Pán si sadne a bude taviť svoj národ ako zlato a striebro, synov Júdy bude taviť a čistiť a odlievať, keď sa očistia“ (Mal. 3,3). Potrestanie čaká väčšinu zosnulých ľudí, je však dočasné a Origenes verí, že nakoniec budú všetky duše spasené a oslávené. Nebeské mocnosti, démoni i ľudské duše sa raz opäť zjednotia z Bohom a nebude medzi nimi rozdiel. Rozumové bytosti budú v jednote, zrušením fyzických tiel zanikne oddelené bytie a nastane zhoda poznania. Začiatok sa bude rovnať koncu a koniec je mierou začiatku.

        Kristus

        Ako prvý v teológii používa pojmy zmierenie a rozhrešenie v súvislosti s bohočlovekom Kristom. Ježiš je podľa Origena spojením čistej duše (Loga) s hmotou bez kvality, pričom vtelením Loga sa zbožšťuje ľudská prirodzenosť. Je vlastne jedným z prvých monofyzitov, keď píše, že Kristova duša sa mohla rozhodovať medzi dobrom a zlom. Kristova duša si vybrala lásku k spravodlivosti a tým sa stalo jeho rozhodnutie nemenné. Kristova duša teda stratila možnosť vybrať si hriech. O tom, že prvotné rozhodnutie je nemenné a trvalé uvádza príklad rozžeraveného železa ležiaceho v ohni. I keď železo môže byť horúce alebo chladné (duša môže byť dobrá alebo zlá), v neustálom ohni (Božský vplyv Loga), nemá železo možnosť ochladnúť. Týmto spojením sa vytvorila ľudská bytosť, ktorá je predsa len iná ako ostatní ľudia (ako v docetizme, resp. Klement Alexandrijský). Napriek vteleniu Loga, sú Syn i Duch Svätý podriadení Otcovi.

        Spása súvisí s utrpením a smrťou Krista. Je to zástupná obeť za hriech. Vykúpenie sa však netýka len ľudí žujúcich a zosnulých, ale aj padlých anjelov, satana nevynímajúc. V spojitosti so satanom, vníma Kristovu smrť ako lesť voči nemu, pretože sa mu Kristus ponúkol ako výkupné za hriešneho človeka. Satan na obchod pristúpil, no neuvedomil si, že si Krista pre jeho svätosť a božskosť nedokáže udržať. Satan sa tak dostal do pasce Kristovho človečenstva, ale premožený bol Kristovým božstvom. Všetky duše sa takýmto spôsobom stali od diabla slobodné. Viera v toto Kristovo dielo a poznanie je predpokladom spásy. Po spáchaní hriechu je potrebné pokánie a ich vyznanie pred Bohom, ide však o vnútornejší akt, než ten, o ktorom hovorí Tertulián.

        Origenes má trochu iný postup pri potieraní adopcionistov ako mali apologéti v Ríme, ktorí vo večnom meste r. 250 prakticky zvíťazili nad inými formami kresťanstva. Origenes nazýva adopcionistov, ktorí sa udržali na Východe Rímskej ríše, prostými kresťanmi. Týchto prostých kresťanov treba poučiť. O svojom učení presvedčí Berylla z Bosry, kresťanského učiteľa pôsobiaceho v Arábii a Sýrii. S adopcionizmom v Egypte zatiaľ bojuje Dionýzus Alexandriský.

        Demetrius Alexandrijský (189-232) je vlastne v období Origena, biskupom (pápežom) Alexandrie, ktorý sa s Origenom dostal do sporu, pretože Origenes je v Palestíne vysvätený za presbytera. Na dvoch synodách ho odsúdil, exkomunikoval a vyhostil. Origenes je nútený r. 231 z Alexandrie odísť a vedením kresťanskej školy Demetrius poveruje Heraklasa, žiaka Origena. Po ňom r. 248 sa biskupom Alexandrie stal už spomínaný Dionýzus (248-265). Origenes bol r. 249 mučený a mal byť upálený, no nedošlo k tomu.

        Origenovo striktné oddelenie Pistis a Gnosis, jeho žiaci deformovali a spájali. Dejiny christológie sa Origenom vlastne na celé storočie končia a opäť sa začínajú až Atanáziom.

        V Ríme zatiaľ nasledujú biskupi (roky predstavujú čas pontifikátu): Maximus (265-282), Teonas (282-300), Peter I. (300-311), Achillas (312-313), Alexander I. (313-328) a Atanázius (328-373).

        Náuke o Logu trvalo celé tretie storočie, kým sa ako-tak zakorenila v kresťanstve. Za ten čas sa vytvorila vierouka, no namiesto viery sa kázala viera samotná. Tzv. viera vo vieru spôsobila zakrpatenie samotného náboženstva, hoci sa šírilo po celej Rímskej ríši. Viera vo vieru znamená, že človek verí vo vieru, ktorá je deklarovaná ako správna ich teológmi, i keď vlastne nevie, z čoho tá viera pozostáva a čo je jej podstatou. Logos sa vteľuje, je teda osobný, stvorený a vývoja schopný na rozdiel od nestvoreného a nemenného Boha. Logos má ľudské vlastnosti, ktoré prekonáva bojom (Ježiš sa postil a odolával pokušeniam). Ešte stále však kolujú špekulácie o tom, či bol Logos stvorený, alebo existoval od večnosti, či je Otcovi rovný, alebo podriadený, zatiaľ čo otázka vzťahov s Duchom bola úplne opomínaná a neriešená.

        2. Východný Adopcionizmus

        Ako už vieme, adopciáni či adopcionisti, pravdepodobne odvodení od židovsko-kresťanských názorov Ebionitov, existovali ako prúd v kresťanstve už od jeho začiatku. Ich hlavnými oblasťami pôsobenia boli Malá Ázia, Sýria a Egypt. R.185 sa vo forme alogétskeho učenia a neskôr pretransformovaného do teodociánskeho učenia, snažilo presadiť aj v Ríme, no zažíva porážku a do r. 250 v Západnej časti ríše vlastne neexistuje. Vo svojich pôvodných oblastiach však prežíva neporušené aj naďalej.

        Pavel zo Samosaty je najvýznamnejším adopciánom Východu. Bol metropolitom v meste Antiochia v Sýrii. Do svojho zosadenia, ktoré sa podarilo až na tretí pokus r. 268, sa urputne snažil zlomiť moc platónskej filozofie v kresťanstve a snažil sa o návrat k starým učeniam, za čo bol označovaný prívlastkami ako arcikacír, Žid, ebionit, nestorovec atď.

        Pavel zo Samosaty hlásal, že Boha si treba predstavovať jednoosobne a hoci sú v ňom postrehnuteľný Logos (Syn) a Sofia (Duch), sú to len vlastnosti Boha, nie ďalšie Bohorovné bytosti. Logos je neosobná sila, ktorá je prítomná v každom človeku, a zvláštnu aktivitu prejavila v Ježišovi. Pôsobila však aj v Mojžišovi a prorokoch a teda sa nevzťahuje iba na Ježiša. Môže byť považovaný za Boha, pretože Logos existuje v Bohu tak, ako v človeku intelekt. Tým dochádza k zbožšteniu Ježišovej osoby a hoci by sa nemal považovať za Boha, je hodný uctievania. Vykupiteľom je človek „zdola“, zatiaľ čo Logos pôsobil „zhora“ v jedinečnom spôsobe. Medzi Bohom a Kristom (teda človekom preniknutým Logom) je možná iba jednota zmýšľania a vôle prostredníctvom lásky. Kristus sa stal podobný Bohu a ako zotrvával vo svojom presvedčení a bez hriechu, Boh ho „vystrojoval“ zázrakmi a mocou, ktorou Kristus demonštroval, že jeho konanie smeruje k Bohu. Takýmto spôsobom sa stal sudcom, získal božskú dôstojnosť, takže ho možno nazývať „Bohom z panny“. Týmito vyjadreniami Pavol zachováva Božiu jednotu, kde Logos a Duch sú len Božími atribútmi a zároveň zachováva Ježišovo človečenstvo. Svoje učenie dokazoval odkazom na Písmo a horlivo vyvracal teológiu Alexandrijských (Klement, Origenes). Biskupi ho odsudzovali za to, že vyjavil „tajomstvo“. Jeho najväčším rivalom bol pápež Felix I. (269-274).

        R.272 bolo na synode definitívne Pavlovo učenie odmietnuté a zároveň prijaté, že žiadny katolícky kresťan nesmie pochybovať o božskosti vykupiteľa. Pavlovo učenie však nezaniklo. Lucián a jeho škola (z ktorej sa neskôr vytvoril Arianizmus) prebrali Pavlove učenie v Antiochii, no dá sa povedať, že adopcionizmus bol rokom 272 zlomený takmer v celej ríši.

        3. Neskorší Modalizmus (Sabelliáni)

        Modalizmus, pochádzajúci tak ako aj Montanizmus či Alogizmus z Malej Ázie, mal v porovnaní s Apologétmi oveľa silnejšie postavenie než iné kresťanské prúdy. Učenie pochádza od Noeta (asi r. 180), ktoré prebral jeho žiak Epigonus (asi r. 200) a po ňom Kleomenes a Sabellius. Apologét Hippolytus proti nim ostro vystupoval a počas nečinnosti biskupa Zefyrita (199-217) sa vyhlásil za proti-biskupa (resp. protipápeža). Rímsky biskup (pápež) Kalixt (217-222), ako pôvodný modalista, chcel spor urovnať tak vylúčením Sabellia ako aj Hippolyta. Hippolytus však zostáva vo vedení svojich prívržencov aj počas pontifikátu pápeža Urbana I. (222-230) a Pontiana (230-235).

        Najjednoduchšie vysvetlenie modalizmu pochádza od Noeta, ktoré popisuje Hippolytus. Boh sa podľa modalistov vyjadruje v spôsoboch, módoch, nie osobách. Boh je Otcom pri stvorení, Synom pri vtelení a Duchom pri obnove, no stále je to ten istý Boh. Kristus je Otcom, ktorý sa vtelil a ak Kristus nie je Otcom, nie je ani Bohom. Takýmto spôsobom sa snažili modalisti priznať Kristovi plné božstvo a odvrátiť od cirkvi hrozbu polyteizmu (teda diteizmu – dvojbožstva Otca a Syna). Pojem Logos prísne odmietajú. Hoci evanjeliá jasne hovoria o Otcovi a Synovi, modalisti sa i s tým vysporiadali, lebo nehovoria, že „Otec trpel“, ale že „Syn, ktorý trpel, je identický s Otcom“. Boh sa učinil Synom prijmúc telo, telo teda činí Otca Synom. Vykupiteľ je teda spojenie tela Syna (človek Ježiš) a ducha Otca (Boh). Čo sa narodilo je Synom a Boh nemohol trpieť, ale spolutrpel (preto Tertulián posmešne nazýva modalistov Patripassiánmi: Pater – otec, Passius – trpieť).

        Sabelliovo učenie sa odlišuje od Noetovho učenia, pretože berie zreteľ aj na Ducha, ako tretiu osobu u Apologétov. Boh nemá podľa Sabellia tri osoby ale tri mená: Otec, Syn a Duch vykonávajú zároveň funkcie Stvoriteľa, Spasiteľa a Posvätiteľa, ktoré vykonáva jediný Boh s tromi menami. Takýmto spôsobom oslabil Sabellius funkciu Otca (modalistom išlo o uznanie Krista ako plného božstva), čo neskôr vo svojej christológii využili aj Atanázius a Augustín.

        Prísne oddeľovanie medzi telom a duchom prechádzalo do adopcionizmu a preto rímsky biskup Kalixt svojho starého priateľa Sabellia z cirkvi vylúčil. Učenie o Logu zostáva v Ríme v platnosti, ale jeho postavenie je na Západe stále vrtkavé.

        O tom, ako sa Modalizmu darilo na Východe sa nevie takmer nič, pretože tak ako chýbajú zdroje o Logovskej náuke medzi Origenom a Atanáziom (celé storočie), tak chýbajú zdroje aj v dejinách modalizmu.

        Sabellius sa pravdepodobne vrátil do Pentapolisu v Palestíne, o ktorom sa vie, že bol baštou modalizmu za čias Origena z Alexandrie (185-253).

        Manicheizmus

        Je kresťansko-mýtický smer, ktorý vznikol v Mezopotámii prostredníctvom proroka Máního (216-276). Náboženstvo v sebe spája gnostické učenie kresťanov spojené s dualizmom iránskeho zoroastrianizmu a dokonca má aj budhistické prvky. Manicheizmus nie je len náboženstvo, ale aj vedecká náuka bez viery v autority. Ide o pokus vytvorenia univerzálneho náboženstva v čase, keď sa o to pokúšali aj apologéti s gréckou filozofiou. Manicheizmus umožňoval zachovávať mravné ideály a zároveň viesť pohodlný život. Jeho askéza bola prísna, pretože zakazovala piť alkohol, jesť mäsité jedlá, pracovať a dokonca plodiť deti. To bol však prípad reprezentantov, teda „vyvolených“, zatiaľ čo „poslucháči“ im posluhovali a tieto zásady nemuseli tak striktne dodržiavať. Mravný zákon totiž nie je v duši človeka ale v neosobnom kozme a teda znižuje mieru zodpovednosti jednotlivca. Mladý Augustín taktiež prepadol takémuto spôsobu života a zotrval v ňom desať rokov. Opustil ich potom, čo nevedeli odpovedať na jeho náboženské otázky. V treťom a štvrtom storočí bol tento smer značne rozšírený od Egypta až po Čínu a bol prvým svetovým kresťanským smerom. Viera v odvekú existenciu dobra a zla, ktoré sa stretajú v nekonečnom boji, nakoniec opäť bujnela v stredoveku, kedy sa z manicheistického učenia odvádzajú sekty bogomilov, katarov a albigencov.

        Cirkev v treťom storočí

        Novoplatónska filozofia sa spojila s Písmami vo veľkých orientálnych cirkvách. Platonizmus sa prejavil hlavne v existencii vyššieho sveta, ktorého náš svet je len nedokonalým odrazom. Prijala sa náuka o Logu, no pohanské kulty, mravy a zvyky zosvetštili a roztrieštili cirkev, hoci formálne vyznávali podobné stanovy.

        Cisár Alexander Severus je jedným z prvých rímskych cisárov vôbec, ktorý Krista zaradil do svojho panteónu. Cirkev tretieho storočia však bola oslabovaná nevýraznými pápežmi ako Urban I. (222-230), Pontián I. (230-235), za pontifikátu ktorého sa končí Hippolytova schizma (Hippolytus bol viac ako 10 rokov proti-pápežom v Ríme) a obaja zomierajú mučeníckou smrťou r. 235 na Sardínii. Nasledujúci pápež Anterus je taktiež deportovaný na Sardíniu, kde zomiera. R.236 sa pápežom stáva Fabián (236-250), ktorý pokresťančením Galie poverí sedem biskupov. I on zomiera počas perzekúcií cisára Decia r. 250-251. Deciove perzekúcie stoja život okrem rímskeho aj antiochijského a jeruzalemského biskupa, alexandrijský a kartáginský biskup sa museli skrývať. 21. pápežom sa stáva Kornélius (251-253), no za protipápeža sa vyhlásil donatista Novatián (251-258) a začína sa druhá kresťanská schizma. Kornélius na synode spolu so 60 biskupmi Novatiána a jeho skupinu exkomunikoval z cirkvi. Pápež Lucius (253-254) je na čele cirkvi len rok, pápež Štefan I. (254-257) spolu s Cypriánom riešia otázku donatistov. R.258 začínajú perzekúcie cisára Valeriána v ktorých zomiera aj nasledujúci pápež Sixtus II. (257-258). Napriek problematickému obdobiu, práce teológov na dogmách neutíchali. Často však vyvolávali odpor kresťanov, pretože apoštolské dedičstvo je pevné a hotové, „novoty“ zavádzané teológmi kresťanstvo deformovali. Pápež Dionýzus (259-268) našiel spoločnú reč s Alexandrijským biskupom Dionýzom vo vzťahu Boha a Loga a snažil sa reformovať zdecimovanú cirkev. Nastupujú pápeži Felix I. (269-274), málo známi Eutychián (274-283), Kaius (283-296) a Marcellinus (296-304).

        Na Východe, v Antiochii, bola náuka o Logu prijatá r. 268. Luciánova škola, ktorá vychádza z učenia Pavla zo Samosaty a ktorá v tom čase vznikla, bola mimo cirkvi, no rýchlo sa s ňou zmierila a dala tak podklad pre vznik Arianizmu.

        Západ a Východ sa od seba odďaľuje. Na Západe trvá téza, že Boh (Logos) sa stal človekom, zatiaľ čo na Východe je zmierovateľom človek, ktorého čin vykúpenia má božskú cenu.

        Od polovice 4. storočia bola na Východe v Svätom Písme zhoda. Výnimkou bol akurát Alexandrijský kanón obsahujúci aj Apokalypsu Hermeovu a Ezdrášovu, II. Petrov list, tiež list Jakubov a III. Jánov list, ktoré sú neznámeho pôvodu. Problémom zostávalo Jánovo zjavenie. V otázke Písma bol pre celý Západ neskorší Augustínov názor nakoniec rozhodujúci. Niť ďalšieho vývoja cirkvi opäť nachádzame až u Alexandra z Alexandrie a Atanázia.

      

    

  
    
      
        Vývoj kresťanskej viery r. 320–500

        Celé storočie po Origenovi (rozvinuté apologétske učenie) a Sabelliovi (rozvinuté modalistické učenie) sa nevie, akým smerom sa vlastne cirkev vyvíjala. Zachovali sa len útržkovité náuky napr.  Pieriusa, zvaného aj Origenes junior, ktorý označil Otca a Syna za dve bytosti a teda dve prirodzenosti a ducha hlboko podriadil Synovi. Veril v preexistenciu duší a niektoré pasáže z Písma ako nezávažné. Ďalšími Origenovcami boli: Theognost, ktorý napísal obšírnejšiu, no nanešťastie stratenú a dokonca lepšiu dogmatiku ako Origenes, a Hierakas o učení ktorého sa nevie takmer nič.

        Vie sa však, že tak ako origenovské učenie pretrvávalo (tak ako kedysi apologétske), tak nachádzalo aj svojich nepriateľov. Protiorigenovsky založený bol predovšetkým Metodius (okolo r. 300), ktorý zavrhol origenovský význam sveta (pozri vyššie) a zavádza upravenú irenejovskú náuku o Adamovi, kde ľudstvo vystupuje ako druhý hriešny Adam, ktorého Kristus vykúpil. Treba však podotknúť, že ešte pápež Siricius (384-399), 150 rokov po Origenovej smrti, proti Origenovmu názoru nenamietal.

        Začiatok štvrtého storočia je však pre kresťanov veľmi pohnutý. Vláda cisára Diokleciána znamenala vydanie rady bul, ktoré viedli k prenasledovaniu kresťanov. Odhaduje sa, že za Diokleciánovej vlády bolo väznených a mučených asi 3.000 kresťanov, z nich niekoľko stoviek zahynulo. V poradí 30-tym pápežom sa stáva Marcellus I. (308-309), ktorý je na sklonku svojho pontifikátu cisárom Maxentiom vyhnaný do exilu, kde aj zomiera. To isté postihlo aj pápeža Eusébia (309), zotrvávajúcom vo svojom úrade len štyri mesiace. Pápež, ktorý zažil zrovnoprávnenie kresťanstva s inými náboženstvami ríše Milánskym ediktom z r. 313 je Miltiades (310-314).

        Alexander I. Alexandrijský (v biskupskom úrade r. 313-328) vytvoril formulu: „Vždy Boh, vždy Syn, zároveň Otec, zároveň Syn, je Syn od počiatku s Otcom nezrodene, vždy zrodený, nie je Otec skôr než Syn ani myslením ani nejakou časťou, vždy Boh, vždy Syn zo samého Boha Syn“. Zastával názor večnej koexistencie Boha a Syna a vyvracal tak názory, že Syn je stvorený z ničoho, že nie je večný (ako tvrdil Tertulián), že sa vyvinul, bol premenený, alebo že je adoptovaným Synom (dožívajúci adopcionizmus). Keďže sa blíži k zavrhnutému Sabellianizmu (že Otec a Syn = 1 Boh), predsa len priznáva, že Otec je väčší ako Syn, a Syn nech sa ctí ako tajomstvo. Alexander na koncile egyptských biskupov Areovo učenie odsúdil a Area exkomunikoval. Vzájomne si odporujúce formulácie Alexandra však napomohli, aby sa jednoznačný monoteizmus arianizmu rozvinul do rozsiahlych rozmerov.

        Atanázius Alexandrijský (v biskupskom úrade r. 328-375) je najvýznamnejším pred-augustínskym teológom svojej doby. Atanázius spája vtelenie Boha so smrťou, zbožštením a nesmrteľnosťou. Aby sa teda dosiahla nesmrteľnosť, Boh v človeku porazil smrť vlastnou smrťou, obnovil Boží obraz a znovupoznanie Boha (Kristus sa tak po čase opäť stáva stredobodom náboženstva). Jeho najvýznamnejším dielom a najvýznamnejším soteriologickým dielom vtedajšej doby vôbec, bolo jeho De Incarnatione.

        Podľa Atanázia sa Boh vtelil do človeka, pretože každé odvrátenie od Boha znamená smrť (hriech = smrť). Ľudstvo je poškvrnené hriechom a potrebuje spásu. Logos zastupuje človeka, ktorý spláca dlh v podobe trestu za hriech. Kristova smrť a vzkriesenie sú dielom vykúpenia. Odstránením hriechu (vykúpením) bola smrť porazená. Hoci i on píše o zbožštení človeka vtelením Loga ako Origenes, o výkupnom satanovi nie je ani zmienka. U neho sa tiež zrodila myšlienka, že každá duša je spojená s Logom, že všetko živé je presiaknuté Bohom a Kristovo vtelenie za účelom vykúpenia je reštitúciou celého sveta (v duchovnom zmysle). Smrť Krista teda Atanázius chápe ako účel vtelenia, ako hlavnú spasiteľskú udalosť. Zásluhou Kristovej smrti došlo k upokojeniu hnevlivého Boha a nastalo zmierenie. Taktiež u neho vznikla myšlienka, že Logos človečenstvo nosil vždy v sebe, má v sebe všeobecný pojem ľudstva, čo však opäť oddialilo jednotu Boha s individuálnym človekom (takmer od začiatku sa na kresťanstvo hľadelo ako na vzťah Boha a cirkvi, nie Boha a jednotlivca – to bolo predsa gnostickou filozofiou a tá bola odmietaná).

        V písme sa uvádza, že na počiatku bolo slovo a teda slovo existovalo pred všetkým ostatným. Slovo bolo u Boha a Bohom bolo slovo. Slovo teda nie je stvorené, ale má stvoriteľskú moc, lebo chcenie premieňa na skutok. Keď sa slovo stalo telom, znamená to, že sa slovo vtelilo. Atanázius píše: „Ježiš Kristus je Bohom a človekom, ale nie premenou Boha na človeka, ale prijatím ľudskej prirodzenosti do jeho Božstva“. Preto Atanázius zavádza tézu, že „kto neverí, že Kristus je Bohom, je stále Židom alebo pohanom“.

        Ak je Kristus Bohom, potom Logos v žiadnom prípade nepatrí ku stvorenému svetu a preto patrí Bohu. Syn je ako Boh stavaný oproti svetu. Nestvorený Logos-Syn sa stal princípom spásy, nie sveta a keďže je nestvorený a napriek tomu existujúci – patrí k Bohu Otcovi, pretože už len pojem „Otec“ v sebe obsahuje aj niečo druhé (niet Otca bez Syna). Atanázius doslova hovorí: „Logos bol vždy, bol večne u Otca, ako odlesk svetla a nebola doba, kedy ho nebolo“. Má teda účasť na prirodzenosti Otcovej bez toho, aby tým Otec niečo utrpel, sú tou istou bytosťou, tvoria prísnu jednotu, lebo Syn je rovnakej kvality ako Otec. Podstatou celého zložitého učenia o Logu je vlastne to, že samotný Boh skrze Krista vykúpil ľudstvo a uviedol ho do spoločenstva so sebou, pričom sa stvorené telo stalo dočasným telom nestvoreného Loga, a teda Boha samotného. Táto náuka bola jednou zo zbraní proti arianizmu. Odopieranie božstva Kristovi Atanázius chápal ako popieranie spasiteľského účinku viery. Atanázius Alexandrijský svojim spôsobom zachránil kresťanstvo. Hovorí o vykúpení ľudstva skrze Boha, bohočloveka, ktorý oslobodil ľudstvo od smrti a hriechu, dal motiváciu k praktickej zbožnosti (mníšstvu) a vytvára podmienky pre vznik Ortodoxie.

        Mária, Ježišova matka, ktorej kult sa v nasledujúcich storočiach značne rozšíril, bola podľa neskorších teológov bezhriešna a ako taká nemohla zomrieť. Dogma nanebovzatia bola preto prijatá i keď trochu oneskorene r. 1951.

        Skutočne ťažko povedať, ako by sa vyvíjalo kresťanstvo, keby Atanázius nerozvinul svoju náuku, tak podobnú tej, ktorú máme vlastne dodnes.

        Ortodoxné kresťanstvo pochádzajúce od Atanázia sa presadzovalo od r. 325 do r. 451, no v Oriente (Egypt, Sýria, Arménia, Malá Ázia) boli odmietané a považované za kacírstvo, pretože ortodoxné formulácie boli v rozpore s akoukoľvek filozofiou.

        Donatizmus

        Inou otázkou bola kríza donatistov v severnej Afrike a opätovný návrat tých kresťanov do cirkvi, ktorí sa svojej viery verejne vzdali. Kresťania sa vzdávali svojej viery už za cisára Decia, Valeriána a Diokleciána zo strachu pred perzekúciami. Donatisti sú kresťania, ktorí bránili takémuto návratu. Biskupi ako Novatián považovali hriech odpadnutia od cirkvi za neodpustiteľný („kto položí ruku na pluh a obracia sa späť, nie je hodný pre Božie kráľovstvo“ Lk 49,62), neskôr im bol návrat dovolený pod podmienkou pokánia, no nemohli byť opätovne krstení. Ich návrat do cirkvi vyriešil Cyprián, ktorý súhlasil s návratom, ak ho odsúhlasí biskup a namiesto krstu pre navrátilcov zaviedol „vkladanie rúk“. Novatián bol zásadne proti, preto založil vlastnú cirkev „čistých“ a bol vyhlásený za protipápeža (251-258). Cyprián namietal proti štiepeniu cirkvi, cirkev je len jedna a ten, kto sa odvracia od svojho biskupa pácha duchovnú samovraždu, lebo niet spásy mimo pravej cirkvi. Cyprián sa dostáva aj do sporu s pápežom Štefanom, ktorý ho vylúčil z cirkvi. V ďalšom prenasledovaní v čase cisára Valeriána r. 258 zomierajú ako mučeníci pápaž Štefan, Cyprián i Novatián.

        Nové perzekúcie začali za cisára Diokleciána v r. 303. Cisár bol v náboženských otázkach konzervatívny, pod vplyvom Galeria však nadobudol ku kresťanom odpor.  Počas návštevy Egypta r. 302 vyhlásil, že manichejci by mali byť všetci upálení aj so svojimi spismi. Odpor k manicheizmu pravdepodobne vyvstal vďaka krajine pôvodu tohto náboženstva, Perzii, s ktorou viedla rímska ríša časté vojny. Keďže manicheizmus má blízko ku kresťanstvu a niektorými časťami sa mu podobá, kresťania sa stali Diokleciánovým ďalším cieľom. Pôvodne malo byť kresťanom trestom len vylúčenie z úradných pozícií a armády, no Galerius trval na likvidácii. V prvom dekréte proti kresťanom im bola po celej ríši odopieraná možnosť zamestnania. Potom čo bola časť cisárskeho paláca zapálená v Nikomédii, kresťania boli obvinení z podpaľačstva, boli popravení dvaja eunuchovia a šesť kresťanov vrátane biskupa Anthina. Palác opäť horel o dva týždne, to už ale cisár Nikomédiu považoval za nebezpečnú a mesto opustil. Druhý edikt z r. 311 bol opäť namierený proti kresťanom, ktorí odmietajú prinášať obety rímskym bohom. Edikt sa však týkal prevažne Východnej časti ríše, pretože Západ pod vedením Konštantína a Maximiana, ho nepovažovali za potrebný. Perzekúcie však pretrvávali 10 rokov, kým Konštantín Milánskym ediktom nezrovnoprávnil kresťanstvo s inými náboženstvami r. 313 a nepovzniesol kresťanstvo na štátne náboženstvo o desaťročie neskôr. 

        Vo veci prijímania odpadlíkov do cirkvi sa donatisti niekoľko krát obrátili aj na cisára Konštantína, ale neuspeli. Konštantína donatistický spor veľmi iritoval. Náboženstvo, ktoré malo zjednotiť ríšu a z ktorého sám urobil univerzálne celoštátne náboženstvo už v jeho časoch nebolo jednotné. Odmietavý postoj cisára len utvrdil donatistov v tom, že oni sú skutočnými ochrancami toho, za čo mučeníci zomierali a sami sa považovali za mučeníkov bojujúcich proti rímskej šelme. Donatisti začínajú bojovať proti pozemskej skazenosti, útočia na rímske statky, oslobodzujú otrokov, pália listiny dlžôb atď. Vo veci donatistickej cirkvi sa angažoval aj Augustín. Písal a verejne s nimi diskutoval celé dve desaťročia. V časoch Augustína bola ich cirkev v Afrike väčšia, než katolícka. R.392 cisár Teodózius uvalil pokuty na všetky heretické skupiny, čo sa dotklo aj donatistov. R.401 a r. 403 im bol umožnený návrat do cirkvi s možnosťou ponechania si úradu pre biskupov. Donatisti to odmietali a prepukali nové násilnosti. Cirkev preto žiadala o pomoc rímsky štát. Cisár Honorius vydal r. 405 rad zákonov proti donatistom, opätovne potvrdené v r. 408-409, kedy sa začalo aj so zabavovaním majetku, kostolov a deportáciami. Ohrozenie zo strany štátu pohlo mnoho donatistov k návratu k pôvodnej cirkvi. Protesty donatistov proti represii boli odmietané s odôvodnením, že sa sami uchyľovali k násiliu. R.410 sa konal zjednocujúci koncil medzi katolíkmi a donatistami v Kartágu. Zúčastnilo sa ho 288 katolíckych a 279 donatistických biskupov, no napriek tomu, schizma pretrvávala. Pričinením Augustína sa mnohí donatisti vrátili k pôvodnej cirkvi, čím sa ich cirkev postupne začala zmenšovať a zanikla v prívale Arabov v 7. storočí.

        Arianizmus

        R.318 odchovanec Luciánskej školy v Antiochii – Arius, sa rozchádza s názorom biskupa Alexandra v Alexandrii a r. 320 bol zosadený spolu s ďalšími. Eusébios z Nikomédie sa ho však zastal a mnohí orientálni biskupi mali jeho sympatie (Eusébios z Caesarey). R.323 sa vracia Arius do Alexandrie, proti čomu vystúpila Západná cirkev pod vedením pápeža Sylvestra I. (314-335). Cisár Konštantín, ktorý sa v tom istom roku stal aj pánom Orientu (obdobie v ktorom vládne Konštantín bolo poznačené častými vzburami légií. Tie vyhlasovali a zosadzovali cisárov po celej ríši) na spory cirkvi reagoval zvolaním koncilu, aby obe strany zmieril. V Niceji sa teda r. 325 usporiadal koncil, od ktorého sa očakávalo, že na besedujúcich biskupov zostúpi Duch Svätý (ako kedysi na apoštolov, po Ježišovom odchode) a bude medzi nimi v otázkach viery panovať dokonalá zhoda. Niektorí však nadobudli pocit, že práve cez nich hovorí Duch Svätý a dochádzalo k radikalizácii postojov. Pouličné boje medzi kresťanskými frakciami tak viedli k smrti viac ako 3.000 ľudí.

        Ariovo učenie, ktoré podporil viacerými (min. 30) pasážami z Písma:

        
          	Je jeden Boh – večný, nestvorený, nesplodený, bez začiatku, príčina všetkého – Stvoriteľ z vlastnej, slobodnej vôle

          	V Bohu prebývajú dve neodlučiteľné sily (nie osoby) Logos a Sofia (Múdrosť)

          	Boh stvoril „Syna“, ktorého Písma nazývajú Slovom, Obrazom atď., tak ako aj ďalšie bytosti (ľudí atď.)

          	Syn je prvým a najväčším stvorením Otca a bola doba, kedy tento Syn nebol a neexistoval do času svojho stvorenia (nie je starý ako Boh)

          	Syn je teda od Otca samostatná bytosť, nemá spoločnú podstatu s Bohom, má slobodnú vôľu a je schopný premeny. Slobodnou vôľou sa rozhodol pre dobro a tým sa stal nepremenným. Je to prejav jednoznačného monoteizmu arianizmu

          	Syn nie je Bohom, pretože nemôžu byť dvaja nestvorení hýbatelia (tým Arius riešil otázku diteizmu apologétov a modalizmu sabelliánov)

          	Syn má len niektoré božské vlastnosti a schopnosti, nepatrí mu teda rovnaká úcta ako Otcovi

          	Syn sa ale líši od ostatných stvorení, je vo zvláštnom vzťahu k Bohu, ktorý jeho príchod predvídal, zdelením a vlastným vývojom sa stal Bohom (možno ho menovať „jednorodeným Bohom“, lebo je Bohom učinený, no ide skôr o čestný titul, než o skutočnú pozíciu)

          	Syn prijal ľudské telo (bez duše), Kristove afekty, ktoré možno rozoznať sú dané tým, že je schopný utrpenia a teda nie je absolútne dokonalý (ale dokonalosť dosahujúci)

          	Vedľa Syna a pod ním stojí Duch svätý ako tretí (vychádza už Tertuliánskeho učenia)

          	Treba podotknúť, že vďaka arianizmu sa viaceré vplyvné germánske národy stali kresťanskými, pretože arianizmus bol v podstate jednoduchý i keď hrubý a svojský výklad kresťanstva. Barbari ho pochopili oveľa ľahšie ako zložitú formuláciu katolíkov, ktorých dvestoročná tradícia o Logu, trojici s vysvetľovaním pojmov vychádzajúcich z gréckej filozofie, im bola úplne cudzia.

        

        Nikajský koncil a nové otázky v cirkvi

        Celé storočia žijú kresťania ako menšina v ústraní Rímskej ríše a počas vlády niektorých cisárov boli dokonca tvrdo prenasledovaní. Keď Konštantín urobil z kresťanstva štátne náboženstvo v snahe stmeliť ríšu, z utláčaných kresťanov sa v krátkom čase stali plnohodnotní občania, ktorým sa otvorila možnosť vstupovať do úradov a spolupodieľať sa na správe obrovskej ríše. Výhody takto ponúknuté pohanom navýšili počet kresťanov, ktorých stačilo len pokrstiť, podriadiť sa nariadeniam cirkvi a prehlásiť, že sú veriacimi. Nie len to. Konflikty medzi jednotlivými skupinami kresťanov boli počas troch storočí len „žabo-myšími vojnami“, ktoré si väčšina obyvateľstva nevšímala, pretože obrátenie k jednému, alebo druhému učeniu, nebolo možné mocensky vynútiť, iba ak apelovaním na hrozbu zatratenia. Tieto konflikty sa za Konštantína zmenili vo verejnú súťaž, v ktorej víťazí ten, kto si nakloní cisára. Pretože len cisár zo svojej moci môže nariadiť učenie toho, koho lobizmus má najpevnejšie základy. Cisár sa tak stáva mocenským nástrojom tých, ktorí chcú obyvateľstvu vnútiť svoje názory, svoje pohľady a svoje vzorce spoločenského i osobného správania sa, pod rúškom ich správnosti a potreby. Konštantín umožnil zmeny pôvodných textov, prispôsobenie kresťanských statkov pohanským tradíciám a založil autoritárnu cirkevnú moc. Petrov cirkevný Rím sa spája s cisárskym Rímom moci a vytvára predpoklady pre aktívne zásahy do vierovyznania kresťanov. Náboženstvo a politika sú takto nerozlučne previazané nasledujúcich 1.500 rokov.

        Cisár Konštantín je vskutku rozporuplná osobnosť a hoci kresťania majú právo ho oslavovať ako zakladateľa kresťanskej slobody a cirkevnej moci, nebol to ideálny cisár.  Aj keď pod vplyvom kresťanskej morálky zakázal ukrižovanie, zabíjanie nechcených detí, zlé zaobchádzanie s otrokmi, zakázal gladiátorské hry (tie sa po jeho smrti ešte sporadicky konali ďalej), väzňom zlepšil podmienky živorenia, odškodnil prenasledovaných kresťanov, ktorí v perzekúciách stratili majetok, nechal budovať kostoly a biskupom zveril sudcovskú moc, bol to on kto dal zavraždiť svojho prvorodeného syna Crispa r. 326 zo strachu o trón, svoju druhú ženu Faustu utopil vo vani, nechal zabiť svoju neter i švagra. V rámci vlády prijal opatrenia proti Židom a severoafrickým donatistom. Už Pavol hlásal, aby kresťanskí bratia nechodili so svojimi spormi za pohanskými sudcami. Obracali sa teda na svojich biskupov a neskôr biskupov vyhľadávali aj samotní pohania, pretože biskupi predsa len pristupovali k sporom ľudskejšie a vyhýbali sa udeľovaniu fyzických trestov.

        Len pre porovnanie, v čase prenasledovania cisára Diokleciána (303-305, prenasledovanie trvalo aj po jeho odchode z úradu do r. 311) kresťania tvorili len päť percent celkovej rímskej populácie (číslo sa umenšilo kvôli perzekúciám), no v čase uvedenia kresťanstva ako hlavného náboženstva v r. 325 tvorili kresťania už zhruba 10-15 percent z 50-55 miliónovej populácie Rímskej ríše. O polstoročie neskôr už kresťania tvorili polovicu obyvateľstva ríše. Takéto navýšenie spôsobila práve cisárova politika odškodňovania, prijímania kresťanov do úradov, armády atď. Kresťanstvo sa javilo ako univerzálne náboženstvo, ktoré je prostredníctvom Klementa a Origena otvorené aj gréckej filozofii, ktorá ho obohacuje a dopĺňa. Takto bolo kresťanstvo vnímané aj samotným cisárom.

        Krédo prijaté väčšinou zúčastnených biskupov nápadne pripomína apoštolské krédo z čias Tertuliána.

        „Verím v jedného Boha, Otca všemohúceho, stvoriteľa neba i zeme, všetkého viditeľného a neviditeľného (úvod patrí potieraniu dualizmu, ktorý vníma dobro a zlo ako rovnocenné, teda že existuje dobrý a zlý Boh)

        Verím v jedného Pána Ježiša Krista, jednorodeného Syna Božieho, ktorý sa zrodil z Otca pred všetkými vekmi pravý Boh z pravého Boha, Svetlo zo Svetla, zrodený, nestvorený, jednej podstaty z Otcom, skrze neho je všetko stvorené (Táto časť vyznáva, že Syn je jednej podstaty s Otcom, že je večný a nestvorený, čím potiera všetky ostatné názory, ktoré nepovažovali Krista za Boha, resp. že nemal rovnakú podstatu s Otcom, ale podobnú a že Kristus bol stvorený, resp. neexistoval vždy – predovšetkým ariánstvo).

        On pre nás ľudí a pre našu spásu zostúpil z neba. Skrze Ducha Svätého prijal telo z Márie Panny a stal sa človekom. Bol za nás ukrižovaný pod Ponciom Pilátom, bol umučený a pochovaný (Táto časť vyznáva Krista ako človeka, čím sú potreté názory o tom, že Kristus bol čisto Božská bytosť – predovšetkým doketizmus).

        Tretieho dňa vstal z mŕtvych podľa Písma. Vstúpil do neba, sedí po pravici Otca. A znovu príde v sláve súdiť živých a mŕtvych a jeho kráľovstvo bude bez konca (Táto časť potvrdzuje Krista ako sudcu, no aj ako záruku vzkriesenia).

        Verím v Ducha Svätého, Pána a darcu života, ktorý z Otca a Syna vychádza, s Otcom a Synom je zároveň uctievaný a oslavovaný, rozprával ústami prorokov (Táto časť upravuje dlhotrvajúci spor o tom, v akom postavení je Duch k Otcovi a Synovi. Potvrdzuje sa tu ako oficiálna tretia osoba v jedinom Bohu).

        Verím v jednu, svätú, všeobecnú, apoštolskú cirkev. Vyznávam jeden krst na odpustenie hriechov. Očakávam vzkriesenie mŕtvych a život budúceho veku“ (Posledná časť potvrdzuje jedinú, pravú cirkev. Iné cirkvi nemajú v kresťanstve miesto. Taktiež donatistický spor o návrat kresťanov do cirkvi a ich opätovný krst bol vyriešený uznaním len jediného krstu. Aby sa cirkev vymedzila vo vzťahu s dualistami a ďalšími skupinami neuznávajúcimi vzkriesenie tela, je v závere kréda tento jav ešte vyzdvihnutý).

        Vsuvka zostúpil k zosnulým, zatiaľ chýba. Pravdepodobne ju tam doplnili až neskôr, keď vyvstala otázka spásy ľudí zosnulých dávno predtým, ako sa vôbec Ježiš narodil. Zosnulí sa teda počas tisícročí zhromažďovali v podsvetí, kde čakali na spasiteľa. Keď Ježiš zomrel, zostúpil k nim a dobrých z nich jednoducho spasil.

        Keďže k odpadlíctvu v jedinej pravej cirkvi dochádzalo takmer neustále, počas celej doterajšej existencie kresťanstva, bolo pre cirkev dôležité určiť:

        
          	Cez koho a kedy cirkev hovorí?

          	Ako vysvetliť novoty v učeniach, keď samotná cirkev je založená na apoštolicite?

        

        Odpovede na tieto otázky prináša nasledujúce obdobie. Koncil v Nikaji sa prostredníctvom Konštantína stal neomylnou autoritou cirkvi, teda biskupi, ktorí prijali nikajský výklad sa stali tými, cez ktorých hovorí cirkev. Keďže sa koncily nekonali tak často, pre cirkev boli dôležité „staré“ svedectvá otcov. Čo je všeobecné a „staré“ to je pravé, no popritom sa pojem „starý“ stával veľmi prispôsobivým. Najprv to boli „staré“ svedectvá žiakov Ježišových učeníkov, neskôr sa pojem „starý“ rozšíril aj na 3. a 4. generáciu (už sme niekde v roku 100), potom bolo za „staré“ považované aj svedectvo Origenovo (asi r. 250) a ďalej celé obdobie pred cisárom Konštantínom (celých 300 rokov) bolo chápané ako klasicky „staré“. Neskôr sa „staroba“ svedectva preniesla aj na Atanázia (takmer do konca 4. storočia). Staré náuky, ktoré teda až také staré neboli (novoty v druhej otázke) mali význam pre koncily v tom, že nové myšlienky boli rýchlo prevzaté koncilmi a vyhlásené tak za neomylné a „staré“ a koncil k nim pridal aj vlastný výklad. Cirkev budujúca svoje vierovyznanie na konciloch sa chápala ako ručiteľka pravosti viery. Mimo cirkvi môže byť len ťažko niekto múdrym a zbožným človekom.

        Stará náuka o Logu od Eusébia sa na koncile škrtá a nastupuje Atanáziova náuka o Logu. Ariánstvo je zatratené, Arius je exkomunikovaný a jeho prívrženci prenasledovaní. Nikajská formula však nemá na Východe žiadnu tradíciu.

        Vývoj cirkvi po Nikajskom (Nicejskom) koncile

        R.328 sa na Východe vytvoril Ariánsko-Origenovský front proti ortodoxii nikajského vyznania a cisár Konštantín opäť uznal, že treba v otázkach viery s Východom rokovať. Eusébios z Caesarey, hoci podpísal nikajské krédo, zostával ariovcom a cisárovi Konštantínovi robil poradcu v náboženských otázkach až do jeho smrti.

        R.335 bol Atanázius v meste Týr zosadený a poslaný do Galie. Slávnostnému uvedeniu Aria do cirkvi zabránila až jeho smrť. R.336 zomiera po 10 mesiacoch pontifikátu pápež Marek. R.337 zomrel cisár Konštatnín, ktorý uznal, že pod rúškom Nikaja boli hlásané nepravdivé náuky, no urobiť nápravu už nestihol. Je to zlom, ktorý umožnil, že ortodoxní kresťania (katolíci) už nezvratne zostávajú vo svojom omyle do dnešných dní. Práve v tomto období sa v Ibérii (dnešné Gruzínsko) stáva kresťanstvo štátnym náboženstvom. Smrť Konštantína umožnila pápežovi Júliovi I. (337-352) prinavrátiť Atanázia medzi elitu cirkvi. No Rímska ríša sa rozdeľuje medzi Konštantínových synov a tak opäť nastali rozpory.

        Konštantínov syn Konstantius, cisár Východorímskej ríše (kde patrí aj Orient), sa necítil byť viazaný Nikajom ako jeho otec, zosadil teda ortodoxného biskupa v hlavnom meste a úrad prenechal Eusébiovi z Nikomédie, v Caesarei je zas dosadený ariovec Akacius. Arianizmus sa stáva jeho oficiálnym náboženstvom. Atanázius je r. 339 v Alexandrii opäť zosadený a uteká do Ríma. Biskupi verní Eusebiovi vedeli, že nikajské učenie (so zázemím na Západe) uznávajú aj niektorí biskupi na Východe, preto sa snažili nerobiť z veci otvorený konflikt, ale odsunúť nikajské výklady potichu. Nikajské pojmy sa snažili nahradiť inými – novšími.

        Politické dôvody donútili Konstantia podriadiť sa svojmu ortodoxnému bratovi Konstansovi vládnucemu na Západe. R.343 sa konala v Sardike synoda, ktorá mala uzmieriť Východ a Západ, no predbežnú požiadavku Východu o uznanie zosadenia Atanázia Západ odmietol, a navyše sa západní biskupi rozhodne postavili za nikajské formuly. Obe strany sa vzájomne exkomunikovali. Východní biskupi ešte aj v Antiochii r. 344 vyhlasovali svoju pravovernosť, no po útokoch Peržanov (bola potrebná jednota Východu a Západu proti nim) začali orientálci pomýšľať na zmierenie s Atanáziom.

        R.346 sa za veľkého jasotu Atanázius vracia do Alexandrie. Ortodoxná vierouka zvíťazila nad Východom, ale zmier bol len zdanlivý. R.350 v sprisahaní Magnentia zomiera Západorímsky cisár Konstans a jeho doteraz podriadený brat Konstantius r. 353 poráža západného uzurpátora Magnentia. Konstantius sa tak stáva jediným cisárom ríše a tak ako on sa musel skloniť pred Západom a jeho ortodoxnou vierou, teraz na oplátku on donútil Západ skloniť sa pred Východom. Situácii dopomohla aj smrť Atanáziovho obrancu a ochrancu Západnej ortodoxie, pápeža Júlia I. r. 352. Zakrátko boli všetci orientálni biskupi dosadení na svoje pôvodné miesta z pred r. 346-347. R.355 sa konala synoda v Arlense kde bol Západ pokorený a opätovne bola nastolená žiadosť Východu o zosadenie Atanázia. Na pápežský stolec v Ríme je dosadený protipápež Felix II., keďže nový pápež Liberius (352-366) odmietol žiadosti vyhovieť. Ide už o tretí prípad v histórii, kedy bol zvolený protipápež ako oponent k úradujúcemu pápežovi. Zosadeniu sa Atanázius vyhol útekom do púšte r. 356.

        Tak ako pred desiatimi rokmi vládol Západ nad Východom, tentoraz vládne Východ nad Západom. R.357 je cisár Konstantius pozvaný do Ríma pod zámienkou, aby opätovne dosadil pápeža Liberia do úradu. Cisár žiadosti Západných biskupov vyhovel, no očakával, že Felix II. a Liberius budú úrad vykonávať spoločne. Návrat Liberia však spôsobil vyhnanie Felixa II. z Ríma a po neúspešnom pokuse o návrat zomiera r. 365. Umelá jednota spôsobila, že na Východe sa opäť rozbujnel Arianizmus (zatratený už r. 325), s čím mnohí východní biskupi (krídlo origenovcov ako Georgius Laodicejský, Eustathius Sebastský, Eusébius Emesský, Basilius Aneyrský) nesúhlasili a dokonca vytvorili takú náuku na základe Písiem a christológie, že ohúrili aj niceánsky Západ. Pre riešenie Arianizmu bol r. 359 zvolaný koncil do Rimini, ktorého sa Liberius ani Felix II. nezúčastnili. Počas tohto obdobia sa samotný cisár snažil vytvoriť mimo-nicejskú náuku, ktorá by nahradila ostatné. Formula „Otec a Syn sú podobní“ bola na synodách v Konštantínopole a Nice r. 360 všetkým nanútená, čo pápež Liberius odmietol podpísať.

        R.361 ale cisár Konstantius zomiera a vlády sa ujíma jeho caesar Julián (361-363), ktorý presadzoval návrat pohanstva. Ten dovolil Atanáziovi opätovný návrat. I napriek názorovým rozdielom zažíva Východná cirkev od r. 363 do r. 395 rozkvet. R.363 zomiera cisár Julián v boji s Perziou a v Malej Ázii je vojakmi za cisára prehlásený Valentinián (363-375) ako pán Západu a jeho brat Valens (363-378) ako pán Východu. Keďže bol Valens ariovec, ortodoxní Východu museli odísť do vyhnanstva a hľadali útočisko v Ríme. Smrť mierneho Valentiniána na Západe privedie k trónu jeho syna Gratiána, ktorý sa po smrti Valensa (v boji s germánskymi Vizigótmi) stal opäť jediným pánom celej ríše. V tomto období je pápežom v Ríme Damasus I. (v úrade 366-384), ktorý sa dostal k moci počas zrážok medzi Liberiovými a Ursinovými podporovateľmi. Po svojom zvolení opustil manželku a rodiny sa zriekol. Ursinus je zvolený za pápeža po smrti Liberia r. 366, no po siedmych mesiacoch je vyhlásený za protipápeža, keďže väčšiu podporu mal Damasus I. V zrážkach medzi oboma stranami zomiera v Bazilike Sicinina 137 ľudí. Ursinus je poslaný do exilu v Galii. R.378 je synodou Ursinus zosadený a za právoplatného pápeža je vyhlásený Damasus. Ursinus sa údajne pokúšal Damasa niekoľkokrát zabiť, nakoniec sám zomiera r. 381. Damasus bol v začiatkoch svojho pontifikátu obvinený z vraždy a takisto z cudzoložstva, i keď ako pápež ženatý nebol. Spolu s Hieronymom vytvorili Decretum Galasianum (dokončený po Damasovej smrti r. 396), ktorý obsahuje zoznam kanonických spisov i spisov, ktoré sú uznané za apokryfy. Pápež bol veľkým zástancom rímskej cirkvi a na synodách v Ríme r. 368 a r. 369 zamieta appolinarizmus i macedonianizmus. Na koncile v Konštantínopole r. 381, kde sú obe učenia odmietnuté ako heretické, sa necháva zastupovať svojimi legátmi. Všetky učenia okrem nikajského vyznania sú postavené mimo zákon.

        R.376 v treniciach o vydávanie kostolov ariánom, milánsky biskup Ambrózius vyslovuje tézu, že cisár nie je nad cirkvou, ale v cirkvi, a hoci sa nikomu nezodpovedá, stojí nad ním absolútne právo. Odmietanie ediktu mohlo znamenať stratu majetku a dokonca aj smrť. Ambrózius pohrozil exkomunikáciou vojakom, ktorí by sa pokúsili kostoly obliehať. Obyvateľstvo zatiaľ kládlo pasívny odpor spievaním žalmov. Ako Ambrózius uvádza, cirkev patrí Bohu, tak ako cisárovi patria dane, cisár nemá právo na Boží dom, a dobrý cisár tiež nebojuje proti cirkvi, neodmieta jej pomoc, ale ju vyhľadáva. Cisár Valentinián nakoniec ustúpil. Tým sa začína niekoľko storočný spor cisárov a cirkvi o moc nad poddanými. Pripomeňme, že kresťanstvo je oficiálnym náboženstvom ríše len 40 rokov. R.379 sa ako caesar Východu dostáva k moci Teodozius.

        1. Viera, Veda a odsúdenie Origenizmu

        Akonáhle sa kresťanstvo stalo prvým náboženstvom Rímskej ríše, vyvstala otázka vzťahu viery a vedy. Predstavitelia cirkvi sa snažili potlačiť voľnosť vedy a redukovať ju na stav, kde veda a viera majú mať totožné výsledky a zároveň, aby sa veda nezaoberala Písmom. Keďže bol Origenes vo svojej dobe viac filozofom a náboženstvo sa často prepletalo s vedou, jeho náuka sa začala neskoršími kresťanskými predstaviteľmi potierať. Epifanios z Alexandrie v r. 374-377 zostavil „lekárničku“, teda súpis kacírov, kde bol po prvýkrát za kacíra označený aj Origenes. Origenes mal však stále stúpencov v Jánovi – biskupovi Jeruzalema, Rufina z Akvileje i v osobe Hieronyma. Pápež Anastázius (399-401) odmietol Origenovov dielo, no neodsúdil ho. Hieronymus, zo začiatku veľký ctiteľ Origena, sa však nakoniec pridal na stranu Teofila z Alexandrie (385-412) a Origena prehlásili za kacíra asi okolo r. 400. 300 Origenovských biskupov vtedy utieklo do Palestíny a asi 50 z nich do Konštantínopola. Keď im patriarcha Ján Chryzostom (398-407) poskytol azyl, opäť sa začalo na Západe brojiť proti Origenovcom. Ján Chryzostom, autor Homílií, bol známy svojim anti-semitizmom vychádzajúcim z jeho spisu „Proti Židom“ a zničením Artemidinho chrámu, jedného z divov sveta. Pápež Inocent I. (401-417) sľúbil Jánovi pomoc, no nakoniec ho na základe názoru Teofila a Hieronyma odsúdil. Ján Chryzostom bol nútený odísť do vyhnanstva v ktorom r. 407 zomrel. Origenovo učenie je definitívne odsúdené na koncile v Konštantínopole r. 553.

        2. Kresťanstvo a iné náboženstvá

        Kresťanstvo prvých storočí sa muselo vysporiadať aj s modlárstvom. Rimania počas svojej histórie preberali panteóny božstiev z väčšiny dobytých krajín, spájali ich so svojimi bohmi alebo im dávali rímske mená. V zmysle kresťanského „je len jeden Boh“, sa kresťanstvo muselo od modlárstva odlúčiť a vykoreniť z ríše tak iné náboženstvá ako aj pohanstvo.

        3. Kristovo človečenstvo

        Nezodpovedanou otázkou cirkvi bolo Kristovo „človečenstvo“. Kristus bol považovaný za nadprirodzenú bytosť a umiestnenie jeho človečenstva je problémové. To, že je Kristus Bohom, hovoril už Atanázius Alexandrijský a k rovnakému výsledku dospel aj Nikajský koncil, no pomer ľudskej a božskej zložky v ňom zostáva nejasný. Narodilo sa z Márie len telo, či Logos s telom? Bol Kristus človekom, či na seba prevzal len ľudskú prirodzenosť? Kto trpí, kto má hlad a kto umiera? Človek, Logos, Boh, bohočlovek? Máloktorí cirkevní otcovia pomýšľali na ľudskú dušu, lebo mnohí považovali Kristovo telo za nebeské (napriek odmietnutému docetizmu). Atanázius písal, že Boh sa prispôsobuje ľudskej prirodzenosti, obmedzeniam a útrapám. Už od čias Tertuliána sa uchovávala myšlienka, že v jednej osobe sú dve substancie (ľudská a božská).

        Svojou vieroukou prispeli trošku aj Ariovci, ktorí chápali Kristovo človečenstvo ako nutnosť, aby mohol mať obmedzené poznanie a možnosť trpieť, no ich výklad bol zatratený.

        Apollinaris Laodicejský (315-390), je najzaujímavejším teológom svojej doby popri Atanáziovi a Ariovi. Jeho učenie sa zaoberá predovšetkým človečenstvom Krista, pričom hovorí, že Kristus bol Logom, ktoré sa zaodelo do tela a priznáva Kristovi plné človečenstvo. Logos prijalo telo, tak ako ho prijíma duša. Spásu potrebuje celý hriešnik a keby Kristus nemal ľudskú prirodzenosť, nemohol by byť predmetom pokúšania diabla a vlastne ani úplným človekom. Pretože to, čo nebolo prijaté, nemohlo byť ani spasené (človečenstvo). U neho bol Ježiš človek s telom a dušou, aby však mal ľudskú prirodzenosť (schopnosť trpieť), musel Logos splynúť s dušou v úplnú jednotu. Splynutie duše s Logom, teda vyšším vedomím a vôľou, umožnilo Ježišovi bezhriešny život. V Písme je totiž napísané a „Slovo sa telom stalo“, teda chýba aspekt ľudského ducha (duše), ktorý by telo obýval po inkarnácii Loga. Keby Kristus mal aj ľudského ducha, bol by predsa menej ako Boh.

        Apollinaris odmieta:

        
          	Zdvojenie človeka a Boha v Kristovi – je nemožné aby v jednom subjekte boli dvaja nositelia rozumu a vôle

          	Adopcionizmus (zbožštenie človeka)

          	Kristovu premenlivosť, vývojaschopnosť a jeho slobodnú vôľu (pretože jeho duša bola pohltená Logom)

          	Ľudskú prirodzenosť Krista – keďže Ježiš bol bez hriechu

        

        Logos hrá významnú úlohu, pretože keby bol Kristus len človek, jeho smrť by smrť samotnú nepremohla. Tu nastupuje božské Logos, ktoré z Ježiša robí nadprirodzeného človeka.

        Apollinaristami sa stali v podstate všetci monofyziti (o nich nižšie) i zbožní ortodoxní Východu. R.362 je na synode v Alexandrii prijaté plné človečenstvo Ježiša. No už r. 375 je Apollinaris donútený vystúpiť z cirkvi, r. 377 ho zatratil aj Západ.

        Caesar a neskorší cisár Východu Teodózius (347-395), ktorý prijal kresťanstvo r. 379, bol odhodlaný tak ako kedysi Konštantín, ovládnuť cirkev. Dostáva sa však do konfliktu s milánskym biskupom Ambrósiom, keď necháva potrestať podpaľačov synagógy v meste Nikeforium a synagógu dá opätovne vystavať. Ambrósius cisárovi odkazuje, aby sa kajal a odmietal slúžiť omše, kým cisár príkaz neodvolá. Cisár si Ambrósia udobril tým, že ediktom v Konštantínopole odobral ariovcom všetky kostoly. (vyznávači ariánstva tvorili 9/10 kresťanského Východu, 1/10 tvorili Origenovci, zvyšky Sabelliánov a ortodoxní katolíci Nikajského rýtu).

        Pristavme sa však pri tomto akte. R.380 mala rímska ríša približne 55 miliónov obyvateľov. Až 70 percent z nich žilo vo Východnej časti ríše, kým 30 percent na Západe. Odhadujúc, že v tom čase bola rímska ríša ešte z polovice pohanská, počet kresťanov možno odhadnúť asi na 27 miliónov. Ak 70 percent obyvateľstva žilo na Východe, pomerne toľko tam mohlo žiť aj kresťanov. Dostávame sa k číslu asi 19 miliónov kresťanov, ktorí žijú na Východe, zatiaľ čo počet kresťanov Západného rýtu mohol byť 7 miliónov (v severnej Afrike už takmer storočie existovala aj donatistická cirkev, ktorá predstavovala asi polovicu severoafrických kresťanov, teda asi jeden milión ľudí). Ak vyznávači Ariánstva tvorili skutočne 9/10 východného kresťanstva, ich počet možno odhadnúť na viac ako 17 miliónov, zatiaľ čo necelé 2 milióny kresťanov Východu boli vyznávačmi iných kresťanských učení. Menšinový katolicizmus vďaka snahe cisára udobriť si milánskeho biskupa, naplno prerazil a víťazí v súťaži nad ostatnými kresťanskými skupinami.

        R.381 zvolal koncil 150 východných biskupov do Konštantínopola, kde sa stanovili nové pravidlá východnej viery. Apollinarovo učenie je na ňom prehlásené za heretické, no nie len ono. Ariáni, Sabelliáni a Macedoniáni (o nich neskôr) sú taktiež prehlásení za heretikov.

        Západ mal veľké výhrady voči niektorým biskupom, ktorí boli vyhlásení za ortodoxných a hrozil rozkolom. Cisár Gratián chcel zvolať nový koncil, no Teodózius to nedovolil a držal obe cirkvi od seba. Nakoniec sa konali dve synody. Rímska i Konštantínopolská (r. 383), kde vďaka Ambróziovi došlo k zmiereniu. Arianizmus mizne z cirkvi, no ide vlastne o víťazstvo viery teológov nad vierou ľudí (pripomeňme, názor 7 miliónovej menšiny prevládol nad 19 miliónovou väčšinou – 17 miliónov ariánov, miliónom donatistov, a miliónom origenovcov a iných učení), ortodoxia po troch storočiach zápolenia prevažuje v celej ríši.

        R.390 zomiera Gregor z Nyssy (330-390), autor Veľkého katechizmu, ktoré je po spasiteľskej stránke najvýznamnejším dielom po Atanáziovi. Na rozdiel od Atanázia opäť spomína Kristovu smrť ako výkupné satanovi, čo v konečnom dôsledku slúži aj jemu na záchranu. Oponuje aj Apollinarovi v tom, že ak by Kristus nemal ľudskú dušu, nemohol by byť ľudským bratom. Aj on má predstavu, že vtelením sa Boh spojil s človekom, aby ho oslobodil od smrti a zdôrazňuje, že nebola porazená len smrť, ale aj hriech.

        Pápežmi tohto obdobia sú Siricius (384-399), Anastazius I. (399-401), známi tým, že sa priatelili tak s Hieronymom ako aj Augustínom a Inocentom I. (401-417), spomenutým vyššie.

        R.391 sa Teodózius opäť dostáva do sporu s Ambróziom, keď v Tesalonikách necháva zmasakrovať 7.000 ľudí za vraždu rímskeho guvernéra. Ambrósius mu za to odmietal udeliť eucharistiu niekoľko mesiacov. Čo je však významnejšie, týmto rokom Teodózius zakazuje pohanstvo. Sotva 70 rokov potom, ako sa kresťanstvo stalo oficiálnym náboženstvom ríše, si kresťanstvo nárokuje svoju jedinečnú pozíciu. Zákaz pohanstva viedol k zhabaniu bohatstva pohanských chrámov, zakázali sa obety pohanským bohom. Pohania, vtedy ešte stále tvoriaci minimálne polovicu obyvateľstva, sa samozrejme vláde kresťanov bránili. Symnachus, pohanský odporca Ambrózia, apeluje na pôvodný stav, kedy Rímu prospievalo, že v sebe spájal rôzne kulty a že k „tajomstvu“ nie je možné dospieť len jednou cestou. Augustínova doba priniesla aj úsilie o zmenu zmýšľania pohanov. V zmysle verša z evanjelia podľa Lukáša „Vyjdi na cesty a k ohradám a donúť vojsť všetkých, aby sa naplnil dom“ (Lk 14,16), cirkev začala využívať násilné metódy pokresťančovania ríše a navracania schizmatikov a bludárov do svojho lona. Najmocnejšou metódou bola samozrejme štátna moc. Z utláčaných a prenasledovaných sa za krátky čas stali utlačovatelia a prenasledovatelia, ktorí nechápali ako sa grécki a rímski pohania môžu pridŕžať svojich bludov, keď spásonosná pravda prezentovaná samotným cisárom je tak zjavná. Označený za prvého kacíra je Priscilianus z Hispánie, ktorý sa snaží reformovať život kňazov. Je obvinený z manicheizmu a gnosticizmu a r. 386 je popravený. Keď Alarichovi Vizigóti vyplienili r. 410 Rím, pohania poukázali na to, že úpadok prinieslo odklonenie od tradičných rímskych bohov. Hrôzy dobytia mesta však boli značne zveličené. Vizigóti boli totiž ariáni a preto nerabovali kostoly, ani nezabíjali ľudí v nich natlačených. Svet napriek tomu bol zhrozený, Augustín však dobytie Ríma vnímal ako nevyhnutnosť. Skazený, nemravný, politickými vraždami presiaknutý Rím potreboval impulz k náprave.

        Od r. 416 bolo kresťanom umožnené vstúpiť do armády, zatiaľ čo dôvera v pohanských žoldnierov upadala a nakoniec boli úplne vylúčení z armády. Kým do r. 175 neslúžil v rímskej armáde jediný kresťan (opierajúci sa o Ježišovu náuku o nezabíjani), od r. 429 nemala rímska armáda jediného pohana, pretože už bola celá kresťanská. Pokresťančovanie a vytláčanie pohanov z úradov a inštitúcii trvalo ešte nasledujúcich 50 rokov. Intolerancia kresťanstva, či presnejšie ortodoxného Západu, bola nezvyklou novinkou pre celú, dovtedy tolerantnú, Antiku. Ježišova náuka o nenásilí a neodporovaní sa oficiálne a natrvalo stráca z kresťanských dejín. Odhaduje sa, že v priebehu sporov medzi rímskymi kresťanmi a inými frakciami kresťanov, predovšetkým Ariaánmi(315-500), prichádza o život až jeden milión ľudí.

        Raz prijatá ľudskosť prostredníctvom Apollinara (r. 362) však už nemohla byť ignorovaná, no anti-apollinarovské formuly boli chabé a protirečivé: Kristus má dve prirodzenosti ale predsa jednu, nie sú dvaja Synovia, ale inak pôsobí v Kristovi božstvo a inak človečenstvo, Kristus mal ľudskú slobodnú vôľu ale konal z božskej nutnosti atď. Tieto rozpory prirodzeností nedokázal dlho nikto odstrániť. Je však jasné, že pre vykúpenie ľudstva je potrebný prostredník božský aj ľudský, smrteľný a nesmrteľný, všemohúci aj trpiaci. Popieranie ľudskosti totiž popiera skutočnosť Kristovho utrpenia.

        O odstránenie rozporu sa pokúsili niceáni Diodor z Tarzu a Teodor z Mopsuestie. Diodor r. 378 odchádza z Antiochie, aby sa v Tarze stal biskupom, Teodor z Mopsuestie (350-428) je jeho žiakom. Obaja hlásali, že Kristus je dokonalý človek i dokonalý Boh zároveň a má teda dve prirodzenosti. Božské Logos sa spojilo s ľudským Ježišom a prebývalo v ňom. Tak vznikli dve prirodzenosti v jednej osobe. Dve prirodzenosti vychádzajú z tézy, že božstvo je nepremenlivé (protikladom premenlivosti) a so slobodnou vôľou človečenstva ho teda nemožno zlúčiť, sú však spojené, existujúce popri sebe. Teodor odmieta, že by Boh bytostne prebýval v Kristovi, bol len jeho morálnou oporou v pokušeniach, v ktorých Kristus obstál. Morálna väzba medzi Bohom a človekom v Kristovi vytvorili dve nezlúčené prirodzenosti. Človek Ježiš nebol Boh, ale človek „theoforos“, nositeľ Boha, resp. Boh bol v ňom prítomný. Toto učenie bolo prijaté v Antiochii, no stretlo sa s odporom predstaviteľov z Alexandrie (Cyril Alexandrijský), možno práve preto, že sa toto učenie nápadne podobá na učenie adopcionistu Pavla zo Samosaty, už dávnejšie odmietnuté.

        Cyril Alexandrijský (376-444) hovorí, že Boh Logos si prisvojil ľudskú prirodzenosť a predsa zostal tým istým. Pred vtelením boli teda dve prirodzenosti (Božia a ľudská), no po vtelení zostáva len jedna (Apollinaris hovoril o pohltení ľudskej duše Logom). Ježiš nebol individuálnym človekom, lebo Logos prijal ľudskú prirodzenosť a Logos tak získal schopnosť trpieť vo svojom materiálnom tele. Boh je teda ukrižovaný a Mária je bohorodička. Cyrilova náuka vyznieva monofyzitsky, zachováva jednotu Krista neoddeliteľným spojením dvoch prirodzeností a podriaďuje ľudskosť Ježiša ako nástroj božskému Logu, ale nechce byť monofyzitská, iné vysvetlenie však nie je. Z dvoch prirodzeností = jedna prirodzenosť, je miafytizmus orientálnych ortodoxných cirkví súčasnosti. Ako Ján Chryzostom i on vyzdvihuje Kristovu smrť. Smrť je obeť vyžadovaná Bohom, zároveň aj výkupným pre satana. Zmŕtvychvstanie znamená pre ľudstvo nový život. Cyril hovorí aj o nekonečnej cene Kristovej smrti, čím dáva námet na tvorbu odpustkov v neskorom stredoveku.

        Proti titulu „bohorodička“ sa r. 428 prísne ohradil Nestorius (381-451), žiak Teodora z Mapsuestie. Nestorius bol biskupom v Konštantínopole a Cyril Alexandrijský mu pravdepodobne závidel stolec, keď sa snažil získať na svoju stranu biskupa (pápeža) Coelestina (422-432) z Ríma, aby tým získal prvenstvo na Východe. Coelestinus sa pridal k Cyrilovi zapierajúc svoj vlastný christologický názor a s Nestoriom sa vzájomne prekliali.

        Koncily v Efeze a ich dôsledky

        Zmierovací koncil v Efeze (r. 431) medzi Nestoriom a Coelestinom, viedol k uzneseniu rímsko-alexandrijskej náuky a Cyril na koncile prehlásil svoju náuku za ortodoxnú. Nestorius presadzoval titul „Kristorodička“ („Christotokos“ namiesto „Teotokos“ – bohorodička) a odmietal, aby sa z Márie popri trojici vytvorila akási bohyňa. Odmietal aj vyzdvihovanie božskej stránky Krista nad ľudskú, pretože to mení celý vzťah ľudstva ku Kristovi a ako Boh, nemôže byť úplným vykupiteľom. Mária porodila človeka, ktorý trpel a zomrel, Boh ale nemôže zomrieť. Aj vďaka podplácaniu dvoranov Cyrilom, Nestorius bol na koncile v menšine, bol zosadený a poslaný do vyhnanstva, kde aj zomiera. Keďže na koncile nepočkali na podporovateľov Nestoria z Antiochie, 43 antiochijských biskupov usporiadalo vlastný koncil, ktorý najprv cisár uznal no potom ho spolu s Efezským koncilom uznal za neplatný.

        R.433 sa Cyril dokonca dohodol s predstaviteľmi Antiochie na ústupkoch ohľadom svojej náuky, ktorá sa ďalej šírila na Východe. R.444 Cyril zomiera a mnoho biskupov mu neodpustilo, to čo za posledné desaťročia vykonal. Biskupom Alexandrie sa stal Dioskur, ktorý sa netajil snahou opäť duchovne ovládnuť Východ a podriadiť si cisára a štát. Ako Cyril, aj on sa snažil získať si rímskeho biskupa (vtedy Sixta III. v úrade 432-440) na svoju stranu proti konštantínopolskému biskupovi. Konštantínopolský biskup bol vlastne autoritou Východu, pretože Konštantínopol bol hlavným mestom ríše (tak ako Rím na Západe) a podriadení mu boli východní biskupi, no biskupi Alexandrie (Egypt) a Antiochie (Sýria) sa tomu bránili.

        Rímsky pápež Lev I. (440-461) však prestal podporovať Alexandriu proti Konštantínopolu a cisárovná Plutarchia sa snažila ovládnuť cirkev. Cisár a rímsky pápež sa spojili proti Dioskurovi a zavrhli ho. Nakoniec však vzrástol aj spor medzi cisárom a pápežom samotným, pretože cisár nechcel vydať Východ do rúk Západnej cirkvi a pápež zas nechcel, aby konštantínopolský biskup ovládal východných biskupov ako bábka v rukách cisára.

        Dioskur popieral náuku o dvoch prirodzenostiach, myslel apollinaristicky a prenasledoval predstaviteľov Antiochie. Konštantínopolský biskup Eutyches (380-456) však, na prekvapenie ostatných, prijal náuku o dvoch prirodzenostiach, za čo bol r. 448 na konštantínopolskej synode zosadený naliehaním patriarchu Flaviána, Domnusa z Antiochie a Eusébia Dorylaeského, hoci svoje učenie pozmenil na „z dvoch prirodzeností – jedna prirodzenosť“. Pápež Eutycha podržal a Flaviána odsúdil. Dioskur požiadal cisára, aby zvolal koncil, kde vystupoval fakticky ako pápež Alexandrie. Rímsky biskup Lev I. posiela Fláviovi list o dvojakej prirodzenosti Krista v jednej osobe.

        R.449 sa teda konal druhý koncil v Efeze, ktorého sa zúčastnilo takmer 200 biskupov z Východu, kde bol Rím pokorený a bolo spochybnené jeho postavenie vďaka neistote legátov a neprítomnosti rímskeho biskupa Leva I. Výsledkom koncilu bolo prijatie tézy „jedna prirodzenosť sa stala telom“. Eutyches bol rehabilitovaný a jeho odporcovia z konštantínopolskej synody boli zosadení. Flaviánus je ubitý egyptskými kňazmi. Pápež protestoval, no cisár jeho protesty odignoroval. Východná cirkev opäť vedie v boji so Západom, Dioskur pozdvihol Orient nad všetko ostatné a koncil zaručil trvalosť tohto stavu.

        Len dva roky po koncile sa začali ozývať hlasy, že jednomyseľnosť dosiahnutá v Efeze bola vynútená. Lev I. z Ríma žiadal, aby bol jeho list poslaný Fláviovi prijatý, Dioskur odsúdený, no bez toho, aby sa konal koncil. Cisár spadol z koňa a zahynul, cisár Marcion, podporovateľ Flaviána, však trval na koncile, aby bol oficiálne zavedený nový poriadok.

        Nestoriáni

        Nasledovníci Nestoria jeho odsúdením nezanikli. Väčšina Nestoriánov sa utiahla do súčasného Iraku a odtiaľ sa ich učenie šíri v 5. storočí cez Irán, Turkménsko, Afganistan, Tadžikistan, Uzbekistan až do Indie, Číny a Mongolska. K rozšíreniu došlo ešte skôr, ako sa Islam (7. storočie) stal hlavným náboženstvom týchto oblastí a teda kresťania, ktorí nekonvertovali na Islam zostávali nestoriánmi. Od 9. storočia až do 14. storočia tvoria najpočetnejšiu skupinu kresťanov Východu. V Číne r. 638 bolo panovníkom uznané nestoriánske náboženstvo ako ľuďom užitočné. Po vyhubení viacerých enkláv v Strednej Ázii Tamerlánom (1336-1405) sa skupina rozpadla. Na ich podklade sa v 15. storočí vytvorila Asýrska Východná cirkev, ktorá má dnes pol milióna členov, odmietajúca úniu s Rímom a Chaldejská Sýrska cirkev (350.000 členov), ktorá úniu s Rímom prijala. Ich vierouka vychádza z učenia Diodora z Tarzu a Teodora z Mopsuestie. Pôvodní Nestoriáni dnes majú asi 170.000 členov.

      

    

  
    
      
        AUGUSTÍN

        Augustín (354-430) je najvýznamnejším teológom Staroveku, ktorý najciteľnejšie ovplyvnil vývoj kresťanstva. Narodil sa v numídskej Thagaste (Afrika), odkiaľ r. 370 odchádza na štúdium do Kartága. R.371 mu zomiera otec a Augustín si berie k sebe družku, s ktorou žije 13 rokov. Rok na to sa im narodí syn Adeodatus. R.373, keď zomiera učiteľ cirkvi Atanázius, sa stáva Augustín manichejcom a v rodnej Thagaste zakladá školu slobodných umení. R.374-383 vyučuje v Kartágu rétoriku. I keď sám zažíva pocity nešťastia a potreby náboženstva, kresťanstvo sa mu nepáčilo. R.383 vyučuje rétoriku v Ríme, no o rok neskôr odchádza do Milána, kde sa dostáva pod vplyv biskupa Ambrózia. Keďže jeho družka je z nižších stavov a nie je hodná, aby sa s ňou Augustín oženil, svadbu dva roky odďaľuje a r. 385 ju nakoniec opúšťa. Augustín si však opäť vydržiava druhú družku, no potom, čo spozná mníšsky ideál života, r. 386 prepúšťa aj ju, vzdáva sa profesúry a ruší pred dvoma rokmi dohodnutú svadbu. S mníchmi žije v úplnej chudobe a zdržanlivosti, čím sa spolu s Martinom z Tours stáva otcom západného mníšstva, no vo svojich spisoch vystríha pred lenivými mníchmi, ktorí dávajú prednosť rozjímaniu pred prácou. Medzi r. 386-387 Augustín píše O Blaženom Živote (blaženosť je v poznaní Boha), O Ráde (zlo je súčasťou prozreteľnosti), Samomluvy (o nesmrteľnosti duše). R.387 je on a jeho syn Adeodatus pokrstený Ambróziom. Po smrti matky v ten istý rok píše O Nesmrteľnosti Duše. Od r. 387-400 Augustín píše proti manichejcom, ku ktorým patril celé desaťročie. R.388 v Ríme píše O Veľkosti a Dôstojnosti Duše, po návrate do rodnej Thagasty píše O Slobodnej Vôli, De Magistro a De Musica, no r. 389 mu zomiera 17-ročný syn Adeodatus. Do r. 400 Augustín napíše O Pravom Náboženstve, O Užitočnosti Viery, O Dvojitej Duši, O Lži a píše komentáre k žalmom, ku kázaniu na hore, k Listu Galaťanom a Listu Rimanom. R.395 sa stáva biskupom v meste Hippo v Afrike (dnes Alžírsko). Od r. 397 píše Confessiones, ale aj katechetiku a v r. 399-419 píše dielo O Trojici. Jeho ďalšie spisy: O Dobre Manželstva, O Krste, O Svätom Panenstve, O Jednote Cirkvi, O Užitočnosti Pôstu, proti pelagianizmu píše O Treste a Odpustení Hriechov, O Duchu a Litere, ďalej píše Viera a Skutky, Zdržanlivosť, O Dobre Vdovského Stavu, Prirodzenosť a Milosť, O Dokonaní Ľudskej Spravodlivosti. Medzi r. 413-427 píše De Videndo Dei a De Civitate Dei. Od r. 418 do smrti r. 430 napíše ešte O Trpezlivosti, O Cudzoložných vzťahoch, Proti Lži, O Starostlivosti o Zomrelých, Kniha o Viere, Nádeji a Láske, O Káraní a Milosti, O Milosti a Slobodnej Vôli, O Dare Vytrvalosti a O predurčení Svätých. Augustín zomiera počas obliehania Hippa germánskymi Vandalmi r. 430.

        Cirkev

        Je rozhodujúcou autoritou aj pre Augustína: „Ja by som evanjeliu neveril, keby ma k tomu nepohla autorita katolíckej cirkvi“. Jednotlivec podľa neho nemôže dôjsť k poznaniu pravdy samostatne, predovšetkým k zjavenej náuke. V podstate zastáva základné Cypriánove názory. Potrebuje cirkev, ktorá ručí za pravdu viery tam, kde ju jednotlivec nemôže rozpoznať a pochopiť. Cirkev povznáša mravy a je autoritou, v ktorej pôsobí Kristus. Znakom cirkvi je jednota (vo viere, v láske, nádeji a katolicite). Láska je tam, kde je jednota. Do cirkvi teda nepatria ani kacíri, ale ani schizmatici (odštiepenci), ktorí narúšajú jednotu cirkvi.

        V definícii cirkvi si Augustín často odporuje, lebo napriek tomu, že do nej nepatria narušitelia jednoty, nie každý kresťan v cirkvi bude spasený, čím potvrdzuje, že cirkev je tvorená aj tými, ktorých z nej vylučuje. Kto teda tvorí cirkev? Cirkev je spoločnosť kresťanov a členovia majú za úlohu budovať cirkev, lebo je Božím kráľovstvom na Zemi. I keď súčasná viditeľná cirkev je tvorená aj hriešnikmi, v budúcnosti bude od nich očistená. Zlí patria do domu, ale nie sú v ňom, a ak je cirkev Kristovým telom, tak zlí sú nádory, ktoré je potrebné odstrániť. Augustín pravdepodobne spomína vlastnú skúsenosť, keď do mesta Fusalla navrhol za biskupa tyranského mladíka, neskôr obvineného zo znásilnenia. Cirkev je tvorená vyvolenými (dobrými) k spáse, pokrstenými veriacimi, ktorí však niekedy odpadajú (dobrí i zlí), neveriacimi a všetkými, čo prijímajú sviatosti. Neodpovedá na otázku, čo s vyvolenými, ktorí nebudú do cirkvi patriť, ani neudáva, prečo pokrstení nie sú automaticky vyvolení, keď dostávajú rovnaký dar znovuzrodenia. Nedozvedáme sa ani, ako je vôbec možné Božie dary stratiť. Ak je teda možné Božiu milosť preniesť na sviatosti, prečo potom spása nie je závislá na členstve v cirkvi? (Viď cirkev do časov Tertulliána).

        Mimo cirkvi môže existovať viera, hrdinské činy, ale nie spása. I Augustín považuje cirkev za svätú, pretože vlastní prostriedky, ktoré robia jednotlivcov svätými, no nie u všetkých sa to podarí. Katolicita je daná apoštolským vyznaním, teda apoštolskými spismi a náukami. Bezbludnosť cirkvi je pre Augustína istota, i keď jej neomylnosť, ako i neomylnosť koncilov, vyjadruje neurčito. Pozemský mier je dobrý a dobrá je aj mocnosť, ktorá ho chráni. Chrániť mier je možné len spravodlivosťou a nositeľom spravodlivosti je cirkev, preto sa jej mocnosť (štát) musí podriadiť. Hoci pôvodne zastával názor svojho mentora Ambrózia v Miláne, že by nik nemal byť nútený k viere v Krista, jeho kázania sa minuli s účinkom. Následne mení názor, hlavne v súvislosti s herézami. Štát má slúžiť cirkvi donucovacími prostriedkami proti modlárstvu, kacírom a odštiepencom. Keďže Augustín gréčtinu nemal rád a nikdy sa ju nenaučil, využíval Hieronymov preklad do latinčiny, no dielo nebolo dokonalé. „Vyjdi na cesty a k ohradám a prinúť vojsť všetkých, aby sa naplnil dom“ (Lk 14,16) píše sa v latinskom, no nedokonalom preklade Hieronyma a Augustín sa toho držal (i keď preklad mal skôr znieť „priveď všetkých, aby vstúpili“). Milujúci otec predsa bije svojich synov i otrokov a použitie sily sa vypláca, pretože skutočným zlom je tolerovanie zla. I preto sa počas 120 rokov vydalo asi 66 dekrétov proti kacírom a hoci bol Augustín proti násilnému prinavráteniu zblúdilcov do cirkvi, nakoniec uznal, že cisárske dekréty sú dostatočne odstrašujúce pre heretikov, aby sa zachovala jednota cirkvi. R.416 píše o tom, ako by sa vláda zodpovedala Bohu, keby sa nestavala proti rozvracačom. Vláda predsa pochádza od Boha a na čo by ju Boh ľuďom udeľoval, keby nemala ničiť zlo? Aké zlé sú vraždy a krádeže o to horšie sú herézy proti Bohu. Nebol však zástancom popráv, či mrzačenia, ale súhlasil s nútenými prácami pre odpadlíkov. Keďže považuje svetskú vládu ako od Boha danú, bol poslušný svetskej moci, pokiaľ neodporovala svedomiu. Vojnu v určitých prípadoch považuje Augustín za spravodlivú, ak jej výsledkom je poriadok a mier.  Vychádza z toho, že Ježiš nezakazoval svojim učeníkom bojovať, no odporúčal správať sa k zajatcom milosrdne, dodržiavať vojenské dohody a odmietal pomstu. I v úrade pracujúci človek môže slúžiť Božiemu kráľovstvu, teda ak neprepadne moci a koná správne a zodpovedne. Už od čias Ambrózia existuje predstava, že by mali byť cirkvi podriadené aj svetské kráľovstvá. Rozpor je aj v jeho ponímaní cirkvi, o ktorej uvažuje ako o vždy existujúcej, i keď za jej zakladateľa považuje Krista.

        Boh a duša

        Augustín pochopil, že ak je Boh tvorivá sila, musí zasahovať aj počas života človeka. Teda Boh nemá predstavovať len Stvoriteľa na začiatku a Sudcu na konci, pričom sa človek (duša) rozhoduje o svojej dobrote/zlobe na základe slobodnej vôle sám, lebo je slobodnou bytosťou. Kresťanské učenie prichádza na pomoc ľuďom, ktorí boli zvedení, alebo dobrovoľne prepadli hriechu v hľadaní cesty k cnostnému životu vedúcemu k nesmrteľnosti (konanie dobra, od ktorého závisí konečný súd, sa nakoniec usádza aj v Augustínovej náuke). Človek bol stvorený ako nesmrteľný, teda jeho telo bolo schopné nesmrteľného života a keby v pokušení obstál, jeho stav by bol potvrdený. Písmo je pre Augustína absolútne zjavenie, no princípy spásy, ktoré rozvíja, Písmo prehliadajú.

        Hriech

        Hriechy Augustín klasifikoval od zločinov až po každodenné ľahké hriechy, ktoré konali aj svätí. Hriech Adama priniesol človeku smrť. Je zástancom náuky jednoty ľudského rodu a teda, že ľudstvo bolo obsiahnuté už v Adamovi a zhrešilo spolu s ním. Ľudstvo totiž nie je veľký počet indivíduí, ale veľký počet častí jednej ľudskej prirodzenosti, ktorá bola v Adamovi. Hriech teda zasiahol všetkých ľudí, spôsobil skazenosť a neschopnosť konať dobro. Augustín píše, že duša je viazaná na svoje základné pudy (rozkoš a túžba po imaní) a preto je ľudská vôľa vlastne neslobodná, alebo prinajmenšom silne obmedzená. Len dobrá vôľa je slobodnou a prekrýva sa s mravnosťou. Sebecká vôľa je zlo. Dobro je teda to, čo má byť. Vzniká v pokore a láske, vyplýva z neho pokoj. Boh je zosobnené dobro a všemohúca láska. Ak človek koná v pokore a láske, vytvára sa v ňom aj zodpovednosť, ktorá sa prejaví pri vôli duše.

        Zlo je panstvom diabla (i keď nepopiera slobodu vôle) a preto je spása potrebná zvonka. Zlo sa tvorí sebeckou vôľou, sebaláskou, ktorá vytesňuje lásku k Bohu. Žiadostivosť a pýcha predstavujú bezbožstvo, mravný nedostatok dobra. Zlovôľu však Boh môže previesť na dobré a ak tak vykoná, koná milosrdne, ak to však Boh nekoná, koná spravodlivo. Zlo ohraničuje dobro a spôsobuje, že ľudstvo speje k záhube. Sexuálna žiadostivosť dokazuje, že príroda je skazená a plodenie prenáša hriech (prečo však Boh stvoril prírodu práve takýmto spôsobom nevedno). Telo je nositeľom hriechu, ktorému duša neodporuje a ľudstvo je hriešnym davom. Akt hriechu, kedy sa duša oddialila Bohu, núti človeka ďalej hrešiť a preto človek nedokáže z vlastnej vôle konať dobro.

        Milosť

        Pre dobrovoľné rozhodnutie konať dobro potrebuje človek Božiu milosť a len tá je zdrojom všetkého dobrého v človeku. Hriešne ľudstvo len skrze Krista môže nadobudnúť božský život. Nie všetci ho však dosiahnu. Tí, ktorí tento život získajú, sú predurčení, pretože Boh plánoval obnovu človeka od večnosti. Milosť je predurčeným daná zadarmo, je darom lásky Boha a nie je možné ju získať prostredníctvom vlastných skutkov. Augustín rozlišuje niekoľko druhov milosti. Milosť „predchádzajúca“ vzbudzuje v hriešnikovi pocit viny, milosť „činná“ vzbudí ospravedlňujúcu vieru v Krista (i samotná viera je Božím darom), a milosť „spolupracujúca“ (pôsobenie Ducha Svätého) umožňuje robiť dobré skutky a pôsobí v diele posvätenia. Milosť teda obnovuje srdce, osvecuje myseľ, prebúdza vieru a usmerňuje vôľu. Milosť nepôsobí proti vôli človeka, ale pôsobí tak, aby sa človek rozhodoval správne. Hoci spôsobuje duchovnú obnovu, neodpúšťa hriechy. To je úlohou viery. Kombinácia milosti (obnovy) a viery (ospravedlňujúcej) vedú človeka ku konaniu záslužných činov.

        Milosť, ktorá teda vytrhuje ľudí z hriechu a podsúva im dobrú vôľu pre vytváranie si zásluh, ešte nemusí znamenať spásu týchto ľudí, pretože nemusia byť predurčení. Milosť v cirkvi sa začína prejavovať krstom, ktorý maže hriech plodenia (dedičný hriech) aj všetky predchádzajúce hriechy a končí ospravedlnením. Žiadostivosť a pýcha, ktoré spôsobili pád Adama, sa vlečú s celým ľudským pokolením a hoci krst zmazáva dedičný hriech, nezmazáva žiadostivosť, teda potenciálnu možnosť byť hriešny. Miesto v cirkvi má človek podľa toho, čo považuje za pravdu, cez poslušnosť a výsledkom pôsobenia cirkvi na jednotlivca je láska. Človek až askézou a láskou preukazuje, že je naplnený vierou a nádejou a až od tohto momentu môže robiť skutky, ktoré majú pre Boha význam (zásluhy). Aby potvrdil správnosť svojej teológie, vyvracia aj verš z Prvého listu Timoteovi 2, 4, kde Pavol píše: „... ktorý chce (Boh), aby všetci ľudia boli spasení a poznali pravdu“. Augustín píše, že Boh si „praje“ aby boli všetci spasení a teda nie je nikoho, koho spásu by si neprial. Nikto však nie je spasený, kým si to Boh nepraje. Inak povedané, hoci si Boh praje spasiť všetkých, mimo jeho vôľu nie je spasený nikto resp. spasený bude ten, u koho o tom rozhodne Božia vôľa (niečo si priať ešte neznamená urobiť to).

        Večný život je teda daný vyvoleným ľuďom, ktorí konali počas života skutky lásky a preto majú zásluhy. Nedokonalým dušiam zomrelých, pomáhajú omšové obete a modlitby žijúcich. Tieto duše sa nachádzajú podľa Augustína v očistci, kde sa dočasne zmierňujú tresty zatratených.

        V otázke spásy zastáva Augustín názory svojich predchodcov (Atanázius, Gregor z Nyssy) a ďalej ich rozvíja. Takisto vidí vo vtelení Loga zbožštenie ľudskej prirodzenosti, smrť Krista vníma ako anulovanie nároku satana na ľudstvo. Boží hnev je Kristovou smrťou odvrátený, no zároveň uvádza, že Boh mohol ľudí zachrániť aj iným spôsobom. Pôvodne súhlasí aj s Origenom v existencii čistého, duchovného tela, ktoré je ale inakšie ako to fyzické, neskôr sa priklonil k väčšine a uznáva vzkriesenie fyzického tela. I zosnulé deti budú vzkriesené, ale v tele vo veku dospelého človeka.

        V spore s Pelagiánmi Augustín nemohol pripustiť názor, že človek môže byť dobrý zo svojej vôle, pretože je zasiahnutý dedičným hriechom. Človek na to, aby bol dobrý, potrebuje Božiu pomoc a sviatosti cirkvi.

        Kristus je pre Augustína cesta, sila a autorita a všetky všeobecné výklady smerujú k nemu. Človek Ježiš je prostredníkom, ktorý ľudstvo zmieril s Bohom a vykúpil ho.

        O Božej Obci

        Cesta ľudstva je podľa Augustína plná omylov a utrpenia. Mnohé vojny, vraždy a prenasledovania len dokazujú, že svet je plný zla, ktoré často víťazí. Ak by teda nebola žiadna spasiteľská milosť, svet by bol len uzavretým kruhom nekončiacich sa násilností, bez hlbšieho zmyslu. Zmyslom dejín je však dobro a tie sa skončia druhým príchodom Krista a spásou vyvolených. Augustín píše, že Boh, anjeli, svätí a spravodliví muži a ženy, ktorí vedú správny život s vierou v Boha, vytvárajú Božiu obec. Diablovu obec tvoria padlí anjeli a bezbožníci, tá sa pretvára do pádu Adama a spoločenstva zlých hriešnikov a modlárov, ktorých Augustín spája s pozemským štátom, svetskou obcou, nie je to však Rímska ríša. Božia obec a svetská obec sa nachádzajú aj na nebi aj na zemi, sú značne premiešané, no sú od seba odlišné ako kresťan a pohan, svätý a hriešny, vyvolený a nevyvolený. Takýto morálny dualizmus Augustín zastáva už od čias, kedy bol manicheistom. Zdrojom zla však nie je hmota, ale vôľa človeka.

        Pelagianizmus

        Je súčasníkom a súperom augustinizmu, ktorý vlastne predstavuje kresťanský racionalizmus. Hoci je Pelagius zakladateľom tohto smeru, predsa len nie je tak útočný ako jeho nasledovníci. Pelagius pôsobí v Ríme, kde si získal Caelestina. Spolu odchádzajú do Afriky, kde sa v Kartagene uchádza o úrad presbytera. R.412 je však obžalovaný z viacerých heréz.

        Pelagius (354-420) pochádzajúci z Británie, predovšetkým uznáva smrteľnosť ako prirodzenú súčasť života. Adam nedostal od Boha aktívnu svätosť, bol neutrálny, schopný spáchať hriech, alebo sa mu vyhnúť. Slobodnou vôľou sa rozhodol pre hriech, no svojim rozhodnutím nepoškodil nikomu inému, len sebe. Pelagius teda odmieta Adamov hriech zasahujúci celú ľudskú prirodzenosť a jeho dedenie z pokolenia na pokolenie. Na hriechu Adama sa predsa nikto nepodieľal, každý človek má svoje vlastné, neprenosné hriechy, za ktoré sám nesie zodpovednosť. Telesný prenos hriechu neexistuje a teda neexistuje ani dedičný hriech, ľudia sa rodia v stave Adama pred pádom. Uznáva krst detí, ktorý považuje za vstup do kresťanskej obce, posvätenie a prísľub budúceho odpustenia, ale nemá význam vymazania dedičného hriechu, keďže ten neexistuje a novonarodených považuje za úplne bezhriešnych. Kristovo zmŕtvychvstanie nepokladá za nevyhnutné pre všetkých, pretože ak má človek dobrú vôľu, je možné žiť bezhriešne. Človek však upadá do hriechu, pretože podlieha chybnej výchove a všade okolo seba vidí zlý príklad, počnúc Adamom. Kristus je naopak dobrým príkladom. Ktorý príklad si jednotlivec vyberie, je jeho slobodná vôľa. Na základe takéhoto učenia je Pelagius exkomunikovaný r. 412 a odchádza na Východ. V Jeruzaleme sa spriatelí s biskupom Jánom, ktorý ho na synode v Jeruzaleme r. 415 prehlási za nevinného, hoci Augustínovi žiaci a Hieronymus namietali a obrátili sa na pápeža. Pelagius je autorom spisov „O Prírode“ a „Obrana slobodnej vôle“.

        Pápež Inocent I. Pelagia a Caelestina odsúdil, no jeho nástupca Zosimus (417-418) ich opäť rehabilitoval. Zosima nakoniec tlak západných biskupov donútil Pelagia a Caelestina opäť exkomunikovať, no vzoprelo sa 18 biskupov na čele s Italom Juliánom.

        Julián z Eklanu (386-455) píše pápežovi niekoľko listov, no odpovedá mu na ne Augustín a ich spor sa ťahá desať rokov. Augustína Pelagiáni obviňovali z Manicheizmu, keďže predtým k nim patril celé desaťročie a prezentoval názory ho pripomínajúce ako napr.  že príroda (v podstate hmota) je skazená, alebo, že ľudstvo je predestinované k spáse a záhube. V tom čase boli pápežmi Bonifác I. (418-422) a Coelestinus (422-432). Julián sa zastáva rozumu a bojuje proti dogme, ktorej sú masy prostredníctvom cirkvi vydané napospas, a navyše ktorej ani nerozumejú. Podobne ako Pelagius, je zástancom dobra, teda ak je Boh dobrý, všetko čo stvoril je dobré, vrátane ľudskej vôle. Preto hriechy nemôžu byť prirodzené, človek ich koná náhodne. Slobodná vôľa je stredobodom tohto učenia, pretože človek dokáže konať tak dobro, ako aj zlo a ako koná je jeho rozhodnutie. Novonarodení sú teda bez hriechu, pretože ešte nemajú možnosť o niečom rozhodovať a v prípade smrti sú automaticky spasení. Ak by krst zmazal dedičný hriech, prečo zároveň nezmaže aj žiadostivosť? No na druhej strane, ako môže byť žiadostivosť zlá, keď ju stvoril dobrý Boh? Sexualitu považuje za Bohom určenú, sexuálny inštinkt je morálne neutrálnou energiou, ktorá môže byť správne využitá. Smrť je podľa oboch prirodzená a nie je následkom Adamovho pádu. Keďže sa smrť nededí, o to menej sa dedí hriech. Hriech je výsledkom konania na základe rozhodnutia. Človek sa v každom okamihu slobodne rozhoduje pre dobré alebo zlé a toto rozhodnutie je jeho zodpovednosťou. Milosť, o ktorej hovorí Augustín, má pre pelagiovcov niekoľko stupňov. Pre hriešnikov je nutná, pre väčšinu je nápomocná či uľahčujúca a pre niektorých (dobrých) je zbytočná, i keď jej pôsobenie je vítané aj pre dobrých. Milosť však nie je zásahom zhora, osvietenie či zázračný prerod, ale je to dar v podobe pudu sebazáchovy, inteligencie, racionálneho uvažovania ale aj Božieho zjavenia v Písme a Kristovho príkladu. Všetky tieto „milosti“ by mal človek v boji s hriechom využívať. Pelagiáni vidia v augustiánskej milosti v podstate len pohodlnú barlu kresťana, na ktorú sa pri svojom páde spolieha. Nakoniec je aj Julián donútený ustúpiť a odchádza na Východ. Čo sa snažil Pelagianizmus povedať je, že nebesá pomáhajú tým, ktorí si pomáhajú sami a zatiaľ čo Augustínova náuka vedie k odovzdanosti a rezignácii, pelagianizmus od ľudí chce, aby sa aspoň snažili. Odsúdenie pelagianistov nastáva na koncile v Efeze r. 431. No pápež Sixtus III. (432-440) pelagiánov pod vedením Juliána podporuje.

        Po odmietnutí pelagianizmu sa vytvára aj semipelagianizmus rozšírený hlavne v Galii, ktorý je umiernenejší a snaží sa o zmier, keď povyšuje inak nepotrebnú milosť na rovnocennú úroveň so slobodnou vôľou. Stále však nepovažuje hriech za kozmickú katastrofu, ale za oslabenie ľudstva. Človek nie je úplne neschopný konať dobro, ale potrebuje pomoc milosti. Tá pôsobí v tých, ktorí správne používajú slobodnú vôľu. Nakoniec je aj semipelagianizmus odsúdený na koncile v Oranges pri Avignone r. 529.

        Koncil v Chalkedóne a jeho dôsledky

        Koncilu v Chalkedóne, ktorý sa konal r. 451, sa zúčastnilo 600 biskupov a hoci mal Dioskur na ňom veľkú podporu, predsedníctvo bolo zverené Rímu a cisár sa tiež rozhodol, že sa z mocenských dôvodov Dioskura zbaví. Dioskura na základe klamných argumentov zosadili za šírenie nepravdy (ale nie ako heretika!) a ostatní biskupi, ktorí ho podporovali, sa museli jeho názorov zriecť. Bol prijatý pápežský list Leva I. Fláviovi ako náuka o dvoch prirodzenostiach (aj po vtelení Loga). Tak ako na koncile v Nikaji i tentoraz menšinový názor zvíťazil a bludárom bol označený každý, kto neprijal náuku o dvoch prirodzenostiach, kto neuznal Máriu ako bohorodičku a ten, kto si myslí, že po vtelení došlo k zmiešaniu prirodzeností. Augustiánska náuka triumfuje a v umiernenej forme sa stala oficiálnou náukou rímskej cirkvi. Dioskur zomiera krátko po svojom odsúdení.

        Chalkedónske krédo: „Vyznávame nášho Pána, Ježiša Krista, jednorodeného Syna Božieho ako dokonalého Boha (proti arianizmu) a dokonalého človeka s rozumovou dušou a telom. Pred vekmi z Otca ako Boh zrodený, je ten istý na konci dní vzídený z Márie panny, kvôli nám a našej spáse, rovnakej podstaty s Otcom ako Boh a zároveň rovnakej podstaty s nami ako človek, vo všetkom nám podobný okrem hriechu. Nastalo zjednotenie dvoch podstát (proti nestorianizmu), pričom vyznávame jedného Krista, jedného Syna, jedného Pána. Podľa tohto pojmu nezmiešaného zjednotenia (proti Eutychovi) vyznávame svätú pannu ako matku Božiu, pretože Logos sa stal telom a človekom a od okamihu počatia sa spojil s chrámom, vzišiel z nej“.

        Alexandrijská škola, ktorá po niekoľko storočí bola najdôležitejšou teologickou základňou je zatlačená do úzadia a jej miesto preberá Konštantínopol, ktorý zostáva posledným protivníkom Ríma. Rozlišovaním Božskej a ľudskej prirodzenosti sa však náboženstvo zbožným kresťanom značne odcudzilo, pretože okrem rímskej cirkvi nik nevidel dôvod deliť konanie Ježiša na ľudské a božské. Ako prospieva napr.  Ježišovo ľudské konanie konaniu Kristovmu? Mystika Loga opätovne prerazila v otázkach, kde chýbali vysvetlenia a argumenty. Ešte celkom nedávno víťazná Východná cirkev (ktorú predstavuje hlavne Alexandria a Antiochia) je úplne porazená a takmer sa rozpadla.

        Monofyziti

        Pokračovatelia Cyrilovskej náuky, ktorí odmietli výsledky Chalkedónskeho koncilu (teda, že v Kristovi je ľudská podstata, ktorú považovali za ďalšiu osobu) sa zachovali v Egypte, Etiópii, Sýrii a Arménii vo forme miafyzitizmu. Miafyziti obviňovali rímsku cirkev zo zničenia Kristovej jednoty a z dualizmu vôlí Krista (božskej a ľudskej). Miafyzitizmus chápe Kristove prirodzenosti ako „z dvoch prirodzeností jedna prirodzenosť“, no pre ich oponentov boli stále považovaní za monofyzitov (teda, že Kristus mal v konečnom dôsledku jednu prirodzenosť, či už ju mal jednu od začiatku, alebo vznikla splynutím dvoch prirodzeností). Dôležité je podotknúť, že dochádza k prvému a trvalému odštiepeniu časti kresťanov od rímskej cirkvi. Monofyziti totiž vytvorili cirkvi, ktoré vzhľadom na veľkosť nebolo možné odsúdiť ako herézu, či nejako inak proti nim zasiahnuť, keďže územie na ktorom sídlili, padlo do rúk arabským dobyvateľom už v prvej polovici 7. storočia (Sýria r. 635, Palestína a Egypt v r. 638-641 – pozri kapitolu konflikt s islamom). Odštiepenci do súčasnosti vytvárajú značnú komunitu nazvanú ako Orientálni Ortodoxní.

        Orientálne ortodoxné cirkvi dodnes tvoria:

        
          	Egyptskí ortodoxní kresťania (Kopti) – ktorí majú v súčasnosti asi 11 miliónov členov v Egypte a asi 4 milióny v zahraničí

          	Sýrski ortodoxní kresťania – nazývaní aj „Jakobiti“ podľa Jakuba Baradaia (500-578), majú v súčasnosti asi 600.000 členov v Sýrii, 200.000 v zahraničí a radí sa k nim aj Malankarská ortodoxná cirkev Indie, ktorá má približne 3 milióny členov

          	Arménski ortodoxní kresťania, resp. Arménska Gregoriánska cirkev – odvádza svoj názov od Gregora Osvetiteľa (240-320), vďaka ktorému sa Arménia stala prvým kresťanským štátom vôbec. V súčasnosti majú 6 miliónov členov a ďalších asi milión členov v zahraničí.

          	Etiópski ortodoxní kresťania – ktorí majú v súčasnosti do 40 miliónov členov doma i v zahraničí

          	Eritrejskí ortodoxní kresťania – ktorí majú v súčasnosti asi 1,7 milióna členov

        

        Od 5.stor.  možno k týmto cirkvám rátať aj Maronitskú katolícku cirkev, ktorú založil Ján Maron (350-423), no počas križiackych výprav (12. stor. ) Maroniti uznali autoritu pápeža a v ich viere sa prelínajú východné i západné prvky. V súčasnosti sú v Oriente asi 3 milióny Maronitov.

        Rozlišujú sa tri smery, ktoré sa po Chalkedónskom koncile zachovali na Východe:

        
          	Prijal dve nezmiešané prirodzenosti Ježiša, avšak odmietali výsledky Chalkedónu ako neprijateľnú novotu (Severus Antiochský)

          	Adioforiti – ktorí verili, že Kristus je výrazom bytostnej jednoty prírody a Boha

          	Monofyziti – odmietajúci Chalkedónske stanovy s dvoma prirodzenosťami. Pridŕžali sa Cyrilovského učenia, že nie „dve prirodzenosti“, ale „z dvoch prirodzeností, jedna prirodzenosť“.

        

        Kresťanov Orientu, ktorí predsa len prijali Chalkedónske výsledky, napriek tomu že ich väčšina odmietla, dnes dosahuje počet asi milión ľudí.

        V roku 476 nastáva v dejinách Európy zásadný okamih. Už v predchádzajúcom storočí na Západ a Východ rozdelená Rímska ríša, zaniká úplne a na jej mieste sa formujú nové štátne celky. Zatiaľ čo na Východe sa Východorímska ríša transformuje na ríšu Byzantskú v takmer nezmenených územných hraniciach, Západorímska ríša sa drobí na viacero menších germánskych kráľovstiev, ktoré ak vôbec poznali kresťanstvo, tak len vo forme Arianizmu. Frankovia v Galii, Vizigóti v Hispánii, Ostrogóti a Longobardi pôvodne v Panónii, neskôr v Itálii, Vandali v severnej Afrike a ďalšie kmene zmenili ráz Európy. Byzancia, ktorej väčšina územia ležala v Ázii a Afrike, bola bezkonkurenčne jedinou mocnou a zároveň kresťanskou ríšou na sklonku 5. storočia. Na jej území žilo až 70 percent obyvateľov bývalej Rímskej ríše, čo možno odhadnúť na asi 38 miliónov ľudí.

      

    

  

Vývoj kresťanskej viery po r. 500

Keď sa Západu nedarilo násilne zmeniť zmýšľanie Východu, cisári sa snažili zmierniť dôsledky Chalkedónu. Po smrti pápeža Leva I. r. 461 ho v úrade nahrádzajú menej výrazní pápeži Hilarius (461-468) a Simplicius (468-483). Východ situáciu využíva a r. 474 Baziliskos vydáva edikt, ktorým odmieta Levov list a vlastne celý Chalkedón. Edikt podpísalo 500 biskupov Východu – tzv. Basiliskova encyklika (476). Neskôr bol patriarchom z Konštantínopola a patriarchom z Alexandrie sformulovaný Henotikon za cisára Byzancie Zenona v r. 482, ktorý spôsobil 35-ročný rozkol so Západnou cirkvou. Tzv. Akáciova schizma (484-519) vznikla v čase konštantínopolského patriarchu Akácia, ktorého pápež Felix III. (483-492) preklial. Pápež Gelasius I. (492-496) pokračuje v schizmatickej politike voči Byzancii, obhajujúc dve prirodzenosti Krista a ako jeden z prvých pápežov posiela cisárovi Anastáziovi (491-518) list, kde nielen že obhajuje pápežský primát nad ostatnými kresťanskými strediskami, ale píše aj o duálnej moci. Zatiaľ čo „svätá moc biskupov“ určuje čo je spravodlivé a prináleží cirkvi, „kráľovská moc“ je moc výkonná a patrí vladárom. Spoločne tak vytvárajú harmonický celok. Pápežmi schizmy boli aj Anastázius II. (496-498) a Symmachus (498-514). Proti Symmachovi bol r. 498 zvolený protipápež Laurentius (498-506), ktorého zvolenie podporovali germánski Ostrogóti kráľa Teodericha Veľkého v Itálii a Byzancia. Za pápeža Hormisdasa (514-523) sa schizma definitívne skončila. Výsledkom schizmy bolo len to, že zatiaľ čo sa pápež v Ríme stal nezávislejší od Východu a jeho cisára, formula Chalkedónu sa opäť vrátila. Monofyzitizmus sa však v Oriente rozšíril ešte viac.

Pápaž Ján I. (523-526) bol vládcom Itálie Teoderichom poslaný do Konštantínopola, aby boli zrušené dekréty proti arianizmu (Ostrogóti v Itálii boli ariánskeho vyznania), no po návrate bol Teoderichom uväznený a vo väzení aj zomiera.

Keďže si Východ s Chalkedónskymi stanovami nevedel poradiť, zmenil taktiku. Leontius Byzantský (485-543), učiteľ cisára Justiniána, považovaný za otca novoortodoxie, vykladal chalkedónske formuly prostredníctvom cyrilovského učenia (dve energie, ale jedna prirodzenosť Loga, ktoré sa stalo telom). Cisár Justinián (527-565) vyznával chalkedónske formuly, no bol za cyrilovský výklad symbolu. V snahe obnoviť starú Rímsku ríšu, ktorá zanikla pred 50 rokmi, cisár vysiela armády proti germánskym Vandalom do severnej Afriky a proti Ostrogótom do Itálie, kde byzantínci bojujú za pripojenie Itálie k ríši plných 20 rokov. Keďže bol pánom aj severnej Afriky a veľkej časti Itálie, svoje presvedčenie Východného rýtu presadzoval aj tam, kde na takéto náuky neboli zvyknutí. Prostredníctvom náboženských ediktov, verejných náboženských rozhovorov a potláčania iných náuk, sa mu to aj darilo. Nemalú zásluhu na tom má aj séria nevýrazných a krátko panujúcich pápežov, Felixa IV. (526-530), Bonifáca II. (530-532), protipápeža Dioskura (530) a Jána II. (532-535), ktorý mal s ariánskym vládcom Ostrogótov dobré vzťahy. Koncilu zvolaného do Kartága sa Ján II. nedožil.

Cisárova manželka Teodora, monofyzitsky založená, presadila aby sa patriarchom v Konštantínopole stal monofyzita Athimos (533). Pápež Agapetus (535-536), vyznávajúci sto rokov staré Chalkedónske výsledky, namietal, a presadil za patriarchu Mennoa (536). Agapetus však zomiera na návšteve v Byzancii. Teodora využíva príležitosť a na pápežský stolec v Ríme sa snaží dosadiť monofyzitu. Pápeža Silveria (536-537) vypudili a počas dobytia Ríma z rúk Ostrogótov, bol za pápeža dosadený Vigilius. Vigilius je pápežským vyslancom v Byzancii a plán jeho dosadenia na pápežský stolec bol zosnovaný s cisárovnou Teodorou. Akonáhle sa však Vigilius (537-555) stal pápežom, zdráhal sa vyhlásiť monofyzitizmus na Západe. V liste patriarchovi Mennoovi píše, že prijal chalkedónske formuly (tak ako všetci pápeži). Origenovci, odsúdení už okolo r. 400, sa opäť hlásia o slovo, no keď dôjde k vykázaniu 40-tich z nich, tí sa pripoja k násilnostiam a nakoniec sú odsúdení tak Antiochijským ako aj Jeruzalemským patriarchom. Cisárovi je doručená obžaloba origenovcov r. 542. Cisár teda vydáva edikt, ktorý Origena odcudzuje ako kacíra takmer 300 rokov po jeho smrti. Konštantínopolský patriarcha i rímsky pápež edikt podpísali a spečatili tak Origenov prínos pre kresťanstvo. Každý, kto sa edikt zdráhal podpísať musel odísť a stratil svoju moc.

R.544 Teodoros Askidas (origenovec, ktorý však podpísal edikt) navrhol cisárovi, aby zmieril monofyzitov so zvyškom cirkvi. Pápež Vigilius cestuje do Konštantínopola, kde pod tlakom a dokonca pod stratou slobody, bol donútený podpísať zmierenie. Pápežovo konanie odmietala severná Afrika a hoci sľúbil, že na synode bude konať podľa jeho vôle, slovo nedodržal, aby v očiach Západu ustál ako pápež. Od r. 551 je pápež na úteku pred cisárom a dochádza k násilnostiam. V Chalkedóne, kde sa pápež ukryl, píše proti Teodorosovi i proti patriarchovi Mennovi. Tí sa mu neskôr ospravedlnili. R.553 Mennos zomiera a na stolec patriarchu nastupuje Eutyches. I keď sa obe strany dohodli na koncile, nedohodli sa na mieste konania. Pápež Vigilius nakoniec účasť odmietol. 151 biskupov teda začalo koncil v Konštantínopole bez pápeža a jeho výsledky sa pápež zdráhal uznať. Výsledkom totiž došlo k istému kompromisu medzi monofyzitizmom a ortodoxiou. Porážkou Gótov v Itálii (kde sídlo pápeža – Rím, bol v priebehu 20 rokov päťkrát obliehaný) a jej pričlenenie k Byzantskej ríši, už cisár nepotreboval podporu pápeža a priazeň Západu. Pápež opäť cestuje do Konštantínopolu, aby sa podriadil cisárskej moci a uznal výsledky posledného koncilu. R.555 pokorený pápež Vigilius zomiera na ceste späť do Ríma. Poníženie znášal ortodoxný Západ veľmi ťažko a niektoré biskupstvá sa doslova odtrhli od rímskeho rýtu. Miláno sa navrátilo r. 570, Akvilea až r. 607. R.537, kedy cisárske vojská dobyli Rím a pápež Silverius bol donútený mesto opustiť, sa začína obdobie tzv. byzantského pápežníctva trvajúce do r. 752. Toto obdobie predstavuje stav, kedy byzantský cisár určuje, kto zasadne na pápežský stolec.

R.556 sa z vôle cisára stáva pápežom Pelagius I. (556-561) a bol to on, kto v čase Vigiliovej cesty do Konštantínopolu r. 546 rozdal svoj majetok, aby zmiernil dopady hladu v obliehanom Ríme. Po dobytí Ríma Gótmi, s nimi vyjedná ušetrenie obyvateľstva. O pápežoch Jánovi III. (561-574) a Bendiktovi I. (575-579) sú len veľmi strohé zmienky, pravdepodobne preto, lebo do severnej Itálie sa sťahuje germánsky kmeň Longobardov z Panónie. O pápežovi Pelagiovi II. (579-590) sa napr.  vie, že bol vrelým zástancom celibátu.

V časoch Augustína, ale aj storočie po ňom, bola rímska cirkev v hlbokom úpadku. Do ríše sa tlačili desiatky germánskych kmeňov a za nimi sa valili dobyvačné vojská Hunov. Germáni nakoniec v spolupráci s Rimanmi Hunov porazili, ale sami sa pričinili o zánik Západorímskej ríše (r. 476). Germáni boli zväčša pohanmi, prípadne prijali hrubú formu kresťanstva – arianizmus. Keďže nové obyvateľstvo starej Európy malo len kusé informácie o tom, ako fungovalo kresťanstvo pred ich príchodom, pápeži sa pokúsili situáciu zvrátiť vo svoj prospech. Rímsky biskup si v tomto období nárokuje, že čo platí o sv. Petrovi, platí aj o ňom. Augustiánske učenie bolo prijaté na synode vo Valence a znova v Oranges r. 529. Pričinil sa o to predovšetkým Caesarius z Arlensu s podporou pápeža, avšak predestinácia (predurčenie niektorých ľudí) a vnútorný proces milosti boli z Augustínovho učenia vylúčené.

Medzi r. 450-550 nastupuje dovtedy odmietaná Aristotelovská dialektika a scholastika, Origenes je zatracovaný (bol zavrhnutý gnostický názor o väznenom duchu (duši) v telesnom žalári, pretože aj telo je Bohom chcené). Aristotelova filozofia pomohla vytvoriť jednotný dogmatický systém.

Dogmatické dejiny sú dané:


	Dielami o vtelení a uzneseniami synod

	Katechetickými spismi

	Apologétskymi traktátmi

	Exogetickými spismi

	Monografiami o panenstve, mníšstve, dokonalosti, cnosti atď.

	Kázňami



Všetky tieto zdroje pochádzajú od jednotlivých teológov a teda možno polemizovať o ich pravdivosti z hľadiska Písma, pretože je možné, že všetky tieto zdroje obsahujú aj vedomú nepravdu.

Od Nikajského koncilu ubehlo takmer dvesto rokov, no jednota je stále jednou z najdôležitejších priorít cirkvi. Na cirkev však aj v Stredoveku existujú rôzne pohľady, z ktorých možno načrtnúť dva najvýznamnejšie:


	Cirkev je neviditeľná a známa je len Bohu

	Cirkev je viditeľná a zložená z jej stúpencov



Ako bolo načrtnuté v predchádzajúcich kapitolách, cirkev takmer od začiatku svojej existencie bojovala proti odpadlíkom s iným názorom a snažila sa urobiť samu seba celistvou a nemennou, čo malo za následok pravý opak – trieštenie a zmenu. Východná cirkev s centrami v Konštantínopole, egyptskej Alexandrii, sýrskej Antiochii, ale aj v Jeruzaleme, urputne odolávala rímskemu primátu, no nakoniec sa podvolila. Nenastala však jednota, ale došlo k rozkolu.

Ako sme popísali vyššie, prvou neheretickou, no odštiepenou skupinou od kresťanov boli orientálni ortodoxní. Ťažko vyhľadať moment, kedy sa Východ začal vzďaľovať od Západu, isté však je, že medzi oboma tábormi dochádzalo k akémusi preteku v pokresťančovaní pohanov.

Okolo r. 500 nášho letopočtu mala Európa viac ako 60 miliónov obyvateľov, no ani zďaleka nebola kresťanská. Kresťanstvo sa za dve storočia od svojho prvenstva medzi náboženstvami šírilo len pomaly, ohniská sa nachádzali predovšetkým v Itálii (samotnom Ríme), Galii, Hispánii a Panónii. Východné kresťanstvo malo svoje bašty v Konštantínopole, severnom Grécku, no predovšetkým v neeurópskej Malej Ázii.

Rím pokresťančil ako prvých Frankov kráľa Chlodovika a 3.000 jeho bojovníkov r. 499. Frankovia ovládali územie celej bývalej Galie (dnešné Francúzsko) a Belgiky (štáty dnešného Beneluxu) a ich výboje do okolitých germánskych štátov, ktoré vznikli na krátko po páde Rímskej ríše, rozšírilo kresťanstvo až do strednej Európy. I toto franské pokresťančovanie pohanskej Európy však trvalo tri storočia.

Rím pokresťančil Vizigótov r. 587 (z arianizmu) a tým sa katolíckou stala celá Hispánia (dnešné Španielsko a Portugalsko). K pokresťančeniu Longobardov v severnej Itálii (z arianizmu) došlo v druhej polovici 7. storočia. V Británii sa katolícke kresťanstvo šírilo prostredníctvom Germánskych kmeňov v priebehu storočia počínajúc rokom 598 a končiac približne r. 686 (pápež Gregor vysiela do kráľovstva Kent kňaza Augustína, ktorý pokrstí tunajšieho kráľa a 10.000 jeho poddaných). V Írsku sa kresťanstvo rozšírilo vďaka svätému Patrikovi.

14 českých kniežat prijalo kresťanstvo r. 845, no kresťanské symboly a stavby sa v krajine objavujú až o storočie neskôr.  Knieža mučeník Václav bol zavraždený r. 935 a stal sa symbolom českého kresťanstva. Sv. Vojtech bol zas jediným nenemeckým biskupom. Knieža Boleslav II. s ním bol v neustálom spore a r. 995 dal vyvraždiť jeho rodinných príslušníkov. Václav sa zúčastnil pokresťančovania Poľska a ako mučeník zahynul medzi pohanmi v Prusku r. 997. V Poľsku sa kresťanstvo šíri od r. 964 keď si knieža Mieško I. vzal za manželku už kresťanskú princeznú, dcéru českého kniežaťa Boleslava I. Tá tam priviedla svojho Boha i duchovenstvo, a samotný Mieško sa nechal pokrstiť r. 966. Druhá manželka kniežaťa pochádzala z Nemecka a aj s ním mal panovník dobré vzťahy. Pred smrťou zveril Poľsko do ochrany pápeža, aby eliminoval narastajúci vplyv Nemecka.

60. roky 9. storočia predstavujú boj západného a východného kresťanstva o stredoeurópsky priestor.  Pápež chce vzkriesiť Illyricum, ktorá by mu priamo podliehala, no zápas o Bulharov vyhral patriarcha Fotius a byzantský cisár.  Tak ako Východ pokresťančil slovanské kmene Srbov a aj kmene usadené v Macedónsku a Bosne v priebehu 7. storočia, tak pokresťančuje Veľkú Moravu r. 863 (neskôr toto územie obsadili Maďari prijímajúci rímsky rýtus), Bulharov r. 865 a po uznaní, že „na tom mieste prebýva s ľuďmi Boh“ (po návšteve Konštantínopolu predstaviteľmi Rusi) prijala kresťanstvo gréckeho rýtu aj Kyjevská Rus r. 988. Neskôr sa cirkev rozšírila na územia dnešnej Ukrajiny, Bieloruska, Rumunska a Moldavska.
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