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Лекция
СРЕДНЕВЕКОВАЯ ФИЛОСОФИЯ
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3. «Культура вины» и «культура стыда». Символизм средневековой культуры.

4. Становление христианского вероучения. Патристика.

5. Философия истории А. Августина.

6. Схоластика. Мистика.

1.

1. Исторические и религиозные истоки христианства

В IV-V вв. в Европе происходят глобальные геополитические изменения. Римская империя сначала распадается на два отдельных государства – Западную и Восточную империи. Затем под давлением варварских племён Западная Римская империя прекращает своё существование, и вместо неё в Западной Европе образуются государства, основанные различными племенами варваров, а на Востоке возникает новое государство – Византийская империя.

С момента распада Римской империи начинается новый период в истории Европы, получивший в эпоху Возрождения название Средние века, и продолжавшийся до XV в. Культура европейского средневековья возникла на руинах Римской империи. Ослабление и распад центральной имперской власти сопровождались смутами, войнами, упадком нравов и хозяйственной разрухой. В этой атмосфере всеобщей неразберихи решалась судьба европейской культуры. Три силы столкнулись в борьбе, от исхода которой зависело её будущее.

Первая из них – это традиции дряхлеющей греко-римской культуры. Они сохранялись в немногих культурных центрах: античных храмах, библиотеках, художественных мастерских. Среди приверженцев этих традиций были высокообразованные люди, но новых идей, способных завоевать широкое признание, они выразить уже не могли: культурная почва была истощена.

Второй силой был дух варварства. Носителями его были различные народы, населявшие провинции Римской империи и вторгавшиеся в неё извне. Они были воинственны и свирепы, идеалы и ценности античного мира были им чужды и непонятны. Если бы им удалось не только разгромить римское государство, но и укоренить в нём свой образ жизни, то Европа стала бы местом обитания диких орд полукочевников. Культурное развитие Европы пошло бы тогда по какому-то совсем иному пути, как бы начавшись заново. Но духовный мир варварских народов был слишком примитивен. Он не мог заменить более развитые формы духовной жизни, устоявшиеся в античной культуре. Франки, англы, готы, вандалы, лангобарды, норманны, завоёвывая европейские земли, смешивались с местным населением и больше перенимали от него обычаи и верования, чем внедряли в него свои.

Христианство было третьей и самой могущественной из сил, определявших путь развития Европы. Кроме того, что христианство несло новый духовный импульс, способный оживить европейскую культурную жизнь, ко времени крушения Римской империи оно уже имело иерархическую централизованную церковную организацию, объединяющую всех христиан. При поддержке светских властей церковь сумела сосредоточить в своих руках до 1/3 земель Западной Европы. Сила христианской церкви обеспечивалась единством веры, организации и имущественными ресурсами. Всё это позволило христианству занять главенствующее положение в европейской культуре, одержав верх над Греко-римским многобожием и варварским язычеством.
Христианство возникло в первой половине I в. на Ближнем Востоке. Оно выросло из недр религии древних евреев – иудаизма. На протяжении нескольких веков иудаизм формировался как монотеистическая религия: древние евреи верили в существование единого бога – Яхве (Иегова). В этом состояло основное отличие их религии от религий большинства соседних с ними народов, в том числе и римлян, у которых сохранялся политеизм. 

По верованию древних евреев Яхве избрал их народ как единственный, достойный божественного заступничества, поэтому они являются избранным народом. Несмотря на все беды, постигшие древних евреев Яхве не оставляет их без своего покровительства, и со временем произойдёт явление посланника Яхве, Мессии (Сына Божиего), на землю. Мессия принесёт евреям новое слово Божие, откроет им Божественную истину, спасёт их от грехов, а другие народы будут подвергнуты жестокому наказанию за своё неверие.

В 30-х годах  I в. в Иудее, тогда являвшейся одной
 из провинций Римской империи, появился человек, провозгласивший себя Мессией, Сыном Божиим. По преданию этого человека звали Йешуа-Спаситель. Уверовавшие в его божественное происхождение, называли его Йешуа Машиах, что в переводе с древнееврейского означает Спаситель, Помазанник Божий. Позднее это имя стало известно в древнегреческой транскрипции – Иисус Христос.
Однако большинство евреев, и в первую очередь древнееврейские священники, не приняли Иисуса. В итоге Иисус, по требованию древнееврейских священников, был осуждён на казнь и распят на кресте. Но на третий день после распятия он воскрес, доказав таким образом истинность проповедуемого им учения.

Первые ученики Иисуса Христа – Апостолы – стали первыми распространителями этого учения и в скором времени в разных областях Римской империи появились Христианские общины. Сначала учение Иисуса Христа распространялось изустно, но уже во второй половине I в. появляются первые записи о его жизни, смерти и воскресении, которые стали называться Евангелиями (от древнегреческого слова «евангелие» - благая весть).

На основе Евангелий, считающихся Святыми книгами начало постепенно складываться новое религиозное учение, которое стало называться христианством.
Библия

Библия (от древнегреч.biblia – книги) –собрание книг, признанных в христианстве Священным Писанием. По своему составу Библия делится на две части: Ветхий Завет и Новый Завет.

Ветхий Завет – это уже известный нам Танах. Слово «Завет» означает договор, заключённый Богом с древними иудеями о том, что они будут исповедовать веру в него, а он будет покровительствовать их земной жизни.

Книги, входящие в Ветхий Завет, писались на протяжении нескольких столетий. В иудейской традиции канонизировано 39 книг в составе Танаха. Протестанты принимают еврейский канон. В католический канон входит 46 книг. Православная церковь в составе Ветхого Завета признаёт 50 книг.

Книги еврейского Танаха именуются Ветхим Заветом только в христианской традиции. Это название возникло после появления Нового Завета.

В представлении христиан, это первый, древний Закон, данный людям Богом. Изначальная греховная природа людей не позволила им до конца понять этот Божественный завет и тогда ему пришлось дать человечеству Новый Завет.

Новый Завет составляют книги, Священность которых признаётся только христианами. По христианским верованиям, древние евреи не смогли соблюсти Завет, заключённый с Богом, ибо не приняли Иисуса Христа как Мессию. Но именно Иисус – Сын Божий – принёс на Землю истинную Благодать, Слово Божие и лишь уверовавшим в него будет даровано спасение после смерти. Учение Иисуса – это и есть Новый Завет, новое слово Божие, предназначенное теперь уже всем, принявшим христианскую веру, а не только иудеям.
Разные христианские церкви признают единый канон Нового Завета, принятый в IV в. В состав Нового Завета входит 27 книг. Прежде всего, это Евангелия, именуемые по именам их авторов: Евангелие от Марка, Евангелие от  Матфея, Евангелие от Луки, Евангелие от Иоанна. Эти Евангелия были написаны во второй половине I в. До канонизации четырёх евангелий, существовало ещё несколько произведений с изложением учения Иисуса Христа и повествующих о его пребывании на Земле. Например, Евангелия от Фомы, от Василида, от Евреев, от Египтян и др. Эти Евангелия не признаются христианским каноном и считаются апокрифами (от греч. «апокрифос» - тайный, скрытый), т. е. ложными, поддельными. Апокрифами также называют книги, появившиеся уже после установления новозаветного канона, в которых сообщаются дополнительные сведения о жизни Иисуса, отсутствующие в канонических Евангелиях. Так, в «Протоевангелии Иакова» рассказывается о Марии, матери Иисуса. Детским годам Иисуса посвящено «Сказание Фомы, израильского философа, о детстве Господа». В состав Нового Завета входят также: Деяния Апостолов, Послания Апостолов, Откровение Иоанна Богослова (Апокалипсис).

Библия содержит ряд важнейших религиозно-философских идей, о которых мы поговорим на семинаре. Сейчас же я расскажу о некоторых общих и отличительных особенностях иудаизма и христианства.
2. Иудаизм и христианство. Христианская переоценка ценностей
Прежде всего, необходимо подчеркнуть преемственность иудаизма и христианства. В Евангелии от Матфея Иисус говорит: Не думайте, что я пришёл нарушить закон или пророков; не нарушить пришёл я, но исполнить (Мф. 5:17). Тем самым, вероятно, он хочет сказать, что его учение не противоречит Ветхому завету. И тем не менее, в нём содержатся такие идеи, которые плохо согласуются с иудаизмом.
Объединяет два учения идея монотеизма: Бог иудеев становится Богом христиан. Разъединяет: иудаизм – национальная религия, религия иудеев, только с ними их Бог заключил соглашение, и он карает всех, кто приносит вред иудеям, как он покарал, например, египтян, когда они не хотели отпускать иудеев. Отсюда – идея избранности, которая весьма характерна для общественного сознания иудеев. Христианство – наднациональная, универсальная религия. Любой человек, признающий себя христианином, исповедующий христианскую догматику, может рассчитывать на любовь к нему бога. Мало того, предполагается, что Бог любит всех, и верующих в него, и не верующих.
Вообще, любовь – это ключевое слово для христианства. В ветхом завете всё больше говорится о страхе, который надо испытывать перед Богом, причём об этом говорит сам Бог, который периодически беседует с тем или иным представителем иудейского народа. В христианстве очень много любви. Когда Иисуса спросили о главных божественных заповедях, первой он назвал любовь к Богу, а второй – любовь к ближним своим: «Возлюби ближнего твоего, как самого себя». И продолжил: Иной больше сих заповеди нет». Но, как выясняется дальше, надо любить не только своих ближних – родственников, друзей, об этом говорится и в Ветхом завете, но и дальних и даже врагов. В Нагорной проповеди (Ев. от Матфея) Иисус говорит: «Вы слышали, что сказано: «Люби ближнего твоего и ненавидь врага твоего». А я говорю вам: любите врагов ваших, благословляйте проклинающих вас, благотворите ненавидящим вас и молитесь за обижающих вас и гонящих вас». Этим вы уподобитесь Богу, который всех любит одинаково. Заповедь о любви к врагам является принципиально новым положением по отношению к В. З. И такого нового не мало. 
Но это вовсе не значит, что в Новом Завете отсутствует идея страха перед Богом. Как это многим представляется. Достаточно сравнить заповеди В. и Н. Заветов. (Сравнить заповеди: «не убий» и «не прелюбодействуй».

Принято считать, что христианство совершило переоценку нравственных и духовных ценностей древних культур: и Греко-римской, и иудейской. Идеалы античности, с их культом тела, разума и знания оказались полностью перечёркнуты христианством. «Блаженны нищие духом, ибо их есть Царство Небесное… Блаженны кроткие, ибо они наследуют землю… Блаженны изгнанные за правду, ибо их есть Царство Небесное» (Мф. 5:3-11).
Смирение, полное и добровольное подчинение самого себя Богу – вот что становится основной христианской добродетелью. 
3. Становление христианского вероучения. Патристика.

Первые упоминания о христианах мы находим у римского историка Тацита в его «Анналах». Где мельком описывается расправа над ранними христианами в Риме, обвинёнными Нероном в поджоге Рима (хотя сам Нерон его и поджог). Тацит изображает христиан как предмет «всеобщей ненависти».

Христиан подвергали гонениям в течение 2-х веков, при всех последующих императорах, пока в 324 г. Константин не превратил христианство в государственную религию. За что их преследовали ( надо вспомнить, что в Р. И. уживалось великое множество различных религий, при главенстве римского политеизма)?
Христиан преследовали не за неповиновение властям. Ведь уже у Павла в «Послании к римлянам» было провозглашено, что «нет власти не от Бога». В одном из Евангелий Иисус говорит: «Моё царство не от мира сего».

Христиан преследовали за то, что
1. они ставили церковь выше государства и признавая императора как главу государства («кесарю кесарево»), отказывались поклоняться ему как божеству. В Риме гений правящего императора был сопричислен к национальным Богам. Это был восточный обычай, который, в своё время, перенял А. Македонский, а затем ввели и римляне.
2. Проповедовали и фанатично придерживались иной системы ценностей: отречение от мира, умерщвление плоти, запрещение плотской любви, отрицание семьи.

Философы очень отрицательно относились к христианству. Их рационализм не совмещался с алогичными положениями Библии.
Первоначальной социальной базой христианства были самые угнетённые и необразованные слои населения Р. И. Христианство всем сирым и убогим обещает блаженство на том свете. Постепенно в христианство стали приходить люди образованные, которые осознали необходимость создания системы вероучения. Период создания теоретических основ христианства получил название «патристики» или «апологетики» (II-VII вв.).
Перед апологетами стояли две основные задачи: 1. Защитить христианское вероучение от несправедливых обвинений. 2. Создать стройное христианское вероучение. Первая – характерна для ранней патристики: защита христианского вероучения. Защитники писали «апологии» - речи в защиту христианства, обращённые к власть имущим. Одновременно с этим они преследовали цель – привлечение на свою сторону как можно больше сторонников. Апологеты снимали обвинения в том, что христианство – изуверская религия, показывали её гуманистическую сущность.
Отношения между христианской религией и философией на протяжении всего средневековья складывались не однозначно. В частности, ап. Павел своими высказываниями (а ему принадлежит 14 посланий), как бы предопределил первоначально-негативное отношение христиан к языческой мудрости. («Бойтесь братья, как бы не увлёк вас кто-то философией».) Да и сам Иисус, если верить Евангелиям, отдавал предпочтение «нищим духом».
В русле этого негативного отношения, в рамках патристики возникает духовное течение, получившее название «религиозного антиинтеллектуализма». Его представители пытались развести разум и веру в разные стороны. Для античного философа вера – есть низшая ступень знания (doxa). Вера относилась к вещам чувственным, изменчивым. Высшим принципом отношения к миру, космосу, Богу было знание (episteme).
В средневековье вера и знание поменялись местами. Само знание теперь опосредовано верой в Бога. Только верящему открывается истинное знание, а это – знание Бога, священного писания.

Одним из основоположников Р. А. является К. С. Ф. Тертуллиан. Он объявил античную философию причиной духовных заблуждений и морального разложения римского общества. А Платона и Аристотеля считал главными еретиками. («Верую, ибо абсурдно».)
Для поздней патристики характерно смягчение негативного отношения к знанию, в частности, к античной философии. Ибо, оказалось, что без философии нельзя создать теоретических основ христианства. Главным авторитетом для раннего христианства становится Платон. Но из его философии заимствуют только то, что не противоречит христианству, всё иное – отбрасывается. В частности, его дуализм.

В качестве примера философской деятельности апологетов можно рассмотреть принцип креационизма. В Библии сказано, что Бог создал мир за шесть дней. Возникает вопрос, а как создал? На этот вопрос попытался ответить Ф. Александрийский, который был иудейским мыслителем, но его идеи вошли в золотой фонд христианской философской мысли. Ф. создал учение, получившее название «философской мозаики». Он соединил некоторые положения Библии с понятиями, выработанными античной философией.
Итак, как же Бог создал мир? Для ответа на этот вопрос Ф. обращается к понятию логос, понимаемый как мировой разум. Прежде чем создавать мир, Бог создал разум – мировой порядок, красоту и гармонию. Под разумом понимается совокупность божественных мыслей о мире или идей. А затем, в соответствии с идеями, Бог создал природу. А это уже учение Платона. Но у Платона речь идёт о двух началах – идеальном и материальном. С точки зрения же Библии, материю тоже сотворил Бог. Для объяснения её творения Филоном используется неоплатонический вариант.

Кроме того, логос, в философии Ф. является посредником между трансцендентным Богом и людьми, т. е. выполняет те же функции, которые выполнял в античной мифологии Бог Гермес. В Евангелии от Иоанна, созданного уже после смерти Ф. произошло отождествление Логоса с Иисусом: «Вначале было Слово (в греческом подлиннике – Логос) и Слово было у Бога и Слово было Бог. Слово стало плотью и обитало в нём».
Свой вклад в понимание идеи креационизма внёс А. Августин. Бог не только единожды сотворил мир, но и продолжает постоянно его поддерживать в акте воспроизводства, иначе он давно уже был бы разрушен И именно так в дальнейшем в христианствен и понималась идея креационизма.

Следующая новация Ф. касается понимания человека. С античных времён было известно, что человек состоит из бессмертной души и смертного тела. Ф. добавляет ещё дух, который нисходит на человека от Бога. Душа отождествляется с интеллектом, который столь же разрушим, как и тело. Бессмертие человеку обеспечивается лишь божественным духом, который надо заслужить напряжённой внутренней работой. 
Кроме того, с Ф. начинается традиция искусства толкования Библии – «экзегетики». Ф. считал, что буквальный смысл Библии – не единственный. Есть ещё глубинный или символический смысл, который может быть раскрыт при определённых усилиях. Чем и занимались в дальнейшем схоласты. 

Признание христианства официальной религией императором Константином пришлось на период ранней патристики. Почему христианство становится государственной религией?

IV в. – закат Р. И. Риму всё труднее удерживать провинции в повиновении. Правители хватаются за любую возможность их усмирения, умиротворения. Всё острее осознаётся необходимость общей идеологии, сплотившей бы столь различные народы в нечто подобное единому народу. Римская религия для этой цели не годилась. Она не могла соперничать с другими национальными религиями. Нужна была наднациональная идея, коей явилось христианство.
1. Х. создавало иллюзию равенства. Все равны перед Богом. Бедные даже предпочтительнее.

2. Х. призывало к смирению, покорности, повиновению властям, ибо «нет власти не от Бога», «кесарю кесарево»; необходимости страдания в этой жизни ради вечного блаженства в другой.
В IV – начале V в. складывается основная христианская догматика, официально закреплённая на четырёх Церковных Соборах, ставших важнейшими вехами в истории церкви: Никейском (325 г.), Константинопольском (381 г.), Эфесском (431 г.), Халкедонском (451 г.).
На Никейском и Константинопольском С. произошло утверждение Символа Веры христианской церкви. С. В. – это важнейший христианский догмат. Он включает в себя 12 пунктов, которые содержат в себе основные постулаты христианской веры. Содержит он и положение о троичности Бога. Но он не объясняет происхождения святого духа.
Позднее эта проблема стала причиной догматического расхождения Восточной и Западной церквей. В Западной церкви уже в VI в. было принято, а в VIII-[ вв. введено в практику дополнение к Символу веры – было решено, что Дух святой происходит не только от Бога-Отца, но и от сына. На лат. языке «и от сына» звучит как «филиокве». Восточной церкви это дополнение не приняли.
 Это послужило поводом к  окончательному отделении Восточной церкви от западной. Западная стала называться католической (от католикос – вселенский), а Восточная – православной. Это произошло в 1054 г. Папа Римский отлучил константинопольского Патриарха от церкви, а Патриарх проклял Папу. По сей день, православные считают, что Святой Дух исходит только от Бога Отца.

3. «Культура вины» и «культура стыда». Символизм.
К. с. – обозначение античной культуры. Стыд перед согражданами – оборотная сторона жажды славы, обуреваемой греками. К. в. – характеристика средневековой культуры, ибо доминантой само и мироощущения для средневекового человека была зависимость от бога и страх перед ним. Средневековый человек в течение всей жизни должен был культивировать комплекс неполноценности – вину за первородный грех и как следствие – свою фатальную неполноценность. Для Эпикура страх – это болезнь души. Для христианина – необходимая составляющая личности.
Одной из особенностей С. К. является отсутствие к-л. личной  свободы. Каждый от рождения занимал определённое место в обществе и не менял его всю жизнь: ремесленник, крестьянин и т. д. Вся жизнь, и личная и общественная, строго регламентировалась. Личность отождествлялась с определённой ролью в обществе. Это был крестьянин, ремесленник или рыцарь, но не индивид, который по своему выбору занимается тем или иным делом. Социальный строй рассматривался как естественный порядок, и, будучи определённой частью этого порядка, человек ощущал уверенность, чувство принадлежности к нему. Цеховая организация обеспечивала ремесленникам нормальный прожиточный уровень. Вся жизнь от рождения до смерти была ясна и понятна. В конце ждал рай или ад. 

Древнегреческое слово «символ» означает составляю, соединяю. Его употребление связано с существующим в Древней Греции обычаем: расставаясь, друзья разламывали какой-либо предмет пополам – статуэтку, вощёную дощечку с надписью. По прошествии многих лет эти друзья или их потомки узнавали друг друга по составленным вместе половинкам, убеждаясь, что обе части соединяются и образуют единое целое – символ.
Очень яркое воплощение понятие символизм нашло в средневековой христианской культуре. Христианство заставляет видеть в том мире, в котором живёт человек, другой мир: ведь человек и всё его окружение не имеют самостоятельного существования, они сотворены; и как божье творение тварный мир являет собой лишь отблеск, лишь свидетельство высшего бытия. Цель познания видится в одном: познать Бога в мире, а мир в Боге. Всё видится в свете Бога, всё с ним соотносится. В этом и заключается средневековый символизм: желание видеть все вещи в их смысловой связи, соединении с божественным миром, миром абсолютных и высших ценностей. Мир и творец – две половины единого целого.
Для средневекового сознания любая вещь была бы бессмыслицей, если бы её значение  исчерпывалось лишь  внешней формой и непосредственным предназначением. Любая материальная вещь требует духовного наполнения: белая роза – символ чистоты и непорочности; голубь – символ мира: змея – символ искушения; книга – символ неисчерпаемой сокровищницы знаний и т. д.

В средневековье люди, пытаясь познать какое-либо явление, не задавались вопросом о его внутренней структуре, каких-то скрытых от глаз глубинных связях объекта, не обращались к его истории, а устремляли взор к небесам. Все явления несут в себе скрытый божественный смысл. Даже простой грецкий орех и тот символизирует Христа: сладкая сердцевина – его божественная природа, наружная кожура – человеческая природа, а внутренняя перегородка – крест.

Таким образом, средневековый символизм предполагал соединение двух пластов бытия: высшего и низшего. При этом низшее пропитывается высшим, божественное проявляет себя в тварном.

5. Философия истории. А. Августин.

Аврелий Августин (354-430 гг.) – один из столпов христианской церкви. Первоначально был язычником, приверженцем греческой философии, которая его не удовлетворяла в его поисках смысла жизни. По профессии он был ритором – писал речи для императора. В 30 лет уверовал в Иисуса Христа и стал ярым приверженцем христианства. Дослужился до епископа. Боролся с ересями, оставил после себя огромное богословское наследие, причислен к лику святых.

А. создал новую модель исторического процесса, изложенную им в работе «О граде Божьем». Во всех древних культурах, в том числе и в иудейской, история понимается как движение по кругу. Всё повторяется. По А., символ исторического процесса – летящая стрела. Есть начало истории и есть её конец. Прогрессивное развитие. Движущей силой истории является борьба двух царств: ц. Бога – церковь и ц. Дьявола – светское государство.

Сущностной особенностью человека является любовь. Ценность личности определяется качеством любви, которую он способен испытывать. Если душа стремится к наслаждению Богом ради него самого – это «благая любовь». Если же она любит низшее ради него самого – это вожделение, «дурная любовь». Подлинное благо состоит в том, чтобы наслаждаться Богом, а всем остальным лишь пользоваться: « Люби Бога, но не пользуйся им. Пользуйся земными благами, но не люби их».
Вся мировая история есть история борьбы двух враждебных царств: «царства Бога» и «царства Дьявола». Царство Бога – церковь- град божий. Царство Дьявола – государство. Государство основано на низшей любви. Церковь – на высшей.

Но и в самой церкви А. различал две ц.: «видимую» и «невидимую». Видимая – все христиане. Невидимая – предназначенные Богом к спасению. Это тайна Бога. Эту идею А. заимствовал из В. З. Но её не приняла христианская церковь. Поскольку в этом случае церковь не нужна.
В дальнейшем католицизм взял на вооружение идею подчинения государства церкви. А. оказал огромное влияние  на последующую европейскую культуру.

С именем А. связано понятие теодицеи – богооправдания. С точки зрения А. Бог не несёт ответственности за зло, ибо он есть источник добра. За зло отвечает материя и злая воля человека. Второй вариант теодицеи связан с гностицизмом. Гностики считали, что существует два Бога: плохой – создатель мира, полного страданий, и хороший – И. Х. Они были признаны еретиками. Кроме того, они считали, что И. Х. только по виду человек, а на самом деле – Бог. Это положение также было признано еретическим.
6. Схоластика. Мистика. 

Следующий после Патристики период средневековой философии называется схоластикой. Дословно: школьная философия (11-15 вв.). Несколько слов об образовании в С. В.
В плане культуры раннее средневековье характеризуется тем, что городская культурная жизнь буквально заглохла. Все культурные центры перестают функционировать. Языческая культура: искусство, наука христиан не устраивала, а другой – не было. Постепенно города пришли в полный упадок. Жизнь из городов переместилась в сельскую местность: в феодальные поместья и монастыри. 
В дальнейшем при монастырях стали организовываться школы, в которых, во-первых, обучалось подрастающее поколение, а во-вторых, велись «научные» исследования. Детям преподавали Священное писание, арифметику, геометрию, астрономию, музыку.
Кроме того, монахи устраивали богословские диспуты, на которых часами обсуждали то или иное положение С. П. Схоласт в средневековье – теоретик христианства.

В XIII в. появились первые университеты – Болонский и Парижский – будущая Сорбонна. Университет – типичный продукт средневековья. Если моделью школ были античные аналоги, которым средневековые школы подражали и в чём-то их обновляли, то университет не имел своего прототипа.
Уникальность парижского университета заключалась в том, что он не знал сословных различий. Он изначально был «народным»: дети крестьян и ремесленников через систему привилегий (в виде низких цен за обучение и бесплатное жильё) становились студентами. Появился новый смысл понятия «благородства» и «утончённости» в значении аристократизма ума и поведения, тонкости психики и рафинированности вкуса.
Средневековый университет делился на факультет свободных искусств с шестигодичным обучением и факультет теологии, где учились не менее 8 лет. Первый считался лишь приготовлением ко второму. Там изучали грамматику, логику, математику, физику, этику. На факультете теологии подробнейшим образом изучали Библию. Методами преподавания были лекции и семинары.
В целом этот период характеризуется стремлением соединить религиозную догматику с рациональными способами обоснования. Соединить разум и веру при примате веры: Философия – служанка богословия. Такая позиция получила название религиозного интеллектуализма. 

Вершину схоластической мысли представляет собой учение Ф. Аквинского, который считал, что есть религиозные истины, которые можно понять и обосновать с помощью человеческого разума, а есть, которые нельзя. Под философией-наукой с. понимали совокупность рациональных способов обоснования истин С. П. Что можно понять?
Можно доказать существование Бога (5 доказательств), понять отдельные свойства Бога, бессмертие человеческой души. Но есть такие положения, в которые можно только верить: существование Бога в трёх лицах первородный грех и т. д. Если же возникают противоречия между разумом и верой, приоритет должен принадлежать вере.

Значимой для схоластики была проблема универсалий (общих понятий), по поводу которых разгорелся спор между реалистами и номиналистами. 
Теория двойственной истины претерпела определённую эволюцию. Более ранний вариант предполагал, что у философии и теологии истина одна – положения священного писания. Способы же достижения этой истины разные: для теологии – вера, откровение, а для философии – рац. доказательства.
В позднее средневековье всё сильнее начинает осознаваться необходимость кроме Бога изучать ещё и окружающий мир, который есть творение Бога и изучая его, мы опосредованно изучаем Бога. Истины у науки и теологии разные, как и средства их достижения.

Наряду с рационализированным богословием существовало ещё одно направление средневековой мысли – мистика (от mystikos – таинственный). Любое мистическое учение основано на допущении существования чего-то высшего, трансцендентного и на признании возможности его постижения. 
В средневековье сложились два типа богословия: апофатическое и катафатическое, отрицательное и положительное. Они дают противоположные ответы на вопросы: 1. Что есть Бог? 2. Как возможно его познание?

1. В рамках катафатического богословия Бог понимается как совершеннейшее существо. Его называют: всемогущим, всеведующим и т. д. В апофатическом богословии делается акцент на его трансцендентности. Поэтому, когда пытаются определить, что же он собой представляет, его сравнивают с тем, что может быть известно человеку и в результате приходят к выводу, что он – ничто.
2. В к. б. признаётся возможность познания Бога по плодам его творения и результатам вмешательства в дела сотворённого мира. Богоуподобление понимается как подражание И. Х. и без помощи церкви здесь не обойтись.
В а. б. средством такого постижения считается самоуглубление, самосозерцание, результатом которого и является обретение Бога, слияние с ним. Такое познание Бога называется мистическим опытом.

Американский философ и психолог У. Джемс, написавший в XIX в. книгу «Многообразие религиозного опыта», выявил четыре основные характеристики мистического опыта: кратковременность, неизреченности, интуитивность, бездеятельность воли.

Церковь всегда с большим подозрением относилась к мистикам, по возможности запрещая их учения, поскольку, с их точки зрения, никакие внешние посредники для связи с Богом человеку не нужны.
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