Содержание лекции.

Современные нетрадиционные  религиозные движения и культы

Неохристианские течения

Лекция №1 Характерные особенности и перспективы распространения новых христианских течений
Новое религиозное движение, другие названия: новое религиозное сообщество, новая религия, неорелигия нетрадиционная религия нетрадиционный культ нетрадиционное религиозное сообщество, религия Нового века альтернативная религия, маргинальная религиозная группа, тоталитарная секта — это религиозная или духовная группа, зародившаяся сравнительно недавно или ещё не получившая общественного признания в качестве религии, деноминации или «церкви». 
Термин НРД охватывает собой широкий круг движений, начиная с тех, которые основаны на новых подходах к религии и духовности и предоставляющие своим последователям свободное членство, и заканчивая общинными организациями, которые требуют от своих последователей значительного соответствия другим членам группы и социальной индивидуальности, что отделяет их от остальной части общества. Использование этого термина принято не всеми группами, к которым он применяется. По мнению некоторых исследователей термин «НРД» считается академическим и нейтрально окрашенным термином, он был введён в научный обиход во второй половине XX века в противопоставление терминам «секта» или «культ» хотя первоначально и это понятие несло на себе отрицательный оттенок. Принцип деления организаций на «новые» и «традиционные» (в хронологическом варианте) лёг в основу современного российского законодательства, хотя сам термин «новое религиозное движение» не имеет законодательного определения.

В настоящее время в России по некоторым оценкам насчитывается около 300 тыс. последователей всех НРД
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Лекция № 2 Классификация и систематизация новых религиозных организаций
По мнению социолога религии Массимо Интровинье высказанному в 2001 году, абсолютное большинство современных учёных воздерживается от употребления по отношению к религиозным движениям имеющих негативную коннотацию терминов «ересь», «секта» и «деструктивный культ». Среди альтернативных терминов, предлагавшихся в конце XX века (напр., «альтернативные религии»  «нетрадиционные религии»  «маргинальные религиозные группы»  «новое религиозное сообщество»  «новые религии»  и т. п.), широкое распространение получил один термин — «новое религиозное движение» (НРД), — популярность которому обеспечили труды английского социолога религии, профессора Айлин Баркер
Разные исследователи вкладывают разный смысл в слово «новое» при изучении «новых» религиозных движений. Смысл, вкладываемый в слово «новое», меняется в зависимости от конкретного исследователя и его страны. 
В частности, в Японии новыми религиозными движениями (также используется термин Shinshūkyō) называют группы, возникшие после конца XIX века.[17] С другой стороны, Айлин Баркер использует прилагательное «новое» по отношению к движениям, возникшим после Второй мировой войны и новым для той или иной конкретной культуры 
От других терминов понятие НРД отличается тем, что определяющую роль в нём играет не фактический, а хронологический аспект. В общем смысле «новым религиозным движением» называется любая религиозная группа, не признанная (или пока не признанная) традиционной в отдельно взятом обществе. Соответственно, список НРД меняется как в зависимости от временного критерия, принятого тем или иным исследователем, так и в зависимости от конкретного социума, о котором идёт речь

Международное общество сознания Кришны на Западе часто рассматривается как неоориенталистское новое религиозное движение поскольку она относительно нова для западной культуры и возникла в США только в 1966 году. В то же время, как считает С. И. Иваненко, в Индии исповедуемый Международным обществом сознания Кришны гаудия-вайшнавизм является вполне традиционным религиозным течением внутри индуизма и известен там с начала XVI века
По мнению М. Интровинье, научное сообщество с одобрением восприняло появление понятия «новое религиозное движение», позволившего избегать использования терминов «культ» и «секта», которые воспринимаются как уничижительные. Также Интровинье отмечает, что разные авторы в одном случае используют временной признак, а в другом случае доктринальный. К последним он относит и себя, замечая, что понятия «новая религия» или «новое религиозное движение» следует использовать лишь в том случае, «когда в богословии обнаруживается существенное расхождение с традиционным христианством или (с не столь легко поддающим определению) традиционным иудаизмом, исламом, индуизмом или буддизмом…» Некоторые религиозные группы возражали против применения к ним понятий «новое религиозное движение» или «новая религия», потому что считали, что это «всего лишь вежливый синоним слов „культ“ и „секта“, обозначающий нечто во всех отношениях отличающееся от „уважаемых“ религий». И напоследок замечает, что уже в нынешнем, XXI веке, споры продолжаются, так некоторые участники спора до сир пор выступают «против все более криминологического использования терминов „секта“ и „культ“ в ходе акций по борьбе с культами, предпринятых правительствами Франции, России и Китая» и поэтому «предложили попросту отказаться от понятий „новое религиозное движение“ и „новая религия“ и говорить о „семействах“ религиозных и духовных групп»

По мнению антрополога В. И. Харитоновой, важной стороной деятельности современных НРД является культивирование разнообразных психофизических упражнений. Для обозначения упражнений используются термины «практики», «духовные практики», «методы духовной работы», «методики самосовершенствования». Один из видов классификации данных техник состоит в их разделении на три основные группы, которые нацелены на работу:

· с телом (и «энергиями») — телесноориентированные и мануально-энергетические;

· с эмоциями — вербальные и эмоционально-вербальные;

· с сознанием — ментальные.

Тип духовной практики НРД даёт возможность определить состав потенциальных приверженцев данной практики и данного НРД. 
Доктор философских наук профессор кафедры социологии, политологии и обществоведческого образования Южного федерального университета А. В. Матецкая выделяла следующие черты у большинства НРД

1. Малый период существования.

2. Значительная роль лидеров.

3. Аморфность структуры движения. Частое использование горизонтальных организационных структур вместо иерархических.

4. Синкретизм, включающий элементы учения других религий.

5. Значительная личная вовлечённость последователей.

6. Миссионерская направленность, часто превращающая региональное движение в международное.

7. Нестабильность состава движения и ротация части последователей.

8. Непривязанность к «родной» религии для части НРД, её переосмысление в некоторых случаях.

9. Малая численность последователей.

К. В. Кислюк считает, что для новых религиозных движений свойственны: 
· авторитаризм лидера

· фрагментарность и эклектичность вероучения

· претензии на понимание истины

· организационная замкнутость

· суровость религиозной дисциплины

· фанатизм последователей

· оппозиционность традиционным церквям

· Для неохристианских объединений характерно использование в своих учениях христианских мотивов, а также идей конца света, страшного суда, второго пришествия и т. д. Для культов данного направления типичен синкретизм христианской идеологии с элементами восточных религий. Руководитель наделяется статусом посланника Бога, который сообщает новое откровение*.
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Лекция №3 Методы работы новых христианских течений и роль государства в их деятельности
Общественные потрясения начала XX в. побудили значительную часть теологов к защите. традиционной антропологии. С тaкими концепциями в католицизме выступили неотомисты, в протестантизме — представители различных фундаменталистских течений, в православии — богословы, подчеркивающие необходимость онтологического подхода. Православная антропология, по сравнению с протестантской и католической, более традиционна и однородна, так как большинство богословов подчеркнуто опирается на патристику. О верности Русской Православной Церкви этой традиции постоянно напоминает Московский патриархат, требующий, чтобы “богословие было всегда сугубо ортодоксальным”, “отеческим”. Православная антропология помещает в центр религиозной жизни сверхличную общность Церкви, к которой причастен отдельный человек. Средоточием православной антропологии является учение о приобщении человека к Божеству по благодати, “обожении”. Придавая большое значение академической философии, современные богословы особенно выделяют деятельность Московской духовной академии, которая пестовала традицию, названную “онтологической школой в русском богословии”. Венцом этой школы считают творчество священника П. Флоренского, предпринявшего попытку “создания цельной христианской антропологии, разрешающейся в антроподицее”. Антроподицея, по его мнению, являясь нисхождением Бога к человеку, сопряжена с феодицеей — восхождением человека к Богу. Следуя Григорию Паламе, Флоренский говорит об онтологическом соединении человека, воспринимающего Божественные энергии, с самим существом Бога “в меру изволения Божия”; признание неслитности энергий и сущности Бога позволяет ему отстаивать принцип “единосущия”, преодолевающий концепцию “подобосущия”, которая отрицает единство веры и жизни. Человеческая деятельность, энергия рассматривается Флоренским как условие, среда для восприятия высшей, нетвар-ной энергии; смыслом антропологии и теории культуры предстает в его освещении литургическое видение человека как “иконы Божией” на земле.

Различая философскую и богословскую разработки христианской антропологии, современные богословы подчеркивают их единство, которое обеспечивается тем, что и в философской антропологии православия высшую роль играет “благодатно возрожденный разум, размышляющий о богооткровенных истинах на основании опыта духовной жизни или жизненного вхождения в истину”. Они так же, как и их предшественники, стараются обосновать идею неотъемлемости богосознания от сущности че ловека. Неразрывную связь философской и богословской антропологии они видят в онтологических и мистических предпосылках, которые возводят к традиции восточных отцов церкви, концентрированно выраженной в “паламитском синтезе”, в доктрине “единосущия”. Богообразность человека рассматривается как “основная, неотъемлемая и непреложная причастность человека к Божественной сущности его Творца” -, глубочайший онтологический источник возвышения и облагодатствования человека. Главная сущностная сила человека — творчество — понимается в литургическом видении как аспект культа, смысл существования — как восстановление затемненной иконы Божией в человеке. Известность получило сочинение архиепископа Луки (В. Ф. Войно-Ясенецкого) “Дух, душа, тело”. Следуя традиции патристики, оживленной в академической философии П. Юркевичем, архиепископ Лука обосновывал кардиоцентрическую позицию, поскольку Считал сердце центром телесной, Душевной и духовной жизни человека; органом богосоэнания. Православная антропология разрабатывалась и рядом русских богословов за рубежом. Наибольшее влияние имели труды В. Н. Лосского, который развивал учение о человеке как экзистенциальное знание, захватывающее всего человека, ставящее его на путь соединения с Богом, побуждающее преобразовать свою природу.
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Лекция №4 Церковь последнего завета
         В Курагинском районе Красноярского края России вблизи озера Тиберкуль осуществляет свою деятельность так называемая «Церковь последнего завета” (более раннее название — “Община единой веры”). Основатель, Глава Церкви Последнего Завета и ее высшее духовное лицо - Сергей Анатольевич Тороп, бывший сотрудник милиции города Минусинска Красноярского края, больше известный под культовым именем Виссарион. . Он считает себя основателем "учения Единой веры", "Словом Божьим" и "Христом", однако многие христианские церкви считают, что Виссарион — шарлатан, лжехристос и лжепророк, его община и учение (так называемый "Последний завет") — тоталитарная и деструктивная секта, а его последователи — несчастные люди.Сергей Тороп родился 14 января 1961 г. в семье строителей в пригороде г.Краснодара. В семилетнем возрасте вместе с семьей переезжает на постоянное место жительства в г.Минусинск на юге Красноярского края. Школу в Минусинске будущий "бог" закончил с трудом. Затем - стройбат в армии, профессия слесаря-электрика, по некоторым данным - алкоголизм, бесцельные занятия то одним, то другим: от живописи до восточных единоборств. Конфликты с сослуживцами привели к тому, что Сергея уволили из милиции. От нечего делать он занялся уфологией. Тогда-то и появился Владимир Плесин, заводской электрик, который ссылался на прямой контакт с космосом и утверждал, что недавно получил свыше указание объявить себя Сыном Божиим. Однако, когда Владимир встретил Сергея, "космос изменил решение и честь стать Виссарионом была дарована" Сергею Торопу. В 29 лет, по словам адептов, в мае 1990 г., Виссарион якобы прозрел. Первую проповедь с выездом за пределы города совершил 18 августа 1991 г. Началось шествие по России Виссариона-"спасителя". Первые свои проповеди Виссарион читал робко. Но уже тогда появились первые последователи, которые и развернули агитационную деятельность, тиражировали проповеди Виссариона. Красноярский край был объявлен "землей обетованной". Стремясь к "истине и сказочному будущему" в Сибирь стали съезжаться первые ученики. На собранные с последователей деньги Виссарион начал путешествовать по России, но размаха еще не было. Лишь когда Виссарион завел себе апостола - шоу-бизнесмена, бывшего эстрадного певца Вадима Редькина, миссионерская деятельность закипела с удвоенной силой. Виссарион объездил почти все СНГ, общины его последователей регистрировались во многих городах. "Мессия" уже мог говорить часами, не останавливаясь, его жесты стали энергичными, а тембр голоса обрел уверенность и немалую убедительную силу.Одно время он распространял информацию, что в прошлой жизни жил в Иудее в 6 веке до н.э. под именем пророка Иефлея. Согласно своему учению, Виссарион считает себя евреем, потомком Рахеля, сына Иессея. В секте введены летоисчисление и календарь, согласно которым Новая эпоха Рассвета началась с момента зачатия Виссариона, то есть с 1960 года. Виссарион дважды женат. Первую супругу Виссарион бросил и, после развода, женился на 19-летней девушке (от обоих браков есть дети). Матерью своей Виссарион считает Марию, мать Иисуса. В общине празднуются три праздника: 14 апреля — официально День Земли (неофициально — день зачатия Виссариона), 18 августа — день падения Царства Силы и добрых плодов (неофициально — день путча) и 14 января — Рождество Виссариона "Христа" (неофициально — день рождения Сергея Торопа). В секте Виссариона введена "десятина": каждый последователь передает десятую часть доходов на счет секты, на содержание Церковного совета секты и самого Виссариона. В общине он ввел для своих последователей тяжелый физический труд, строгую вегетарианскую диету и т.д. По утверждениям сектантов, в их общине строгого вегетарианства придерживаются, исходя из "этических и мировоззренческих принципов", а рацион питания составляют исключительно продукты растительного происхождения. В реальности практикуется "агрессивная" диета, при которой беременные женщины и дети лишены необходимых питательных веществ, а кормящим матерям даже запрещается кормить детей грудным молоком. По показаниям врачей, имеется несколько случаев истощения фанатичных последователей Виссариона. Практикуются роды в воде (в обыкновенной бочке), не разрешается делать детям прививки, прибегать к медикаментам в случае болезни. Основатель секты С. Тороп подтвердил факты самоубийств среди своих последователей, что, впрочем, с его точки зрения, вполне приемлемый способ ухода из жизни, о чем свидетельствуют некоторые "заповеди" Виссариона ("не осуждай уходящего"), оправдывающие самоубийство.Где-то с 1999 г. Виссарион озаботился введением многоженства. Несколько раз у него мелькали высказывания о святости всего того, что делает влюбленный человек. Любовь — это высшее чувство, и влюбленному позволяется все. В 2001 г. стало известно о возникновении у виссарионовцев “множественных семей” (т. е. о многоженстве), а также об “общих женах” и “делении женами” как все более распространяющейся практике. Одним из важнейших направлений деятельности в культе считается издание и распространение видео- и аудиокассет с проповедями Виссариона, культовой литературы, посредством чего происходит обращение новых адептов. По данным руководства "церкви", у нее около 50 тыс. последователей в 83 населенных пунктах РФ и зарубежья. Реальное количество адептов около 10 тыс. человек, половина из которых проживает в Красноярском крае, а другая занимается прозелитизмом во многих городах России и странах СНГ.Религиозная доктрина Виссариона соединила в себе евангельские притчи с теософией Блаватской, философией Рерихов, космизмом Циолковского, аскетизмом йоги и фантазиями Даниила Андреева. Христианству Виссарион отводит центральную роль, при этом фактически извращая его. Виссарион выдвигает пять основных постулатов. Творец вселенной (Абсолют) материален, в нем нет ни добра, ни зла. Творец человеческой души - Отец Небесный - создатель добра, источник Духа Жизни, который, слившись с энергией Сердца Земли-Матушки, породил Сына Божия. Существует и ад, и рай. Из индуизма взято учение о переселении души. Души, выполнившие свое предназначение, развившиеся духовно, пребывают в раю. Неспособные к духовному росту оказываются в аду. Человек воплощается на земле до десяти раз и каждый раз получает возможность для духовного роста. Есть вирус зла, который обитает только на Земле и только среди людей. Он и есть дьявол. Дьявола породили люди, точнее, их греховные помыслы. Мысль человека материальна, она никуда не пропадает, и злые мысли породили злых духов.Посещать другие церкви Виссарион не запрещает, но утверждает, что подлинное Откровение содержится только в его учении.В Казахстане последователи Виссариона проявили себя в Алматы и Усть-Каменогорске. Известны случаи когда последователи продав свои квартиры бросали своих родных без средств уезжали в общину. Или поддавшись на проповедь о «единой семье» оставляли свои семьи. Некоторые адепты и рады были бы бежать от "земли обетованной", но "мосты сожжены": квартиры проданы, имущество - в общине, ехать некуда. Для такой категории недовольных Виссарион предусматривает особый ход - он заявляет, что у проекта нет религиозной основы и дает квазинаучное обоснование, говоря, что речь идет о выживании человека в экологически чистых условиях, об очищении души и тела. Данный культ использует агрессивные психотехники по манипулированию людьми, что представляет реальную угрозу для членов общины.
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Лекция № 5 Евангельские христиане
 Евангельские христиане — движение в христианстве, объединяющее церкви протестантского вероисповедания. Евангельские христиане исповедуют спасение только через веру в Иисуса Христа. Следствием такого спасения должна стать благочестивая жизнь всякого верующего. Единственным авторитетом в вопросах веры и практической жизни признают каноническую Библию. Движение Евангельских христиан называется так, сообразно со словами апостола Павла: «…только живите достойно благовествования Христова, чтобы мне… слышать о вас, что вы стоите в одном духе, подвизаясь единодушно за веру Евангельскую…» (Фил.1:27).

Исторически к движению евангельских христиан принято относить христианские группы, особенно преданные делу проповеди Евангелия. Движения идейно близкие современному евангельскому христианству появились задолго до Реформации и длительное время существовали параллельно с официальной церковью (Восточной Православной или Западной Католической) либо в качестве течений внутри нее, либо выделяясь в отдельные деноминации. Так, к евангельскому движению принадлежали европейские церкви вальденсов, нонконформистов, индепендентов, независимых, свободных и автономных церквей. Формирование большинства этих течений проходило под знаком «религиозного возрождения» (ривайвелизма), возврата к идеалам раннего христианства и Реформации. В России во второй половине XIX века в движение евангельских христиан были вовлечены представители русской аристократии, преображенные силой Евангелия: гвардии полковник В.А.Пашков, графы М.М.Корф, А.П.Бобринский, княгини Е.И.Черткова, Н.Ф.Ливен, В.Ф.Гагарина и представители других знатных фамилий. Видным деятелем движения Евангельских Христиан в XX веке был И.С. Проханов.

В наши дни, как и прежде, Евангельские христиане главными своими задачами считают проповедь Евангелия, созидание Церкви Христовой и воспитание благочестивого характера последователей Христа.
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Лекция №6 Церковь Иисуса Христа святых последних дней» (мормоны)
В описании характерных черт Святых последних дней, в журнале Newsweek говорилось: “Независимо от того, где живут мормоны, они оказываются частью сети взаимной заботы; в теологии мормонов каждый своего рода священнослужитель, каждый уполномочен делать добро другим людям и получать добро от них: это – завет заботы XXI столетия ”.

Эта забота не ограничивается только кругом членов Церкви, но выходит далеко за ее пределы. Президент Церкви Томас С. Монсон сказал: “Как церковь мы стремимся помочь не только нашим людям, но также и людям доброй воли во всем мире, следуя духу братства, который исходит от Господа Иисуса Христа”.

 Члены Церкви 
Более 14 миллионов человек являются сейчас членами Церкви, при этом большинство из них живут за пределами Соединенных Штатов Америки. В Соединенных Штатах Америки, это четвертая по численности Церковь. С момента скромного основания Церкви в 1830 году шестью простыми людьми в бревенчатой хижине на севере штата Нью-Йорк, ее влияние и численность продолжали постоянно расти.

Идеалы 
Церковь Иисуса Христа Святых последних дней является восстановлением 

 HYPERLINK "http://lds.org/conference/talk/display/0,5232,23-1-775-15,00.html" \t "_blank" христианства Нового 

 HYPERLINK "http://lds.org/conference/talk/display/0,5232,23-1-851-30,00.html" \t "_blank" Завета , которому учили Иисус и Его апостолы. Она не является протестантской, евангелистской, католической или православной. Тем не менее, основные ценности морали, культуры и семьи, поддерживаемые Церковью сходны с таковым в большинстве других христианских вероисповеданий. Члены Церкви находят убежище от неопределенности мира в послании надежды и счастья, содержащемся в Евангелии. Реальность того, что жизнь имеет божественное предназначение, что Бог заботится о каждом человеке, и что каждый имеет возможность совершенствования, совершая правильный выбор, является центральной темой идеологии мормонов.

Убеждения 
Святые последних дней верят в любящего личностного Бога, являющегося нашим Небесным Отцом. Поскольку Он Отец наших духов, все люди – Его дети, и таким образом все люди - братья и сестры. Он послал Своего Сына, Иисуса Христа, искупить человечество от грехов. Члены Церкви стараются строить свою жизнь, основываясь на учениях Спасителя. У каждого есть право на личное откровение. Бог призвал новых Апостолов и Пророков в наши дни, через которых он открывает Свою волю также, как Он делал это в древности. Таким образом, Бог по-прежнему говорит с человечеством. Мормоны верят в Библию – как в Ветхий, так и в Новый Заветы. Кроме того, они используют и другие Священные Писания, в том числе Книгу Мормона, которая служит дополнительным свидетельством о миссии Христа и Его Божественности. Вместе эти Священные Писания предоставляют ответы на такие жизненноважные вопросы, как природа Бога, спасение и искупление.
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Лекция №7 Свидетели Иеговы
В  последнее  время  свидетели Иеговы,  оказались в центре  внимания  мировой общественности в  качестве жертв  тоталитарной  экстремистской  церкви, адептам которой полностью промывают мозги и  зомбируют  так,  что  они уже не  имеют  собственного мнения,  лишь слепо  выполняют команды  из  Америки от  руководителей  Общества Сторожевой Башни. 
Точка зрения,  что  номинальный свидетель  Иеговы -   это  зомби со стёртой личностью  и  что  эта  "секта" чрезвычайно опасна - широко  культивируется  через  СМИ,  Интернет,  публицистические  издания  и  религиозные структуры  некоторых  других   конфессий,  а  так же теми,  кто  по  тем  или  иным причинам покинул  организацию. Методичное   и  регулярное  культивирование  такого   общественного мнения привело к тому, что все,  кто близко не  знаком  со  свидетелями Иеговы  и  их  жизнью,  кто  самостоятельно не пытался непредвзято  разобраться в  этом  вопросе  -  считают, что организация представляет опасность как  для  самих  адептов,   так  и  для  окружающих,  поскольку  свидетели Иеговы  -  широко  и  старательно  проповедуют,  в  результате  чего   каждый  слушающий  их  в  потенциале  может принять их  идеи. Поэтому  общественность  (по  крайней  мере стран  СНГ)  пришла  к  выводу  о  том,  что   свидетелей  надо  спасать  от Америки,  а  весь  мир – от свидетелей.
Но  многих  мучает  вопрос:  почему  же,  несмотря  на  множество  анти-свидетельской  пропаганды,  всё  же  некоторые  граждане земли   до сих  пор  становятся свидетелями Иеговы?Прежде  всего потому,  что  не  хлебом  единым  жив  человек  и  многие  желают  изучать  Библию.  В  процессе  изучения  Библии  люди  знакомятся  с  Богом Библии - Иеговой,  Его намерениями  в отношении человечества,  местом человека в  Его  мироздании  и  хотят развить дружеские отношения с  Ним (как  это  сделал,  например,  Авраам)   и - поклоняться  Богу  в Духе (внутренней  сущностью  и  от  всего  сердца)  и Истине (в соответствии с точным знанием  о  Боге,  полученным  из Библии)
Собственно,  именно  это  и  советовал  Иисус  Христос  всему  человечеству.  
Свидетели  Иеговы  - это люди,  которые  по доброй воле посвящают свою жизнь служению Богу и развитию добрых отношений с Ним. 
Заметим,   что  такое  решение  каждый  человек  принимает  сам,  и  никакая организация не делает  выбор  вместо  человека.  
Доказательством  этому  является   факт,  что  из  изучающих  Библию  со свидетелями  Иеговы только  небольшая  часть  принимает  решение  креститься в  этой  организации  и  продолжить свой путь к  Богу  вместе  с  ней.
Поэтому,  если  и  возникают  проблемы у  свидетелей  Иеговы  в  виде,  например,   разочарования  или   депрессий,  то,  как  правило,  они  связаны  с духовными  вопросами:  сомнением  в правильности  некоторых  учений  организации,   в  странных  действиях соверующих  или  странных  указаниях  руководителей  (не  станем отрицать,  что  неприглядные  моменты  встречаются  и  в практике  свидетеля  Иеговы,  однако   кто  из  «спасателей»  -  и  сам   без  греха,  чтобы  бросать  в  свидетелей  камни?)         
Все  остальные  их  проблемы  -  общечеловеческие,  ведь свидетели Иеговы -  это обыкновенные грешные люди,  которым  свойственно  ошибаться  и  переживать  из-за  этого.
Каждый из  них  (как и все остальные люди на земле)  имеет собственные  достоинства  и недостатки;  они  не  ограждены ни от болезней, ни  от конфликтов, ни от  бытовых,  ни  от финансовых проблем – словом,  они  такие,  как  и  все  человеки  из  плоти  и  крови.Вероисповедание  у  нас  -  одно,  это  так.  Но  по  характеру,  воспитанию,  отношению  к  организации,  поведению  и  стремлениям  -  свидетели  Иеговы,  естественно,  разные.  Это  замечают все,  кто  с  ними  сталкиваются.Первая: Это  большинство свидетелей Иеговы,  в  своё  время познакомившихся  с правильными начатками  Библейского  учения  о  Боге  и  придерживающихся  их.  Они  уверены,  что тот, 
кто  открыл им  основополагающие  знания  с  Божьей помощью  -  открывает  и  всё  остальное  с  Божьей  помощью (собирательный  образ  того,  кто  открыл  им  истину  -  укладывается  в  понятие  «организация»  или  «верный  и  благоразумный  раб»)  
Итак,  к  тому,  кто  открыл  начатки  -  у  них  полное  доверие  и  послушание.  
А  если  открывающий  свет  истины -  ошибётся,   то  он  сам  и  ответит за  это  пред  Богом.  
Их  же  дело – безоговорочно исполнять  все  указания  организации, проповедовать  и придерживаться  заповедей Божьих «не убий,  не укради,  не прелюбодействуй,  не лжесвидетельствуй и  т.д...» ,  а  также  других Библейских принципов.  
Рекомендуемая литература:
19. Евдокимов А.Ю. Новые религиозные движения. М.6 2011

20. Бейсенов Б.К., Борбасова К.М., Затов К.А., Курманалиева А.Д., Мейрбаев Б.Б., Рысбекова Ш.С., Абжалов С.У. Қазіргі дәстүрден тыс діни қозғалыстар мен культтер // "Әрекет-Принт" 2012г. 180стр. КАЗАХСТАН

21. Борбасова К.М., Курманалиева А.Д., Рысбекова Ш.С., Абжалов С.У. Қазақстандағы діндер // Қазақ университетi 2011г. ISBN 9965-19-038-0 244стр. КАЗАХСТАН

Лекция №8 Церковь Объединения (муниты) «Всемирная церковь Бога».
Основателем является Сан Мен Мун, который заявил, что в 1935 г. его посетило видение и Христос призвал его завершить миссию Бога на земле. В своей книге «Божественные принципы» он объявил себя Новым Мессией. Официальное название организации, созданной Сан Мен Муном, «Ассоциация Святого Духа за Объединение Мирового Христианства».Согласно учению Муна, человек обязан стремиться к выполнению трех благословений Бога – достижению личного совершенства, созданию идеальной семьи и совершенствованию своего владычества над миром. 
В итоге это приведет к наступлению идеального мира, Царства Божьего на земле. А освободить мир от зла и несправедливостей и установить единую семью во главе с Богом способен «истинный родитель» Сан Мен Мун. По сути, доктрина являет собой искусственное соединение идей разнообразных христианских течений. Сегодня насчитывается более 2 миллионов членов Церкви Объединения, проживающих в 160 странах мира.
Семья любви Основателем является Дэвид Брант Берг, в 1968 г. провозгласивший себя Моисеем Давидом. Он объявил, что главная цель движения – вернуться к неиспорченной вере с помощью любви. При этом «блуд – эффективное средство спасения душ, а дети, зачатые в ходе такого «миссионерства», – «дети Христа». «Семья любви» считает себя христианским течением, в основе вероучения которого – библейская традиция. Наиболее важным проявлением Бога считается Дух Любви.Движение начало работу в Калифорнии в среде молодежного крыла евангелистов в рамках «Крестового студенческого похода за Христа». Каждый новообращенный обязан вести аскетический образ жизни, отказаться от прежних социальных связей, а личное имущество передать в пользу общины. Для пополнения бюджета общины оправдываются такие действия, как попрошайничество, шантаж, проституция, продажа порнографии. Зачастую данное движение характеризуют как аморальную псевдоевангельскую оккультную порноцентричную апокалиптическую секту. 
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Лекция №9 Христианская наука.«Семья» («Дети Бога»).
1. Основатель: Мэри Энн Морс Бейкер, известна больше как Мэри Бейкер Эдди (Mary Baker Eddy – по фамилии третьего мужа, Асу Эдди) или просто миссис Эдди, 1821 – 1910.

Родилась 16 июля 1821 г. в г. Бау, Нью-Хэмпшир, США, в семье фермеров, прихожан Конгрегационалистской церкви. Основательница "Науки об исцелении" никогда не отличалась крепким здоровьем. Болезни, среди которых были серьезное заболевание позвоночника, приступы истерии, болезнь десен (из-за чего Мэри была вынуждена носить зубные протезы), а также слабое зрение, неотступно преследовали миссис Эдди практически с самого детства. В 1843 г. Мэри вышла замуж за Джорджа Вашингтона Гловера. Через 6 месяцев после свадьбы ее муж умер от желтой лихорадки. Вскоре у Мэри родился сын, Джордж. Когда ребенку исполнилось 4 года, мать отправила его на воспитание к дедушке с бабушкой. Что было с Джорджем-младшим дальше, точно не известно. Некоторые исследователи говорят, что вновь Мэри увидела сына, когда ему исполнилось 34 года. Другие же утверждают, что мальчик умер вскоре после своего переезда к родственникам. 

В 1853 г. Мери вышла замуж за доктора Дэниэла М. Патерсона, дантиста. Брак оказался неудачным. Однако только в 1873 г. миссис Патерсон сможет добиться развода от своего мужа. В 1862 г. Мэри познакомилась с известным целителем Финеасом Квимби. После нескольких сеансов терапии, включавшей в себя потирания влажными руками головы пациента, миссис Паттерсон превратилась в ярую поклонницу Квимби и безмедикаментозного лечения. Квимби утверждал, что "болезнь – вообще любую болезнь – можно проследить до самых ее истоков, которые кроются в невидимом мире ума; что умственные факторы производят мощные изменения" в организме. Он полагал, что лечить человеческие болезни нужно не при помощи медицины, а по примеру Христа – духовным воздействием. Этот метод лечения он называл "Христианской наукой" или "Наукой здоровья". Свои идеи целитель изложил в книге "Наука о человеке". Квимби умер в середине января 1866 г., а 1 февраля 1866 г. Мэри Бэйкер Паттерсон была доставлена в больницу после падения на скользком тротуаре. Как позже говорила сама пострадавшая, повреждения ее были столь серьезны, что врачи не верили в выздоровление, личный врач Мэри Альвин Кушинг считал, что его пациентка не проживет и трех дней. (Однако сам доктор Кушинг позже отрицал слова Мэри, заявив, что никогда не считал, что ее физическое состояние внушало опасения.) На третий день, который должен был стать последним днем ее жизни, Мэри взяла Библию и прочла: "Встань, возьми постель твою и иди в дом твой…" (Мф. 9, 2 – 8). В этот самый момент смертельно больная исцелилась. Так, по версии самой Мэри, и была открыта "христианская наука".

В день открытия "божественной науки", по мнению "христианских ученых", произошло второе пришествие Христа, т. к. тогда были якобы восстановлены духовные истины. С этого дня Мэри Бейкер начинает активно проповедовать новое учение.

Уже скоро после своего чудесного выздоровления "великая целительница" перестала вспоминать своего былого кумира и наставника, а спустя несколько лет отзывалась о нем не иначе, как о "необразованном знахаре". Следующие лет десять миссис Паттерсон собиралась с мыслями, читала лекции о чудесной науке о здоровье (по рукописям Квимби) и добивалась развода от мужа. В 1875 г. вышла книга "Наука и здоровье" (позже дополненная "Ключом к Священному Писанию"), в которой новый "пророк" рассказывает, как избавиться от болезней, и заодно разъясняет, как правильно читать Св. Писание. После того, как были сформулированы основные положения "науки", проповедница начала обретать первых сторонников. В это время она жила и работала в г. Линн, штат Масачусетс. Среди студентов, которым за определенную плату Мэри читала свой курс лекций, она не находила поддержки (скорее наоборот). Однако 4 июля 1876 г. Мэри и шесть ее последователей основали общество Христианской Науки. Один из этих последователей – Асу Джилберт Эдди – стал ее мужем. Мэри было уже 56.

Недовольство студентов заставило Миссис Эдди и ее немногочисленных приверженцев покинуть Линн и искать новое пристанище. Однако именно после отъезда из негостеприимного города секта начала быстро разрастаться, и в 1879 г. появилась собственно "Церковь Христа, Научная". Миссис Эдди провозгласила себя пастором новой "церкви", и с тех пор именовалась Мать Мэри.

Вскоре после переезда "христианских ученых" в Бостон умер от сердечного приступа муж Мэри. Это событие вызвало большой интерес в прессе, но вопреки всеобщим ожиданиям миссис Эдди не признала несостоятельность своей Науки. Мать Мэри заявила, что Асу Эдди был убит ее бывшими студентами: его "мысленно" отравили мышьяком. Это вполне соотносилось с учением Христианской Науки (по которому все события происходят исключительно в мире ума), но не с результатами медицинского вскрытия. Единственный врач, подтвердивший утверждение миссис Эдди, на поверку оказался владельцем фабрики абортов без документов, подтверждавших его медицинское образование. Сама миссис Эдди никогда не сомневалась в своей правоте. Может быть, именно благодаря настойчивости основательницы "Христианская наука" не потеряла в тот момент своих немногочисленных последователей.

В последние годы жизни миссис Эдди очень страдала от ухудшения здоровья. Ей даже пришлось обращаться за помощью к докторам (впрочем, нечасто). Она разрешила и "христианским ученым" прибегать к услугам врачей, но только в самых тяжелых случаях. Мать Мэри, открывшая принципы "боговдохновенной науки" и "секрет вечной жизни", умерла 13 декабря 1910 г. в возрасте 89 лет. Перед смертью она просила своего верного сподвижника Адама Дики объявить всем после ее ухода из этого мира о том, что она была "умерщвлена мысленно", так же как и ее муж Асу.

2. Время основания:
4 июля 1876 г. – организация общества "Христианской Науки" из 6 членов. 1879 г. – основание "Церкви Христа, Научной". "Церковь" состояла на тот момент из 26 членов.

3. Место основания:
Общество "Христианской науки" было организовано в г. Линн, штат Массачусетс, США, затем переехало в Чарлстоун, Массачусетс, США, где быда основана собственно "Церковь Христа, Научная". Практически сразу после основания "Церковь" переехала в г. Бостон. По некоторым данным, "Церковь" возникла уже в Бостоне.

4. Регион распространения:
В настоящее время секта распространена по всему миру. Наибольшее число последователей в США и Западной Европе.

5. Местонахождение руководящего центра:
Бостон, Массачусетс, США – местонахождение "Материнской Церкви". Адрес в Санкт-Петербурге: 196135, СПб, ул. Алтайская, 37 (ст. метро "Московская")

6. Организационная структура:
После смерти Мэри Бэйкер Эдди организацию возглавляет Совет директоров. С конца 2004 г. им руководит Мэри Траммелл.

Каждой местной "церковью" управляют чтецы, которых избирают на срок от одного до трех лет, и учителя. Они организуют воскресные чтения Библии и отрывков из книг миссис Эдди. "Христианская наука" выдает лицензии своим "практикующим врачам" (или "практишенерам"), которые занимают места настоящих и регулярно дают сеансы духовного лечения членам секты. Специально подготовленные "Христианские ученые" путешествуют по всему миру, выступая с лекциями о "духовных законах, лежащих в основе исцелений". Всего в мире насчитывается около 70 таких лекторов, составляющих Совет Лекторов Christian Science.

 Учение

1. Истоки учения:
Христианство (протестантизм), восточный мистицизм (подобно многим восточным и гностическим учениям, Христианская наука отрицает реальность существования физического мира, считая его иллюзией).

2. Краткое изложение учения:
Основные положения учения миссис Эдди изложены в книге "Наука и здоровье: ключ к Священному Писаию". "Библия была моим единственным источником. У меня не было никакого другого гида по "прямому и узкому пути Истины", – говорит Мэри Бейкер о своем открытии. Однако при сравнении ее книги с рукописями целителя Финеаса Квимби можно сразу установить, что большинство идей "великой книги" (включая и само название метода исцеления) позаимствовано у "необразованного знахаря", как Миссис Эдди называла Квимби – своего бывшего учителя. Как и Квимби, миссис Эдди утверждает, что "причины всего кроются в разуме, и что любой эффект является духовным феноменом". Но она пошла дальше своего учителя и "открыла", что болезни, смерть и даже сами наши тела не существуют – они всего лишь продукт нашего воображения, иллюзия "смертного разума". Все эти предположения Мэри Бейкер подтверждает Св. Писанием, при этом Библия, которая якобы была ее "единственным источником", трактуется довольно нетрадиционно. Внесения поправок и оговорок объясняется тем, что "Тленное и материальное прокралось в Святое Писание и затмило собой… вдохновенные Богом страницы". Получается, что Библия дошла до нас в плохом переводе, и необходим человек, который смог бы истолковать ее. Мэри Бейкер и посчитала себя той, кого Бог предназначил выполнить эту задачу.

Таким образом, в "Ключе к Священному Писанию" миссис Эдди, повинуясь Божьей воле и, более того, являясь "лишь переписчиком" божественных законов, "объяснила" всем, как следует читать Библию: Библию нельзя понимать дословно, все люди и события, которые упоминаются в Св. Писании, – это лишь символы чего-то духовного, находящегося за пределами наших пяти органов чувств, в мире разума. Ничего физического не существует. Адам, например, уже не означает первого человека, вкусившего запретный плод, но понимается как символ "заблуждения, ошибки, веры в первородный грех, болезнь и смерть".

"Истины", открытые основательницей "Христианской науки", кратко можно представить следующим образом:

а) Бог – "Первопричина, Разум, Душа, Дух, Жизнь, Истина, Любовь, все сущее, разум". Таким образом, Бог "Христианской Науки" – это духовная Сущность, не обладающая никакими конкретными качествами, некое Оно. Миссис Эдди отрицала также молитву, утверждая, что "Привычка обращаться к божественному Разуму так, как мы обращаемся к человеческому существу, ограничивает Бога человеческими рамками, и эта ошибка затрудняет духовный рост".

b) Как и все другие секты, "Христианская наука" отрицает существование Св. Троицы. Поэтому, по учению миссис Эдди, Иисус Христосбыл не Богом, а всего лишь Сыном Бога, т. к. вера в Св. Троицу, как говорится в "Ключе к Святому Писанию", предполагает политеизм (многобожие). Бог же один. Христос – Сын Бога, Его "духовная идея". Причем следует различать Христа и Иисуса. "Иисус – это имя человека, … а Христос есть Божественная Идея". То есть Сын Бога – это Христос, Иисус же – "человек, подобный людям". Получается, что Иисус – это имя воображаемого тела Христа, которое являлось всеобщей иллюзией ("Иисус был рожден духовными размышлениями Девы Марии о Жизни и ее проявлениях"). А поскольку Христос не имел реального тела, то Он никогда не умирал на кресте. "Его ученики считали Иисуса мертвым, в то время как Он живой прятался в гробнице". Сын Бога позволил себя распять не ради искупления грехов (которых, по учению Христианской науки, нет), а чтобы показать всем, что смерти не существует, разрушить веру в нее и "веру в грех". В этом и заключалась Его Миссия. В результате "Он поднялся выше физического знания Своих учеников, и материальный мир Его больше не видел" (т. е. Он вознесся).

с) Личность Святого Духа также трактуется не в традиционном христианском смысле, а как некий символ. Св. Дух, по мнению Мэри Бейкер, символизирует Святого Утешителя или Божественную науку, которую Христос прислал людям после своего вознесения.

d) Существование физического тела также оспаривается. Библия якобы учит, что человек не телесен. Он – духовное существо, т. к. создан по образу и подобию Божьему, он является Божиим отражением. И по сему – "духовный человек совершенен", греха нет, "что возможно Богу, возможно и человеку".

Поскольку нет греха, то нет и ада, где бы люди страдали за грехи свои после смерти. Ад – это лишь такое умонастроение, при котором мы сами мучаем себя за воображаемый грех, "добровольная агония, смертная вера, заблуждение, угрызения совести…" Вера в грех, ад и смерть – вот наивысшее зло, а за него ч елов ек уже наказан тем, что мучается от несуществующей боли. "Зло есть ложная вера". Именно это зло мешает наступлению Царствия Небесного. Людям осталось только понять это, понять, в чем замысел Божий, как достигнуть вечной жизни. То есть, нужно понять, что весь осязаемый мир и, соответственно, все, что в нем происходит, – это иллюзия, плод человеческой фантазии. А поскольку нашего мира реально не существует, то нет и болезней, страданий, наконец, смерти.

e) Духовное начало может превозмочь физическое. На этом основан метод исцеления миссис Эдди. "Больные излечиваются … познанием того, что болезни нет".

III. Деятельность

1. Основные этапы истории
4 июля 1876 г. Мэри Бейкер и шесть ее последователей основали общество Христианской Науки. Вскоре новая секта переехала в Чарлстоун, где в 1879 году была основана "Церковь Христа, Научная". "Церковь" состояла на тот момент из 26 членов. Сама миссис Эдди стала их пастором, приняв духовный сан через "посвящение ее учениками". В 1981 г. "церковь" переезжает в Бостон. Там миссис Эдди организовала колледж (получивший позже название Массачусетский метафизический колледж), где она, по данным Христианской науки, обучала 8 тысяч студентов, плативших 300 $ за 12 уроков.

К 1896 г. число "церквей" и обществ "христианской науки" достигло четырех сотен, а количество членов в них перевалило за две тысячи. В обязанности каждого "христианского ученого" входило посещение лекций, молитвенных встреч, а также распространение литературы о здоровье. Причем ученикам миссис Эдди нужно было выкупать книги на свои средства и распространять их собственными силами. Время от времени Мэри объявляла своим последователям: "Христианским ученым предписано не обучать людей Христианской Науке… Обязанностью всех членов Христианской Науки будет распространение и продажа как можно большего числа книг…", которые являются "единственно стоящим наставлением". Неповиновение грозило исключением из "церкви". Закономерно, что состояние "матери Мэри" быстро росло. "Если мы посеяли в вас духовное, велико ли дело, что мы пожнем плотское?" – говорила целительница. В конце жизни ее личное состояние превышало 3 млн. долларов.

После кончины миссис Эдди в "Церкви" началась борьба за власть. Фактически и юридически власть перешла в руки Совета директоров. Однако некоторые члены секты были возмущены таким положением дел, произошел раскол в рядах "христианских ученых". В Лондоне под руководством Анни Билл возникла Церковь Родителей Христианской Науки. Последователи новой "Церкви" придерживались мнения, что миссис Эдди намеревалась иметь преемника и передать ему бразды правления, в ее планы не входил самозванный Совет директоров. "Церковь родителей" регулярно выпускала журнал "Страж Христианской науки", где практически в каждом номере обвиняла Совет в том, что тот узурпировал власть и действует вразрез с волей основательницы "церкви". В конце концов "Стражу" удалось опубликовать цитаты из "Воспоминаний Адама Дикки", из которых следовало, что миссис Эдди ждала преемника. Но поскольку преемника Мэри так и не назначила, спор был забыт, а Церковь Родителей Христианской Науки потеряла свою актуальность и, соответственно, последователей.

В России Христианская Наука появилась в 1906 г. Как утверждают сами "христианские ученые", после ознакомления с "Основами религиозного учения Christian Science" Священный Синод Русской Православной Церкви, не найдя никаких противоречий, дал разрешение на проведение публичных богослужений. Секта благополучно росла и ширилась. Центр Христианской науки разместился в Петербурге по адресу: Шведский пер., 3. Там проходили молитвенные собрания, в этом же здании был открыт читальный зал, который мог беспрепятственно посетить любой читатель, желающий ознакомиться с основами учения миссис Эдди. 

В 1924 г. секта была официально зарегистрирована Советским правительством наряду со многими другими новыми религиоными движениями. 28 марта 1929 г. Общество Христианской Науки Ленинграда было распущено властями.
Вновь Христианская Наука появилась в Санкт-Петербурге только в 1990 г. Известны некоторые из основателей современного Общества Христианской Науки в Санкт-Петербурге. Это Крутикова М. И., Веселовский Ф. В., Кудаев А. В.

2. Современная деятельность
Сейчас "Христианская наука", менее популярна, чем в былые времена, но ее идеи оказали влияние на многие другие культы и религиозные течения нашего времени. "Церковь Христа, Научная" положила начало мощному движению так называемого "духовного врачевания" ("mind cure movement"), объединяющему множество течений, в главных чертах очень схожих между собой: все они ищут причины болезней в психике человека. У всех на слуху названия популярных "врачующих" сект, родственных Христианской Науки, – "Дианетика" ("Сайентология"), всевозможные целительские движения, примыкающие к "New age" и т. д. Сами "христианские ученые" крайне возмущаются тем, что их связывают, а порой – и путают, с сайентологами или другими "целителями" и экстрасенсами. Последователи миссис Эдди утверждают, что их учение основано исключительно на понимании и познании Бога, в отличие от теорий многих целителей, в которых нет какого-либо понятия о христианстве.

В последнее время секта переживала непростые времена. В 2003 г. ее долги составили несколько миллионов долларов. Пришлось даже сократить 125 рабочих мест и уменьшить тираж газеты "Christian Science Monitor". В конце 2004 г. Вирджиния Харрис, которая 12 лет возглавляла совет директоров, была отправлена на пенсию.

Несмотря на спад популярности, нельзя утверждать, что Христианская наука сейчас уже не актуальна. "Научная церковь" - до сего дня остается влиятельной организацией, невзирая на все противоречия в ее учении и, как показала история, явную несостоятельность ее методов. "Церкви" матери Мэри сейчас принадлежит около 3000 общин, собственные учебные заведения и издательство "Христианская наука", которое постоянно выпускает в свет книги, газеты и журналы. 

Согласно предписаниям, установленным еще матерью Мэри, секта не публикует данных о числе своих последователей. Предположительно, сейчас более трех миллионов "христианских ученых". По статистике, это в основном женщины средних лет или пожилого возраста. Скорее всего, столь внушительная цифра включает не только собственно членов секты, но и людей, обращающихся к "христианским ученым" за помощью, а также посещающих сеансы духовного врачевания. По данным других исследований, число последователей миссис Эдди достигает сейчас нескольких сотен тысяч. По словам исследователя Дж. К. Ван Баалена, сотни тысяч людей верят в то, что "Иисуса погребли вследствие кажущейся смерти в вымышленной гробнице" и в то, что "Его нереальное тело было безо всякой необходимости принесено в жертву ради ненужного искупления никогда не существовавших грехов и спасения от воображаемого зла тех, чьи стопы направлены в мнимый ад, ложную фантазию смертного разума".

IV. Ответвления

"Церковь Родителей Христианской Науки", основана в Лондоне некой Анни Билл, которая не признала власть Совета директоров, возглавившего Христианскую науку после смерти Мэри Бейкер Эдди. К настоящему времени "Церковь Родителей Христианской Науки" прекратила свое существование.
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Лекция №10 Новоапостольская Церковь
Новоапостольскую церковь (НАЦ) исследовали достаточно редко, и не все аспекты ее учения и деятельности подвергались анализу. Из существующих исследований большая часть была проведена в немецкоязычных регионах Европы. Хотя церковь действует во многих странах и, в частности, после Перестройки широко распространилась в русскоязычных регионах бывшего СССР, мировому сообществу о ней мало что известно. Возможно, это объясняется тем, что НАЦ не занимается агрессивным прозелитизмом, и ее вероучение не слишком резко контрастирует с общепринятыми христианскими взглядами.Данная работа представляет собой первую попытку подробно описать Новоапостольскую церковь на русском языке. Это не полемический трактат, клеймящий Новоапостольскую церковь как секту, — предлагаемая вашему вниманию работа имеет своей целью проследить историческое развитие НАЦ и проанализировать ее богословские убеждения, чтобы затем оценить их с библейской точки зрения. Соответственно, исследование будет состоять из двух частей: исторической и богословской.

Историческое развитие Новоапостольской церкви
Историю Новоапостольской церкви можно верно понять лишь в том случае, если проследить ее не с момента создания собственно НАЦ, а заглянуть еще дальше в прошлое, вспомнив историю «Католической Апостольской общины» (КАО). Католическая Апостольская община была тем движением, из которого, в результате борьбы за власть и раскола, выделилась Новоапостольская церковь. Некоторые основные догматы своих предшественников Новоапостольская церковь сохранила, включив в свое вероучение, другие же истолковала по-своему, ужесточила или расширила. Таким образом, нам придется рассмотреть историю КАО не очень подробно, а только в той мере, в какой это нужно для понимания сути Новоапостольской церкви.

Истоки Католической Апостольской общины
Католическая Апостольская община возникла в первой половине XIX столетия на волне духовного возрождения в Англии и Шотландии. В годы французской революции религиозная жизнь Англии находилась на подъеме. Пробуждались апокалиптические настроения, люди все больше читали Откровение и другие пророческие книги, которые истолковывали применительно к своей эпохе.

В 1926 году в Англии, в деревне Олбери-Парк, собрались более 30 (по другим источникам, более 50) вождей религиозного возрождения, чтобы в молитве и изучении Слова прийти к общему мнению и пониманию происходящего. Обсуждаемые темы были весьма неоднозначны и рассматривались с разных точек зрения. 
Рекомендуемая литература:
28. Евдокимов А.Ю. Новые религиозные движения. М.6 2011

29. Бейсенов Б.К., Борбасова К.М., Затов К.А., Курманалиева А.Д., Мейрбаев Б.Б., Рысбекова Ш.С., Абжалов С.У. Қазіргі дәстүрден тыс діни қозғалыстар мен культтер // "Әрекет-Принт" 2012г. 180стр. КАЗАХСТАН

30. Борбасова К.М., Курманалиева А.Д., Рысбекова Ш.С., Абжалов С.У. Қазақстандағы діндер // Қазақ университетi 2011г. ISBN 9965-19-038-0 244стр. КАЗАХСТАН

ющих Пришествие. 
Лекция №11 Адвентисты Седьмого дня

Течение в протестантизме, возникшее в 1833 году в США под влиянием эсхатологических и милленаристических идей ривайвелизма. Основатель течения Уильям Миллер, исходя из пророческих книг Библии, предсказал второе пришествие Христа и последующий конец света сначала в 1843 - 1844 годах, а затем в 1847 г.. Несмотря на провал пророчества, учение о близком втором пришествии остается центральной идеей адвентизма. Библия рассматривается адвентистами как слово божье и является единственным источником вероучения.
Течение адвентистов создано в результате проведенного последователями Миллера - миллеритами - в 1845 году съезда в г.Олбани (штат Ныо-Йорк) , на котором была создана Ассоциация тысячелетнего пришествия и выработаны догматы адвентизма. Адвентизм близок к баптизму, от которого сохранил водное крещение взрослых погружением и омовение ног.
Согласно представлениям адвентистов, мир будет уничтожен огнем, а для верующих будет создана новая земля. Скоро состоится второе пришествие, которое будет сопровождаться воскрешением  праведников.   После  тысячелетнего  царства Христа   воскреснут и неправедные. Для того, чтобы заслужить царство, нужно вести праведную жизнь в соответствии с нравственными заповедями Библии.
В ходе споров по вопросам догматики адвентисты раскололись на несколько течений. Самое крупное из них - адвентисты седьмого дня (АСД) , образовавшееся в 1844 году в Нью-Гемпшире (США). Основой раскола адвентистов служило, как правило, признание субботы или воскресения. В 1847 году основана и в 1888 - 1889 годах официально признана созданная английскими иммигрантами церковь бога. В 1860 году в Сейлеме группа адвентистов, отвергнувшая учение о бессмертии души, основала адвентистскую христиансткую церковь . В результате отхода части верующих от этой церкви возникла так называемая первозданная адвентистская христианская церковь.
Ортодоксальные миллериты практически исчезли в начале XX века. В результате разногласий в адвентизме, возникших в связи с отношением к службе в армии в начале I мировой войны и смертью лидеров АСД Эллен Уайт, в 1926 году в Готе (Германия) была создана организация адвентистов-реформистов .
Адвентисты ведут активную проповедническую и миссионерскую деятельность в различных странах мира. В России активная деятельность адвентистов началась в конце XIX - начале XX вв., и продолжается до настоящего времени. В советский период деятельность адвентистов в России частично проводилась в подпольных условиях.
Общее число адвентистов на конец XX века - 4 миллионов человек.

В Казахстане Адвентисты Седьмого Дня появились в начале прошлого столетия. В 1902 году первые адвентистские общины появились в Усь-Каменогорске, Семипалатинске, п.Рождественка Акмолинской области, в Кустанайской области. В Казахстане по данным Секретариата Совета по связям с религиозными объединениями при Правительстве Республики Казахстан 1990 году число регистрированных объединении Адвентистов Седьмого Дня –36. В 2004 году  число этих объединений выросло до 68. В настоящее время в Казахстане 72 церкви, около 5000 членов и несколько тысяч прихожан.
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 Лекция №12 Пятидесятники
Течение в протестантизме, официально образовавшееся 1 января 1901 г. в библейской школе в г.Топика (штат Канзас, США). Толчком к образованию течения  явился  случай,  когда  одна  из учениц внезапно заговорила на ранее незнакомом ей китайском языке. 

Основателем пятидесятничества традиционно считают бывшего методистского священника Чарлза Фокса.

Идеологически пятидесятничество близко к перфекционзму и имеет с ним общие корни. К пятидесятничеству изначально примкнул ряд известных людей и политических деятелей, первоначально принадлежавших к перфекционзму, баптизму, методизму и квакерству.

Большая часть пятидесятнических организаций придерживается взглядов, близких к перфекционзму. Признается богодуховенность Библии, спасение путем обращения в веру, возможность мгновенного освящения человека. Общая с перфекционизмом идея пятидесятничества - возврат к раннему христианству.
Разные пятидесятнические церкви иногда заметно отличаются друг от друга, однако в целом они приближаются к культу баптизма и методизма.

Специфичная черта пятидесятников - вера в возможность крещения верующих Духом Святым, в результате чего люди получают различные дары, прежде всего дар общения на других языках (глоссолалия). Отсюда происходит название течения - от дня Пятидесятницы, в который ученики Христа исполнились даром говорить на иных языках.

С точки зрения пятидесятников, глоссолалия возникает обычно во время молитвы или созерцания. Фактически все зафиксированные факты -  глоссолалии   у   пятидесятников   представляют   собой неразборчивые экстатические звуки и к реальным языкам не имеют никакого отношения.

Большая часть христианских конфессий отрицательно относится к глоссолалии. В 1928 г. решением Мировой фундаменталистской ассоциации пятидесятничество было отвергнуто как фанатичное и расходящееся со Священным Писанием. В 1944 г. Совет христианских церквей назвал глоссолалию отступлением от христианской веры.

Пятидесятничество постоянно увеличивает свои ряды. За последние 30 лет XX века число пятидесятников увеличилось в несколько раз, в результате чего пятидесятники превратились в одно из главных течений протестантизма, сравнимое по численности с лютеранством и баптизмом. Кроме того, идея пятидесятничества о глоссолалии проникла и в другие церкви - как протестантские, так и в католические и православные (т.н. харизматики).

Пятидесятники делятся на большое количество различных конфессий, объединенных в пять основных групп: пятидесятники двух благословений, пятидесятники трех благословений, радикальные пятидесятники, апостольские пятидесятники, пятидесятники-унитарии.

Общее число пятидесятников на конец XX века (не считая харизматов) - около 84 миллионов человек, преимущественно пятидесятники двух благословений (около 48 миллионов человек). Пятидесятничество распространено во всех странах мира, особенно много пятидесятников в Бразилии и США.

С  1947 г. действует Всемирная пятидесятническая конференция, которая собирается раз в год.

В Казахстане пятидесятники представлены различными течениями: Евангельские Христиане в Духе Апостолов (единственники); христиане Евангельской Веры (воронаевцы); церковь Божья и др. В 90-ые годы в Алматы появилась корейская пятидесятническая церковь Сун Бок Ым.

За последние годы как в Казахстане, так и в других странах мира широкое распространение получило неопятидесятничество в лице харизматических движений. Это молодежное движение относится к неопротестантизму и ведет свое начало от первой половины ХХ века, захватив и протестантов, и часть католиков Америки и Европы. 

Главное в учении харизматов («харизма» от греч. «личность», «благодать», «дар») – вера в особую божественную силу, ниспосланную человеку свыше с целью преодоления внутренне присущей ему греховности и достижения спасенния в загробном мире.

В Казахстане это движение представлено объединениями: «Агапе», «Новое небо», «Новая жизнь», «Иллия», «Благая весть», «Живая лоза» и др. 
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Лекция №13 Методисты и меннониты

Менно был сельским католическим священником. О его воспитании сведений не сохранилось. По собственному его признанию (в автобиографии), не отличался благочестием и любил светские развлечения. Он не был учёным богословом, но свободно писал на латинском языке. Во время Реформации он читал произведения многих реформаторов, в том числе Мартина Лютера.

В 1531 году в Леувардене он увидел, как казнили анабаптистов, и его это потрясло. Постепенно от сострадания к ним он перешёл к убеждению в их правоте, ссылаясь при этом на Библию. К анабаптистам примкнул его брат. В 1535 году при взятии войсками монастыря близ Доккума, которым завладели анабаптисты, был убит его брат. Менно, после мучительной внутренней борьбы, открыто отрёкся от католичества и в 1536 году вступил в число анабаптистов[1].

Менно принял главные пункты анабаптистского вероучения. Однако он отверг политическое, воинствующее назначение церкви в мире, которое утверждали проповедники анабаптизма Мюнцер и Иоанн Лейденский. Менно даже написал резкое сочинение против Иоанна Лейденского и его притязаний на царство.

Приняв перекрещение и рукоположение от одного из анабаптистских «апостолов», Обби Филипса, Менно выступил в качестве «странствующего проповедника». Вскоре он организовал обширные общины в Фрисландии, Кёльне, южной Германии, Мекленбурге, а в 1543 году принял на себя звание епископа всех меннонитов. Пять лет он провёл в прибалтийских провинциях Польско-Литовского княжества, проповедуя меннонитские идеи.

Догматика меннонитов
После богословского состязания с одним из учеников Лютера, Иоанном Лоска, Менно издал два сочинения: «О вочеловечении Спасителя» и «О крещении».

Результаты собора, созванного им для рассуждения о церковной дисциплине меннонитов, Менно изложил в сочинении: «Об отлучении от церкви Христовой».

В Прибалтике Менно написал главное догматическое сочинение — «О Троице» (против унитариев), в котором утверждает, что взаимное отношение лиц Св. Троицы составляет тайну, предмет верования, а не рассуждения.

Характерные черты вероучения меннонитов:

1. Ожидаемое восстановление в мире царства Божия через основание и распространение на земле церкви чистой и святой.

2. Принятие авторитета Библии, как главного источника вероучения. Обычно принимается её буквальное толкование.

3. Свобода личного понимания в области верования.

4. Евхаристия трактуется символически, как благоговейное воспоминание события из жизни Иисуса Христа, способствующее возвышению и укреплению чувства веры, а не как таинство (как в кальвинизме).

5. Крещение совершается только над взрослыми (как в баптизме).

6. Судебные тяжбы, присяга и воинская служба отрицаются. Меннонитство отличается «миролюбивым и умеренным» характером. Никогда не призывает к насилию и злу. Заставляет задуматься о смысле всей жизни вообще, о самосовершенствовании и развитии своей души. Меннониты являются одной из первых религиозных групп, введших пацифизм в рамки вероучения.

В церковном отношении каждая самостоятельно организовавшаяся община существует независимо от других. Именно община избирает своих духовных наставников и проповедников. Для решения дел, касающихся целой общины, созывается «общее церковное собрание», постановления которого утверждаются «конвентом духовных старшин». Конвент является представителем общины перед правительством.

История
История меннонитства до XIX в. — это история постоянной борьбы, внешней — с католиками и протестантами, внутренней — между партиями, образовавшимися в самом меннонитстве.

Меннониты не были признаны ни в Германии, ни в Нидерландах, и поэтому могли собираться на богослужение лишь тайно, под страхом казни (так как считались сектантами). Голова самого Симонса была оценена в 1542 г. Карлом V в 100 гульденов, поэтому он скрывался от властей.

Большинство его последователей, избегая гонений в отечестве, воспользовалось приглашением заняться работами по осушению болот в Пруссии, между Гданьском, Эльблонгом и Мальборком. Когда эта работа была ими исполнена с полным успехом, означенная территория, находившаяся во власти короля польского, была отдана им в полное владение. Не ранее как в 1780 г. на них наложена была подать в 5000 талеров, а в 1790 г. у них отнято было право приобретать здесь земельную собственность.

Во время гонений между М. оказалось много «падших», то есть отрёкшихся от своего вероисповедания. Когда гонение утихло, возник спор об отношении «церкви» к этим падшим. Всё общество М. разделилось по этому вопросу на «радикалов», под предводительством Филиппа Дирка, требовавших безусловного отвержения падших церковью, и «умеренных», соглашавшихся на их воссоединение. Победа осталась на стороне радикалов, и все «умеренные» собором были отлучены от церкви, несмотря на то что к этой партии принадлежал сам Менно. Тогда «умеренные», соединившись с нидерландскими М., образовали особую, весьма многочисленную секту «либеральных тауфгезинтов» (Taufgesinnten), название же Меннониты осталось за радикалами. Впоследствии строгих М. стали называть утончёнными, а либеральных — грубыми М. Радикалы потребовали от Симонса, чтобы он произнёс проклятие на либералов, и М. уступил, написав в своё оправдание второе сочинение «Об отлучении», за которое два тауфгезинтских проповедника — Цилис и Леммекен — провозгласили своего вождя «изменником». Менно отвечал им анафемой, но перед смертью сказал окружавшим: «не будьте слугами людей, как я».

Со времени смерти Менно Симонса до 1572 г. Меннониты в Нидерландах снова подвергались жесточайшим преследованиям. Перекрещивание, отрицание присяги, уклонение от военной службы — эти «догматы» Симонса вызывали общую ненависть даже в народе, считавшем М. противниками не только церкви, но и государства. «Утончённые» и «грубые» Меннониты всё более и более обособлялись друг от друга. «Грубые» углубились в догматику и доходили до рационализма; утончённые занялись нравственной казуистикой и регламентацией правил обыденной жизни. Для всех членов меннонитских общин установлена была форма и ценность одежды, убранство жилищ и т. п. Лучшим в это время явлением между М. было общее почти стремление устроить свою жизнь наподобие первобытной христианской общины. Но и в этом отношении скоро возникли разногласия, например о том, в храме ли только друг другу, или и в частных домах, всем странствующим, нужно умывать ноги; подвергать ли отлучению за нарушение правил об одежде и жилищах и т. п. В эпоху борьбы за освобождение Нидерландов голландские Меннониты оказали великие услуги своему отечеству, жертвовали нередко всем своим состоянием, вступали солдатами в армию Вильгельма Оранского и т. д. Вследствие этого они получили полную свободу богослужения, право заводить школы и созывать соборы из представителей своих общин. На первом же из этих соборов обнаружилось, что 24 тауфгезинтских общины уже много лет не имели своих храмов и проповедников, а детей своих обучали в школах реформатских. Вследствие этого М. неминуемо должны были подпасть, в своём религиозном учении и культе, влиянию отчасти реформатов, отчасти ремонстрантов, под которым и находились весь XVII и половину XVIII века. Реформатская церковь неоднократно пыталась навязать М. символ, составленный несогласно с учением Менно.

В 1795 г. голландские меннониты были уравнены в правах с католиками и реформатами; вмешательство гражданской и церковной власти в дела их общин было устранено. На Амстердамском соборе состоялась полная уния всех партий меннонитов. Они устроили миссии (на острове Ява) и благотворительные заведения, а в начале XIX в. у них появилась в Амстердаме и семинария для приготовления проповедников. В Харлеме существует «Богословское общество» М.

В Пруссии, в 1847 г., меннониты лишены свободы от военной службы, вследствие чего значительная их часть эмигрировала в Российскую империю. В 1869 году один из вождей меннонитов, Мангарт, признал, что меннонитский догмат об обязательном устранении от военной службы не имеет безусловного значения, так как война допускается и Св. Писанием, как средство самозащиты, составляющей такую же обязанность христианина, как и обязанность никого не убивать, нападая.
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Лекция №14 Пресвитериане
Пресвитериане – одна из самых своеобразных протестантских церквей. Абсолютный минимализм в приходской жизни, равенство прихожан с пасторами, отказ от большинства церковных ритуалов здесь сочетается с богобоязненностью и … лояльным отношением к однополым бракам. Какие еще интересные факты из жизни пресвитериан известны науке? Факт 1. Пресвитерианство популярно не только в Европе и Америке, но и в Азии и Африке
Благодаря мессианской деятельности, пресвитериане в свое время распространились по всему миру. Общая численность их церкви – около 60 миллионов человек. Больше всего последователей – в Соединенных штатах (более 5 миллионов) и Южной Корее (около 5 миллионов). Интересно, что в одной африканской Гане пресвитериан больше, чем во всей остальной Великобритании (около 500 тысяч, не считая Шотландии) и Канаде (около 220 тысяч) вместе взятых. А в небольшом Шотландском королевстве, где пресвитериан 1 миллион, церковь имеет государственный статус. Миллионы пресвитериан проживают в ЮАР и Кении, сотни тысяч – в Камеруне, Руанде, Египте, Индии, Пакистане, Тайване. По некоторым данным, крупные общины пресвитериан (более 100 тысяч человек) есть в Северной Корее. Факт 2. Пресвитериане следуют доктрине предопределения
Пресвитериане в отличие от остальных кальвинистов не так сильно акцентируют внимание на учении о предопределении. Однако, оно остается для них одним из базовых догматов. Согласно доктрине, спасение от погибели и вечная жизнь после смерти или муки ада предопределены человеку до рождения. Верующий никак не может повлиять на предназначенную судьбу: добрые и злые деяния изначально задуманы всевышним как часть божественного замысла. Поэтому пресвитерианин не может ничего изменить, но может «подтвердить» своими благими поступками полученное спасение. Факт 3. Пресвитериане признают только авторитет Библии
По мнению пресвитериан, Священное Писание – единственное авторитетное руководство к вере. В идеале христианин должен сам оценивать свои мысли в поисках в Библии ответов на волнующие его вопросы. Для этого в пресвитерианской церкви существует практика чтения священного писания и воскресные школы. Молодежь с детства приучают на глубоком уровне знать книги пророков и другие тексты Нового и Ветхого завета. Факт 4. Главой церкви пресвитериане считают Иисуса, поэтому у них нет епископа
Согласно учению пресвитериан, единственным авторитетным главой церкви можно признавать лишь Христа. Поэтому в их организации все верующие равны, а духовные старейшины общин – первые среди равных. Они даже проповедь ведут не от своего лица, а просто зачитывают для прихожан главы из Библии. Выбирают пресвитера, как и других лидеров прихода, обычно сами члены общины из своего числа. Проповедник может обладать статусом только административного «управленца». Тогда за духовные вопросы ответственность будет нести пастор, а помогать – диакон. Зачастую у пресвитерианских священников нет знаков отличия, и они не носят специальной рясы. Факт 6. У пресвитериан нет «церкви» в классическом понимании этого слова
На самом деле место отправления обрядов и собрания членов общины у последователей этой религии есть. Но вплоть до конца 19 века пресвитериане называли свои храмы не церквями, а молитвенными домами или конференц-залами. Сегодня во многих странах центры общинной жизни зовут церковью. Но привычных католикам и православным икон, фресок, статуй святых, витражей, инкрустаций куполов и других элементов «декора» здесь не найти. В пресвитерианской церкви отсутствуют и характерные для протестантов органы, а также лишняя мебель. Главным атрибутом интерьера считается кафедра, с которой пастор читает проповедь, столы и стулья для воскресной школы, место собраний
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 Лекция №15 Нью-Эйдж
“New Age (“Нью Эйдж”) — английское выражение, которое переводят по-разному (“Новое время”, “Новый век”), но, как мне кажется, наиболее точный перевод — “Новая эра”. Это самая известная на Западе (а теперь уже и на Востоке) и самая широко рекламируемая современная религия. Сразу отметим, что не существует единой секты под названием “Новая эра” (НЭ); секта всегда характеризуется четко организованной структурой, а “Нью эйдж” — явление широкоохватное, аморфное, в которое вовлечено много сект и организаций. Кроме того, человек может придерживаться общего круга идей НЭ, но при этом не входить ни в одну из организаций. 

Собственно, за термином “Нью эйдж” стоят два понятия. В более строгом смысле — это широко распространенное оккультное неоязыческое движение, основанное на определенной довольно свободно сформулированной идеологической базе, которое сформировалось во второй половине шестидесятых годов в Калифорнии. Но можно говорить о НЭ и в расширительном смысле как о социокультурном феномене — идеологической основе современной постхристианской цивилизации. И в этом, втором смысле практически все секты, о которых рассказывается в нашей книге, относятся к этой парадигме, органично включают в себя ту или иную (или сразу несколько) из входящих в нее идей и, соответственно, в свою очередь являются ее составными частями. Поэтому разговор о НЭ мы и ведем в самом конце, подытоживая все вышесказанное. 

Дать сколько-нибудь точное определение движения “Нью эйдж” в первом смысле довольно трудно. Можно назвать его конгломератом различных спиритистских и оккультистских групп, культов, школ, сект и учений. Само название его может ввести в заблуждение, потому что в религиозной сути НЭ собственно нового, ничего нет, все это — старые замшелые идеи и старые, траченные молью теории. 

Члены крупных, жестко организованных сект, несомненно принадлежащих к идейному полю этого движения (например, муниты и сайентологи), сами никогда не скажут, что они к нему принадлежат. Если человек объявляете своей принадлежности к движению НЭ, то, скорее всего, он будет иметь в виду движение в том узком смысле, о котором было сказано выше: неоязыческий оккультизм. Такие люди говорят обычно, что движение “Новой эры” — это громадный потенциал для достижения мировой гармонии, для улучшения общества, для достижения человеческого счастья, самореализации и обретения внутреннего мира. Один из наиболее популярных авторов НЭ — Дж. Лавлок, автор концепции Геи Матери-Земли — пишет о неизбежности гибели “мужской агрессивной религиозности” христианства и замены ее “женской миролюбивой религиозностью” сознания “Нью эйдж”. По мнению ньюэйджеров, она окажется способной не только объединить человечество, но и обеспечить его гармонию с природой. 

Итак, первая и основная характеристика движения “Новой Эры” — это вера в то, что современное человечество живет в переходный период вступления земли в новую эру. До сих пор мы жили в эру Рыб, под астрологическим знаком Рыб. Рыба, напоминают нам ньюэйджеры, — это знак христианства. Но сейчас владычество рыб заканчивается, и наступает эра Водолея, когда все будет новое и другое. Эра Рыб была жидкая и водянистая, а эра Водолея будет яркой и блестящей. Когда именно наступит эра Водолея, никто толком сказать не может, точнее, одни говорят одно, другие — другое, но единого мнения даже среди самих ньюэйджеров нет. Большинство из них более или менее соотносит начало новой эры с началом нового тысячелетия. Но, с другой стороны, самое общепринятое мнение среди более “научно ориентированных” новоэровцев — что звездная эра длится в среднем 2 200 лет. Согласно этому исчислению, мы эры Водолея не дождемся, если “Рыбы”, конечно, не начались загодя, еще до Рождества Христова. С третьей же стороны, многие активные деятели движения, например, знаменитая американская актриса Ширли Маклейн — пророчица НЭ, считают, что эра Водолея — эра гуманизма, братства и оккультизма — уже наступила. 

В социальных фантазиях ньюэйджеров можно обнаружить целый ряд аналогий с коммунистической утопией. “Манифест глобальной цивилизации ньюэйджера Мэтью Фокса вызывает невольные ассоциации с “Манифестом коммунистической партии”. Ньюэйджеры, как и марксисты, связывают воцарение рая на планете с революцией, только в сфере духа, которая рассматривается ими как своего рода прорыв и скачок из царства необходимости в царство свободы. Для марксистов единицей истории является общественно-экономическая формация, для ньюэйджеров — эпоха, или эра. Как марксисты учат, что поступательное движение формаций диктуется непреложными законами истории, так и ньюэйджеры считают, что эпоха Водолея - должна прийти на смену эпохе Рыб в соответствии с объективными астрологическими законами. Для ньюэйджеров она есть и некое конечное состояние человечества — царство абсолютного счастья, где все материальные и духовные проблемы будут полностью решены. 
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