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Abstract: Появата и разпространението на християнството налага съществени промени в социалната система на човешкото общество. Социалната работа става част от християнския канон. Настоящият доклад си поставя за цел да представи регламентирането на социалната дейност на Църквата в решенията на вселенските и поместни събори. Анализирани са всички канонични решения, с които се определя рамката на социалната работа на църковната организация.   
Abstract: The emergence and spread of Christianity necessitated significant changes in the social system of human society. Social work became part of the Christian canon. This article aims to present the regulation of the social activity of the Church in the decisions of the Ecumenical and local councils. All canonical decisions, which determine the framework of the social work of the church organization, are analyzed.
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І. ВЪВЕДЕНИЕ 
Появата и утвърждаването на християнството е повратен момент в развитието на късноантичното гръко-римско общество. Това е време на колосален сблъсък на нравствено-ценностни системи, който има дълбоко отражение и последици в социално-икономически, културно-религиозен и държавно-политически план. Промените, наложени от християните, рефлектират и върху осъществяването на социалната работа, като се установяват нови форми, методи и институции. Любовтта към ближния, подпомагането на нуждаещите се заемат водещо място в християнската догматика.

ІІ. ОСНОВЕН ТЕКСТ 
Усъвършенстването на вътрешното устройство на християнската общност налага изработване на единни догматични правила, които да са общозадължителни и да регулират всички страни в живота на християните. През IV в., когато християнството се налага като равноправна, а след това и като официална религия в Римската империя се дава възможност за цялостно изграждане на системата на църковна организация. Християнското богослужение придобива своята пълна канонична форма. Съборността се налага като основна проява за изработване и утвърждаване на християнските канони. В историята на Църквата са известни два вида събори – вселенски и поместни. На вселенските събори "се чува гласът на цялата Християнска църква, в техните постановления и определения се изразявало общоцърковното съзнание. Поради това определенията на вселенските събори относно догматическото учение, богослужебния, каноническия и дисциплинарния ред имат задължително значение за цялата Християнска църква. Историческото значение на вселенските събори се заключава в това, че те са определили единството на църковното благоустройство за бъдещите времена, посочили са... рамките, в които трябва да се развива църковният живот."[2] Решенията на поместните събори имат регионално значение, но на десет от тях Църквата признава задължителен характер за цялото християнство – Анкирски, Неокесарийски, Гангърски, Антиохийски, Лаодикийски, Сердикийски, Цариградски или Нектария, Картагенски, Цариградски от 861 г. и  Цариградски от 879 г. 

Вселенските и поместни събори се свикват, за да решават въпроси свързани с догматиката, правилата на богослужението, църковният ред и управление. Основен обект на техните разисквания и решения са различни еретични учения и отклонения от определените църковни канони. Темата за социалната работа на Църквата не е във фокуса на дискусиите на висшите клирици. Нейната регламентация е част от определяне на основни дейности от работата на епископите и като цяло уреждане на организационния църковен ред. Решенията, свързани със социалната работа, се основават или доразвиват вече наложени канони в раннохристиянската община, канонично определени с евангелските текстове и апостолските правила. Това е напълно разбираемо, защото през първите три века на своето съществуване, християнството изгражда стройна система за социално подпомагане на нуждаещите се, като се определят формите и рисковите групи. "Дори и да имаме обща каса, заявява Тертулиан, тя не се събира от "почетни суми", сякаш за откупуване на вярата ни. Всеки внася скромната си лепта в определен ден от месеца или когато иска, при това само ако иска и само ако може. Всеки внася доброволно, не насила.

Това е един вид залог за благочестието. Той естествено, се харчи не за пиршества, не за гуляи, нито пък за безсмислени разходи, а за храна и погребения на бедните, за момчета и момичета, останали без имот и родители, а също така и за престарели домашни прислужници, и за корабокрушенци. Ако някои хора пострадат в рудниците, по островите или в затворите, стига да е заради Божието учение, те се оказват под майчинските грижи на изповядваната от тях вяра."[4]  
В своята история, християнската Църква провежда седем вселенски събора. Но канонична регламентация, свързана със социалната работа, виждаме едва на Четвърти Вселенски събор, проведен в Ефес през 449 г. Съборът постановява клириците да имат право да наемат или да управляват имоти на светски лица срещу заплащане, не за да се облагодетелстват лично, а само с цел социално подпомагане на нуждаещи се. "Нито епископ, нито клирик, нито монашестващ, да не взема под наем имоти и да не се нагърбва с управление на мирски работи, освен ако, според закона, неизбежно бъде повикан за настойник на малолетни или епископът на града го натовари да се грижи за църковни работи, за сираци, за безпомощни вдовици и за лица, които имат особена нужда от помощта на църквата."(Правило 3) [3],[5] Потвърдена е ръководната роля на епископа при организиране на социалната работа в епархията. Взето е решение, че всички клирици, които служат в сиропиталищата се намират пряко под негова власт. С този текст се утвърждава йерархическата подчиненост на клириците от социалните институции спряма епископа. По този начин, той се явява непосредствен ръководител на всички социалните институции на Църквата в епархията. (Правило 8) [3],[5]
Важен социален въпрос, който разглежда Съборът, е този за събирането на милостиня от бедните. Тази форма на социално подпомагане съпътства появата на християнството и се налага като основна за векове напред. В решението се регламентира предварителната процедура по установяване на степнта на бедност и се либерализира административния режим на придвижване на нуждаещите се. "Ония, които са бедни и искат помощ, след като се установи бедността им, да ходят само с мирни църковни писма, а не с препоръчителни;понеже препоръчителни писма трябва да се дават само на лица, които са под съмнение – определят епископите." (Правило 11) [3],[5]
На Шести Вселенски събор, проведен в Цариград през 680-681 г. се дискутира един от важните въпроси от социалната работа на Църквата. Това е организирането на обществените трапези и каноничният статут на натоварените с тази дейност. При обсъждането на въпроса епископите се позовават на вече утвърдените от канона текстове от "Деяния на светите апостоли", както и на по-късния анализ на Йоан Богослов.  В заключение те определят, че седемте дякони, отговорни за организирането на социалното подпомагане, "съгласно изложеното учение, не трябва да се приемат за служители на тайнствата, а са лица, на които е била поверена уредбата на общи потребности на събраните тогава; за нас, заявяват те, в тоя случай те са образец на човеколюбие и грижа за нуждаещи се." (Правило 16) [3],[5] В допълнение е постановено обществените трапези на братолюбие да не се извършват в храма или на места посветени на Господ. (Правило 74) [3],[5] Това правило потвърждава вече взето решение на проведения през IV в.  Лаодокийския поместен събор.  На него е постановена забрана на клириците и миряните да вземат от съдържанието на обществените трапези извън определеното за целта място и се посочва, че тази социална дейност не трябва да се организира в храмовете. (Правила 27, 28) [3],[6]
В Правило 60-то на Шести Вселенски събор е засегнат въпроса за мястото в Църквата на хората с психични заболявания. В него ясно откриваме канонично утвърденото от Апостолските времена отрицателно отношение към тази група лица. Новият момент е, че към тях се приравняват и "ония, които се преструват на бесновати и се правят, че вършат свойственото на бесновати".[3], [5] Те се разглеждат като обладани от властта на демона, което за Църквата е в пълен разрез с християнската догма. 

Седми Вселенски събор, проведен в Никея през 787 г., е свикан от императрица Ирина, за да осъди иконоборството във Византия. Наред с основния теологичен въпрос се прокарват някои решения, които засягат социалната работа на епископите. Причината за тях са множеството примери на корупция, незаконно придобиване на материални средства и злоупотреба с имотни сделки  от страна на представители на висшия клир. Като се позовава на Апостолските правила Съборът постановява църковното имущество да се употребява единствено за подпомагане на бедните. (Правило 12) [3],[5] 
Отделни страни от организацията на социалната работа на Църквата намират място и в решенията на някои от поместните събори, определени като задължителни за християнството. Тези от тях, които поставят за разглеждане определени социални въпроси се провеждат в хронологичната рамка  IV – началото на V век. Време, в което се оформя и утвърждава устройството на Църквата и нейната догматика.
Най-голямата група от решения са свързани с дейността на епископите в социалната сфера. Разпределението на социалните помощи за бедните задължително се извършва под техен контрол. От 8-мо правило на Гангърския поместен събор, проведен около 340 г., се вижда, че за благотворителната дейност на Църквата, във всяка нейна епархия, отговаря специално лице, което приема и разпределя социалните помощи сред нуждаещите се. Може да се предположи, че определянето на отговорника за благотворителната дейност става от епископа, който контролира неговата работа. [3],[6]
Управлението на църковното имущество и използването му за подпомагане на нуждаещите се е един от основните социални въпроси в поредица от поместни събори. Християнските канони регламентират правото на дарение за Църквата в полза на бедните. Така например в Евангелие от Лука се съобщават примери, когато заможни членове на християнската общност извършват дарения с цел социално подпомагане: "А Закхей застана и рече Господу: ето, половината от имота си, Господи, давам на сиромаси и, ако от някого нещо съм взел несправедливо, ще отплатя четворно. Тогава Иисус рече за него: днес стана спасение на тоя дом, защото и този е син на Авраама (Лука 19: 8-9)"[1] Тази линия на социална подкрепа е потвърдена и на Гангърския поместен събор: "облажаваме изобилните благотворения на братята чрез преданието в църквата в полза на сиромаси." (Правило 21) [3],[6]
Поради зачестили прояви на лично облагодетелстване с църковни приходи в решенията на някои поместни събори се обръща сериозно внимание за прекратяване на тези порочни за Църквата практики. При управлението на църковното имущество от страна на епископите им се забранява да допускат злоупотреби и извличане на лични ползи за сметка на социално обезправените. "И ако срещу епископ и окръжаващите го презвитери постъпи донос, че те (и по друг някакъв начин) използват за себе си и получават в ущърб на сиромаси от принадлежащото на църквата или от полетата, или от други притежания, а при това предизвикат укор и безславие както за ония, които се разпореждат по този начин, така и за църковното благоустройство, такива да бъдат поправяни надлежно от събор по негово разглеждане – заявяват епископите на проведения през 341 г. Антиохийски поместен събор "(Правило 25) [3],[6]
На Сердикийския събор, проведен през 343-344 г. е взето решение епископите от по-бедните епархии, които разполагат със значителни имоти в други такива, да им се даде право да отидат там, за да съберат приходите, с които да подпомогнат социално слабите. (Правило 12) [3],[6]  Разрешението за престой е до три седмици, тъй като има констатирани много случаи, когато епископи напускат произволно своите епархии и прекарват продължителен период от време в големите епархийски центрове. Така те изоставят своята работа и грижа за миряните в своята епархия. [3],[6]
Във връзка с разпространената неканонична практика епископите да ходатайстват пред светската власт, заради светски достойнства и длъжности е постановено, "че е най-подходящо епископ да дава помощта си на онзи, който е притеснен от някого, или на вдовица, която търпи обида, или на сирак, който се лишава от онова, което му принадлежи, ако при това молбата им по всички тия работи бъде справедлива... А понеже много пъти се случва, че някои, осъдени за извършени престъпления на заточение или на изгонване на остров, или подхвърлени на друга някоя осъда, прибягват към църквата за милосърдие - на такива не трябва да се отказва помощ, а незабавно и без всяко двоумение да се измолва снизхождение за тях."(Правило 7)[3],[6]  С това решение се регламентира правото на Църквата на застъпничество само на социално онеправдани, но не и на онези, който търсят подкрепата им с користна цел за постове и лични облаги. 

Въпросът за застъпничеството на епископите за бедните пред светската власт е обект на разискване и на Картагенския поместен събор от 419 г. Във взетото решение четем: "да се иска от царете, поради притеснение на сиромаси, които непрестанно се обръщат към църквата с жалби, да се избират за тях екдици защитници, които под надзор на епископа да ги защитават от насилието на богати."(Правило 86) [3],[6]
ІІІ. ЗАКЛЮЧЕНИЕ 

Решенията на вселенските и поместни събори, свързани със социалната работа на Църквата, допълват и развиват вече установената канонична рамка в тази сфера. Някой от тях утвърждават основните правила, наложени още в Апостолските времена. Други са продиктувани от развитието на църковната организация и появата на нови моменти в нейната социална дейност. На базата на установените канони от Съборите, Църквата се налага като основна, не само религиозна, но и социална институция през следващите векове.
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