7 ekumeniskie  baznīcas  koncili
Pirmā baznīcas sanāksme, kas nosacīti var tikt saukta par pašu pirmo baznīcas koncilu, un kurš m.ē. 49.g. notika Jeruzalemē, piedaloties apustuļiem / Kristus mācekļiem, mums ir saglabājies visai maz ziņu, tik vien cik minēts Sv.Rakstos. Šis pirmkoncils deva izšķiroši svarīgu grūdienu kristietības izplatībai toreizējā Romas impērijā (+ pagāniem). Tomēr šis koncils netiek pieskatīts par ekumeniskiem, jo toreiz vēl Kristīgā Baznīca nebija noformējusies kā plaša struktūra, bet bija neliela kopiena, kas darbojās tiešā apustulisko mācekļu vadībā. 
Bez ekumeniskajiem konciliem ir notikušas apjomīgas un nozīmīgas sinodes un lokālie koncili, kas tomēr nevar pretendēt uz ekumenisko koncilu statusu, lai gan tur tika vērtētas nozīmīgas teoloģiskās un praktiskās problēmas: gnosticisms, montānisms, donātisms, u.c.
Turpmāk uzskaitīti vienas, svētas, vispārīgas (jeb katoliskas / universālas), apustuliskās kristīgās baznīcas 7 Ekumeniskie Koncili, kuru lēmumi tiek atzīti, respektēti un pielietoti gan rietumu kristietībā (daļa protestantu gan atzīst tikai pirmos četrus koncilus, uzskatot, ka nākamie ir vairāk vai mazāk nodarbojušies ar doktrīnu, dogmātu, u.c. precizēšanu), gan arī austrumu kristietībā :

1. Nikaja I

325. g.

Pirmo reizi sanāca kopā kristīgās baznīcas vadošie pārstāvji no Romas impērijas dažādām provincēm (Romas impērijas politiskā sadalīšanās un Rietumromas krišana vēl nebija notikusi…), to faktiski vadot imperatoram Konstantīnam. Gandrīz visi ~300 delegāti, izņemot septiņus, kā arī ~2000 klātesošo bija no austrumu provincēm. Būtiskākais akcents tika likts uz ariānisma problēmas risināšanu, kas gan pilnībā atrisināta netika. Ariānisms noslēgumā gan tieši netika pieminēts, taču saistošie lēmumi uz to norādīja visai tieši. Būtiskākais bija kristīgās baznīcas vienotas Ticības apliecības izstrādāšana (kas ieguva Nikajas vārdu). Tika nosodīti Ārija (“ariānisma”) uzskati par Kristu kā tikai ideālu, Dieva svaidītu cilvēku, bet ne kā Dieva Dēlu un Trīsvienības personu. Šis koncils lēma arī par Lieldienu vienotu atzīmēšanu, kā arī tika pieņemti dažādi organizatoriski lēmumi.
2. Konstantinopole I
381. g.

Šis koncils sākotnēji bija sinodes statusā, kā ekumenisko koncilu Roma to uzreiz neatzina. Taču, ņemot vērā nozīmi, parādot atbilstošu godu Sv.Garam kā vienai no Trīsvienības personām, veicot Nikajas ticības apliecības precizēšanu, tomēr tika panākta vienošanās, ka šis koncils ir pieskaitāms ekumeniskajiem. No šī laika Nikajas ticības apliecību mēdz saukt arī par Nikajas – Konstantinopoles (pareizticībā to mēdz saukt par Никео – Царьградский) ticības apliecību. Šajā koncilā tika spriests, ka baznīcas jautājumos primārā autoritāte būtu Romai, pēc tam Konstantinopolei.
3. Efeza

431. g.

Tika definēta Kristus reālā persona, Jēzus māte Marija tika atzīta kā „theotokos” (Dieva Dēla māte pie Viņa fiziskās iemiesošanās). Tika nosodīts „nestoriānisms” (ka Kristus bijis svarīgs tieši kā cilvēks) un „pelagiānisms” (taisnošana caur darbiem un cilvēka pašizvēles nozīmīgums), apstiprinot 416.g. Kartāgas lokālā koncila lēmumus. 
4. Halcedona

451. g.

Tika galīgi noformulēta definīcija par Jēzus Kristus Dievišķās un cilvēciskās dabas savietojamību un līdzsvaru, inkarnējoties vienā fiziskā ķermenī. Šis koncils precizēja Efezā pieņemtos lēmumus, nosodot „monofizītismu” (Kristum bijusi tikai dievišķā daba). Kopš šī koncila laika Romas bīskapa / pāvesta katedru RKB reāli uzskata par primāro – kā apustuļa Pētera mantiniekam. Pēc šī koncila gan „nestorieši”, gan „monofizīti” izveidoja paši savas baznīcas struktūras, kuras izmainītā veidolā, tomēr funkcionē vēl mūsdienās, neesot pakļauti ne Romai, ne austrumu kristietības patriarhiem.
5. Konstantinolole II
553. g.

Šajā koncilā liela uzmanība tika pievērsta Origena uzskatu mantojumam un iespaidam, kas lielā daļā tika nosodīts, tai skaitā šajā koncilā tika definēta Kristīgās Baznīcas noliedzošā attieksme pret reinkarnāciju. Vēlreiz tika apliecināts iepriekšējo 4 koncilu lēmumu patiesīgums.
6. Konstantinopole III
680 – 681. g.

Tika deklarētas Jēzus Kristus divas pilnvērtīgi darbojošās gribas – gan Dievišķā, gan kā cilvēkam, kā arī tika nosodītas vairākas citas atkāpes no baznīcas mācības pamatlīnijas.
7. Nikaja II

787. g.

Viens no būtiskākajiem jautājumiem – par svētbilžu („ikonu”) u.c. attēlu pielietojamību baznīcas darbībā. Šeit jau parādījās diezgan liela viedokļu dažādība starp Rietumu un Austrumu plūsmas pārstāvjiem. Tomēr vēl tika rasts nosacīts kopsaucējs.
8. Konstantinopoles IV koncila laikā 869.g. Rietumu un Austrumu delegāti vairs nespēja vienoties par daudziem jautājumiem, piemēram „filioque” (rietumu baznīca jau no 589.g. Tolēdo laika sāka iekļaut Nikejas ticības apliecībā piebildi par Sv.Gara iziešanu gan no Tēva, gan Dēla, kam bija ne vien teoloģisks pamatojums, bet arī empīriski praktiski apsvērumi), par ordinēto personu tiesībām dzīvot laulībā (rietumu baznīca pastāvēja uz celibāta nepieciešamību), atkal par varas un funkciju sadalījumu starp baznīcas pārstāvjiem Konstantinopolē un Romā, u.c. 8.Koncils vairs nepieņēma visaptverošus, ekumeniskus lēmumus. Līdz tam salīdzinoši vienotā baznīca faktiski sāka sadalīties rietumu un austrumu plūsmās.
...sākotnējās baznīcas dalīšanās kā dogmatiski, tā strukturāli faktiski notika jau vairāku gadsimtu gaitā, savu kulmināciju sasniedzot Austrumu / Rietumu plūsmu sadalījumā 1054.g.. 

...nāca Krusta kari, kad bija vārgi mēģinājumi atjaunot baznīcas vienotību. Kad Osmaņu impērija pilnīgi iekaroja Bizantiju, austrumu kristietība beidza pastāvēt kā valsts atzīta reliģija. Par izņēmumu un Bizantijas mantinieci var uzskatīt Krievijas Pareizticīgo baznīcu, jo Konstantinopoles, Aleksandrijas u.c. austrumu kristietības patriarhi vairs nespēja būtiski ietekmēt situāciju, atšķirībā no Romas.

...vēlāk sekoja Reformācija, kura gan vairāk skāra rietumu kristietību. 

Līdz ar to koncili, sākot no Laterāna I līdz beidzamajam Vatikāna II, vairs nav uzskatāmi kā visu kristīgo baznīcu pārstāvoši. Tie noritējuši, pārstāvot pamatā Rietumu plūsmu (RKB), jo Austrumu krietietībā gan notikušas dažādas sinodes, u.c., taču koncils, kas vienotu vismaz visu austrumu kristietību nav noticis. Austrumu kristieši pēc Bizantijas (Konstantinopoles) krišanas ir spējuši paturēt nosacītu teoloģiski doktrinālo vienotību, taču vairs nav raduši iespēju saliedēties strukturāli...
Uz 20.-21. gs. maiņas sliekšņa vairs nepastāv visas kristīgās baznīcas vienots viedoklis. Lēmumus savu pozīciju aizstāvībai pieņem gan Romas Katoļu Baznīca, gan Pareizticīgās Baznīcas patriarhāti, kā arī beidzamos gadu simtos un desmitos strauji vairojošās dažādas konfesijas, denominācijas, brīvbaznīcas, u.c. Dažādos koncilos, sinodēs, konferencēs, u.c. gan ir piedalījušies dažādu virzienu pārstāvji, ir bijuši mēģinājumi vienot rietumu un austrumu plūsmas, taču kopīgi pieņemti un vispārēji atzīti, saistoši visai kristīgajai baznīcai ir palikuši tikai augšminētie 7 (ir pat dažas fundamentālāk noskaņotas baznīcas, kuras atzīst tikai 4 pirmos koncilus, uzskatot ka pārējie koncili un sinodes ir nodarbojušies tikai ar šo pirmo 4 koncilu lēmumu precizēšanu...).
Mūsdienās tiek turpināts gan meklēt kopsaucējus, gan attīstās arī nogrupēšanās... 
