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Лекция 1

Введение в курс.

Понятие Церкви (историко-социологическое, экономическое, экклесиологическое, каноническое, юридическое). 

Периодизация истории Церкви. 

Источники и историография по истории Церкви: общий обзор (исторические, богословские, канонические)

ПРЕДМЕТ КУРСА. Когда общество (особенно – современное светское, секулярное общество) имеет дело с Церковью, оно почему-то считает, что имеет полное представление об этом явлении. Оно уверенно регулирует ее деятельность, ставит ее в привычные для общества рамки, предъявляет к ней определенные, с секулярной точки зрения – вполне логичные требования. 

Однако приходится констатировать, что знания общества о Церкви и ее особенностях как социального образования находятся на том уровне, о котором в свое время писал Максим Горький – вспомним диковатую фразу, которую он вложил в уста одного из своих героев, Фомы Гордеева: «В татаре хочу креститься! В магометы хочу!» Как для Фомы Гордеева, для современного секулярного общества всё, что религиозно – это Церковь, вне зависимости от того, с какой конфессией оно имеет дело. Церковь часто представляется как форма организации любой религии. 

Поэтому, даже пытаясь регулировать религиозные отношения в светской общественной системе, секулярное общество не затрудняет себя серьезным анализом. Оно просто формулирует свое собственное представление о религии и Церкви, выражает его в виде нормативных правовых актов – законов. Причем в тексте этих законов не затрудняет себя определением самого предмета регулирования: Церковь для современного законодателя – это просто «религиозная организация», ничем сущностно не отличающаяся от религиозных организаций других конфессий.

Слово «Церковь», «εκκλησια» (от древнегреческого глагола «εκ-καλείν», «созывать»), означает «созыв». Оно обозначает народные собрания. По закону Солона, εκκλησία — это чрезвычайное собрание всего народа для разрешения самых важных государственных дел, превышавших полномочия постоянного управления или βουλή. Этот термин часто используется в греческом Ветхом Завете для обозначения собрания избранного народа перед Богом, особенно когда речь идет о собрании у горы Синай, где Израиль получил скрижали закона и был установлен Богом как Его святой народ. Называя себя «экклисиа», первая община веровавших во Христа признает себя наследницей этого собрания. Эта ясная и богатая содержанием идея сохранена у тех народов, которые удержали само слово: например, римляне точно передали его, переписав латинскими буквами — «ecclesia»; от них термин заимствовали нации, ставшие христианскими благодаря римской Церкви, например, французы — «église», итальянцы — «chiesa», испанцы — «iglesia».
Термин «Κυριακή», от которого произошли «Church», «Kirche» и русское «Церковь», означает «принадлежащая Господу»; под этим термином понимается собрание верующих, принимающих живое, деятельное участие в жизни и событиях Церкви. 

В Евангелиях слово εκκλησία встречается лишь три раза у Матфея  – в Мф. 16, 18: «ты - Петр, и на сем камне Я создам Церковь Мою, и врата ада не одолеют ее»; и дважды в Мф. 18, 17: «если же не послушает их, скажи церкви; а если и церкви не послушает, то да будет он тебе, как язычник и мытарь».

В посланиях же апостольских, особенно у Апостола Павла — слово εκκλησία и сродные ему — κλησις, κλητος — употребляются очень часто. 

Конечно, Иисус Христос проповедовал своим современникам по-арамейски и, вероятно, пользовался для названия Церкви арамейским словом эдма. Однако апостолы и последователи Христовы, знавшие, разумеется, наряду с греческим и арамейский или сиро-халдейский язык, — несомненные свидетели в пользу того, что употребленное ими переводное греческое слово "εκκλησία" точнейшим образом соответствует арамейскому слову в устах Христа.

ПОНИМАНИЕ ЦЕРКВИ ОБЩЕСТВОМ (различные определения)

Традиционное.

Социологическое.

Юридическое. Отечественное правоведение воспринимает Церковь как некую корпорацию – сродни корпоративным структурам в экономике. Поэтому и каноническое право предлагается рассматривать как нечто внесистемное, как «корпоративную правовую систему, входящую в романо-германскую правовую систему», тогда как мусульманское, индуистское и иудейские право выводятся в специальную группу правовых систем традиционного права. Такое отношение к Церкви – не современное нововведение: еще Победоносцев в конце XIX века отмечал, что в североамериканском законодательстве «проведено резкими чертами отделение государства от церкви, имеющей юридическое значение духовной корпорации»
. 

Исходя из этих соображений законодатель сформулировал свое отношение к Церкви в Федеральном законе от 26 сентября 1997 г. № 125-ФЗ «О свободе совести и о религиозных объединениях» (с изменениями от 26 марта 2000 г., 21 марта, 25 июля 2002 г., 8 декабря 2003 г., 29 июня 2004 г., 6 июля 2006 г.). Причем сделал это так, что ни разу не употребил в этом законе слова «Церковь» (оно вообще не встречается в современном российском праве как самостоятельный юридический феномен).

«Статья 6. Религиозные объединения

1. Религиозным объединением в Российской Федерации признается добровольное объединение граждан Российской Федерации, иных лиц, постоянно и на законных основаниях проживающих на территории Российской Федерации, образованное в целях совместного исповедания и распространения веры и обладающее соответствующими этой цели признаками: вероисповедание; совершение богослужений, других религиозных обрядов и церемоний; обучение религии и религиозное воспитание своих последователей.

2. Религиозные объединения могут создаваться в форме религиозных групп и религиозных организаций. 

Статья 7. Религиозная группа

1. Религиозной группой в настоящем Федеральном законе признается добровольное объединение граждан, образованное в целях совместного исповедания и распространения веры, осуществляющее деятельность без государственной регистрации и приобретения правоспособности юридического лица. Помещения и необходимое для деятельности религиозной группы имущество предоставляются в пользование группы ее участниками.

2. Граждане, образовавшие религиозную группу с намерением в дальнейшем преобразовать ее в религиозную организацию, уведомляют о ее создании и начале деятельности органы местного самоуправления.

3. Религиозные группы имеют право совершать богослужения, другие религиозные обряды и церемонии, а также осуществлять обучение религии и религиозное воспитание своих последователей.

Статья 8. Религиозная организация

1. Религиозной организацией признается добровольное объединение граждан Российской Федерации, иных лиц, постоянно и на законных основаниях проживающих на территории Российской Федерации, образованное в целях совместного исповедания и распространения веры и в установленном законом порядке зарегистрированное в качестве юридического лица.

2. Религиозные организации в зависимости от территориальной сферы своей деятельности подразделяются на местные и централизованные.

3. Местной религиозной организацией признается религиозная организация, состоящая не менее чем из десяти участников, достигших возраста восемнадцати лет и постоянно проживающих в одной местности либо в одном городском или сельском поселении.

4. Централизованной религиозной организацией признается религиозная организация, состоящая в соответствии со своим уставом не менее чем из трех местных религиозных организаций.

6. Религиозной организацией признается также учреждение или организация, созданные централизованной религиозной организацией в соответствии со своим уставом, имеющие цель и признаки, которые предусмотрены пунктом 1 статьи 6 настоящего Федерального закона, в том числе руководящий либо координирующий орган или учреждение, а также учреждение профессионального религиозного образования.

Статья 9. Создание религиозных организаций

1. Учредителями местной религиозной организации могут быть не менее десяти граждан Российской Федерации, объединенных в религиозную группу, у которой имеется подтверждение ее существования на данной территории на протяжении не менее пятнадцати лет, выданное органами местного самоуправления, или подтверждение о вхождении в структуру централизованной религиозной организации того же вероисповедания, выданное указанной организацией.

2. Централизованные религиозные организации образуются при наличии не менее трех местных религиозных организаций одного вероисповедания в соответствии с собственными установлениями религиозных организаций, если такие установления не противоречат закону».

Богословское. Христос, как было уже сказано, лишь указал на то, что Он образует на земле Свою Церковь, и что основана она будет на тесном единении Божественного и человеческого. Существо Церкви для нас определили ближайшие Христовы ученики и последователи, сами жившие в Его время либо отделенные от него обозримым историческим периодом. 

Первые богословские осмысления Церкви восходят к апостолу Павлу, который не был ни в числе 12 ближайших учеников, ходивших за Христом и внимавших Его проповеди, ни в числе более широкого круга из 70 апостолов, которых Сам Христос посылал на проповедь. Павел поначалу был гонителем Церкви, а затем, после того, как ему было таинственное видение Христа по пути в Дамаск (Деян. 9, 3-19; 26, 12–19), стал одним из наиболее ревностных проповедников христианства, трудами которого был просвещен светом новой веры языческий мир. 

Этот Павел, человек богословски образованный (в отличие от других апостолов, бывших, как сказал евангелист Лука, «людьми некнижными и простыми» – Деян. 4, 13), человек, начальную часть своей жизни проживший, по его собственным словам, «фарисеем по строжайшему в нашем вероисповедании учению» (Деян. 26, 5), – этот Павел сумел найти точное словесное выражение той истине, которую открыл о Церкви Своим ученикам Христос. 

Павел, размышляя о смысле Божественного явления миру, происшедшего во Христе, приходит к пониманию того, что Бог «поставил Его [Христа. – Авт.] выше всего, главою Церкви, которая есть Тело Его, полнота Наполняющего всё во всём» (Еф. 1, 22-23). «Христос, – пишет Павел ефесянам, – глава Церкви, и Он же Спаситель тела»; «Церковь повинуется Христу» (Еф. 5, 23, 24), потому что «Он есть глава тела Церкви» (Кол. 1, 18).

Итак, апостольское время формулирует главную богословскую посылку христианства о Церкви, исходящую из того, что Церковь есть не просто некая организация, основанная одним из народных учителей: Церковь есть сущностное единство всех, кто входит в нее, с ее основателем – Второй Ипостасью Единого Бога. Павел говорит о смысле этого единства практически в естественнонаучных терминах, которые не допускают двусмысленности: «Тело Его, которое есть Церковь» (Кол. 1, 24).

АПОСТОЛЬСКИЙ СИМВОЛ ВЕРЫ (зафиксирован в записи Цезаря Арльского в VI в., но был сформулирован значительно раньше – об этом свидетельствует древнее использование его Римской Церковью в таинстве крещения) о Церкви говорит следующее: «Верую в … святую Вселенскую Церковь, святых общение, оставление грехов (Πιστεύω εἰς … ἁγίαν καθολικὴν ἐκκλησίαν, ἁγίων κοινωνίαν, ἄφεσιν ἁμαρτιῶν; Credo in … sanctam Ecclesiam catholicam, sanctorum communionem, remissionem peccatorum)». Апостольский Символ не нашел общего применения и впоследствии уступил место Никео-Цареградскому. 

НИКЕО-ЦАРЕГРАДСКИЙ СИМВОЛ. Отцы Вселенских соборов, веру которых Церковь соблюдает и по сей день, относительно самой Церкви были весьма лаконичны. В 325 году 318 отцов, собравшихся на Никейском соборе, о Церкви упомянули лишь как об институте, который а) существует и б) имеет определенные пенитенциарные возможности: «таковых предает анафеме кафолическая и апостольская Церковь».

150 отцов, собравшихся в 381 году на Константинопольском (Царьградском) соборе, существенно отредактировавшем Никейский Символ веры, относительно Церкви было установлено: «Веруем … во едину Святую, Соборную и Апостольскую Церковь (Εἰς μίαν, Ἁγίαν, καθολικὴν καὶ ἀποστολικὴν Ἐκκλησίαν; Et unam, sanctam, catholicam et apostolicam Ecclesiam)».

Этот символ становится всеобщим для христиан вплоть до времен Реформации. 

УЧЕНИЕ О ЦЕРКВИ В РАЗЛИЧНЫХ ХРИСТИАНСКИХ ДЕНОМИНАЦИЯХ. Современный Катехизис Католической Церкви, разработанный после II Ватиканского собора, учит о Церкви следующим образом. (Катехизис – особым образом в сжатом виде сформулированное, часто – в форме вопросов и ответов, учение Церкви о ней самой, о ее внутреннем содержании, о тех истинах, которым она учит и без которых она не существует. Адресуется он главным образом мирянам – тем, у кого нет времени на самостоятельное исследование истин веры.)

«В христианском языке слово “Церковь” означает литургическое собрание, но также и местную или всю вселенскую общину верующих. Эти три значения на самом деле нераздельны. “Церковь” – это народ, который Бог собирает во всем мире. Она существует в местных общинах и находит исполнение как литургическое и особенно евхаристическое собрание. Она живет Словом и Телом Христовым и так сама становится Телом Христовым»
. «Церковь пребывает в истории, но в то же время она трансцендентна по отношению к ней. Только “глазами веры” можно видеть в ее зримой реальности одновременно и духовную реальность, носительницу Божественной жизни»
. 

«Церковь есть одновременно:

· общество, обладающее иерархическими органами, и мистическое Тело Христово,

· зримое собрание и духовная община,

· Церковь земная и Церковь, наделенная небесными дарами»
.

Коротко сказать:

· «Церковь – это одновременно путь и цель Божественного замысла: преобразуемая в творении, предуготовленная в Ветхом Завете, основанная словами и действиями Иисуса Христа, осуществленная Его искупительным Распятием и Его Воскресением, она явлена как тайна спасения излиянием Духа Святого. Она исполнится во славе небесной как собрание всех искупленных земли»
;

· «Церковь в одно и то же время зрима и духовна, она и иерархическое общество, и мистическое Тело Христово. Она едина, при том, что состоит из двойной, Божественной и человеческой стихии. Это ее тайна которую лишь вера может принять»
;

· «Церковь в жизни века сего есть таинство спасения, знамение и орудие общения Бога и людей»
;

· «Церковь – это Тело, Глава которого – Христос: она живет Христом, во Христе и для Христа; Он живет в ней и с нею»
;

· «Церковь есть храм Духа Святого. Дух есть как бы душа мистического Тела, начало его жизни, единства в многообразии и богатстве даров и благодати»
;

· «таким образом, Вселенская Церковь предстает как народ, получающий единство от единства Отца и Сына и Духа Святого»
. 

При этом, «хотя она включает в себя грешников, она есть “непорочность, состоящая из грешников”»
. 

Для католика (впрочем, как и для православного) катехизически важна святоотеческая посылка о том, что «нет спасения вне Церкви». Как говорит Катехизис, эта мысль, будучи сформулированой позитивно, означает, «что спасение целиком исходит от Христа-главы через Церковь, Тело Его». Согласно догматической конституции II Ватиканского собора Lumen gentium, «эта странствующая по земле Церковь необходима для спасения. Один только Христос – посредник и путь ко спасению, и он присутствует для нас в Своем Теле, которое есть Церковь. Прямо настаивая на необходимость веры и крещения (ср. Мк. 16, 16; Ин. 3, 5), Он вместе с тем подтвердил и необходимость самой Церкви, в которую люди входят через крещение, словно через двери. Поэтому не могут спастись те люди, которые, зная о том, что кафолическая [= Вселенская] Церковь, основанная Богом через Иисуса Христа, необходима, и все же не желают войти в нее или оставаться в ней»
. 

Существенными моментами, идентифицирующими Церковь как Церковь, являются иерархическая структура и церковные Таинства.  

Для католиков с точки зрения иерархии является важнейшим «учение об установлении, непрерывности, значении и смысле священного Первенства Римского Понтифика и о его безошибочном учительстве», а также «учение о Епископах, преемниках Апостолов, которые с Преемником Петра, Наместником Христа и зримым Главой всей Церкви управляют домом Бога Живого»
, – учение, согласно которому «в лице Епископов, которым помогают пресвитеры, среди верующих присутствует Господь Иисус Христос, Верховный Первосвященник»
. Особую категорию в Церкви составляют миряне, «собранные в народ Божий и составляющие единое Тело Христово под одним Главой»
. 

Епископы, пресвитеры и миряне призваны в Церкви «по-своему и вместе с тем единодушно сотрудничать в общем деле», причем задача мирян, «особым свойством» которых является «их секулярный характер», состоит, преимущественно, в том, чтобы, «следуя своему призванию, ведя мирские дела и устрояя их по Богу, искать Царства Божия»
.

С точки зрения Таинств католицизм руководствуется учением о том, что «всякое литургическое служение, поскольку оно – дело Христа Священника и Его Тела, которое есть Церковь», есть осуществление «публичного богопочитания во всей его полноте» – постольку, поскольку в этом богопочитании участвует всецелое «мистическое Тело Иисуса Христа, то есть Глава и его члены»
. 

У Лютера даже в «Кратком катехизисе» (1529) места для определения Церкви не нашлось. В принципе, она как жесткая централизованная система в его богословие совсем не вписывается: он вспоминает о ней только тогда, когда прокламирует свою веру в то, что «в Церкви Своей Христос милостиво прощает мне и всем верующим все грехи»
. Больше от нее никакого толка и нет: ведь каждый христианин обладает царственным священством и «через царство свое властвует он над всем земным, через священство свое правит он с Богом, ибо Бог творит то, о чем он молится и желает»
, поэтому, в конце концов, ни специальный институт священства, ни епископат, «которых Бог не устанавливал», ни литургическая система
 оказываются не нужными. «Вера, в которой определенно содержится исполнение всех заповедей, сполна оправдает всех, кто имеет ее, так что ни в чем они больше не нуждаются, чтобы быть праведными и благочестивыми»
.

Общий принцип образования церковной общины, по Лютеру, крайне прост: «Каждый город выбирает из общины просвещенного благочестивого горожанина, поручает ему должность приходского священника и дает содержание от общины, предоставляя на его свободное усмотрение, вступать ему в брак или нет; при себе он должен иметь нескольких духовных лиц или диаконов, также по их желанию, женатых или нет, чтобы они проповедью и совершением Таинств помогали управлять прихожанами и общиной»
. Каждый же благочестивый христианин «пусть остается дома при своей церкви», поскольку «ни ангел, ни папа не смогут даровать тебе так много, как дарует Бог в твоей приходской церкви»
.

В 1530 году был сформулирован протестантский Символ веры – Аугсбургское исповедание. Это – самый ранний из официальных протестантских символов веры, до сих пор являющийся богословской нормой для лютеран. Он был написан Филиппом Меланхтоном, одобрен Лютером, как изложение исповедания веры лютеранской церкви и представлен императору Карлу V на аугсбургском сейме 25 июня 1530 года.

Впоследствии, в латинском издании 1540 года, Меланхтон изменил учение о причащении в интересах сближения с кальвинистами, от чего получилось две редакции Аугсбургского исповедания: invariata и variata. Последняя принималась в основание при заключении всех религиозно-политических договоров. Аугсбургское исповедание второй редакции было подписано Кальвином и прочими немецкими реформатами, а потому из лютеранского исповедания веры оно обратилось в обще-протестантское.

Согласно Аугсбургскому исповеданию, «Церковь – это собрание святых, в котором верно преподается Евангелие и правильно отправляются Таинства». «Она является местом собрания всех верующих, которым проповедуют Евангелие в чистом виде и преподают Святые Таинства согласно Евангелию». «для истинного единства Церкви достаточно согласия относительно учения о Евангелии и отправлении Таинств». Поэтому «нет нужды в том, чтобы человеческие традиции, то есть обряды или церемонии, учрежденные людьми, были везде одинаковыми». При этом «единая Святая Церковь пребывает и должна пребывать во веки вечные».


«1. Хотя Церковь, по существу, является собранием святых и истинно верующих, тем не менее, поскольку в этой жизни [с истинно верующими] перемешаны многие лицемеры и порочные люди, допустимо [законно и действенно] принимать Таинства, отправляемые порочным человеком, согласно словам Христа: "На Моисеевом седалище сели книжники и фарисеи..." (Мат.23:2). 


2. Как Таинства, так и Слово действенны по той причине, что они учреждены и заповеданы Христом, даже если они преподаются [отправляются] неблагочестивыми людьми. 


3. Наши церкви осуждают донатистов и им подобных, которые отрицают допустимость [законность] принятия служения неблагочестивых людей в церкви и которые полагают, что [священническое] служение порочных людей бесполезно и недейственно»
.

Филарет, митрополит Московский. Пространный христианский катехизис Православной Кафолической Церкви // Жития и творения русских святых. М., 2001.


«Церковь есть от Бога установленное общество людей, соединенных Православной Верой, Законом Божиим, священноначалием и Таинствами». «Глава ее есть Богочеловек Иисус Христос, исполненный благодати и истины, и тело Свое, т.е. Церковь, наполняющий благодатью и истиной (см.: Ин. 1, 14-17)». «Церковь едина потому, что она есть одно духовное тело, имеет одну Главу, Христа, и одушевляется одним Духом Божиим»
. 


«Хотя Церковь и видима, но невидима усвоенная ею и освященными в ней (людьми) благодать Божия, которая и есть собственно предмет веры в Церковь.  … Хотя Церковь видима, поскольку она пребывает на земле и к ней принадлежат все православные христиане, живущие на земле, в то же время она и невидима, поскольку она есть и на Небесах, к ней принадлежат все, скончавшиеся в истинной вере и святости». «Она не ограничивается никаким местом, ни временем, ни народом, но заключает в себе истинно верующих всех мест, времен и народов»
, «объемлет всех и повсюду, кто бы они ни были, верующих во Христа, которые ныне, находясь в земном странствовании, не водворились еще в отечестве небесном»
. 


«Без сомнения, существует также единство между пребывающей на земле и Небесной Церковью, как в их отношении к единой Главе, Господу нашему Иисусу Христу, так и согласно взаимному общению между той и другой»
. Однако же, как учат восточные патриархи, не следует смешивать «церкви странствующей с Церковью, достигшей отечества, потому только, как думают некоторые из еретиков, что та и другая существуют; что обе они составляют как бы два стада одного Архипастыря Бога, и освящаются одним Святым Духом. Такое смешение их неуместно и невозможно; поелику одна воинствует и находится еще в пути, а другая уже торжествует победу, достигла отечества и получила награду, что последует и со всей Вселенской Церковью»
.


Митрополит Макарий (Булгаков) в «Догматическом богословии» выделяет несколько смыслов термина «Церковь», из которых «самый обширный – тот, по которому Церковью Христовой называется общество всех разумно-свободных существ, т.е. и ангелов и людей, верующих во Христа Спасителя и соединенных в Нем, как единой главе своей»
. «По второму, менее обширному и более употребительному смыслу, Церковь Христова объемлет собою собственно людей, исповедовавших и исповедующих веру Христову, всех до единого, когда бы они ни жили и где бы ныне не находились, еще ли на земле живых, или уже в стране умерших»
. Эта Церковь объединяет «не один какой-либо народ … а все народы, весь род человеческий. … Все люди обязаны быть членами Церкви Христовой»
. На деле же принадлежат к ней «только те, которые уже, по слову Апостола, единым духом во едино тело крестились, аще иудеи, аще еллини (1 Кор. 12, 13; ср. Деян. 2, 41). Напротив, не принадлежат к ней: а) ни иудеи, ни магометане, ни язычники, которые не приняли еще благовестия и крещения Христова. Не принадлежат даже: б) те, которые, будучи уже оглашены благовестием и принявши его, еще не сподобились крещения»
.


Церковь призвана сохранять и распространять вверенную ей веру; «сохранять и употреблять во благо людей Божественные таинства и вообще священнодействия»; «сохранять Богоучрежденное управление и пользоваться им сообразно с намерением Господа»
. 


Таким образом, как пишет современный православный богослов, Церковь – это Сам Богочеловек Христос, с Которым (как своей главой) Церковь стала самым совершенным, самым важным существом во всех мирах – потому что в ней и ею «Господь соединил в единый вечноживой организм все ангельские существа, людей и всю богозданную тварь», чтобы дать ей возможность жить Божественной всеполнотой «с помощью святых таинств и святых добродетелей». С Христом и во Христе Церковь – тело вечное, безначальное (существующее до этого мира и вообще до всякого измерения) и бесконечное (имеющее существовать и после этого мира). С земной точки зрения Церковь – это всё общество, призванное к тому, чтобы его возглавил Христос. В Церкви человечество через Христа усыновляется Богу и достигает «всесовершенной полноты своего человеческого существа, своей человеческой личности». В Церкви соединяются время и вечность. «Церковь – это не только цель и смысл всех существ и вещей (от ангелов до атомов), но и их единственная всецель и единственный всесмысл»
. 


Церковь, таким образом, в потенциале стремится объять собою всё человеческое общество, включить в себя всё вообще, что создано Богом.

Гегель, анализируя существо христианства, рассматривает Церковь как «последователей Христа, объединяющихся» в том смысле, «чтобы быть как дух или чтобы стать сыном Бога, гражданином Его Царства», «и задающихся целью жить духовной жизнью»; эти последователи «образуют общину, которая есть Царство Божие». «Община есть действительная, настоящая жизнь в духе Христа»
.

Таким образом, человек в Церкви не есть элемент механический, люди – не пассивная среда. Против механического взгляда на людей уже самое наименование Церкви εκκλησία. 

Люди собрались в Церковь для достижения некоей общественно значимой задачи (спасение); они руководствуются на путях достижения этой задачи некими правилами, веруя в их трансцендентное происхождение (заповеди, каноны); они объединены общими принципами или методами достижения этой задачи (вера и добродетель, т.е. исполнение заповедей); они могут соблюдать или не соблюдать общепризнанные правила, их повседневная жизнь может соответствовать или не соответствовать установленной методе (грех или праведность); они вольны избрать тот или иной инструмент для достижения поставленной цели (жизнь в миру или священство; брак или монашество).

Таким образом, в жизни христианской Церкви человек участвует своей свободной волей. Более того: если посмотреть на дело богословски, без свободного деятельного участия человека Бог не спасает его.

Имея в виду все приведенные выше дефиниции, мы можем попытаться дать определение Церкви как предмету и объекту исторического исследования. Церковь – это: 


1) Богочеловеческий организм, мистическое Тело Христово, не ограниченное историческим временем и пространственными рамками видимого мира. Однако в этом своем статусе Церковь не подлежит историческому исследованию – современная наука может признать частично трансцендентный характер Церкви в таком ее понимании, но не может претендовать на научное исследование трансцендентной составляющей Церкви. Божественный фактор, взятый сам по себе, с одной стороны – непознаваем, а с другой – выходит из границ истории, или, вернее сказать, не подлежит истории: как вечный и неизменяемый, он – и до истории, и после истории, и внутри истории, но так, что разумное познание его во всей полноте невозможно.

2) Имея в виду данные соображения, в качестве предмета и объкекта истории Церкви возможно выделить Церковь как социальное явление, общественный институт в форме централизованного религиозного объединения, 

· формирующее общность верующих на основе конкретной системы религиозного вероучения (христианское вероучение), 

· обладающее установленной в соответствии с исторической традицией иерархической организационной структурой, 

· самоуправляемое на основе исторически закрепленных правил общественного поведения внутри объединения и в его взаимоотношениях с обществом и государством (канонов), 

· руководствующееся в своей деятельности закрепленными исторической традицией правилами отправления религиозной практики (культа), 

· преследующее цели индивидуального и публичного исповедания и распространения христианского вероучения,  также осуществления хозяйственной деятельности, необходимой для поддержания жизнеобеспечения Церкви в целом и входящих в ее состав организаций (общин) верующих. 

Задача исторической дисциплины, изучающей Церковь как общественное явление, – составить объективное научное представление о предметах, которые конституируют Церковь в качестве Церкви, а также проследить пути развития Церкви в историческом времени, способы ее существования внутри общества, в различные исторические периоды по-разному определяющего свой религиозный статус (от государственного христианства до секулярного государства, включая периоды существования Церкви в иноконфессиональных условиях), и взаимодействия с обществом и составляющими его структурами.

В чем состоит практическое значение историко-церковного исследования?

Для историка-исследователя история Церкви – предмет весьма актуальный: без знания истории Церкви невозможно адекватно понять и всесторонне отобразить целый ряд важнейших исторических процессов. Среди них – такие важные для истории человечества моменты, как, например:

· кризис и распад Римской империи, среди истоков которого христианство занимает одно из ведущих мест (христианство не только разрушило один из устоев Римского общества – религиозную общность; оно подвергло сомнению и политико-юридические его устои: вместо ограниченности Римского гражданства христианство предложило практически не имеющее границ понятие единого гражданства во граде Божием, противопоставленном Риму – граду мира сего: христиане не имеют здесь постоянного града, но ищут будущего
 града – града Божия, нового, свободного небесного Иерусалима
, но и сейчас они «уже не чужие и не пришельцы, но сограждане святым и свои Богу»
); 

· история средневековья, в особенности – эпохи Возрождения и Реформации (включая целый ряд ее политических аспектов, например – проблема инвеституры, Крестовые походы, история Византии периода расцвета и начала упадка империи, реконкиста в Испании, религиозные войны, история Англии времен Генриха VIII и его преемников; особенности системы землевладения в средневековой Европе; и мн. др.);

· история Нового времени (формирование централизованного государства в Италии, греко-турецкие отношения и др.);

· отечественная история (взаимоотношения Руси и Византии; формирование Московского княжества; опричнина; раскол старообрядчества и др.);

· некоторые вопросы новейшей истории (в частности, история Второй мировой войны, место экуменизма в глобальной политической системе и др.).

Однако существует также повышенная актуальность историко-церковных исследований и для современного демократического общества.

Во-первых, постоянные контакты общества и Церкви (как одной из составляющих социальной структуры) делают необходимым формирование объективного знания о специфике Церкви как социального института. Общество должно учитывать не собственное представление о Церкви, ее структуре и задачах, а базироваться на реальных знаниях о том, как Церковь определяет себя, как позиционирует себя в обществе. В противном случае общество может оказаться в позиции римских историков, о христианстве мало что знавших, но безусловно его осуждавших. (Как было принято говорить в не столь далекое время в далеких от науки дискуссиях, «Пастернака я не читал, но должен осудить».)

Во-вторых, существует необходимость позиционирования общества в его отношении к Церкви. Причем демократическое устройство общества и государства на уровне Конституции требует невмешательства во внутренние вероучительные и структурные принципы, которыми исторически руководствуется Церковь, как и любое иное общественное объединение (по крайней мере, до тех пор, пока они не представляют реальной угрозы существованию общества и государства). Поэтому на уровне государства существует реальная потребность в объективном знании внутренних устоев Церкви (как и иных религиозных конфессий) с тем, чтобы предъявлять к Церкви адекватные требования и не возлагая на нее социальных обязательств, выполнение которых может поставить под вопрос ее существование в качестве Церкви. Таким образом могут быть установлены объективные границы и определены конкретные инструменты государственного регулирования деятельности Церкви в условиях светского общества и государства. 

Наконец, в-третьих, историко-церковный анализ дает возможность сформировать объективное научное знание относительно побудительных мотивов, которые определяют позицию Церкви по отношению к обществу и государству в конкретные периоды развития общественной системы (в качестве примера можно привести позицию Православной Российской Церкви во время организованной советским правительством конфискации церковных ценностей в 1921 г.: до тех пор, пока речь не шла о конфискации богослужебных сосудов – т.е. предметом, имеющих принципиальное сакральное значение и не подлежащих передаче в руки не имеющих сакрального посвящения, – Церковь не только не препятствовала властям, но добровольно передавала в руки государства значительные объемы церковного имущества; когда же возникла угроза кощунства, возникло и сопротивление; таким образом, вопрос, представлявшийся властями как исключительно политический, на самом деле являлся догматическим и литургическим).

Кроме того, перед современным российским обществом стоят серьезные мировоззренческие проблемы: 1) значительная часть населения страны пытается так или иначе связать себя с Церковью, однако имеет о ней (в том числе и о ее истории) подчас весьма причудливые представления; 2) светское демократическое государство, со своей стороны, стремится позиционировать себя в отношениях с религией Церковью, однако не обладает для этого реальной информацией, в результате чего пытается не столько учесть особенности существования религии и Церкви в общественной жизни, сколько реализовать в нормативной правовой сфере собственные воззрения на них, сформированные либо в годы господства государственного атеизма, либо под влиянием импортированных мировоззренческих позиций, чуждых и обществу, и Церкви (пример – действующее законодательство о свободе совести и религиозных организациях); 3) все это порождает существенные внутриобщественные коллизии (например, конфликт по поводу преподавания «Основ православной культуры», который свелся к диалогу слепого с глухим).

Все это говорит о том, что вплоть до настоящего времени история Церкви существует отдельно от общественного сознания. Общество живет своими представлениями о том, что оно считает Церковью и ее историей. Научные основы изучения Церкви и ее истории в рамках всего общества практически отсутствуют, и общественное сознание в историко-церковной сфере мигрирует от жестко идеологизированных (на основе заимствованных извне стереотипов) глобализационных взглядов на Церковь к чисто эмоциональным воззрениям на проблему общественно-церковного диалога.

В этих условиях, с учетом того, что духовные школы – единственный вплоть до настоящего времени организованный учебно-научный институт, изучающий церковную историю, – нацелены более на профессиональную подготовку, чем на организацию широких научных исследований, изучение истории Церкви в стенах светских образовательных учреждений приобретает особую практическую значимость как с точки зрения формирования общественного мировоззрения, так и с позиций подготовки квалифицированных кадров, в которых испытывает серьезную потребность современное российское государство в самых разных сферах его деятельности – от законодательной до образовательной, научной и правоохранительной.  

История Церкви – наука принципиально не конфессиональная. В состав предмета историко-церковного исследования входит история всех христианских деноминаций, доступных историческому наблюдению, начиная с истории единой неразделенной Церкви, понимаемой как живой общественный организм, со всеми особенностями развития социального института, включая развитие учения, составляющего основу экзистенциального самоопределения Церкви; естественных для человеческого мышления отклонений от этого учения
, приводивших к разрыву церковного единства; а также основанную на соответствующем учении внутреннюю структуру, которая составляет не только организационную основу Церкви, но и ее внешнюю манифестацию во взаимоотношениях Церкви с обществом и государством.

Таким образом, в предмет изучения историей Церкви входят также история отпадения от Церкви различных вероучительных течений, со временем принявших определенную организационную форму (несториане – Ассирийская церковь Востока, – не принявшие решения Эфесского собора 431 г.; восточные дохалкидонские церкви, не принявшие решений IV Вселенского собора 451 г. в Халкидоне и оставшиеся в русле монофизитского учения, – Армянская апостольская, Коптская, Эфиопская, Эритрейская, Сиро-яковитская и др.); история Православной Церкви (исторически развивавшейся как система Поместных Православных Церквей) и Католичества, существующих раздельно с 1054 г.; история различных протестантских деноминаций, возникших в результате Реформации; история русского старообрядчества (в различных его течениях), ставшего результатом раскола Русской Церкви в XVII в.; история иных, в том числе – современных религиозных течений, претендующих на родство с христианством.

Историческое время, доступное историко-церковному исследованию, охватывает период с I в. н.э. до настоящего времени. 

Предмет истории Церкви как науки имеет определенные границы. История Церкви исследует Церковь как специфический общественный организм, взятый сам в себе, – т.е. те внутренние процессы, которые определяют становление и развитие Церкви именно как специфического социального института, специфического элемента социальной системы. 

Таким образом, история Церкви лишь косвенно исследует внешние воздействия, которые оказывают на специфику Церкви модифицирующее влияние, не меняя при этом ее внутренней сущности. Кроме того, вне предмета истории Церкви остается взаимодействие Церкви с иными общественными системами (государством, гражданским обществом и т.д.) – постольку, поскольку это взаимодействие не связано с выполнением сущностных функций Церкви. Все события и явления этого порядка являются предметом иных научных дисциплин: политической истории, истории народного хозяйства и др., с которыми история Церкви развивается в самом тесном контакте.

Не включаются в предмет истории Церкви также проблемы, имеющие конкретное индивидуальное вероучительное значение (осуществление личного конфессионального выбора и персонального позиционирования в нем, реализация индивидуальных манифестаций веры и т.п.), поскольку они входят в круг конкретных богословских дисциплин.

Историко-церковные исследования развиваются в тесном контакте со всеми дисциплинами, входящими в систему исторических наук. 

История Церкви есть одна из сторон развития человечества; уже в силу этого она не может быть изолирована от всеобщей истории. 

Постольку, поскольку Церковь существует и развивается в различных географических пространствах, ее история становится непременной частью истории национальных государств.

Церковь (в особенности – с момента официального признания христианства частью идеологической системы Римской империи в 313 г.) участвовала – либо как активный элемент, либо как объект различных политических спекуляций, – в политических процессах, как внутренних, так и внешних; в этой связи историю Церкви невозможно отделить от политической истории национальных государств и их объединений. 

Коль скоро Церковь с момента своего возникновения участвовала в хозяйственной жизни общества и даже составила определенные идеологические взгляды на общественное хозяйство, история Церкви тесно соприкасается с историей народного хозяйства и историей экономических учений. 

При этом необходимо иметь в виду, что историку Церкви нужно немало внимания, старания, искусства и опытности, чтобы выделить церковно-исторический материал из светского и, при изучении актов и событий одновременно религиозного, политического и экономического значения, настолько вводить гражданский элемент, насколько это является существенно необходимым для правильного понимания и освещения историко-церковных предметов.

Церковь оказала непосредственное влияние на формирование национально-культурных особенностей различных христианских народов. Отсюда с необходимостью возникает взаимодействие историко-церковных и этнологических исследований. 

История Церкви имеет глубокую связь с историей философии, в особенности с платонизмом, стоицизмом и неоплатонизмом. Церковный историк без знания греческой философии не только не поймет происхождение ересей, но и положительное церковно-богословское развитие. Апологеты, ересеологи, александрийские учители (Климент и Ориген), отцы и учители Церкви IV и V в. – все они были обучены эллинским наукам и, прежде всего, знали философию. Это явно благотворно отразилось не только на общем культурном уровне, но и на исследовании ими богословских истин. Это хорошо заметил изменивший христианству император Юлиан, который запретил христианам посещение языческих школ. 

История Церкви непосредственно связана и с историей религий, из которых некоторые были серьезными соперниками христианства (например, религия Митры – бога солнца). Без знания истории религий нельзя понять ни распространения христианства, ни тех препятствий, которые возникали в процессе христианской проповеди, ни смысла христианских ересей (гностицизма, манихейства, арианства, несторианства, монофизитства, богомильства, ересей вальденсов и катаров и др.). 

В своем развитии история Церкви непосредственно связана также с целым рядом вспомогательных исторических дисциплин, общих для всего комплекса исторических наук: 

археологией, 

исторической географией,

хронологией (особенно важно для периода до 525 г., когда западный монах Дионисий Малый установил наше летосчисление, рассчитав, кстати, год основания Рима – как 753 до н.э.; до того времени существовали различные летосчисления: римское, египетское и др.; кстати, Дионисий был неточен, так что наше время, рассчитанное от Рождества Христова, идет на 3-6 лет впереди этого события; церковный историк сталкивается также с мусульманским и византийским летосчислениями и т.д.),

метрологией (наука о мерах),

эпиграфикой (наука, изучающая надписи на твердом материале), 

палеографией (наука, изучающая рукописи на папирусе, пергаменте и бумаге, а также первопечатные книги), 

нумизматикой (наука, изучающая монеты), 

дипломатикой (от δίπλωμα — документ, сложенный вдвое; наука, помогающая определить род документа по внешнему виду; на Востоке в виде дипломов встречались хризовулы, царские грамоты с золотою печатью; обыкновенно василевсы [императоры] подписывали пурпуровыми чернилами μηνολόγημα, т.е. индикт и месяц), 

сфрагистикой (наука о печатях, которая выделилась из дипломатики; изучает восковые и – с момента изобретения испанцами в XVI в. – сургучные печати)

ономастикой (просопографией – наука о собственных именах),

правоведением (особенно важно для наименования должностей и изучения взаимоотношений Церкви и государства),

статистикой.

С другой стороны, адекватный историко-церковный анализ невозможен вне контакта с рядом дисциплин, относящихся к кругу богословских, на основе которых формируются специфические для истории Церкви вспомогательные исторические дисциплины: историческая литургика, история догматических учений, история канонического права, история христианского экономического учения.

Как наука историческая, история Церкви пользуется основными методами исторической науки (историко-критический метод, индукция, дедукция, сравнительно-исторический метод, методы статистического анализа и др.). В истории Церкви широко используется как хронологический принцип (изложение фактов в строго хронологическом порядке, что дает возможность понять факты в их естественном, закономерном, генетическом развитии и помогает установить прагматическую причинно-следственную связь между ними), так и диахронический принцип (группировка исторических фактов, имевших место в различных географических пространствах, по принципу их исторической современности в рамках определенной временной последовательности, что особенно актуально для проведения сравнительно-исторических исследований; такой подход позволяет выявить процесс формирования исторических закономерностей в различных историко-географических ситуациях, доказать значимость выявленных хронологическим исследованиями закономерностей, перевести их из состояния гипотез в состояние теорем). 

Периодизация истории христианской Церкви. Если под христианской Церковью разуметь общество верующих в Иисуса Христа, как своего Спасителя, то историю Церкви следует начинать именно с Христа, как проповедника Евангелия и Искупителя, и первых Его последователей, как общества, воспринявшего от Иисуса Христа исходной пункт своей жизни и развития. 

Следовательно, исходной пункт церковной истории — деятельность Иисуса Христа и Его учеников. Иисус Христос проповедовал Евангелие. Вот эта-то проповедь и образует собою поворотный пункт, от которого исходит комплекс явлений, составляющих христианство.

Однако выступление Иисуса с проповедью известного учения и успех проповеди предполагают подготовленность человеческого мира к проповеди Христа. «Я послал вас жать то, над чем вы не трудились; другие трудились, а вы вошли в труд их»
, — сказал однажды Христос ученикам. Поэтому имеет смысл изучить также процесс приготовления человечества к евангельской проповеди, представить картину состояния языческого и иудейского народов накануне и во время пришествия Иисуса Христа. Это – предметы вводные, пропедевтические по отношению к основной задаче — описанию истории христианской Церкви. Поэтому они не входят в объем истории Церкви, а составляют вводную главу к ней.

Начало истории христианской Церкви, надо думать, полагает проповедь Иисуса Христа, ее Основателя. Это terminus a quo нашей науки. Он, однако, не бесспорен. Некоторые ученые, например профессора Лебедев, Болотов, Бриллиантов и другие выпускали из программы церковной истории деятельность Христа и Его учеников, т.е. весь апостольский век. 

Это делалось на следующем основании: «Апостольский период, –  говорит, например, профессор Василий Васильевич Болотов, – я не считаю относящимся к церковной истории. … Митрополит Филарет относил этот период к библейской истории, и это справедливо по многим основаниям. Библейская история имеет своим источником боговдохновенные книги, в содержание которых мы веруем; вследствие этого мы лишаемся права ставить критическое исследование источников библейской истории с такою же свободою, как исследование источников позднейшей истории… Вот почему, при изложении церковной истории, мы считаем своею задачею изложение только таких событий, которые не имеют места в Библии»
. 

Другие к этому добавляют: христианская Церковь, как известный канонический институт, возникла только во II веке: I век был веком харисм, чрезвычайных дарований. 

Однако вряд ли можно изучать историю христианской Церкви, ничего предварительно не сказав о Христе, как Основателе её; об апостолах, как продолжателях дела Христова; о рождении Церкви в день Пятидесятницы и развитии ее в течение всего апостольского века. 

Несравненно больше споров возбуждает другой вопрос: какие границы нужно указать при делении церковно-исторического материала на отдельные периоды. 

Большинство историков в этом случае следует примеру всеобщей истории, т.е. делят церковную историю на древнюю, среднюю, новую и новейшую. 

При этом пункт деления между средней и новой бесспорен: для Запада это Реформация, т.е. начало XVI в., а для Востока — падение Константинополя (1453 г.). 

Но вот в указании границ между древней и средней историей происходят большие разногласия. Одни видят грань в конце VI в. (смерти папы Григория I Великого, или Двоеслова, в 604 г.), другие — в конце VII в. (окончание монофизитских споров на VI Вселенском соборе в 680-681 гг. и упорядочение церковной жизни на Трулльском соборе в 681 г., тесно связанном с VI Вселенским собором). Профессор Болотов, с точки зрения исторического развития, склонен проводить границу именно в конце VII в., когда после VI Вселенского собора произошло формальное отпадение от Церкви монофизитских общин
. 

Профессор Михаил Эммануилович Поснов полагает, что с церковно-исторической точки зрения заключением древнего периода должен быть XI век, т.е. время (1054 г.) разделения Церквей, хотя для современников и ближайших потомков это событие вовсе не имело такой важности, какую оно получило впоследствии
. 

Древний период делится на две хронологически обширные части 313 годом – годом издания императором Константином Великим Медиоланского эдикта. 

Поснов вводит также и более дробные подразделения: 

а) с 313 г. до середины V в. (граничный пункт – Халкидонский Собор 451 г.) — время завершения греческого классического периода в истории Церкви и переход к византийскому; 

б) с середины V в. до VIII в. (время окончания Вселенских соборов в 754 г.). С этого времени отношения между восточной и западной Церквами резко меняются. Под влиянием различных обстоятельств Константинопольский патриарх, почувствовав силу, начал бороться с папами за признание себя «византийским папой» на Востоке, в том смысле, чтобы папы больше не вмешивались в дела восточной Церкви, предоставив ее ведению Константинопольского патриарха. Папы с этим согласиться не могли. Тогда Константинольский патриарх предпочел разрыв с папами, и таким образом, путем разрыва с западной Церковью получил то, чего не мог достигнуть мирными переговорами. Кризис затянулся до половины XI века, т.е. до 1054 г.

Итак, периодизация по М.Э.Поснову может быть представлена так:

1. Древний период нераздельной Церкви – до половины XI в. (1054).

2. Средневековый – время от половины XI в. до падения Константинополя на Востоке (1453 г.), а на Западе – до выступления Лютера (1516 г.).

3. Новый период начинается с указанных пунктов — на Востоке с 1453 г., а на Западе с 1517 г. и продолжается до наших дней.


Существуют и иные периодизации. Так, Евграф Иванович Смирнов в своей книге, удостоенной в 1873 г. полной Макариевской премии, предлагает делить историю Церкви на 4 периода, а именно:

1) период внешнего распространения Церкви, от времени апостолов до торжества христианства над язычеством при Константине Великом;

2) Период внутреннего благоустройства Церкви – от 313 г. и вообще времени Константина Великого до разделения Церквей в 1054 г. и устройства Церкви Русской;

3) от 1054 г. до падения Византийской империи на Востоке (1453 г.) и начала Реформации на Западе (1517 г.); в этой время на Востоке неизменно соблюдается древнее вселенское учение, а на Западе происходит постепенное отклонение от этого учения и церковного устройства;

4) от указанных дат до настоящего времени; в течение большей части этого периода на Востоке церковная жизнь протекала под мусульманским владычеством, а на Западе развивается процесс отделения от Католической церкви новых религиозных сообществ
.

Александр Леонидович Дворкин в своем лекционном курсе
 делит историю Церкви на периоды: 

1. становления Церкви (до Константина Великого); 

2. эпоху Вселенских соборов (до 754 г.); 

3. византийский период (до падения Константинополя и турецких завоеваний на Востоке); 

4. послевизантийский период.


Мы позволим себе рассматривать историю Церкви под углом зрения формирования и развития ее как централизованного социального института и поэтому предлагаем руководствоваться следующей периодизацией: 

I. Древняя Церковь. Духовное единство при физической дискретности. 

(Первохристианская община. Апостольская проповедь и расширение границ общины. Становление церковной иерархии. Ранние ереси: гностики, николаиты и др. Ранние апокрифы. Церковь гонимая: эпоха гонений на христиан). От проповеди Христа до 313 года. 

II. Образование Вселенской Церкви. Преодоление физической дискретности при сохранении духовного единства. Попытка реализации потенциала распространения Церкви на общество в целом (в условиях господства религиозного мировоззрения).

(Формализация иерархического единства. Проповедь ранних отцов и учителей Церкви. Литургическая жизнь. Эпоха Вселенских соборов и оформление догматического единства вероучения. Попытки нарушения духовного единства: ереси и борьба с ними. Поздние апокрифы). От 313 года до 1054 года.

III. Разделение Церкви на Восточную и Западную. Формирование предпосылок для возрождения физической дискретности в условиях разрыва духовного единства.

От 1054 года до начала Реформации (1516 г.).

IV. Церковь разделенная (новое время). Физическая дискретность при разрыве духовного единства. 

От начала Реформации (1516 г.) до рубежа XIX-XX вв.

V. Церковь в эпоху глобализации. Попытка секулярного общества ассимилировать Церковь (в условиях доминирующего секулярного мировоззрения).

От рубежа XIX-XX вв. до настоящего времени.

Источники по церковной истории


Источником для церковной истории служит все, что так или иначе помогает установлению действительных фактов из прошлой жизни Церкви. Между источниками первое место занимают в истории археологические памятники и нарративные источники (письменные документы). Древние историки Церкви также могут быть отнесены к источникам — непосредственным, поскольку описывают прямо по опыту наблюдаемую ими жизнь, и опосредованным, поскольку изображают ход церковных событий, пользуясь чужими письменными данными или устными рассказами.

Археологические источники (памятники материальной культуры). К ним относятся:

А) надписи на камне, из которых большинство – надгробные, иногда – надписи, увековечивавшие деятельность знаменитых лиц. Одна из самых ценных надписей – надпись на кафедре Ипполита, открытая в 1551 г.: она содержит пасхальный канон 222-333 гг. н.э. (112-летний цикл, которым предполагается, что через 112 лет пасхи должны пойти по-старому); известна также надпись из Олимпии (открыта в 1880 г.) с именем консула Гая Юлий Филиппа Траллиана (149 г. н.э.), важная для решения вопроса о мученической смерти Поликарпа Смирнского; надпись Аверкия Иерапольского, подтвердившая достоверность ряда событий его жития; и мн. Др. Самое полное издание – Берлинской академии наук Cjrpus inscriptionum Graecarum (с 1825 г.) et Romanorum (с. 1863 г.); 

б) произведения христианской живописи, архитектуры и скульптуры. Они не рассказывают истории жизни христианской Церкви на человеческом языке, но служат выражением духа и быта христиан, отражением их верований и настроений. Таковыми являются в особенности римские катакомбы с их символическою живописью, христианскими алтарями и гробницами. Они подробно описаны проф. De Rossi, Inscriptiones christianae urbis Romae septimo saeculo antiquiores. Bd. I. Romae 1857. Bd. I. T. I. Romae, 1887. Христианские надписи Галлии описаны Le Blant, испанские и британские — Hübner’ом. 

в) надписи на печатях, монетах – дают возможность датировать события, определять имена и титулы и т.д. – важные труды Эккеля из Вены, Коэна, Сабатье и др.

Нарративные источники:

Изучение и издание древне-отеческих памятников начинается со времен гуманизма и значительно усиливается в век реформации.

1. римско-византийские юридические предписания касательно христиан — эдикты, указы, новеллы, собранные в Codex Theodosianus (на основании 54 рукописей издал в Бонне в 1837-1842 гг. Густав Фридрих Генель; издание Моммзена и Мейера – Berol., 1905), Corpus juris civilis (впервые издан в XVI в.  Дионисием Готофредом; ed. Mommsen, Berol. 1892-1895; критическое издание Крюгера); позднейшие законодательные памятники императоров Василия, Льва и Константина (у Leuenclavius. Jus graeco-romanum. 2 Bd., Frankof., 1596). Духовные и светские установления касательно христианской Церкви собраны в Σύνταγμα τον θειον και ἱερον κανονον G.A.Rhalli и M.Potli и изданы в Афинах в 1852-1859, в шести томах, а затем кардиналом Ж.Б. Питра, Juris ecclesiasticae graecorum historia et monumenta в 2-х т. (Romae, 1864-1868). 

2. христианские канонические акты официального характера — постановления соборов поместных и вселенских, послания епископов, митрополитов, патриархов различным церквам, обществам и лицам.

Соборные акты имеют источниковедческую важность по двум основным причинам: акты Восточных соборов – важнейший источник по истории догматики, поскольку Восток занимали христологические споры; акты Западных соборов – первостепенный источник по формированию церковной дисциплины. 

Соборы выражали свою деятельность в троякой форме: 1) πεπραγμένα или πράξεις – подробные стенографические отчеты; 2) краткие отчеты в виде докладов и протоколов; 3) κανόνες – краткие нормативные положения, доводимые отцами собора до всего мира. 

Соборные документы можно разделить на 3 цикла: 

1) документы I и II Вселенских соборов и связанные с ними документы восточных поместных соборов – имеют значение не столько для истории догмата, сколько для канонического права (деяния этих соборов не сохранились, за исключением списков участников и некоторых документов);

2) все последующие соборы были подчинены только одному вопросу и результаты их сохранились в виде πεπραγμένα;

3) деяния поместных соборов, которыми богата история Западной Церкви, более интересные для канониста, чем для историка. 

Издания актов соборов начались только под влиянием Реформации – до этого Церковь довольствовалась каноническими сборниками. 

Начал дело парижский каноник Жак Мерлен в 1524 г., который собрал в одном томе деяния Вселенских и Поместных соборов, и определения пап. Несмотря на то, что издание содержало множество исторических ошибок, оно было перепечатано в 1530 и 1536 гг.

В 1538 г. францисканец Питер Краббе издал 2-хтомник соборных актов, важность которого заключается в том, что многие документы в нем являются заменой исчезнувших оригиналов. 

Далее акты соборов издавали Лоренцо Сурий (1567 г., в 4-х т.), впервые напечатавший Апостольские постановления; Николини (в 5-ти т. в Венеции в 1585 г.); Северин Биний (1-е издание – в Кёльне в 1606 г.).

В 1608-1612 гг. по указанию папы Павла V иезуиты в Риме издают Collectio Romana, куда вошли деяния Вселенских соборов, изданные на основе греческих рукописей Ватиканской библиотеки. Издатели подошли, однако, к греческому тексту некритически, сочли его непогрешимым и соответственно много погрешили в этой связи против текста латинского. 

В 1644 г. в Париже издается «Королевское собрание соборов» (Conciliorum collectio regia) в 37 т. Но по полноте его превосходит издание французского иезуита Филиппа Лябба, которое продолжил другой иезуит Габриель Коссар; издание доведено до 17-ти т. Это издание шло за Сollectio Romana.
Традицию прервал Этьен Балюз, который вернул латинскому тексту его первоначальное значение. После его работы издание Лябба потеряло свое значение. 

В начале XVIII в. в Париже вышло 12-томное издание иезуита Жана Гардуэна (1711-1715 гг.) Conciliorum collectio regia maxima. Гардуэн, однако, далеко не всегда соглашался с поправками Балюза, а когда использовал их и иные исправления, то попросту занимался плагиатом, не делая ссылок. 

В венеции в 1728-1734 гг. вышел 23-томник соборных актов, изданный Николя Колети. В 1748-1752 гг. Доминик Манси, умерший в сане архиепископа Луккского, составил к этому изданию 6 дополнительных томов, а затем и сам занялся изданием соборных деяний; это издание увидело свет в 1759-1798 гг. во Флоренции в 31 томе (Sacrorum conciliorum nova et amplissima cоllectio). Это издание – более полное, чем гардуэновское, однако оно доведено только до Флорентийского собора. 

Corpus juris canonici – собрание церковных правовых норм. Впервые опубликован по указанию папы Григория XIII в 1582 г. СО временем в него включались папские декреталии и иные церковно-правовые акты. 

3. исторические произведения древних и средневековых писателей: 

А) сугубо «Церковные истории»;

Б) труды светских историков (в силу особенностей, например, средневекового уклада жизни «светскость» средневековых историков – понятие вполне относительное; из их трудов можно почерпнуть массу ценной информации относительно современной им церковной жизни).

Начало церковной истории было положено Евсевием Кесарийским (между 260 и 270 – ок. 310 гг.), или Евсевием Памфилом, в его трудах Libri chronicorum II, Historia ecclesiastica и Vita Constantini. Евсевий – активный защитник Оригена от его противников; гонения Диоклетиана он не только видел, но и сам подвергся преследованиям (кстати, в описании этих гонений он вполне беспристрастен: описывая нравы христиан перед началом гонений, он подводит читателя к выводу о том, что сами гонения были попущением Божьим, той грозой, которая должна была очистить воздух); православие его находится под сомнением – есть соображения, что он был арианином (по крайней мере, таковым считал его Афанасий Великий), однако, скорее всего, он следовал оригеновскому богословию, занимая место промежуточное между строгим православием Никейского собора и строгим арианством. 

Из трудов его Vita Constantini есть скорее панегирик, чем строгая история; надо полагать, что заслуги императора в этом труде существенно преувеличены. Однако такой авторитет, как Моммзен, признавал подлинность документов, использованных Евсевием в Vita Constantini.

Libri chronicorum долго считатли негласным документом научной недобросовестности Евсевия: его обвиняли в плагиате – в том, что он, не назвав, скопировал хронику Секста Юлия Африкана, до нас практически не дошедшую. Это обвинение держалось почти 300 лет – с 1606 г., когда его высказал Скалигер, до начала 1880-х гг., когда проф. Гельцер
 доказал, что труд Евсевия – значительно более фундирован, чем хроника Африкана, и гораздо интереснее с точки зрения истории науки. 

«Церковная история» Евсевия появилась как побочный продукт его «Хроник»: он собрал, когда писал «Хроники», массу материала, которая не вместилась в их тесные рамки, и решил обобщить его в новом произведении. В историографии этот труд оценивается как вполне добросовестный  и даже научный. Работа Евсевия является для историка источником ценнейших фактов, которые он заимствовал из источников, до нас нередко не дошедших: ему были доступны громадные библиотеки – Кесарийская и Иерусалимская, и он их очень активно использовал. Перед своим трудом Евсевий поставил две задачи: 1) проследить преемство апостольского предания, как оно выразилось в преемстве иерархии на важнейших кафедрах, доказывая его обширными выписками из источников; и 2) обличить еретиков и гонителей христиан. Хронологию своего труда он строит на последовательности римских императоров, по времени правления которых он указывает епископов, управлявших основными кафедрами. Основные его источники – греческие; по-сирийски он, видимо, читал, но широко документы на этом языке не использовал. 

В 410 г. «Историю» Евсевия перевел на латынь Руфин, а Иероним перевел, обработал и продолжил его «Хронику».

Первое печатное издание труда Евсевия вышло в Париже в 1544 г. – Робер Стефан подготовил его на основе единственного кодекса (codex Regius), находившегося в Парижской королевской библиотеке. Затем последовал еще ряд изданий, из которых наиболее удовлетворительным для своего времени считается издание Гайнихена (Лейпциг, 1868 г.). Дальнейшая работа над текстом Евсевия велась с привлечением, помимо греческого и латинского текстов, также сирийского (издан в 1898 г. в Кембридже) и армянского (издан в 1877 г. в Венеции) переводов. 

В V и VI вв. обнаружились продолжатели Евсевия:

1) арианский историк Филострогий (ок. 426 г.) написал 12 книг; это произведение известно по выпискам Фотия;

2) при Феодосии Младшем иерусалимский пресвитер Исихий также написал «Историю», из которой цитировалась на V Вселенском соборе характеристика Феодора Мопсуэстийского; до нас не дошла;

3) еще одну «Историю» пытался оставить потомкам сидский пресвитер Филипп, однако Фотий отзывается о ней без одобрения; она также не дошла;

4) следующие три историка, выступившие почти одновременно, в литературе характеризуются как синоптики, ибо описывают примерно одно и то же время. Сократ Схоластик написал «Церковную историю» в 7-ми кн. (от отречения Диоклетиана в 305 г. до 349 года). Сократ – не историк и не богослов, он вращался в адвокатской среде, однако при всей своей некомпетентности в специальных вопросах он – беспристрастен, и в этом главное достоинство его труда;

5) после Сократа свою историю опубликовал Ермий Созомен, тоже адвокат. Сравнительный анализ показыват, что труд Созомена находится в теснейшей связи с «Историей» Сократа: Созомен почти все заимствовал из него;

6) несколько позже писал свою «Историю» Феодорит Кирский (время происхождения труда – между 441 и 449 гг.); хронологически она обнимает период с 323 г. (время падения Лициния) до 428 г. С научной точки зрения эта «История» подчас производит впечатление небрежности: хронология иногда перепутана, фактология в подробностях неверна. Ценность книги – в том, что Феодорит внес в нее до 12 документов, которые сохранились только в его произведении. 

Сократа, Созомена и Феодорита перевел на латынь схоластик Епифаний (Historia tripartita) по желанию сенатора Кассиодора (ум. ок. 562 г.).

7) После Феодорита в первой половине VI в. выступают три церковных историка, труды которых утрачены; имена их дошли в основном благодаря «Библиотеке» Фотия.  Феодор Чтец жил при Юстине или Юстиниане и написал церковную историю в 3-х кн. Она сохранилась в двух кодексах – в Оксфорде и в Париже. На Феодора ссылался Иоанн Дамаскин, его цитировали на VII Вселенском соборе, а также Свида. 

8) Иоанн Диакриномен писал, согласно Фотию, историю от Феодора Мопсуэстийского до императора Зинона и был севирианин.

9) Василий Киликийский был, по Фотию, хитрым несторианином, но в историографии полагают, что на деле он был просто представителем антиохийского направления. 

10) после этих продолжателей дела Евсевия Памфила начинается перерыв в церковной историографии. В конце VI в. как церковный историк выступает Евагрий Схоластик (ок. 536 – после 594 гг.), опиавший время от первого Эфесского собора (431 г.) до 594 г. Автор пользуется более светскими, чем церковными источниками, но у него есть и много отрывков из переписки известных лиц, утерянной для нас. 

11) после Евагрия церковная историография прерывается вплоть до XIV в. – до Никифора Каллиста. 

Под греческим влиянием начала развиваться самостоятельная латинская историография. Первым латинским историком выступил Лактанций (De mortibus persecutorum), за ним последовал Руфин (ум. 410 г.), который перевел Евсевия и довел изложение до 395 г. Определенный церковно-исторический материал содержится во всеобщей истории Павла Орозия (Historiarum contra paganos libri septem), доведенной до 417 г. «Две книги хроник» Сульпиция Севера начинают изложение от Адама и доходят до 400 г. Карфагенский архидиакон Либерат составил краткие сообщения о несторианах и евтихианах. Виктор, епископ витский, описал преследование христиан арианами-вандалами в Африке. 

В последующее время латинская историография утрачивает вселенское значение и становится местной, национальной. Среди представителей этого направления – Григорий Турксий (Historia [ecclesiastica] Francorum), Беда Достопочтенный (Historia ecclesiastica gentis Anglorum), Павел Диакон (Historia Langobardorum) и др. 

Развивается и традиция написания хроник – во многом, под влиянием Иеронимова латинского перевода «Хроники» Евсевия. Труд Иеронима продолжил (с 379 по 455 гг.) Проспер в Chronicon integrum; работу Проспера продолжил аноним, начав с 456 г. и доведя изложения до эпохи Юстиниана (гибель вандалов). Параллельно с Проспером хроники Евсевия продолжал испанский епископ Идатий Аквэфлавийский (ум. между 472-474 гг.), начав с 375 и окончив 469 г.

В деле продолжения евсевиевых хроник работал комит Марцеллин (его труд обнимает 379-534 гг.), труд которого неизвестный автор довел до 548 г. Важную информацию содержит хроника нумидийского епископа Виктора Туннунского, охватывающая 444-567 гг. 

Иероним составил труд по истории христианской литературы De viris illustribus – на основании Евсевия, доведенный до 392/393 г. Геннадий Марсельский продолжил его до 460 г.; дальнейшее продолжение составили Исидор Севильский (ум. 636) и Ильдефонс Толедский (ум. 667).

Затем на западе появляется сочинение Liber Pontificalis – жизнеописания римских епископов (предположительный автор – Анастасий библиотекарь). Важность этого сочинения связана с тем, что оно основано на данных римского церковного архива. Научное издание книги осуществил в 1898 г. Т. Моммзен.

На сирийском языке дошел весьма важный комплекс церковно-исторической литературы. Епископ Марута Майферкатский оставил историю мучеников и Никейского собора. В первой половине VI в. написал хронику Иисус Столпник, начав с 806 и закончив 818 г. эры Селевкидов (494-506 гг.). В сирийском переводе дошли фрагменты истории Захарии Ритора, написанной первоначально по-гречески, важной с точки зрения исследования монофизитства. Первым собственно церковным историком был в Сирии Эфесский епископ Иоанн, современник Юстиниана, бывший монофизитом и с этих позиций оригинально осветивший правление императора; из его истории первые две части утрачены (от Юлия Цезаря до 570 г.), сохранилась лишь часть третья, охватывающая 572-585 гг. Эдесская хроника, автор которой неизвестен, излагает историю с православных позиций; в центре книги – история эдесской кафедры до 540 г. В IX в. дело хронистов продолжил XXII яковитский патриарх Дионисий Телль-Махрский, доведший историю Евсевия до своего времени (ум. 845 г.); этот труд прдолжил один из преемников Дионисия в сане патриарха Михаил Великий (т.е. старший; ум. 1199 г.), работа которого сохранилась в армянском переводе; с армянским продолжением она доходит до 1224 г. Последним замечательным автором среди сиро-яковитов был Григорий Абу-ль-Фáрадж, сын еврейского врача Аарона (1226-1286) – он пользовался многими архивными материалами, включая сирийские, арабские, персидские, и составил обширную политическую и церковную хронику от Адама до своего времени. 

У сирийцев-несториан чаще других упоминаются Авдúшо (Эбед-Йешу) бар-Бриха, митрополит собский (низибийский), о котором говорят ка коб Иерониме сирийской церковной литературы, и Фома, епископ Маргский (близ Мосула) – для IX в. 

В XII в. обзор церковно-исторических событий на арабском языке под названием «Башня» оставил несторианин Марэ бар Шлемон.

Около 1340 г. другой несторианин, Амру-бну-Матта, написал свой исторический труд под тем же названием. 

Христианский Египет с церковно-исторической точки зрения весьма беден: там писались жития, монографии, но цельной церковной истории составлено не было. С источниковедческой точки зрения интересна история александрийских патриархов, составленная выдающимся коптским писателем Севиром ибн-уль-Мукàффа, епископом ашмунайнским (изд. в Corpus scriptorum orientalium, Scriptores arabici, ser. III, t. 9, а также в английском переводе в Patrologia orientalis). Историю на арабском языке от Адама до 937 г., во многом – легендарную, написал александрийский православный патриарх (933-940) Евтихий (известный до патриаршества как врач и историк Саид ибн-уль-Батрик). Ценность для периода арабского завоевания Египта имеет хроника диакона каирской церкви Богоматери Абу-Шукр Петра ибн-ур-Рàхиба (ум. после 1282 г.); в ней, в частности, содержится краткая информация о 76 патриархах до александрийского Афанасия III (1250-1261); эта работа отличается хронологической точностью – в ней используется коптское и арабское летосчисление. Известны также хроники Георгия аль-Мàкина (до 1260 г.) и аль-Макризи, причем в последней особенно интересны сведения по истории египетской церкви, начиная от евангелиста Марка, первого патриарха александрийского, и до гонения на коптов в 1354 г., а также перечень выдающихся коптских монастырей. 

Эфиопская литература по истории Церкви скудна, наиболее известным считается труд Иоанна, епископа Никиуского (VII в.).

В армянской литературе первым уцелевшим произведением считается труд Агафангела Римлянина, секретаря Трдата Великого (286-342), написанный еще до появления армянского алфавита. Это – история царствования Трдата. 

Второй известный писатель – Зиновий Глак, епископ малоазийский, который оставил кафедру и последовал за Григорием просветителем, чтобы стать впоследствии первым настоятелем монастыря Иоанна Предтечи в Тароне. Он написал по-сирийски историю обращения армянской области Тарона в христианство, в которой помещена переписка Григория Просветителя с Леонтием. История была переведена на армянский язык и имела немало продолжателей; из них наиболее известен Иоанн Мамиконян, 35-й преемник Зиновия в монастыре св. Предтечи; он довел историю до 640 г. 

Историю Агафангела продолжил Фавст Византиец, доведя ее до 390 г. Затем явился Мовсес Хоренаци (ок. 370 – 489), история которого начинается с Хайка, мифического родоначальника армян, и доходит до 441 г. 

Сахак Великий и Месроп Маштоц перевели на армянский язык Ветхий Завет и образовали целую школу, учеников которой они посылали в лучшие греческие, сирийские и египетские школы, где они учились иностранным языкам и потом переводили на армянский иноязычную литературу. Из этой школы особенно прославился Эзник, оставивший первое оригинальное произведение на армянском языке «О победе над еретиками». 

Ученик Сахака и Месропа епископ Корюн (ум. 450 г.), товарищ Эзника, написал житие Месропа. Затем последовали труды другого ученика Сахака и Месропа Егише (Елисея; ум. 480 г.), секретаря князя Вардана Мамиконяна, который описал борьбу армян за веру с персами против зороастризма (449-451), закончившуюся поражением в битве при Арарате.

Лазарь Фарнейский (ум. 500 г.) написал историю Армении за 388-485 гг., своего рода продолжение истории Моисея Хоренского (хотя Лазарю она не была известна).

В VII в.  епископ Себеос (Евсевий)  написал «Историю Ираклия». Иоанн Мамиконян описывает тогдашнюю борьбу с персами как продолжение сочинения Зиновия Глака. 

От VIII в. дошла история нашествий арабов на Армению и их войн с Византией в 632-788 гг. – «История халифов» вардапета Гевонда (Леонтия). Гипотетически к этому же времени (или к Х в.) относится «История агван» Моисея Каганкатваци. 

В Х в. архимандрит Фома Арцруни написал историю в 5-ти книгах от Ноя до 936 г. («История рода Арцруни»), а католикос Иоанн VI довел свою историю армян от потопа до 925 г., а также написал историю патриархов от Григория Просветителя до себя самого.

В XI в. Стефан Асохик из Тарона написал хронику до 1004 г., а Аристарх из Ластиверта описал период с 989 до 1071 г.

В XII в. пресвитер Самуил Анийский продолжил хронику Евсевия Памфила до 1179 г. Только в армянском переводе сохранилась хроника яковитского патриарха Михаила Сирийца (1167-1200) «Всеобщая хроника от Адама до 1198 г.».

В XIII в. появляется «Всеобщая история от начала мира до 1267 г.» Вардана Великого из Бардзерберда. Кириак из Гандзака написал историю с 300 до 1264 г. Монах Малакия писал о походах татар 1228 и 1272 гг. Свою «Историю» написал Мехитар Эриванский. Секретарь Льва III (1269-1289) Вахрам Рабуни оставил после себя стихотворную «Историю Рубенидов» до 1280 г. «Историю Сюнийской области» написал архиепископ Степан Орбелян. На рубеже XIV в. появилась история Киликии между 961 и 1244 гг., написанная полководцем Смбатом. 

4. святоотеческая литература: творения отцов и учителей Церкви

Одно из самых ранних и относительно полных изданий – Bibliotheca sanctorum patrum (в Париже в 1575-1579 гг., в 8-ми т.; несколько переизданий), изданы подлинники латинских отцов и латинские переводы греческих отцов; в расширенном виде издана в Лондоне в 27-ми т. в 1677 г. (Bibliotheca maxima patrum Lugdunensis); в 1765-1781 и 1788 гг. в Венеции Андреа Галланди издал в 14-ти т. Bibliotheca veterum patrum, где греческие отцы опубликованы в подлинниках. 

Издание Галланди восполнил префект Ватиканской библиотеки Анджело Маи – он издал в 10-ти т. Scriptorum veterum nova collectio (1825-1838), затем еще один компендиум в 10-ти т. Classici auctores (1828-1838), затем еще один 10-томник «Сборник колосьев», Spicilegium Romanum (1839-1844), а после этого занялся исключительно изданием св. отцов: он подготовил 7 томов Nova patrum bibliotheca (1844-1854), тома 8 и 9 были изданы уже после его смерти в 1871 и 1888 гг. Многие памятники можно обнаружить изданными только в его сборниках. 

Одно из самых исчерпывающих изданий свв. отцов – это издание «Патрологии» французского аббата Миня  (Patrologia cursus completus seu Bibliotheca universalis omnium SS. Patrum, Doctorum Scriptorumque ecclesiasticorum)/ Минь начал с издания Златоуста и Августина, а затем пришел к мысли об издании полного корпуса святых отцов. В 1844-1855 гг. он издал 221 том латинских авторов до Иннокентия III (1216 г.), а затем, в 1857-1866 гг. – греческих отцов в 161 томе (до взятия Константинополя турками). По большей части труд Миня – это перепечатка более ранних изданий, предпринятых бенедиктинскими монахами. С точки зрения научности издания и критики текста он не сделал ничего нового в сравнении с более ранними изданиями. Более того, к старым опечаткам добавились новые, поэтому пользоваться текстами Миня необходимо строго критически. 

После Миня для издания работ отцов и учителей Церкви много сделал кардинал Жан Батист Питрá, который в своих изданиях широко использовал для сравнения рукописи на сирийском, коптскои и армянском языках.

Важную работу проделала Венская академия наук в плане издания латинских церковных писателей до VII в.: с 1866 г. начал издаваться Corpus scriptorum ecclesiasticorum latinorum. Над изданием работали ведущие филологи своего времени, их задачей было восстановить подлинный латинский текст издаваемых произведений, без позднейших правок и интерполяций. 

Берлинская академия с 1897 г. начала издание греческих отцов Die griechischen christlichen Schriftsteller der esten drei Jahrhunderte.

Труды отцов, писавших на восточных языках, которых намеревался, но не успел издать еще Минь, начали издаваться в двух сериях: Patrologia orientalis (с 1903 г. в Париже; публикуется подлинник и перевод на латынь или на один из новых европейских языков) и Corpus scriptorum christianorum orientalium (тоже в Париже, практически одновременно; разделен на серии по языкам).

5. агиография – акты мучеников и биографии святых (acta sanctorum). 

Изданием произведений этого круга начали активно заниматься (с 1643 г.) фламандские иезуиты во главе с Яном Болландом, от которого они и были именованы болландистами (Acta sanctorim, quotquot toto in urbe coluntur). Но Болланд, собственно, лишь продолжил дело, которое начал Гериберт Росвейд; издание продолжили другие иезуиты – Хеншен и Папеброх. Эта работа, прерванная французской революцией на 53-м томе (1784 г.), была продолжена с 1845 г. бельгийскими иезуитами. Они же издавали периодическое издание Analecta Bollandiana, где восполнялись пробелы и исправлялись неточности, допущенные в начальных томах. 

Предшествовал же болландистам Лаврентий Сурий, который в 1570-1575 гг. издал в 6-ти т. жития святых, почитаемых латинской Церковью; в это издание вошло немало греческих памятников. Иезуиты хотели только дополнить издание Сурия: Болланд предполагал издать в 18-ти т. жития на целый год. Однако издание разрослось, помимо латинских переводов болландисты стали давать и греческий текст. Работа ведется на строго научной основе, исторические документы приводятся в ней в том виде, в котором они дошли до нас. Тексты сопровождаются комментариями.

Существуют и менее полные издания – например, бенедиктинское издание Рюинара Acta primorum martyrum sincera et selecta (Paris, 1689; ряд переизданий). Рюинар предполагал включить в свое издание то, что является подлинным в мученических актах, но этого критического намерения до конца не довел – кое-что оказалось отвергнутым, хотя было подлинным, и, напротив, в издание вошли акты, подлинные не полностью. 

6. хроники и летописи

Из византийских историков важны: Прокопий Кесарийский, писавший при Юстиниане; египетские хронисты Пандор и Анниан, антиохийский хронист Иоанн Малала; неизвестный автор «Пасхальной хроники (дошел полный текст); Никифор Константинопольский (его «история обнимает 610-769 гг.); автор «Хронографии» Феофан Исповедник (обнимает время с 185 по 813 гг.), его продолжатели Георгий Амартол (от Адама до 842 г.) и некий аноним, принимаемый за Леонтия Византийского, оставивший весьма содержательное произведение в 6-ти кн.; Симеон Магистр и Логофет, продолживший дело анонима/Леонтия (от Адама до Романа II [959-963]); Лев Грамматик (его хроника заканчивается 948 г.); Иосиф Генесий, писавший по поручению Константина VII Багрянородного; Лев диакон и Михаил Пселл, работавшие в конце Х в.; весьма информированный Иоанн Скилица (время хроники – 812-1081 гг.); Георгий Кедрин и др. 

Лучшее сводное издание византийских историков – боннское (Corpus scriptorum historiae Byzantinae) в 49-ти т. (1828-1878)

7. литургические источники: древнейшие литургии и предписания культа, символы и исповедания (или изложения) веры.

8. мемуарная литература.

9. периодические издания (для нового и новейшего периода)

10. «L’Osservatore Romano», «Civilta catolica».

Издания источников


Уже в последних столетиях средних веков пробуждается потребность восходить от традиционной, церковной и школьной теологии к чистым источникам христианского знания в Священном Писании и у святых отцов. 


У славянских народов среди русских богословов появилось много переводов и изданий святоотеческой литературы. Так, мужи апостольские, сочинения апологетов и сочинения Святого Иринея Лионского переведены протоиереем Преображенским. Западные отцы и писатели — Тертуллиан, Киприан, Августин, Иероним, Арнобий переведены в Киевской Духовной Академии; восточные отцы — в Петербургской и Московской Академиях.


Издание актов вселенских соборов имеется у Mansi (1798) Sacrorum conciliorum nova et amplissima collectio в 31 томе (кончая Флорентийским собором 1439 г.). Работа Манси была продолжена в конце XIX в. и начале XX в. аббатом Мартеном и архиепископом Луи Пти.


Издателем продолженного Манси явился некто Г. Вельте (Н. Welte). Полное заглавие нового издания такое: "Sacrorum conciliorum nova amplissima collectio" (Mansi, Martin et L. Petit). Hubert Welte, Editeur (de 1879 а 1914: Paris), depius 1914 – Arnhem (Hollande); оно предположено в LIII Т. (а практически, ввиду удвоения томов — a, в, или и c в LVI); последние 5 томов (49-53) содержат акты Ватиканского Собора; из них напечатаны первые два тома (49-50). 


Есть и русское издание актов вселенских Соборов в переводе Казанской Духовной Академии в семи томах.

Издание канонов восточной и западной Церкви было осуществлено Н. Брунсом, Лаухертом. В России существовало, кроме "Книги Правил Святых Апостолов", капитальное издание "Общества любителей духовного просвещения" в Москве: "Правила Святых Апостолов, Святых Соборов — вселенских и поместных и Святых Отцов" с толкованиями, т. I-III. Москва. Последнее издание 1884 г.

Агиографические памятники — акты мучеников и биографии Святых — начали издаваться фламандскими иезуитами, болландистами под заглавием "Acta sanctorum, quot-quot toto in orbe coluntur", т.е. "Деяния Святых, каких только ни почитают во вселенной". В настоящее время издание доведено до "ноября" месяца. 


Сокращенное издание некоторых критически проверенных актов сделано Рюинаром, Кнопфом, Гебгартом. 


У русских есть Четьи минеи митр. Макария от XVI в., Четьи минеи митр. Димитрия Ростовского, исследование архиепископа Владимирского Сергия "Полный Православный Месяцеслов Востока", профессора Ключевского "Жития Святых, как исторический источник" и профессора Голубинского "О канонизации Святых в русской Церкви".
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