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IV. Церковное конструирование реальности – значит как восстанавливается 

религиозность а посткоммунистической Армении. 

 

IV. 1. Теория. 

Заглавие этой главы – „Церковное конструирование реальности” – является 

перифразой заглавия совместной книги Питера Людвига Бергера (Peter Ludwig Berger) 

и Томаса Лукмана (Thomas Luckmann) – „Социальное конструирование реальности” 

(польское: „Społeczne tworzenie rzeczywistości” (1983)). Идеи, записаны в их работе 

будут исходной точкой для моих следующих рассуждений над действиями Армянской 

Церкви как института. Некоторые теории из книги „Социальное конструирование 

реальности” дополнительно расширены и перенесены на почву социологии религии в 

их собственных работах – „Священная завеса” (польское: „Święty baldachim”, Berger 

2005) и "The invisible religion" (польское „Niewidzialna religia”, Luckmann 1996). Я 

постараюсь пойти путем этих рассуждений, а в обмен за полученное вдохновение 

пополню некий пробел в предлагаемом ими подходе. 

Бергер и Лукман исходят из того, что „человек создает свою натуру или, проще, 

человек создает самого себя”. Дело, конечно, не в создании биологической, а 

общественной натуры. Вместе с созданием ее, идет создание „натуральной” среды 

человека, которой является созданная общественная среда. В свою очередь, в 

возвратном процессе данная общественная действительность формирует погруженные 

в ней личности. И так: „общество – это человеческий плод. Общество – это 

объективная действительность. Человек – это общественный плод. ” (1983, с. 106). 

Установление этой фундаментальной диалектики имплицирует следующие 

рассуждения над механизмами, какие ведут как к формированию человеком 

общественной среды, так и к формированию человека этой средой. 

С точки зрения личности, общественная действительность доступна ей и 

понятна благодаря тому, что она не удивляет каждый раз заново, но подвергается 

процессам типизации и институционализации. Результаты этих процессов можем 

узнать благодаря „значимым иным”1, которые являются источником необходимых 

знаний. Благодаря этим знаниям мы можем не задумываться над тем, есть ли у нас 

                                                
1 „Значимый иной” в этом понятии не имеет ничего общего с „чужим” – представителем другой 
культуры, в оппозиции к которой можно создавать/находить собственное „я”. Для Бергера и Лукмана 
„значимые иные” это люди из ближайшего окружения данного человека – его родители, друзья, учителя 
– одним словом  все те, которые формируют его „я” в рамках того же универсума (ср. например 1983, с. 
90).  
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право- или левостороннее движение; в какое учреждение мы должны пойти с нашим 

партнером для того, чтобы вступить в брак; или какие чувства возбуждает в нас 

следующая годовщина со дня смерти папы римского Иоанна Павла II. В возвратном 

механизме, <<основой для передачи значения института является общественное 

признание, что данной институт это „постоянное” решение „постоянной” проблемы 

данного сообщества>>, это признание нуждается в <<каких-то формах 

„образовательного” процесса >> (1983, с. 118).  

Однако, как в книге „Социальное конструирование реальности”, так и в 

„Священной завесе” определение „институт” понимается специфическим, суженным 

способом, т.е. только как „действие, опирающиеся на привычках и типизациях” 

(Borowik 2005, с. 23). Тем самым, это отодвигает на второй план роль субстантивных 

институтов „облеченных в плоть и кровь”, a описываемые процессы, кажется, 

парадоксально проходят без их участия. Итак, появляется „своего рода пустое 

пространство между тем, что является личным, а тем, что является общественным на 

наиболее общем уровне” (2005, с. 21), вытекающее из того, что не выделяется важная 

посредничающая роль „того, что находится между, т.е. институционализирующего 

действия организации” (2005, с. 22). Это непосредственно влияет на все препятствия, 

появляющиеся когда переносят рассуждения обоих социологов из теоретического 

уровня на практический, т.е. в использовании в следующих исследованиях. Именно 

этот недостаток в рассуждениях Бергера и Лукмана я постараюсь устранить. Для того, 

чтобы этого добиться, я намерен перенести общие термины, которыми они пользуются, 

в действительность определенного института (понимаемого как структурированная 

организация) – Армянской Апостольской Церкви.  

И так, во-первых, мы можем отнестись к Церкви как к „значимому иному” и с 

этой точки зрения присмотреться ее участии в процессе социализации. Социализация к 

данному порядку проходит наиболее успешно на первом этапе жизни личности, так как 

ребенок, не имеющий еще никакого другого опыта, принимает предлагаемую ему 

действительность как наиболее натуральную, объективную и „очевидную саму по себе” 

(Berger, Luckmann 1983, с. 104). Таким образом, это дает наибольшую надежду Церкви 

на успех социализации, т.е. на такое внедрение популяризированного символического 

универсума (о котором дальше), легитимизирующево Церковь, чтобы данный человек 

никогда в жизни не „открыл” ее условность. В свете описанных выше механизмов, 

легко догадаться, почему это более надежно по отношению к детям, чем к взрослым, 

которые – как в случае Армении – половину своей жизни провели  в коммунистической 
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действительности, т.е. под совсем другой мыслительной „охраняющей крышей” (1983, 

с. 164). Они испытали то, что происходит, когда одна крыша сначала превращается в 

развалины, a потом на ее месте строится новая крыша, архитекторы которой тоже 

предъявляют право на окончательную правду. Армянская Церковь понимает этот 

механизм и обращает свое внимание прежде всего на самых молодых представителей 

общества, вводя в школу обязательные уроки по „истории Церкви”, организуя лагеря 

для детей и паломничества, или популяризуя создание молодежных групп при приходе. 

 Бергер и Лукман обращают внимание также на то, что информацию один раз 

переданную этими институтами и принятую человеком, надо временно повторять для 

того, чтобы это сознание не изгладилось. Для того, чтобы отождествляться с данным 

институтом, сначала надо о нем знать, потом согласиться на это знание и его 

последствия, a потом не забыть об этом. На почве религии, для закрепления знаний 

используются как обучение в точном значении этого понятия, так и определенные 

„обряды перехода”, создающие и поддерживающие связь с Церковью, как крещение, 

помазание или брак, a также ежегодный цикл торжественно отмечаемых праздников, 

или, наконец, еженедельные мессы и ежедневные богослужения. „Интересом” Церкви 

как института является то, чтобы дойти со всеми этими обрядами и церемониями до 

самого большого количества людей и поэтому так важной проблемой для современной 

Армении является недостаток храмов, а также качественный и количественный 

дефицит священников. Предпринимая какие-нибудь действия, Церковь нуждается 

прежде всего в – кроме достаточно сознающих верующих – священниках, т.е. 

исполнителях главных ролей в театре формирования и поддерживания данной 

действительности. Только постоянное исполнение ролей позволяет „ существовать 

институту все заново, в виде действительного присутствия в опыте живых личностей ” 

(1983, с. 125).  

Каждая деятельность в виде института требует постоянной легитимизации, т.е. 

узаконения. Создавая иерархическую структуру узаконения, оба социолога приходят к 

выводу, что четвертый, наиболее общий и наиболее развитый уровень легитимизации 

это символический универсум. Он обеспечивает „порядок в субъективном взгляде на 

жизненный опыт личности” (1983, с. 158) и „окончательное узаконение порядка 

института ” (1983, с. 159), a также  

<<упорядочивает [...] историю. Определяет место [...] всех совместных 

происшествий в одном стройном целом, которое охватывает прошлое, 

настоящее и будущее. По отношению к прошлому устанавливает [...] 
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„память”, которая в рамках данного коллектива является общей для всех 

личностей во время социализации>> (1983, с. 165).  

.  

Символический универсум Армянской Церкви это конгломерат религиозных и 

народных идей где то, что является религиозным, сводится к народному уровню, но это 

вообще не обозначает „вырождения” святости, потому что – в возвратном процессе – 

то, что народное приобретает сакральный характер. Церковь как институт и такой ее 

универсум связаны друг с другом сетью диалектических отношений и не могут 

существовать друг без друга –  институт создает универсум, популяризирует его и 

оживляет его для того, чтобы мочь спокойно существовать под его прикрытием. 

Религиозный универсум это заодно легитимизация особого типа, так как он не только 

объективирует действительность, но и реифицирует ее, значит  является причиной того, 

что мы воспринимаем „плоды человеческой деятельности так, как бы они были чем-то 

другим чем человеческий плод – чем-то в роде естественных фактов, эффектов 

космических прав или проявления божьей воли” (1983, с. 146). В случае религиозной 

реификации мы имеем дело с осуществлением последнего примера, a „институтам 

[например Церкви] придают [...] ореол неизбежности, постоянности и стойкости, т.е. 

аналогичные черты к тем, которые приписываются богам” (Berger 2005, с. 70). Такая 

возвышенность узаконения, проходящего за пределы этого мира причиняется к ее 

необычному укреплению в этом мире хотя бы потому, что ее имманентна черта это 

самоподтверждающаяся логика, которая не подвергается никакой надежной проверке. 

Поэтому так важным для Армянской Церкви является его учредительный миф – 

апостолы святой Иуда Фаддей и святой Бартоломей это люди, но их помазание 

совершил Бог, а местонахождение Святого Эчмиадзина было определено самим 

Христом в видении, которое он послал Григорию Просветителю2. Этим откровением 

был освящен также христианский армянский народ – с этого момента „народ 

избранный” Богом.  

Следующий вопрос, который следует затронуть в этой части теоретических 

рассуждений это процесс диверсификации религиозных универсумов, который 

осуществляется в настоящее время в армянской действительности. Благодаря распаду 

СССР, Армянская Церковь может свободно действовать, но одновременно такую 

возможность получили и другие религиозные группы. Это был совсем новый вызов для 

                                                
2 Смотри глава IV. 2. 
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этой Церкви после семидесяти лет функционирования в действительности 

коммунистического государства. У других вероисповеданий, представители которых 

начали искать верующих среди армян, было такое же качественное, то есть 

непосредственно конкурентное религиозное узаконение. Армянская Церковь, которая 

многие столетия исполняла роль духовного монополиста, нашлась в ситуации, в 

которой „религия становится личным делом” (Luckmann 1996, с. 122), a из этого 

вытекает угроза, что еще недавно обязывающий практически везде универсум станет 

только одним из подвергающихся выбору и переговорам субуниверсумов. Это явление 

– результат процесса приватизации религии, в последствии которого <<личность может 

выбрать из обширного спектра „окончательных” значений это единое правильное>> 

(1996, с. 135)  или то, которое ему больше всего подходит. Из этого вытекает то, что 

принадлежность к данной религии все больше зависит от выбора, детерминирующего 

только форму отношений со святостью, а не, как это было раньше, всю общественную 

жизнь личности. В течение столетий переход армянина на другое вероисповедание 

обозначал, что он находится на границе исключения за пределы собственного народа. 

Он тогда отказывался от одного из основных критериев автоидентификации. Ввиду 

плюрализации и приватизации религии такая зависимость имеет в настоящее время 

меньше значение, a знак равенства между словами „армянин” и „христианин” потерял 

часть своей прежней очевидности. Хотя количество армян-иноверцев в сегодняшней 

Армении составляет лишь минимальный процент всего общества, то их появление –  

как знак осуществления вышеупомянутого процесса – считается Церковью серьезной 

угрозой. Однако, в своей защитительной риторике она чаще всего не относится к 

теологическим аргументам, но пользуется лозунгами защиты освященной традиции и 

поддержания связей между вероисповеданием, a всем тем, что армянское. В своих 

идеях и понимании своего места в обществе она осуществляет модель церковного 

института и связанной с ней религиозности, которую социология религии определяет 

понятием „Церковь народа”3. Для такой церкви характерны следующие черты:  

<<а) очень близкая связь, если не идентичность, между народом или 

государством а Церковью. В последствии этой связи все общество проникло 

религиозными ценностями. Церковь стала гарантом единства народа, a 

одновременно санкционировала „совокупное” общество;  

                                                
3 Это понятие впервые охарактеризовали Макс Вебер (Max Weber) и Эрнст Трельч (Ernst Troeltsch) 
(Modnicka 2000, с. 47). 



 7 

б) Церковь приспособилась к обществу во всех своих структурах. Границы 

между Церковью a гражданским обществом стали изменчивыми и 

практически не возможно их разделить;  

в) Церковь стала активной практически во всех проблемах светских аспектов 

жизни, как политика, культура, свободное время и др., и в известной степени 

разделяла, или прямо брала, ответственность за решение их;  

г) принадлежность к определенному народу отождествлялась с 

принадлежностью к определенной Церкви и наоборот. Не было разницы 

между гражданами государства и членами Церкви [...];  

д) сильное подчеркивание иерархической принадлежности к Церкви, 

связанное с центральным авторитетом. [...] С преувеличением значения 

центрального авторитета и повелительных претензий связаны были: 

ритуализация культа, расширение церковной дисциплины [...] Сложным 

делом оказалось развитие личной религиозности, углубленной и 

евангелической, потому что обязывал конформизм по отношению к закону и 

общественной среде>> (Piwowarski 1996, с. 12). 

 

Особенно важной в этой дефиниции является ссылка на сильные связи, соединяющие 

Церковь с „ее” народом – вопрос, который я уже несколько раз затрагивал и к которому 

буду еще возвращаться. Что больше, Армянская Церковь во время всей своей истории 

несомненно принимала участие в светских сферах действительности, иногда до 

степени, когда переоценивали ее первичные функции вплоть до того, что именно 

политическая и культурная деятельность оказывались выше stricte религиозной 

активности. Сомнений не вызывает тоже факт, что в результате стечения многих 

обстоятельств, армянская религиозность подверглась сильной ритуализации, a уровень 

знаний и религиозного сознания верующих не был и не является высоким. Я, все-таки, 

не думаю, что это результат связи причина-результат с „преувеличением значения 

центрального авторитета” в Армянской Церкви, так как это никогда не было так 

очевидным, как это есть хотя бы в католической церкви. Достаточно вспомнить факт 

„многоглавости” и избираемости духовной иерархии, непосредственное участие 

светских в управлении организацией, или большую автономность местных структур 

Церкви. 

Согласно дихотомическому подходу к противоположным идеальным моделям 

противопоставлением для  „Церкви народа” является „Церковь выбора”. Этот второй 
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термин охватывает организованную духовность, которая опирается на добровольном 

обращении, за которым следует сознательная принадлежность и личное увлечение 

заявленным вероисповеданием (Modnicka 2000, с. 46-48). Практическое исполнение 

„Церкви выбора” – это весь спектр малых конфессиональных общин, предлагающих 

усиленные религиозные переживания и сильное чувство солидарности внутри группы, 

которая часто построена вокруг оппозиции по отношению к главному направлению 

общества. Такие сообщества часто характеризуются стремлением к активной 

миссионерской деятельности. На армянской почве это прежде всего иеговисты и 

мормоны, a также группы, происходящие из протестантской традиции (как например 

пятидесятничество), или те, которые ссылаются на духовность Дальнего Востока 

(например Харе Кришна). Армянская Церковь, которая защищает свою позицию, 

определяет такие группы общим, уничижительным названием „секта”. Особенно 

иеговисты стали в Армении отрицательным символом притока новых вероисповеданий 

и конкурентных к Церкви форм религиозности. Тем не менее, парадоксально, это для 

них, а не для верующих-христиан, мои русскоговорящие собеседники оставили термин 

„верующие”...  

Для того, чтобы преодолеть уменьшение значения религии, которое вытекает из 

наследства коммунизма, a одновременно желая справиться с вызовами, связанными с 

конкуренцией „Церквей выбора”, Армянская Церковь пробует популяризировать свою 

позицию национальной „Церкви народа” и приписанную ей традиционную, 

совокупную роль в обществе. Для этого она предпринимает разнообразные действия, 

опираясь в том числе, парадоксально на первый взгляд, на те самые общественные 

тенденции, которые ведут к ее ослаблению. Церковь, не соглашаясь на то, чтобы 

потерять свою доминирующую роль, медленно приспосабливается к „правилам рынка”. 

Поддерживая лозунги национальной Церкви, она старается также создать основы для 

того, чтобы построить общинную Церковь – восстановить интегрированные местные 

приходские структуры, a также так дифференцировать свое „предложение”, чтобы 

справиться с наиболее широким спектром индивидуальных ожиданий и дойти до 

самого большого количества общественных групп – детей, студентов, солдат или 

заключенных (ср. Luckmann 1996).  

Для дальнейших рассуждений мы должны призвать дефиницию религии, 

разработанной Клиффордом Гирцом (Clifford Geertz): 

„Религия – это система символов, создающих в людях сильные, 

всеобъемлющие и прочные настроения и мотивировки путем 
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формулирования концепции общего порядка существования и создания 

вокруг этих концепций такой атмосферы действительности, благодаря 

которой эти настроения и мотивировки кажутся необыкновенно 

действительными” (2005, с. 112). 

Самым важным вопросом настоящего анализа является именно создание „вокруг этих 

[популяризированных религиозными институтами] концепций такой атмосферы 

действительности, благодаря которой эти настроения и мотивировки кажутся 

необыкновенно действительными”. Эти „концепции” окружены „атмосферой 

действительности” это ни что другое как упоминаемая уже „охраняющая крыша” 

(Berger, Luckmann 1983, с. 164) или „священная завеса” (Berger 2005). Обсуждение 

этих концепций и того, что их  легитимизирует, является ответом на поставленный в 

самом начале этой работы вопрос, касающийся того, как Церковь понимает свою роль 

и место в современном армянском обществе, что она делает для того, чтобы эту роль 

выполнить и как этим идеям и этим действиям придает законную силу, т.е. на какие 

идеи она ссылается. 

Концепция, лежащая в основе функционирования Армянской Церкви, кроме в 

принципе общего для всех ветвей христианства представления божественности, 

святости и спасения, т.е. всего того, что принадлежит теологии, опирается на то, чтобы 

подчеркивать традиционные связи и взаимное проникновение народного с 

религиозным. Теологическими темами, на которых создано общую „охраняющую 

крышу” всего христианства я не буду в этой работе заниматься. Я сосредоточусь 

только на тех, уже несколько раз сигнализированных моментах, которые являются 

stricte армянской частью святого универсума Церкви, т.е. таких, которые заодно 

участвуют в создании национального тождества армян. 

Как считает Размик Паносян (Panossian 2002), армянское нацональное 

тождество в настоящее время создается прежде всего в связи с тремя традициями, 

которые, путем отнесения к некоторым событиям прошлого, определяют совместную 

„память” народа (ср. Berger, Luckmann 1983, с.165). Эти три тенденции не являются  

 „исключающимися дискурсами. Они могут укреплять друг друга или 

противоречить друг другу, но все они предоставляют этому народу 

солидные фундаменты для народной идентификации. [...] Все три тенденции 

используются, в разной степени, для того, чтобы понять актуальные вопросы 

и современные проблемы” (Panossian 2002, с. 139).  
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Первая из них принимает, что история армянского народа началась около четырех с 

половиной тысячей лет тому назад и что армяне были первыми хозяевами землей, 

расположенных у подножья горы Арарат, что в настоящее время оправдывает их право 

на эту территорию. Вторая традиция относится к геноциду армян в 1915 году. Ужас 

этих событий привел к сформировании тождественности, которая опирается на 

чувство несправедливости, тоски за потерянной родиной и поддерживание памяти о 

ней и жертвах. Последняя из традиций, формирующих армянское чувство народного 

сообщества, касается христианства Армении. По-мнению Паносяна:  

„во время, когда религия была главным показателем, определяющим 

тождество, [...] сознательное решение о массовой конверсии на новую 

религию, настолько отличающуюся от верований соседей, свидетельствует о 

чувстве отличия, которое армяне хотели сохранить” (Panossian 2006, с. 43).  

В настоящее время <<парадигма „первого христианского народа” все еще является 

важным фактором для армян; остается одним из „ключевых мифов”>> (Panossian 2002, 

с. 130), на который они ссылаются в процессе автоидентификации.  

 „Атмосфера действительности” вокруг этой парадигмы создается в процессе 

коммуникации, который осуществляется как в вербальной сфере, так и в невербальной. 

Хачкар, мимо которого проходят многие, храм построенный в центральной части 

города, специальная одежда священника – все это показывает, что существует 

определенная концепция общественного порядка. Тем не менее, коммуникация 

создается в наибольшей степени на уровне языка – во время разговора, выступлений, в 

теле- и радиопрограммах, в прессе, в брошюрах с молитвами или в учебниках для 

школьников. Именно язык, каким пользуется Церковь, т.е. церковный дискурс, 

наиболее „объективирует совместный опыт”, является „как основой, так и орудием 

общего знания [...] и это самое важное средство, с помощью которого 

объективированные соединения передаются в традиции данного сообщества” (Berger, 

Luckmann 1983, с. 116).  

Термин „дискурс” нуждается в кратком объяснении, особенно что <<как и в 

случае таких близких понятий как „язык”, [...] „общество” и „культура” [это] также 

неизбежно расплывчатая категория>> (van Dijk 2001, с. 9). В настоящей работе я 

понимаю дискурс как использование языка, погруженное в данном общественно-

культурном контексте, которое служит коммуникации и которое мы можем выделить 

на основании его специфических стилистических черт и отнесений к конкретным 

концепциям и идеям. Такой „язык в действии” (Duszak 1998, с. 18)  выполняется как в 
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форме устных высказываний, так и письменных текстов. Стилистические черты и 

риторические средства, характеризирующие данный дискурс, подчиняются 

выполнении его конкретных общественных целей. Эти цели можем, однако, привести к 

общему всем дискурсам функциональному знаменателю, каким является „запуск 

познавательных механизмов” (van Dijk 2001, с. 27). 

Для того, чтобы осуществить дискурс и „запуск познавательных механизмов” 

нужны некоторые плоскости, на которых он может появиться, a чем их больше и чем 

шире они, тем эффективнее „язык в действии” может передать определенное 

содержание. Деятельность Церкви заключается – посредственно или непосредственно – 

именно в создании таких плоскостей и практически все, что Церковь делает может 

рассматриваться в таких категориях. Я так понимаю введение Армянской Церковью 

структурированного процесса религиозного образования, обучения священников, 

строение мест культа, общественную и благотворительную деятельность, введение 

правового регулирования на линии государство – Церковь, совершение ритуалов, 

издательство книг и прессы, подготовку теле- и радиопрограмм и все другие 

предпринимаемые действия. 

Учитывая так важную роль церковного дискурса, я предлагаю посмотреть на 

Армянскую Церковь с этой перспективы, значит, считать ее сообществом дискурса. 

Такое сообщество  

<<во-первых [...] создается для определенных общественных целей. Во-

вторых [...] „фактором, предрешающим о создании сообщества такого типа 

является существование соответствующих для них форм дискурса, при чем 

здесь может играть роль один или больше типов текстов [...]. 

Принадлежность к данному сообществу обозначает, таким образом, умение 

принимать, но и создавать тексты о определенной риторично-

стилистической структуре” [Duszak 1998: 254]. В-третьих же, „сообщества 

дискурса основываются на градуальной компетенции, что позволяет 

определить иерархию членов [...]” [Duszak 1998: 254]>> (Modnicka 2000, с. 

75)4.  

Армянская Церковь, как в широком понимании как сообщество всех верующих, так и 

понимаемая, согласно предположениям этой работы, как институт, несомненно 

реализует все вышеупомянутые дистинктивные черты сообщества дискурса. У нее 

                                                
4 Цитированная здесь Н. Модницка (N. Młodnicka) толкует понятие сообщества дискурса за А. Душак (A. 
Duszak 1998), которая, в свою очередь, позаимствовала ее у Д. Суэйлса ( J. Swales). 
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иерархия членов, во-первых в рамках прямой дихотомии духовенство – светские люди, 

во-вторых, градация выступает в обеих перечисленных группах. В случае светских 

людей она имеет более неформальный характер и касается прежде всего размера 

личной религиозности и участия в жизни Церкви. В случае духовенства она сильно 

формальная, a занимаемое место полностью определяет функционирование данной 

личности (дьякона, женатого священника, католикоса и др.). Несложно также показать 

общественную цель существования Церкви: целью является поддерживание, путем 

создания „Церкви народа”, порядка мира, который опирается на предположения 

христианства и на патриотические и религиозные идее. Эта цель выполняется путем 

специфического дискурса, которого риторически-стилистическая структура имеет 

типичные „образцы говорения” и „схемы повествования” (2000, с. 72, 75). Такая 

структура служит меткой, правильной и желаемой с точки зрения Церкви языковой 

реконструкции событий, фактов и опытов. Все это возможно, потому что в ней 

учитываются „критерии важности, принимаемые сообществом” и заодно сохраняется 

<<определенная экспликационная рама, т.е. подавая соответствующих „ключевых” 

объяснений, ссылок на специальные, „ключевые” слова или формулировки, 

использования „ключевых” метафор и символов>> (2000, с. 75). Эти „ключевые” 

элементы, отобраны среди других в результате стечения общественных и культурных 

обусловленностей и все время заново вызываны, являются причиной того, что, в свою 

очередь, в языке Церкви „формируются относительно устойчивые виды 

высказываний” (Duszak 1998, с. 16).  

Формирование постоянных и стабильных форм высказывания переносит  

церковный дискурс в сферу действий ритуального типа. Обычно слово „ритуал” 

употребляется по отношению к христианству только для определения церковных 

обрядов, как литургия или исповедь и причащение. Однако, также другие 

коммуникационные поведения представителей Церкви, в том числе те языковые, имеют 

сильно ритуальный характер. Выступления по случаю, печатанные статьи или 

разговоры с этнологом из Польши вписываются в структуру этого ритуала. Как и 

другие ритуалы, они „повторимы, у них общественный структуральный характер 

действия, осуществляют культурные коды, даже если они создаются индивидуально 

или лично” (Rothenbuhler 2003, с. 30). В них выступает   

„всегда что-то стереотипное, стандартное, стилизованное, относительно 

неизменное, формальное. [...] Они обычно связаны с идеями, касающимися 

традиции, устойчивости и порядка в масштабе многих поколений. Часто 
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единственное оправдание для них это то, что таким образом действуют 

испокон веков” (2003, с. 38, 65).  

Церковный дискурс, как каждая ритуальная коммуникация, служит несомненно и для 

того, чтобы „пересекать определенность ситуации”, значит ”соединять то, [...] что 

общее с тем, что особенное, космос с ежедневностью, прошлое с будущим, структуру 

истории с событиями жизни личности” (2003, с. 81, 85). 

Сейчас момент для того, чтобы более детально присмотреться тому, какими 

„ключевыми” объяснениями и формулами пользуется Армянская Церковь и какие 

ритуальные высказывания создают ее сообщество дискурса и запускают его  

познавательнее и объясняющие механизмы.  

 

IV. 2. Дискурс.  

У совокупности образцов говорения, которыми пользуется современный 

дискурс Армянской Церкви, много веков традиции, a его начало это V столетие, когда 

Месроп Маштоц создал алфавит и когда родилась литература на армянском языке. 

Историки и теологи, живущие во время „золотого века”5 и связанные с Церковью 

создали тогда фундамент канона идей, символов и отнесений, в которых то, что 

христианское переплетается с тем, что народное (ср. Panossian 2002). Следующие 

поколения, связанные с Церковью, опирались на этот фундамент и пополняли его. 

Упоминаемый канон обращается, путем соответствующих интерпретаций, к 

переломным мифическим и историческим событиям, a также включает в себя 

специфически созданный образец идеального армянина и христианина. Внизу я 

постараюсь коротко охарактеризовать этот образец и показать избранные элементы 

истории, ключевые с точки зрения церковного дискурса. В заключении этой главы я 

представлю несколько примеров современного церковного языкового ритуала, 

опирающегося на обсужденных событиях и образцах мышления.  

Как было уже сказано, моментом начала упоминаемого канона является акт 

создания армянского алфавита монахом Месропом Маштоцем. В этом акте огромное 

символическое значение: благодаря принятию христианства армяне получили не 

только новое вероисповедание, но и собственное письмо – a вместе с ним новую 

культуру. Больше того, существует предание, говорящее о том, что Месроп Маштоц не 

столько создал алфавит, сколько получил его от Бога. Освященное божьим 

                                                
5 Ср. глава II. 
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вмешательством письмо исполняло в истории народа роль показателя армянского 

тождества, который важнее даже языка. Буквы алфавита стали таким же символом 

христианской Армении, как гора Арарат или хачкары (ср. Panossian 2006, с. 44-46).  

Согласно традиции Церкви, первой книгой, переведенной на армянский язык и 

записанной на нем благодаря алфавиту, созданному Месропом Маштоцем было 

Священное Писание. Монахов, которые выполнили это дело, канонизировали, a день 

Святых переводчиков отмечается как религиозный и государственный праздник. Для 

религиозно-национального дискурса Армянской Церкви ведущим источником 

библейских отнесений является рассказ о Потопе и Ноевом ковчеге, который сел на 

пике горы Арарат, откуда жизнь вернулась на землю. Это событие освятило армянские 

земли, создавая из них место, выбранное Богом для того, чтобы воскресить 

человечество, a такое решение Бога должно, в свою очередь, свидетельствовать о 

необыкновенных свойствах земель у подножья горы Арарат. Священное Писание стало 

также косвенным источником происхождения армян. Рассказ о библейских корнях 

народа и о его родоначальнику Хайке, правнуке Ноева, армянская традиция получила 

благодаря изобретательности Моисея Хоренского6. Как пишет Паносян, этот автор 

создал рассказ со многими значимыми мотивами, вставляющий историю Армении в 

библейскую наррацию, пользующийся символикой горы Арарат и кладущий у основы 

армянского сообщества идею справедливой борьбы против тирании и угнетения 

(Panossian 2002, с. 127; 2006, с. 49-51).  

Дальнейшее путешествие по следам топосов, создающих запас ссылок 

церковного дискурса требует, чтобы мы перенеслись из библейского времени  в 301 

год. Общепринято считать, что именно тогда7 Армения приняла учение Христа как 

государственную религию, что делает ее первым христианским государством мира. Это 

первенство является необыкновенно важным элементом символического универсума 

Церкви. Дополнительное значение прибавляет ему параллель с рассказом о Ноеве и 

времени Потопа: как земля Армении была избранной землей – первой, которая приняла 

возрождающуюся жизнь, так и армяне стали избранным народом – первым, который 

принял Слово Божье. Что важно, в современном дискурсе Церкви это событие нередко 
                                                
6 В Армении Моисея Хоренского, которого называют „отцом армянской историографии”, считают 
автором, создающим во время „золотого века”, но часть исследователей, все-таки, более согласна с 
мнением, что он жил в VIII столетии. (Lang 1975, с. 243; Panossian 2002, с. 127; 2006, с. 50). 
7 В настоящее время многие исследователи переносят это событие на 314 год (например Panossian 2002, 
с. 126, Stopka 2002, с. 22-29; Tchilingirian 1993, с. 1). Встречаются и такие авторы, которые считают 
вышеупомянутые даты христианизации страны слишком поздними – попытку доказать, что это событие 
произошло в 279 году модно найти например в книге „The Armenian Church and the Others” (Postajian 
2005, с. 1-3).  
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представляется как сознательный шаг всего народа, а не как решение, принято „в самом 

высоком кругу власти”, a потом навязанное королевским подданным. 

  Ядром учредительского мифа Армянской Церкви является рассказ Агатангелоса 

(Agathangelos), которого часто считают первым армянским историком. Главные герои 

этого рассказа это: Тиридатес III – повелитель Армении из управляющей династии 

Арсацидов8, и святой Григорий, просветитель страны, который происходил из главной 

оппозиционной семьи по отношению к этой династии. В конце III века стечение 

политических обстоятельств привело к ситуации, в которой, тогда еще молодые, 

Тиридатес и Григорий были вынуждены избежать из страны. Первый из них провел 

детство в Риме, второго воспитали христианские монахи из Цезареи Каппадокийской. 

Спустя годы Тиридатес вернулся в Армению и взошел на престол благодаря поддержке 

императора Диоклетиана, который потом прославился как преследователь 

приверженцев Христа. Новый повелитель разделял мнения своего покровителя, а тем 

временем Григорий, который также вернулся на родину, начал активную 

миссионерскую деятельность. По причине популяризации христианства и по поводу 

семейных связей, по поручению Тиридатеса его поймали и бросили в тюрьму-темницу 

в крепости Арташат9, где он провел пятнадцать лет. При жизни его поддерживала одна 

сострадательная вдова. Во время, когда Григорий прозябал в своем месте заключения, в 

королевскую столицу в Вагаршапате приехали тридцать семь христианских дев, 

избегающих из Рима перед преследованиями Диоклетиана. Одна из них так 

понравилась Тиридатесу, что он решил жениться на ней. Когда набожная женщина 

стала этому сопротивляться, он сильно рассердился и велел убить как свою 

избранницу, так и остальных дев. После совершения этого, король испугался своей 

жестокости и сошел с ума. Настоящая психиатрия, возможно, определила бы это 

помешательство понятием ликантропия, потому что он начал вести себя как дикая 

свинья. За это время сестре короля во сне открылся мужчина, окруженный лучами, и 

объявил, что излечит сумасшедшего если только закончатся преследования христиан. В 

этом мужчине узнали Григория, a сразу потом вернули ему свободу и довели до 

королевского дворца. Там он излечил Тиридатеса и крестил его вместе с целым двором. 

                                                
8 Партская династия Арсацидов управляла персидскими землями с половины III века до нашей эры по 
двадцатые годы III века нашей эры.  В половине I века нашей эры, в результате римско-партских 
решений боковая линия этой династии  получила власть в частично независимой Армении.  
9 Сегодня в этом месте находится монастырь Хор Вирап, которого центральным местом является 
вытесанная в монолитной скале темница-колодец – та же, в котором  был заключен Григорий. 
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Немного позже и у самого Григория было чудесное сновидение. Агатангелос10 так это 

представлял:  

„Ему казалось, что он видит открывающийся небосклон и Бога, окруженного 

сонмами крылатых существ и спускающегося с неба на землю, которая 

светлела красивым светом. Господь призвал Григория, чтобы он смотрел 

чудеса, которые он хочет ему показать. Он ударил в землю золотым молотом 

и посередине города [Вагаршапат] показался массивный золотой пьедестал, 

на котором выросла огненная колонна с тучей вместо капители, закончена 

блестящим крестом. Три другие колонны, красные как кровь и также 

законченные светлыми крестами окружали первую колонну, точно в этих 

местах, где были похоронены святые девы. Четыре креста создали арку, на 

которой стаяло большое здание с куполом. На его верху находился 

золотистый престол с огненным крестом. Из этого восхищающего здания 

обильно вытекали реки, обводняющие находящиеся ниже равнины. Там 

находились также несметные огненные алтари, с крестами похожими на 

звезды не небосклоне. Тогда большие стада черных козлов перешли через 

реку и стали белыми агнцами, которые обильно размножились. Вдруг, 

половина из них еще раз перешла через воду и они стали черными волками, 

которые атаковали агнцев и прошла кровавая баня. У баранков были крылья 

и они соединились с сонмами Господними, а на землю спустился огонь и 

поглотил волков” (Atiya 1978, с. 274). 

После этого сна изменили название Вагаршапат на Эчмиадзин, что значит 

„Единородный спустился”. На месте самой высокой колонны Григорий велел 

построить храм, который стал самым святым местом армянского христианства. Камни 

для построения храма якобы носил со склона горы Арарат на своей спине только что 

обращенный король Тиридатес, позднее святой Армянской Церкви. На месте могил 

дев-мучениц, также введенных в лик святых, построили храмы, посвященные их 

культу. 

Агатангелос представил чудесное видение Григория так, чтобы смочь считать 

это метафорой истории Церкви и всего армянского народа. Черные козлы 

символизируют армян, живущих в язычестве, переход животных через реку это момент 

крещения Армении, перемена  в белых агнцев символизирует полученные вместе с 

                                                
10 Этот рассказ описывают многие современные авторы – например Дэвид М. Лэнг (David M. Lang 1975, 
с. 150), Езник Петросян (Yeznik Petrossian 2001, с. 9-10) и цитированный здесь Азиз Атия (Aziz Atiya).  
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этим актом достоинства – чистоту, невинность и мягкость. Обильные реки, 

вытекающие из храма и размножение баранков это знаки Божьей милости, приносящей 

благосостояние Его народу. Черные волки символизируют врагов христианства, a 

кровавая баня это объявление преследований, которые закончатся окончательным 

спасением, какое ждет последователей учений Христа.  

Кроме так общего объявления, сон св. Григория Просветителя имеет и более 

конкретное значение: благодаря ему Вагаршапат-Эчмиадзин стал местом чудеса – 

святым местом, которое стало „армянским Вифлеемом”. Первенство и начальство над 

всей Армянской Церковью католикосата, основанного Григорием в Эчмиадзине 

санкционирует, между прочим, хранимая в тамошней сокровищнице так называемая 

Святая Адж, т.е. правая рука этого святого. Согласно Традиции Церкви11, только 

патриарх, который носит эту реликвию имеет право на определение „Служащий 

Правой Руки и Престола Григория Просветителя” и может величать себя „Верховным 

Патриархом-Католикосом всех армян” (Atiya 1978, с. 278). Таким образом, только 

католикос Эчмиадзина считался наследником св. Григория12 в прямой линии и только у 

него почетное право на духовное начальство над всем народом. 

Учредительский миф Армянской Апостольской Церкви пополняет, что видно 

уже в его названии, отнесение к апостольской традиции, так как Церковь ведет свой 

род от св. Иуды Фаддея и св. Бартоломея, которые, согласно Традиции Церкви, 

занимались миссионерской деятельностью среди армян уже в половине I века, за что 

оба заплатили мученической смертью. Св. Иуда Фаддей, как считается, был 

посыльным, который принес Абгару, армянскому повелителю Осроене13, письмо и 

платок с чудесно лечащим представлением Божьего Сына. Это был ответ Иисуса из 

Назарета на просьбы короля излечить его от проказы. Абгар, которому Христос якобы 

написал „благословен ты, который не видел, а поверил в меня”, крестился и стал 

первым христианским повелителем в мире. До времен Григория Просветителя 

существовали, как говорится, по крайней мере две линии армянских епископов, 

возглавляющих небольшие христианские сообщества. Их члены нередко рисковали 

                                                
11 Святая Традиция является фундаментом функционирования Церкви, сбором правил, к которым 
Церковь относится в своей деятельности и которые санкционируются ее авторитетом. К ним 
принадлежат –соединены в одно целое – Библия, литургия и молитвы, письма отцов Церкви, решения 
соборов и синодов, лик святых, а также  сакральное искусство и ритуалы. (Tchilingirian 1993, с. 7) 
12 Настоящий (с 1999 г.) католикос Гарегин II это сто тридцать второй католикос по этой линии. 
13 Государство со столицей в Эдессе (сегодняшняя южно-восточная Турция), которое существовало с II 
века до нашей эры по III век нашей эры.  
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серьезными преследованиями, a некоторые из них нашлись в лике мучеников за веру 

(Ormanian 2004, с. 23, 155-162).  

Следующим, рядом с Агатангелосом и Моисеем Хоренским, автором, 

создающим во время „золотого века”, которого работы влияют на сегодняшний запас 

символов и отнесений Армянской Церкви, является Егише. Это был первый теоретик, 

который в своих рассуждениях соединял религиозные и патриотические ценности, так 

как он писал о связи личного спасения с сохранением собственного народа (Panossian 

2002, с. 127; 2006, с. 49). Благодаря Егише армянской традицией зафиксирована также 

история современного для него армянско-персидского конфликта, которого 

кульминационным пунктом была Аварайрская битва в 451 году. Хотя милитарно 

армяне проиграли, битва с персами перешла в армянскую историю как „моральная 

победа” и первая успешная вооруженная защита веры. Армянский полководец Вардан 

Мамиконян и тысяча тридцать шесть убитых вместе с ним соратников были признаны 

мучениками и нашлись в лике святых Церкви. Канонизировали также группу 

духовных, возглавленную священником, имя которого Гевонд, которых убили персы. 

Аварайрская битва стала битвой-символом, которым пользовались, когда Армении 

угрожала война или нашествие.  

Кроме отнесений к библейским событиям или событиям, проходящим в первых 

веках армянского христианства, в своей риторике Церковь обращается к новой 

истории. Это прежде всего отнесения к общему для армянского народа и его Церкви 

опыту геноцида, который является особо важным аспектом современного тождества 

армян (ср. Panossian 2002, 2006). События, которых кульминационный пункт пришелся 

на 1915 год, коснулись Армянской Церкви даже сильнее чем остальной части 

преследованного народа, потому что это было спланированное и руководимое сверху 

турецкими властями действие, в связи с чем в первую очередь уничтожено армянскую 

интеллектуальную элиту, в том числе и священников, разрушено армянские 

монастыри, храмы и школы14 (Kucharczyk 2004, с. 98, 108-112 и др.). В рамках 

церковного дискурса, геноцид рассматривается с точки зрения жертвы, которой армяне 

стали по причине своего религиозно-народного отличия, a те, которые погибли, 

                                                
14 По разным данным, во время бойни и ссылок погибло с 600 тысяч до 1,5 миллиона армян. Например в 
районе Битлис (на запад от озера Ван) в 1914 г. жило 220 тысяч армян и существовал 671 храм и 207 
школ, a в районе Ван (восточная часть озера) 197 тысяч армян, 537 храмов и 192 школы. В районе 
Эрзурум (на север по отношению к вышеупомянутым) находилось в это время 215 тысяч армян, 482 
храма и 322 школы, a на территории бывшего армянского Королевства Киликия было соответственно: 
310 тысяч армян, 576 храмов и 176 школ (данные Музея геноцида в Ереване). Год спустя всего этого уже 
не  было. 
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считаются героями, являющимися образцом жертвенности. Что характерно, если 

Церковь решила бы в настоящее время, спустя шестьсот лет со дня смерти последнего 

армянского святого15, совершить канонизацию, то она, неверное, коснулась бы 

Комитаса – духовного и великолепного композитора, который сошел с ума из-за 

событий 1915 года. Появляются и более крайние мнения, чтобы святыми Армянской 

Церкви стали все жертвы геноцида. Такое мнение разделяют немногие, но следует 

подчеркнуть, что Церковь ведет активную политику поддерживания памяти об этих 

событиях. Первый в Армении памятник жертвам 1915 года появился во дворе кафедры 

в Эчмиадзине, a похожие памятники, появляющиеся за рубежом, чаще всего получают 

форму армянского креста – хачкара.   

 Вторая современная точка соотнесения это коммунистическое время. Судьбу 

Церкви за это время я детально описал в главе III, поэтому здесь я лишь ограничусь 

констатацией, что с настоящей перспективы наследство семидесяти лет советской 

власти оценивается однозначно отрицательно. Это диаметральное изменение по 

отношению к тону цитированных уже в этой работе высказываний католикоса Вазгена 

I конца восьмидесятых. Коммунистическое время считается своего рода антиобразцом, 

который противопоставляют настоящей свободе вероисповедания и восстановления 

религиозного сознания. Сквозь призму разрушений, являющихся результатом 

политики популяризации атеизма, анализируются и объясняются настоящие проблемы 

Церкви – ее слабость как учреждения и слабое участие и образование верующих. 

Церковь выступает в роли жертвы советского режима. Я нигде не встретился с тем, 

чтобы Церкви как учреждению приписывали роль оппонента коммунистической 

власти или защитника населения перед гнетом жестокой политической системы. 

Практически отсутствует в ссылках на время СССР так типичная риторика, о которой я 

расскажу внизу, а которая представляет Церковь как общего представителя, a даже 

руководителя народа. Принимая, что церковный дискурс это не только языковой и 

идейный конструкт, который должен выполнять определенную идею роли Церкви, но 

что в нем отражается, хотя бы косвенно, также фактическое место этого учреждения, 

можем констатировать, что это „молчание” и отказ от типичной риторики отражает 

состояние реального уменьшения значения Церкви в действительности 

социалистического государства (ср. глава III. 2.; интервью 15, с. 16-17). Больше того, 

Армянская Церковь никогда не начала публичные дебаты по проблеме агентурного 

                                                
15 Григор Татеваци, который скончался в 1409 году. 
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прошлого своих представителей. Проблема проверки не затрагивается в церковных 

кругах, что чаще всего объясняется тем, что священники, которые могли быть агентами 

КГБ это в настоящее время небольшая часть духовенства, которая не занимает важных 

постов (интервью 10, с. 12; интервью 13, с. 10; интервью 21, с. 27). 

 

В религиозно-национальном дискурсе Армянской Церкви символика 

определенных событий (например крещение Армении, Аварайрская битва) и лиц 

(например Хайк, св. Григорий или Месроп Маштоц) пополнена более общим 

представлением о „врожденном христианстве армян” и о неразрывной связи, 

соединяющей народ с его Церковью. Сформирование такого запаса отнесений 

связанное не столько с каким-то определенным событием, сколько с неким 

историческим процессом. Я имею ввиду бурную историю армянского народа, которая 

привела к потери независимой государственности на многие столетия и рассеяния 

армян по всему миру. В таких условиях уже с V века Армянская Церковь представляла 

христианство, которое перестало быть государственной религией, a стало 

национальной религией. Этот процесс углублялся столетиями – в Средние века армяне 

смогли еще создать несколько независимых королевств16 и сохранить плотное 

заселение, потом - как по причине собственной миграции, так и притока чужого 

населения – они подвергались все больше и больше рассеянию. За столетия Церковь 

направлялась за своими верующими и часто являлась центром эмиграционной жизни. 

Она выполняла также роль представителя армян не только во время контактов с 

божьим миром, но и с чужим человеческим миром, в котором им пришлось жить. До 

сих пор в Армении популярно выражение, что армянские диаспоры сначала строили 

храм, потом школу, a только в конце свои дома. Церковь выполняла не только 

религиозные функции, но и культурные, политические, административные, судебные и 

просветительные, a также представляла интересы своего народа перед чужими 

высшими властями. Это было так еще до известной встречи католикоса Ованеса с 

калифом Омаром II17, a самым сильным подтверждением этого было введение  системы  

миллетов в  XV веке в оттоманской Турции18. 

                                                
16 Самое важное из них это Королевство Багратидов (существующее с IX по XI век) и Королевство 
Киликия  (принимаемое время его существования это 1180-1375). 
17 Эта история – символ дипломатических усилий Церкви. Согласно ей, на встречу с арабским 
повелителем Ованес одел праздничный, богатый наряд, а калиф спросил его, если представителю Христа 
годится такая роскошь. Католикос попросил его на сторону и показал ему спрятанную под нарядом 
тунику из козьей шерсти, одетую на голое тело. Под влиянием этой покаянной одежды патриарха, Омар 
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По причине этого отнесения к исторической роли Церкви и в оппозиции к 

наследству коммунизма армянин,  даже не верующий, не крещенный, не знающий 

основных правил веры, все-таки является, согласно принятой интерпретации, 

„носителем христианства” как будто бы оно было записано в его генах. „Христианская 

кровь” текущая в венах армянина противопоставлена здесь их атеистическим умам и, 

что самое важное в этой борьбе,  считается очевидным „победителем”, которому нужно 

только время и систематическая работа для того, чтобы показать свое преимущество. 

Народ и христианство, представляемые Церковью сливаются в одно целое, невозможно 

отделить их друг от друга, так как народные черты проникли Церковь и ее 

вероисповедание, а христианство проникло в „духа народа”. Сама Церковь 

представляется как извечная опора народа, его защитник и представитель во время, 

когда она была единственным общенародным учреждением. Такая полная связь 

Церкви с жизнью армян принимается как доказательство жертвенности и особой мисси 

духовенства, которое отказалось от чисто духовных задач для того, чтобы 

поддерживать своих верующих также в трудах их земного существования. Одним из 

символов этой двойной роли Церкви является двуглавый орел, ношенный на груди 

Католикосом всех армян (интервью 21, с. 13-14).  

     Все описанные выше топосы появляются в настоящее время в разнообразных 

соотношениях, они все время толкуются так, чтобы послужить освященным 

узаконением разнообразных событий, или представляемых Церковью мнений. Они 

добавляют значение определенным актам, путем отнесения их к образцам из прошлого 

или к существующему выше их общему порядку. Они используются и приводятся по 

причине праздников и церковных церемоний, но также для того, чтобы говорить об 

актуальных событиях и вызовах – проблеме сект, атеистическому наследству 

коммунизма, конфликте в Нагорном Карабахе. Внизу я представлю несколько 

представительных примеров церковного дискурса, которые являются практическим 

выполнением всего того, что я старался описать как в этой главе, так и в теоретических 

рассуждениях на тему дискурса и его ритуализации, содержащихся в предыдущей 

главе.  

                                                                                                                                                   
сказал, что без божьей помощи не можно выдержать такую жертвенность и обещал выполнить все 
просьбы Ованеса (Atiya 1978, с. 282). 
18 Эта система разделяла подданных султана, которые не исповедовали ислам, с точки зрения их 
религиозной, а не народной принадлежности и отдавала светскую и духовную администрацию над 
разными группами последователей Христа в руки соответствующих глав Церкви. 
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Для начала – высказывания, воспроизводящее образец говорения о „врожденном 

христианстве армян”: 

Для нас христианство воплощено в эту культуру. Для нас христианство не 

существует без нашего народного тождества, нет нашей народности без 

христианства [...] Нельзя сказать – это христианское, а это народное, 

потому что это и народное и христианское [...] Наше христианство как 

цвет нашей кожи и мы не можем это изменить. Христос спустился и 

принял человеческую натуру – стал человеком, одновременно будучи Богом. 

Так же христианство приняло тело в этой культуре. Христианство 

воплощено в эту культуру и везде в ней находится – в нашей литературе, 

нашей истории, в воде, которую мы пьем и в хлебе, который мы едим. Быть 

армянином это быть христианином, a это значит быть верным Армянской 

Апостольской Церкви19 (интервью 24, с. 4-5).  

 

Как Армения стала христианской в IV веке, так и христианство стало 

армянским в V веке, потому что св. Григорий принес христианство в 

Армению, a сто лет спустя, вместе с армянским алфавитом, армяне были в 

состоянии принять христианство и изменить его в что-то свое. Нельзя 

это разъединять, так как это переплетается, это связано друг с другом и 

на всегда соединено (интервью 21, с. 14). 

 Особые права и предрасположения Армянской Церкви для того, чтобы 

поддерживать связи, соединяющие армян с христианством санкционируются историей  

этого института:   

 Наша Церковь национальная, потому что мы в 301 году целой нацией 

приняли христианство. (...) Национальная, потому что у нас другой Церкви 

нету [...]. Наша первая и последняя – национальная – Церковь это та 

Церковь, которая в первом веке, когда апостолы в Армении были, и в 

четвертом веке, когда (христианство) как национальная религия сталось. 

[...] Наше имя это Армянская Апостольская Церковь [...]. Армянская – 

потому что мы армяне, Апостольская – потому что здесь преподавали 

апостолы Фаддей и Барфоломей  (интервью 11, с. 12). 

                                                
19 Все цитированные интервью записаны курсивом и без кавычек. 
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 В связи с древностью своей традиции, Церковь представляется как институт, 

который столетиями присутствовало во всех сферах жизни армян, благодаря которому  

стало возможным развитие и сохранение культуры и традиции, a по причине этого – 

народной тождественности: 

если бы не Церковь (...) я не думаю, что в течение – скажем – последних 650 

лет, сохранили бы мы свою веру, язык, традиции, всё другое. Просто это не 

возможно. [...] И в этом естественно роль Церкви есть [...] – сохранение 

всего своего. То есть не только здесь можно считать как бы культовую 

организацию, Церковь руководила, помогала людям даже в светской жизни. 

[...] Во всем спасение от Церкви для того, чтобы народ не погиб как народ. 

[...] Очень сильные были народы, сейчас их просто нету. А наше выжили 

благодаря своей религии, наверно благодаря тому инстинкту, тому 

подсознанию,  что я армянин и должен смотреть на Церковь, потому что 

оттуда спасение. [...] То есть нельзя сказать, что Армянская Апостольская 

Церковь это религиозная организация, или занимается  только вопросами 

религии – этого не было никогда в армянской жизни – а на оборот, всегда 

было на оборот, они всегда были вместе, вместе народ и Церковь – пусть 

решались светские вопросы, пусть решались религиозные вопросы 

(интервью 17, с. 7, 18). 

 Церковь пользуется аргументами, которые берут свое оправдание как из 

„первенства Армянской Церкви”, так и из „связей, соединяющих народ с его верой” 

для того, чтобы узаконить свои настоящие стремления к роли единственного и 

„натурального” духовного руководителя армян. Такое определение места Церкви 

является, между прочим, осью церковной риторики, направленной на объяснение и 

преодоление наследства коммунизма. Это также определяет тон высказываний, 

направленных против представителям других вероисповеданий, которые занимаются 

миссионеркой деятельностью среди армян: 

60 лет здесь не было священников, не было литературы, не было церквей. 

Все верили, знали что они христиане, но как это стоит, это какие 

молитвы, какие службы, какие обряды – не было никаких знаний. Они 

кровью, душой и телом считали себя христианами, но не были крещёные, но 

не было знания. Теперь мы возвращаем это наследство, духовность снова 

им – то, что им принадлежит по праву. То, что создавали их отцы, деды в 

своё время (интервью 16, с. 7). 
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У нас в народе, как бы не сделать, корни, что-то в крови есть верующее. 

Просто это спит пока. Знаешь почему я так говорю? Вот во время 

коммунизма я иду в какой-нибудь завод и хочу мешок цемента или чего-

нибудь для церкви. Директор не верит, он коммунист – „что Вы – мешок?”. 

И целую машину отправлял. Это у народа есть внутренняя любовь к своей 

вере, просто спит это. [...] Придет время само с себе, внутренний голос 

скажет „ты армянин, у тебя есть твоя вера, у тебя есть Церковь, твои 

предки где-нибудь не жили в первую очередь строили церковь, школу, а в-

третьих свой дом”. [...] У армян так было. И  армяне всегда собирались 

вокруг Церкви. И когда у нас не было государства, сколько это лет, Церковь 

была во главе народа. Хочешь, не хочешь, он атеист, неверующий или 

свидетель Иеговы, но у него есть внутри любовь к Церкви. Это просто 

искусственно, что он свидетель Иеговы, это пройдет, я честно говорю, он 

армянин. [...] Можно перевернуть, может он идет к этому, потому что 

там хорошо, там ему помогают, но обратно он обязательно придет 

(интервью 12, с. 6). 

 

<<Мы верим и ожидаем, что наш армянский народ [...] отбросит таких 

людей и такие действия, которые засевают сорняки и шипы в нашем 

„маленьком саду”, как описал нашу страну Моисей Хоренский [...]. Такие 

„проповедники” должны осознавать, что зерна христианства были здесь 

засеяны двумя апостолами Христа [...], что этот „сад” Господни был 

обводнен слезами св. Григория Просветителя и был разрыхлен святым 

алфавитом св. Месропа Маштоца. Охранник и опекун этого  „виноградника 

засаженного Богом” за столетия, непрерывно и с постоянной силой, это 

Армянская Апостольская Церковь. И она остается таким же опекуном и 

сегодня, с обновленным чувством своей мисси>> (The Mother Church [...] 

1993, с. 13-14). 

Как уже упоминалось, Церковь обращается к запасам своих образцов говорения 

при случае разнообразных торжеств и праздников для того, чтобы внедрить то, что 

„здесь и сейчас” в более широкий контекст своего универсума. Хорошим примером 

для этого являются ежегодные призывы католикоса во время таких праздников как 

Рождество или торжества в память погибших в Аварайрской битве: 
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„Здесь, в видении святого Просветителя, Божий Сын спустился с горы 

Арарат и основал Вифлеем армян. [...] В 301 году наша любовь к Христу 

превратила наш народ в избранный народ. Наша любовь к Христу наполнила 

жизнь армян верой и любовью. Она соединилась с армянским тождеством и 

развилась в соединяющую народ Церковь, и защищающую народ любовь к 

родине” (The Message of His Holiness [...] 2001-2002, с. 3). 

 

„Сегодня, вместе с Рождеством, которое славит свободу Армении и 

Карабаха, колокола празднично бьют в наших обновленных и заново 

построенных храмах, которых все больше и больше. Сегодня имя Христа 

Спасителя все больше узнается и любится нашими детьми и нашей 

молодежью. [...] У Святого Престола Спуска, в Вифлееме армянской души, 

мы преподносим наши молитвы в небо” (The Message of His Holiness [...] 

2004, с. 3-4). 

 

„Тайна св. Гевонда и его товарищей вечна. Она всегда сопровождала нас на 

тропинках нашей истории. Сегодня, в XXI веке, она гарантирует наше 

существование и нашу победу, как мы это доказали в конце прошлого 

столетия в Карабахе” (The Feast of St. Ghevond [...] 2004, с. 5). 

Возможность совершать языковой ритуал предоставляют не только праздники, 

постоянно находящиеся в литургическом календаре, но и все другие события, 

связанные с  жизнью Церкви. Это могут быть – как показано ниже – выступления по 

причине посвящения новых священников, посвящения храма или представления 

церковных издательств: 

„Некоторые из ваших новых имен были выбраны для того, чтобы 

ознаменовать армянских священников-героев, которые погибли 

мученической смертью в 1915 году для армянского народа, Армянской 

Церкви и для нашего Господа, Иисуса Христа. Вы также должны быть 

готовы, всегда готовы так же пожертвовать собой” (Seven New Priests [...] 

2007). 

 

„Пусть этот храм станет местом вашей веры, вашей культуры и ваших 

патриотических чувств. Это наш народный дом, наша народная Церковь, 

которая ведет наш народ уже многие столетия. [...]. Мы молимся, чтобы вы 
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создали модель этой Церкви в ваших душах, чтобы каждый армянин жил в 

духе св. Месропа Маштоца и полностью посвятил свою жизнь для 

благосостояния и развития Родины и народа” (Consecration of the Church [...] 

2001-2002, с. 9).  

 

„Эти учебники представляют не только историю церковного учреждения, но 

рассказывают о нашем народе, наших традициях, наших обычаях, нашем 

существе, нашем существовании и нашем тождестве... Мы надеемся, что эти 

учебники принесут пользу армянским ученикам и благодаря им они будут 

воспитаны на честных граждан нашей Родины и достойных сыновей нашего 

народа” (New Subject [...] 2003, с.1). 

Особым моментом в современной истории Армянской Церкви была 

торжественная церемония по поводу 1700-летия со дня принятия Арменией 

христианства как государственной религии и идентичная годовщина построения 

кафедры в Эчмиадзине. Кульминацией этих праздников были, поочередно, 2001 и 2003 

годы. Обращения к традиции освященного начала армянского христианства играли во 

время праздников первоочередную роль и к ним относились исключительно часто:  

„1700. годовщина официального перехода Армении на христианство, 

которая выпадает в 2001 году, является не только важным этапом в истории 

армянского народа, но она также исполняет роль ключевого катализатора 

для поступающего возрождения нашего народа и национальной Церкви. [...] 

Армянской Апостольской Церкви вдвойне дали благословение и узаконили 

ее: сначала благодаря мисси двух учеников Христа, апостолов: Фаддея и 

Бартоломея, а потом путем проявления нашего Господа и Спасителя Иисуса 

Христа святому Григорию в 301 г., в месте, которое с этого момента 

известно как Эчмиадзин. [...] Как король Тиридатес, который увидел 

просвещенность благодаря миссии св. Григория, мы призваны, чтобы еще 

раз увидеть эту просвещенность, идя по их тропинке. [...] Мы получили эту 

годовщину как благословение и как вызов, чтобы мы взяли нашу 

ответственность, которая лежит на нас, как на первом христианском 

государстве” (Derderian 2002, с. 5, 7, 12-13). 

 

„Мы паломничаем с уверенностью, что как по Божьей воле Ноев ковчег  

остановился на горе Арарат на армянской земле и благословенный Ковчег 
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стал праотцем всего человечества, так многие годы спустя второй Арарат 

появился на том же самом месте, где Единородный Божий Сын спустился и 

создал Святой Эчмиадзин. Эчмиадзин это не только каменная постройка, это 

также мистерия армянского народа, нашей веры и души, которая семнадцать 

веков живет и борется для хвалы Бога и для хвалы армянского народа и 

Родины” ( Diocese of New [...] 2003, с. 9). 

 

„Мы отдаем честь Богу и провозглашаем Его хвалу за то, что он соединяет 

армян вокруг Святого Эчмиадзина и поддерживает их веру. В этот 

радостный день новое благословение спускается на нашу жизнь, потому что 

мы сюда прибыли для того, чтобы почтить святую Правую Руку Григория 

Просветителя, чтобы стать на колени, молиться и еще раз подтвердить нашу 

верность Святому, который, благодаря силе, полученной от Бога, построил 

Материну Кафедру и совершил помазание душ, сердец и лбов всех армян 

Святым Миро. [...] за столетия мы шли извилистыми тропинками истории, 

всегда с мистерией Святого Эчмиадзина в наших душах [...] и 

представлением [...] Правой Руки св. Григория в наших сердцах” (Archbishop 

Kissag Mouradian [...] 2003, с. 14). 

Обе выше представленные годовщины стали не только замечательной 

возможностью для появления церковного дискурса, но были также временем 

особенной связи и усиления активности, инициатив и событий, соединяющих в себе 

символическое посвящение с конкретными действиями в пользу развития Церкви и 

популяризации армянского христианства. Я постараюсь коротко охарактеризовать 

праздники, которые отмечались в 2001-2003 гг. и потом перейду от рассуждений, 

посвященных языковым актам коммуникации представителей Армянской Церкви, 

через примеры внеязыковых символических действий, к детальной характеризации  

предпосылок и способов реализации церковной политики развития.   

 

IV. 3. Деятельность Церкви. 

 Можно сказать, что годовщина 1700-летия христианизации Армении это 

правдивый „дар небес” для Армянской Церкви. Всего десять лет после падения 

коммунизма появилась идеальная, потому что несущая с собой символическое 

значение, возможность показать, что, несмотря на семьдесят лет популяризации 

атеизма, самый старый христианский народ все время поддерживает свою религиозную 
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традицию. Семнадцать веков армянского христианства идеально совпало с началом 

нового тысячелетия и входом христианства в третье тысячелетие своего 

существования. 

 Подготовка к празднику началась несколько лет раньше, так как были 

организованы разные долгосрочные программы, которые разделили на пять категорий:  

„1. Создание будущего на фундаментах прошлого: реставрация мест культа. 

[...] 2. Образование и публикации: провозглашение Слова. [...] 3. Выставки: 

возможность делиться нашим христианским наследством и историей. [...] 4. 

Конференции: совместное мышление о нашей Церкви. [...] 5. 

Паломничества: Совместные путешествия и молитвы в святых местах 

Армении” (Derderian 2002, с. 8-10).  

В рамках выполнения этих общих предпосылок было, между прочим, совершено 

преподавание Божьего Слова среди армянских детей и ряд общих крещений20, 

освящали дома верующих, издано серию публикаций и подготовлено нитернет сайт , 

посвящен празднованию. Выставку сакрального армянского искусства, значительно 

озаглавлену „Шедевры из Ковчега”, показывали в самых больших музеях Европы. 

Вокруг старинных памятников Армении хотели засадить семнадцать тысяч деревьев21, 

a тем, которые только что крестились, раздали примерно столько же экземпляров 

Нового Завета. Само празднование началось 31 декабря 2000 года паломничеством 

иерархов Церкви в Хор Вирап. Там католикос спустился в темницу, в которой был 

заключен св. Григорий Просветитель для того, чтобы, немного погодя, выйти оттуда с 

факелом в руке, a потом поделиться огнем с присутствующими. Символика этого акта 

не вызывает сомнений – как 1700 лет раньше, пламя веры заново разошлось с этого 

места между армянами. Кульминацией празднования был сентябрь 2001 года, a 

прелюдией к ней было паломничество армянской молодежи из всего мира в июле. В 

паломничестве приняло участие около пяти тысяч человек. 23 сентября в Ереване 

совершили освящение нового, самого большого храма в Армении – кафедрального 

собора святого Григория Просветителя. Три дня спустя  католикос Гарегин II и папа 

римский Иоанн Павел II отправили в нем совместное экуменическое богослужение 

(Derderian 2002, с. 8-20; Kronika podróży [...] 2001, с. 27; Panossian 2002, с. 129; 

интервью 34, с. 11; 1700 Anniversary 2000).  

                                                
20 Например с 19 по 24 июня 2000 г. крестили две тысячи детей (1700 Anniversary 2000).  
21 В конце концов, засадили около шести тысяч деревьев (1700 Anniversary 2000). 
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В качестве продолжения послужило празднование 1700-летия кафедрального 

собора в Эчмиадзине, которое состоялось в 2003 г. Его центральной частью были, 

организованные на протяжении целого года, паломничества представителей всех 

епархий Армянской Церкви, подлежащих юрисдикции Эчмиадзина. Каждая делегация, 

которую возглавлял ее епископ, отправляла в кафедральном соборе специальную  

„литургию присяги”, тем самым возобновляя присягу верности Церкви и католикосату 

Эчмиадзина (Diocesan Pilgrimages [...] 2003).  

 Описанные выше события были моментом особой кульминации усилий и 

стремлений Церкви, которая хотела воспользоваться как можно больше возможностью 

появиться в армянском общественном пространстве и подчеркнуть свою роль как 

религиозно-национального института. Эти действия отличались своей 

напряженностью, своим масштабом и размахом, заодно вписываясь в общую стратегию 

Армянской Церкви, которую определили в половине девяностых и которая 

продолжается до сегодняшнего дня. Как это сказал предыдущий католикос – Гарегин I: 

„весь масштаб нашей работы сводится к [...] рехристианизации ежедневной жизни 

людей” (Etchmiadzin [...] 1996, с. 5). Путем к этой рехристианизации, по его мнению, 

является образование нового поколения священников, христианское образование 

светских людей, строение и ремонты храмов, a также благотворительная деятельность 

Церкви (1996, с. 11-18). Самые главные задачи были определены также настоящей 

главой Эчмиадзина. Один из его сотрудников сказал мне:  

У сегодняшней Армянской Церкви определенные приоритеты – три самых 

главных из них это христианское образование, потому что пока не 

воспитаешь людей в верe, все остальное – напрасный труд. Вторым после 

образования является восстановление прихода, создание заново приходских 

структур, a третьим – проблема духовных. Каждое из этих трех теряет 

смысл без остальных двух (интервью 21, с. 12). 

 Все перечисленные моим собеседником плоскости действия необходимы для 

„церковного конструирования реальности” – реальности дискурсивного сообщества 

„Церкви народа”. Без достаточно многочисленного и образованного духовенства, то 

есть „экспертов” сообщества, некому поддерживать и популяризировать заявленную 

идею общественного порядка. Храмы и приходская жизнь составляют, в свою очередь, 

это пространство, в котором дискурс может наиболее полно существовать на 

соответственно подготовленной почве для непосредственной коммуникации. 

Христианское образование, в свою очередь, необходимо, чтобы выработать у 
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верующих соответствующие „познавательные механизмы”, значит чтобы получатели 

церковного дискурса понимали и принимали как его форму, так и содержание. 

Сохраняя все это в памяти, следует сейчас более детально присмотреться, как Церковь 

старается выполнять приоритеты своей политики. 

 

IV. 3. 1. Духовенство. 

  Когда в 2005 году я был в Эчмиадзине оказалось, что не известно точное 

количество священников подлежащих Католикосу всех армян. Создание базы данных о 

духовных тогда только планировалось. Однако, много говорит по этому поводу 

предложение, которое я несколько раз слышал, что еще недавно католикос знал по 

имени всех священников и диаконов служащих в стране. В настоящее время Гарегину 

II подлежит во всем мире около пятидесяти епископов, a монашеское общество 

Эчмиадзина насчитывает около ста монахов. Вне монастыря в Эчмиадзине в настоящее 

время практически не существует в Армении монашеская жизнь. Монахи окружают 

заботой монастыри Гегхард и Хор Вирап, но туда откомандировали лишь единичных 

монахов. Восемь лет тому назад пробовали также открыть женский монастырь, но в 

2005 г. там находились только четыре монахини, не определили правил монастыря, у 

него не было монахини-начальника, a надзор над монахинями осуществлял монах из 

общества Эчмиадзина (интервью 31, с. 2-3). 

 Проблему восстановления монашеской жизни Армянская Церковь перенесла на 

дальнейшее будущее, а в последнее время сосредоточилась прежде всего на 

образовании духовенства. В настоящее время в Армении работают две семинарии – 

семинария в Эчмиадзине, основана Геворгом IV и носящая его имя, и академия, 

расположена над озером Севан, открыта в 1990 г. и носящая имя тогдашнего 

католикоса Вазгена I. Они связаны так, что три первых года обучения могут проходить 

или в Эчмиадзине, или на озере Севан, а потом все студенты вместе продолжают учебу 

в семинарии Геворга IV22 (Gevorkian Theological Seminary [...] 2007). Еще недавно 

существовала также семинария в городе Гюмри, вторым по величине городе Армении, 

но ее закрыли до момента, когда там сделают капитальный ремонт (интервью 21, с. 7). 

Уже несколько лет работают над тем, чтобы построить семинарию в Гандзасаре на 

территории Нагорного Карабаха (интервью 1, с. 3-4; интервью 16, с. 2, 9-10). Вне 

                                                
22  Такую систему должны ввести в учебном году 2007/2008. До сих пор учеба в семинарии Вазгена I 
состоялась до пятого, а не третьего курса. 
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границ Армении в настоящее время существуют еще две семинарии – академия св. 

Нерсеса в Нью-Йорке и вуз при монастыре св. Якоба в Иерусалиме.  

  В 2002 году был проведен капитальный ремонт здания семинарии в 

Эчмиадзине, a два года спустя открыли новое здания академии Вазгена I. В 2005 г. 

семинария Геворга IV получила статус университета, присвоенный Министерством 

образовании и науки Республики Армения. После окончания шестилетней программы 

обучения студенты получают диплому бакалавра  по общей педагогике и теологии 

(Gevorkian Theological Seminary [...] 2007). Благодаря этим действиям, значительно 

возросло количество студентов – в настоящий момент в семинарии в Эчмиадзине 

может учиться около ста пятидесяти, a на озере Севан восьмидесяти студентов (2007). 

Однако, это все равно обозначает, что только часть желающих принимается на учебу 

(интервью 21, с. 32). Это повлияло также на количество посвящаемых диаконов. Как 

мне сказал в 2005 г. тогдашний ректор семинарии в Эчмиадзине, с начала девяностых 

учебу заканчивало не больше чем десять студентов в год, а в учебном году 2004/ 2005 

посвящено четырнадцать диаконов, в следующем году учебу должно закончить уже 

около сорока выпускников (интервью 25, с. 1). В прошлом году диаконом стало 

шестьдесят два студента, которые закончили шестой курс семинарии и это был 

рекордный результат в современной истории Армянской Церкви.  

 Кроме шестилетнего обучения в семинарии, создано и двухлетние ускоренные 

академические курсы, направленные на женатых мужчин, которые получили 

образование по какой-то другой специальности и которые хотят вступить в духовный 

сан23. Одни такие курсы прошли в начале девяностых, потом заново вернулись к этому 

в 2002 г. (интервью 21, с. 8, интервью 28, с. 13-14). Священники, которые таким 

образом подготовились к посвящению, чаще всего предназначены для приходской 

работы в районах, с которых они родом. 

 Следует добавить, что характерным для времени правления Гарегина II 

является, кроме значительного развития системы образования духовных, также 

категорически определена проблема дисциплины священников. Авторы „Открытого 

                                                
23 Армянская Церковь допускает еще третий способ вступления в духовный сан – в некоторых случаях 
католикос предлагает посвящение человеку, которого считает особо предрасполагаемым к этой роли. 
Такие священники обычно работали для Церкви уже как светские и отличались при этом активным 
участием и умениями, необходимыми с точки зрения церковного учреждения. О том, что это не чисто 
теоретическая возможность свидетельствует факт, что среди двадцати пяти священников,с которыми я 
разговаривал, два попали в духовный сан именно таким образом (интервью 21, с. 17-18; интервью 28, с. 
15-16, 19-20). 
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письма” против такой политике католикоса утверждают даже, что Гарегин II лишил 

посвящения больше духовных, чем его предшественники за три столетия (Bac Namak 

2005). С другой стороны, его действия считаются также положительными, как способ 

удалять священников, которые относятся к своему требу как к работе и неспособны к 

полному участии в духовной жизни Церкви (интервью 14, с. 7).  

  

IV. 3. 2. Храмы, приходы и епархии. 

 Накануне распада СССР во всей Армении работало только более десяти храмов, 

в том числе в насчитывающей более миллиона жителей столице были только три 

открытых храма, a в таких епархиях как Ширак, Гугарк и Сюник лишь по одному. Хотя 

за последние годы совершили реформы епархиальной системы, разделяя территорию 

Армении и Нагорного Карабаха на девять епископств, то их структура и материальная 

база только что создаются. Посвящается также все больше храмов, но все время во 

многих районах страны их нет24. Например, в епархии Арарат, самой большой в 

Армении, в настоящее время работает немного больше чем двадцать храмов, половина 

которых находится в Ереване, a для обеспечения духовных потребностей жителей 

города Алаверди, расположенного на севере и насчитывающего несколько десятков 

тысяч жителей, и потребностей жителей тридцати окружающих Алаверди деревень 

работает только один храм и один священник.  

 Строительство новых мест культа это только первый шаг на пути к создании 

приходских структур. Священники, с которыми я разговаривал, принимают 

необходимость выработать у верующих чувство связи с одним определенным храмом, 

но обычно они отбрасывают идею определения сверху радиуса данного прихода:  

нельзя административными методами создать приход [...] Само собой 

должно  образоваться, ты просто привыкаешь к церкви. Если, скажем, ты 

ходишь в эту церковь, ты уже знаешь, где стоять, как быть, себя там 

чувствуешь уютнее, это становится привычкой как бы, входит в твой 

организм. [...] человек сам, не то, что выбирает, сам себе уже находит в 

церкви, один в одной, другой в другой. Это очень важно, потому что на 

                                                
24 В Армении посвящение каждого храма является настолько важным, но редким событием в жизни 
Церкви, что практически все того типа торжества лично ведет католикос. Часть новых храмов это 
реставрированные давние места культа, но большинство из них строится с нуля. Это результат того, что 
в Армении сохранились прежде всего старинные монастыри, находящиеся далеко от поселков, большая 
часть приходских храмов разрушена, а из-за волны миграции начала XX века многие города были 
созданы в коммунистическое время. Тем не менее, новые храмы строятся всегда по традиционным 
образцам армянской архитектуры и сакрального искусства.   
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самом деле есть эта проблема в России, в Европе. У нас к счастью этой 

проблемы нет. [...] нельзя этого делать. Сразу это да поразительно 

негативные чувства (интервью 17, с. 16-17).   

 Армянская Церковь предпринимает разные действия для того, чтобы создать 

организованную приходскую жизнь. Большинство этих действий координируется на 

уровне епархии, но у местных священников большая свобода по этому делу. Первыми 

восстанавливаются приходские советы, которые традиционно являются важным 

элементом структуры правления Церковью. Эти советы, которые возглавляются 

местными священниками, должны принимать все важные решения, касающиеся жизни 

прихода25 (ср. глава II.). При многих храмах действуют хоры, молодежные группы, a 

также кружки для самого молодого поколения. В рамках таких кружков организуются, 

например, спортивные или музыкальные занятия, обучение иностранным языкам, 

рукоделие, танцы или информатика. Наиболее популярной формой приходской 

религиозной активизации являются молодежные группы. Они начались в 1990 

году, когда по инициативе тогдашнего руководителя епархии Арарат26 появились 

первые такие группы. В настоящее время молодежные сообщества существуют при 

практически всех храмах этой епархии и соединяют около двух тысяч человек, a также 

при многих храмах в других частях страны. Планируется создание одной всеобщей 

организации, координирующей действия всех приходских групп. Эти группы обычно 

встречаются один раз в неделю, a кроме этого принимают участие в разнообразных 

общественных действиях, как например помощь неполноценным людям, визиты в 

детских домах или евангельская деятельность на улицах (интервью 5, с. 6; интервью 

13, с. 1-2, 7). Кроме этого, при многих храмах в воскресение после мессы угощаются 

прихожане, a также читаются лекции, посвященные Священному Писанию или науке 

Церкви. Организуются также паломничества, чаще всего автобусные, в самые главные 

                                                
25 Согласно Традиции Армянской Церкви, приходский совет должен совершать выбор священника, 
который будет возглавлять местное сообщество. Таким же образом, совет епархии, который состоит из 
представителей приходских советов, должен выбирать своего епископа. На практике, в настоящее время 
это удается только в некоторых епископствах Церкви за рубежом, где существуют солидные структуры 
приходских и епархиальных сообществ.  Например, в 2003 г. на собрании Западной епархии США 
выбрали архиепископа Х. Дердеряна ее главой. Несколько дней спустя католикос благословил и 
подтвердил принятое решение. Раньше – в 1990 r. – Дердерян был избран главой епархии Канады, a 
потом, в 1995 г. на второй и в 2000 г. на третий срок полномочий (New Primate [...] 2003, с. 19). В самой 
Армении такая система выбора не могла бы пока хорошо действовать, a право назначать чаще всего 
принадлежит католикосу. Кроме этого, тесное и равноправное сотрудничество между духовными и 
верующими следует еще выработать, потому что для многих, как священников, так и светских, 
воспитанных в социалистическом государстве, это совсем новое и часто сложное для восприятия 
качество мышления. 
26 Эту функцию исполнял тогда настоящий католикос Гарегин II. 
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места культа (интервью 6, с. 1-2; интервью 16, с. 2-3, интервью 19, с. 4-5). Церковь 

кладет также начало разным празднованиям, чтобы восстановить в сознании верующих 

некоторые обычаи и традиции, a другим придать более сакральный характер: 

Есть такой праздник, когда вокруг храма мы разжигаем большой костер, 

молодежь танцует вокруг него, мы прыгаем через огонь, все это – 

дохристианские обычаи, но песни мы поем церковные, я разжигаю огонь – 

мы стараемся, чтобы то, что христианское, было сильнее. [...] Время от 

времени, при разных случаях мы покупаем баранка, освящаем его, совершаем 

матах27и раздаем верующим. Все надо делать медленно и осторожно, ведь 

я сразу не могу указать пальцем на человека и сказать ему – „ты должен 

пожертвовать баранка”. Сначала Церковь должна показать, дать пример, 

приучить людей, a потом они сами будут знать, что надо делать или сами 

будут приходить и спрашивать какой праздник приближается и как к нему 

подготовиться  [...] a со временем мы дойдем до того, что это не Церковь 

будет организовать и приглашать, но люди сами возьмутся за это, а я уже 

не буду организовать, а только приходить  разжигать огонь (интервью 18, 

с. 9). 

  

IV. 3. 3. Христианское образование.  

Кроме всех активных действий Армянской Церкви на уровне приходских 

структур, католикосат Эчмиадзина за последние годы предпринял ряд других действий 

для выполнения задачи христианского образования армян. Многие такие действия, 

которые начинаются на центральном уровне переходят потом, по мере их развития, под 

контроль отдельных епархий. Как дело обстояло с действиями, описанными в 

предыдущей части работы, эта активность направлена прежде всего на молодых людей. 

Это, согласно механизмам процессов социализации, которые я анализировал в главе IV. 

                                                
27 Чаще всего Матах отождествляется с принесением жертвы из животного, a главная его цель – оказать 
благодарность Богу, даря ближним что-то драгоценное. Традиционно в армянском обществе это ест чаще 
всево ягненок. Ягненка должны привести к священнику, который благословит соль, кормит ею жертву и 
произносит молитвы. Потом ведут ягненка в специальное место, где его убивают, чистят и делят на 
части. Матах осуществляют при разных важных событиях, как крещение или праздник покровителя 
храма или для того, чтобы поблагодарить Бога за какое-то особое доказательство Его милости. Согласно 
толкованию Армянской Церкви такая жертва не уменьшает, ни, тем более, не противоречит искуплению 
грехов мира, которое произошло путем распятия Христа. Эта так, потому что эта жертва не приносится 
как возмещение вины, но как похвала Господа, которую совершают, делясь тем, что мы получили 
благодаря Его милости. Поэтому идеально, если этот подарок "без порока” и если пользуются жертвой 
те, "которые заплатить за нее не могут" (Findikyan 1992).  
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1., сознательная политика Церкви, которая видит прежде всего в самом молодом 

поколении армян свой шанс на общественный успех. Церковь направляет свои 

действия на молодежь 

потому что от молодых  очень много зависит. [...] Для Бога все люди 

равные, будь молодой, будь пожилой. Но сейчас, в эти времена, да – главная 

опора нашей Церкви в молодости. Потому что пожилые они в основном 

жили в коммунистические времена, с ними немножко возникают 

трудности, потому что у них  воспитание немножко другое. А молодые, 

особенно поколение 80. и 90. годов это та опора для распространения 

нашей  веры (интервью 10, с. 10).   

 Кроме непосредственного влияния на молодое поколение, многие священники 

подчеркивают, что при помощи детей Церковь пробует дойти до всех семей и влиять 

на уровень религиозного сознания старших поколений общества. Дети должны стать 

„религиозными учителями” для своих родителей, которые не связаны с Церковью или 

понимают принадлежность к ней только в культурно-народных рамках (интервью 16, с. 

6; интервью 28, с. 5). В конечном итоге, христианское образование молодежи  должно 

соединять семьи вокруг общепонимаемого религиозного участия и, со временем, 

уничтожать разницы между поколениями, которые заметны хотя бы в 

нижеприводимом примере:  

Человек, которого дочь крестилась, вернулся в Церковь, служит в храме и 

интересуется Армянской Церковью как Церковью, как местом, где 

находится Бог. Но я заметил, что во время крещении его родители 

обращали больше внимания на то, что путем крещения этот младенец 

станет армянином, а не христианином. В этот день они много раз 

повторяли, что для страны рожается новый армянин, в то время как этот 

молодой человек, которого дочь крестили, понимал больше, более духовно, 

что крещение это более день рождения для Церкви, чем для страны. Таким 

образом, в одной семье заметны разницы между теми, которые возрастали 

в коммунистическое время, a теми, которые возрастали позже, это 

крещение было очевидным  доказательством (интервью 14, с. 6). 

 В рамках выполнения задачи воспитания детей в христианском духе уже в 

начале девяностых в Армении появились первые так называемые воскресные школы, в 

которых, на территории избранных начальных школ, велись после уроков 

дополнительные занятия, посвященные религиозным темам. Эта система опиралась на 
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пример классов, существующих при центрах культуры армянской диаспоры. В 1996 г. 

в Эчмиадзине был создан Центр христианского воспитания, главная задача которого 

это подготовить учителей к работе в воскресных школах. Позже, в 2003 г., на 

основании договора между католикосатом Эчмиадзина и Министерством образования 

и науки Республики Армения в программу обучения введено обязательный предмет 

„история Армянской Церкви”. В самом начале, лекции по этому предмету читались 

только в четвертом и пятом классах, но с 2005 года занятия по этому предмету идут с 

четвертого по десятый класс. В рамках этого же договора, Центр христианского 

воспитания обязали подготовить учебники и провести занятия повышающие 

квалификации учителей. Историю Церкви преподавали прежде всего учителя по 

другим предметам, которые окончили специальные, трехлетние подготовительные 

курсы. Уроки истории Армянской Церкви проходят один раз в неделю, a программа 

обучения выглядит следующим образом: четвертый и пятый класс – Ветхий и Новый 

Завет, шестой, седьмой и восьмой класс – история, литургия и догматы Церкви, 

девятый и десятый класс – христианская культура и этика. Согласно идее влияния на 

старшие поколения при помощи детей, в течение нескольких первых лет хотели 

бесплатно и безвозвратно раздавать учебники по новому предмету всем ученикам для 

того, чтобы эти учебники остались у них дома. Совместно с введением в школу 

программы обучения историей Церкви, закрыли большинство воскресных школ, а 

рядом со всеми епархиями начали создавать местные Центры христианского 

воспитания, в которые постепенно переходят из Эчмиадзина полномочия по 

подготовке учителей.  

 Детско-юношеские центры – это другая церковная инициатива, направлена на 

самое молодое поколение армян. Они начались в 1993 году, когда власти епархии 

Арарат получили право на использование в Ереване трех зданий бывших 

социалистических Дворцов молодежи. Потом государство передало эти здания в 

собственность Церкви,  в 1999 году организованные в них Центры перешли под 

непосредственное управление католикосата. В 2005 году такой Центр существовал в 

Эчмиадзине и проходили работы над тем, чтобы создать подобные места в Гюмри и 

Ванадзоре – двух самых больших после Еревана городах страны. Эти Центры 

предназначены для детей возрастом с детского сада по конец школы. Занятия по 

музыке, танцу, пластике, рукоделью, спорту и информатике проходят шесть дней в 

неделю после обеда. Большинство из них общедоступно, но каждый год следует 

записаться и заплатить символическую сумму. Кроме того, дети принимают участие в 
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занятиях по религии, специальных богослужениях и паломничествах. Они могут также 

провести каникулы в одном из четырех лагерных домов, принадлежащих Церкви. В 

2005 году в центрах работало триста тридцать учителей, a в занятиях принимало 

участие около трех с половиной тысяч молодых армян (интервью 33, с. 1-6; Youth 

Centres 2003, с. 22). 

 В 1995 году, благодаря сотрудничеству Армянской Церкви и правительства 

Республики Армении, на Ереванском Университете был создан Теологический 

факультет. Он ведет четырехлетний бакалаврский и двухлетний магистерский курсы, а 

обучается там итого около двухсот пятидесяти человек, из чего тридцать в 

магистерском отделении. Декан факультета это епископ, откомандированный на этот 

пост из Эчмиадзина, a большинство научных кадров это светские работники, часть из 

которых читает лекции в семинариях  Геворга IV и Вазгена I. 

 Религиозное обучение молодежи проходит также в рамках деятельности 

военных капелланов и академического пастырства. Первые военные капелланы начали 

служить в армии в 1997 году, а официальный договор между Эчмиадзином a 

Министерством обороны Республики Армения, регулирующий условия этой службы, 

был подписан три года спустя. В настоящее время среди солдат находится около 

тридцати откомандированных священников и диаконов. Каждый из них заботится об 

одном полке, ведет занятия по правилам веры и по истории Церкви, читает проповеди 

во время праздников и торжеств, исповедует солдат, организует встречи для молитвы и 

поездки из казарм на мессы, сотрудничает с политическими офицерами. На основании 

договора 2000 года, капелланы проходят военное обучение и в случае войны они 

обязаны носить оружие и служить на фронте28 (интервью 10, с. 1-5).  Академическое 

пастырство, в свою очередь, в настоящее время организовано только в вузах в Ереване. 

В 2004 г. на работу в двенадцати государственных университетах столицы страны 

католикос откомандировал одного духовного, который, сотрудничая с другими 

священниками и студенческими самоуправлениями, читает лекции, приспособленные к 

специфическому характеру данного вуза, передает информации, касающиеся жизни 

Церкви студенческим газетам, a также организует межвузовые встречи, паломничества 

и мессы (интервью 24, с. 1-3, 7). 

  Служба тюремных капелланов это еще одна форма деятельности Церкви, 

которая направлена на специфическую общественную группу, хотя на этот раз не 

                                                
28 Раньше священники из епархии Нагорного Карабаха принимали активное участие в армянско-
азербайджанской борьбе  за эту спорную территорию. 
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связанную с возрастом. В 2004 г. католикос назначил одного диакона, чтобы он 

заботился о всех тюрьмах на территории Армении. Один раз за несколько недель он 

вместе с монахом из Эчмиадзина или с местным приходским священником посещает 

каждую тюрьму в стране. Они приносят приговоренным религиозную литературу, 

разговаривают, молятся с ними, исповедуют их, а даже крестят. Единственная же 

тюрьма в Армении, где обеспечивается постоянная забота священника, это тюрьма под 

Ереваном, в которой заключены приговоренные первый раз и куда уже пятнадцать лет 

по собственной инициативе два-три раза в месяц приезжает из столицы священник. 

Благодаря его работе недавно там началось строительство храма, a количество 

приговоренных, с которыми у него постоянный контакт он оценивает на более ста 

человек, т.е. одну четвертую всех заключенных (интервью 32, с. 1-9). 

  

 Армянская Церковь занимается также издательской деятельностью и пользуется 

доступом к СМИ. Кроме официального журнала католикосата – журнала „Эчмиадзин”, 

издается всеобщий двухнедельник „Христианская Армения” и несколько епархиальных 

журналов, работает церковное телевидение Шогакат и радио ВЕМ a также 

официальный интернет сайт католикосата – www.armenianchurch.org. 

 Самой широкой издательской деятельностью, предназначенной для верующих 

как в Армении, так и за ее рубежом, занимается уже упоминаемый Центр 

христианского воспитания, который подлежит католикосату Эчмиадзина. Кроме 

учебников по истории Церкви, он подготавливает для печати книги с подлинными 

текстами Отцов Церкви и их современный перевод, a также брошюры с главными 

молитвами и информацией о жизни Церкви, которые раздаются верующим в храмах. 

Кроме этого, Центр редактирует христианскую газету „Христианская Армения”, 

которая предназначена для широкой группы читателей и тираж которой составляет 

десять тысяч экземпляров (интервью 28, с. 1-13; New Subject [...] 2003, с. 1). 

 Ежемесячник „Эчмиадзин” выходит с 1945 года и является продолжением 

издаваемого в 1877-1917 гг. журнала „Арарат”. В нем публикуются прежде всего 

официальные выступления и энциклики католикоса и проповеди, читанные во время 

богослужений в кафедре в Эчмиадзине, a также статьи по истории, языкознанию и 

литературоведению. Тираж журнала составляет две тысячи экземпляров и его 

отправляют в епархии Церкви и научные учреждения (интервью 35, с. 1-4). 

 Информационный центр при католикосате Эчмиадзина был создан в 1994 году. 

Его главная задача это сотрудничество с информационными агентствами и пресс 
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агентствами во всем мире и поставка актуальных известий как для секретариата 

католикоса, так и для „Христианской Армении” и „Эчмиадзина”. Еще недавно Центр 

издавал свой собственный информационный ежеквартальный журнал на английском 

языке „Mother See”, но его издание было прекращено в 2006 г., когда появился 

официальный интернет сайт католикосата. Этот сайт, редактирующийся на армянском 

и английском языках, должен стать „первым из многих путей, по которым Армянская 

Церковь будет идти навстречу требованиям своих верующих в настоящее время” 

(Welcome Message 2007). Можно там найти основную информацию о вере, структуре и 

истории Церкви, a также актуальную информацию о католикосате Эчмиадзина. Что 

больше, Центр тесно сотрудничает с церковным телевидением Шогакат, он также 

отвечает за несколько религиозных радиопередач, транслируемых потом как на 

государственном радио, так и на честном (интервью 26, с. 1-5). 

 В самом начале ТВ Шогакат действовало при епархии Арарат только в качестве 

киностудии, которая создавала религиозные программы для других телеканалов. 

Потом его преобразовали в юридически независимое от Эчмиадзина, a после принятия 

в Армении закона, позволяющего религиозным организациям иметь свои телеканалы, в 

2004 году TВ Шогакат стало официальным каналом Армянской Церкви. В настоящее 

время оно транслирует шестнадцать часов в сутки, из чего полтора часа это 

собственные программы, посвященные религиозным темам, в том числе 

документальные фильмы и мультфильмы. За эти последние TВ Шогакат получило 

несколько важных премий на международных фестивалях. Ежедневно транслируются 

программы: „Библия для детей” и „Церковная жизнь”, несколько раз в неделю 

„Вопросы священнику”, a один раз в неделю „Церковный календарь”. Остальное 

эфирное время занимают художественные фильмы, многосерийные фильмы, уроки 

иностранных языков, a также спортивные, кулинарные, исторические и 

естествоведческие программы (интервью 23, с. 1-4).  

 Кроме Центра христианского воспитания, журнала „Эчмиадзин”, 

Информационного центра и TВ Шогакат, которые непосредственно подлежат 

католикосату Эчмиадзина, медиальной и издательской деятельностью, посвященной 

религиозным темам, занимается в Армении еще центр Гандзасар. Несмотря на то, что 

он находится в Ереване, он подлежит юрисдикции епархии Нагорного Карабаха. Он 

был основан в 1991 году как научно-издательский центр, исследующий, 

разрабатывающий и популяризирующий теологическую мысль отцов Армянской 

Церкви. До сегодняшнего дня Гандзасар издал более шестидесяти публикаций, 
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связанных с этими темами, на армянском, английском и русском языках. Кроме этого, 

в 2002 году Центр открыл радиовещательную станцию ВЕМ, транслирующую 

классическую музыку и культурно-религиозные программы, как, между прочим, 

ежедневное чтение Священного Писания, a также дискуссии по темам, связанным с 

жизнью и учением Церкви. Часть радиопередач готовится на русском языке для армян-

беженцев из Азербайджана, часть которых плохо знает родной язык. Во время 

разговора со мной директор Центра оценивал, что пределы радиостанции составляют 

70% поверхности страны, a количество слушателей только в Ереване составляет около 

сорока - сорока пяти тысяч человек, прежде всего представителей интеллигенции и ... 

настоящих и бывших членов разных сект. В 2005 году Гандзасар расширил свою 

деятельность и открыл телестудию. В том же году она начала готовить первые 

программы – „Катехизис” и „ Духовные беседы” (интервью 8, с. 1-6). 

 Также с 1991 года работает в Армении Библейское общество, деятельность 

которого контролируется совместно представителями трех главных армянских Церквей 

– апостольской, католической и протестантской. Первый после получения Арменией 

независимости перевод Библии на современный армянский язык вышел в 1994 и был 

совместно подготовлен Библейским обществом и католикосатом Эчмиадзина. В 

настоящее время продолжаются работы над новым, исправленным изданием. 

Библейское общество издало также Библию для детей и для невидящих, а также ряд 

научных работ, посвященных Ветхому и Новому Завету. Кроме этого, Библейское 

общество вместе с Эчмиадзином провело несколько действий для того, чтобы 

предоставить детям возможность доступа к Священному Писанию. В рамках самого 

большого из них каждая школа в Армении получила один экземпляр Библии (интервью 

34, с. 1-3, 5, 7-8). 

 Вышепредставленный просмотр деятельности Армянской Церкви заканчивает 

этот анализ. Приведенные примеры, конечно, не исчерпывают все инициативы, 

предпринимаемые Церковью, но они указывают самые главные направления ее 

активности, a также показывают, на каких уровнях выполняется церковный дискурс.  

  

 

V. Итоги и следующие исследовательские вопросы. 

  

 В этой работе я старался проследить то, каким образом Армянская Церковь 

конструирует общественную реальность в посткоммунистической Республике 
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Армения. Исследовательских орудий, необходимых для того, чтобы уловить 

происходящие явления и управляющие ими механизмы, предоставили мне работы П. 

Л. Бергера и Т. Лукмана (1983, 1996, 2005), пополненные идеями: „Церкви народа”, 

позаимствованной мной из книги В. Пивоварского (W. Piwowarski 1996); „сообщества 

дискурса”, цитированного за А. Душак (A. Duszak 1998); и „ритуальной 

коммуникации”, сформулированной Э.В. Ротенбьюлером (E. W. Rothenbuhler 2003) 

(IV. 1.). В главной части работы (IV. 2., IV. 3.) я показываю как, путем запуска 

разнообразных процессов социализации и популяризации избранных идей, Церковь 

стремится к тому, чтобы исполнять роль доминирующей религиозной организации, а 

также института создающего национально-культурное тождество армян. Для 

выполнения этой политики, Церковь пользуется как ритуальными формами языковой 

коммуникации, так и всем спектром предпринимаемых действий и инициатив. Они 

должны вести к восстановлению приходской жизни, к образованию духовенства, 

достаточно большого и подготовленного к стоящим перед ним задачам, a также к 

обеспечению образованием и религиозной активизации жителей Армении. Главы II. и 

III., в свою очередь, создают необходимый фон для того, чтобы шире рассмотреть 

анализируемые позиции и действия Церкви. Современный церковный дискурс тесно 

связан с историей этого учреждения, а инициативы, предпринимаемые Церковью за 

последних пятнадцать лет являются непосредственной реакцией на наследство 

коммунистического периода.  

 Такой взгляд на Армянскую Апостольскую Церковь это лишь один из многих 

возможных и он показывает только фрагмент  культурной действительности, связанной 

с существованием этого института. Наверное, этот взгляд оставляет много вопросов без 

ответа. Я, однако, не стремился создать совокупную картину современного состояния 

армянского христианства. Для выполнения такой задачи, если это вообще возможно 

без слишком больших обобщений, необходимы были бы многие более длинные 

исследования, а прежде всего такое знание армянского языка, которое позволило бы 

хотя в какой-то степени преодолеть чувство культурной чуждости, о котором я писал в 

первой части работы. Настоящий анализ может, все-таки, претендовать на роль одного 

из элементов, создающих картину сложной мозаики, какой является религиозная 

ситуация настоящей Армении. Уже сама цитата, записана в заглавии  этой работы 

(интервью 33, с. 6) не только касается инициатив Церкви как института, являющихся 

предметом моего интереса, но сигнализирует и другие явления, над которыми стоит 

задуматься с антропологической точки зрения. Среди них ключевым является процесс 
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редефиниции общественных ролей, который наблюдается с момента падения 

коммунистической системы практически на всех уровнях армянской действительности. 

В этом процессе заново определяется также место Армянской Церкви. В настоящей 

работе я занялся ответом на вопрос, касающийся современной автодефиниции 

церковного института, а именно я хотел показать каким образом оно самостоятельно 

определило свои цели и задачи в новых условиях и как оно эти цели и задачи 

выполняет. Отдельной, хотя тесно связанной с вышеупомянутым вопросом, проблемой 

остается то, насколько конструированная Церковью реальность замечается и 

принимается теми, к которым она адресована. Каждая попытка ответить на этот вопрос 

требует, в свою очередь, размышлений о состоянии современной религиозности армян. 

  Когда-то люди приходили в Церковь, потому что - по крайней мере так это 

зафиксировалось в современном сознании многих армян - она являлась единственным 

институтом, который смог бы объединить вокруг себя рассеянный народ и оказать ему 

поддержку и защиту. Позже, во время коммунизма, Церковь была отрезана от 

верующих и практически их потенциальный контакт зависел только от личных 

потребностей и инициатив этих последних. Вместе с распадом Советского Союза 

ситуация диаметрально изменилась – Армянская Церковь получила свободу действий и 

стала субъектом, а не, как до тех пор, объектом. Одновременно, эта свобода оказалась 

не только даром, но и вызовом. Попытки преодолеть атеистическое наследство 

коммунизма совпали по времени с притоком культурных образцов западного мира и с 

появлением в стране новых вероисповеданий, представители которых начали широко 

задуманную миссионерскую деятельность. Все это требовало от духовенства активного 

и открытого подхода - так, чтобы можно было сказать, что сейчас Церковь выходит к 

людям.  

 Спустя пятнадцать лет, которые прошли с момента падения коммунизма, 

предпринимаемые Эчмиадзином действия дают результат, который можно определить  

как „Островная Церковь”. Номинально девяносто пять процент жителей Армении 

заявляет о принадлежности к Армянской Церкви. Однако, для большинства из них 

участие в религиозной жизни сводится к инструментально-церемониальному уровню, 

или им ближе к отношению „неверующих-занимающихся”, которые  

уважают Армянскую Церковь, потому что она армянская, a не потому что 

это Церковь. [...] Они считают ее своей Церковью, [...] потому что это 

Армянская Церковь, a не потому что это Церковь Христа (интервью 14, с. 

5). 
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Постсоветский армянский homo duplex – соединение homo religiosus Мирчи Элиаде 

(значит, человека нуждающегося в сакруме и ищущего контакта со ним) и  homo 

sovieticus Александра Зиновьева (человека равнодушного, лишенного более глубокой 

духовности и интеллектуально изнасилованного коммунистическим режимом) чаще 

всего довольствуется измельчавшей, поверхностной религиозностью, которая 

ограничивается к формам и жестам или сводит то, что религиозное к внерелигиозному 

измерению (ср. Borowiec 2005). Духовное состояние таких людей правильно 

подытожил один из моих собеседников: они знают, что они христиане, но не знают, 

что это значит (интервью 21, s. 12). Однако, на этой почве в настоящее время 

появляется все больше людей, прежде всего молодых, которые относятся к вере 

сознательно и не считают принадлежности к вероисповеданию только элементом 

национальной идентификации, хотя этот аспект никогда полностью не теряет свое 

значение. „Острова” такой религиозности появляются там, где Церкви хотя бы уже 

частично удалось восстановить свои структуры. Это особенно заметно в больших 

городах (Ереван, Гюмри) и на территории Долины Арарата, то есть в районах, где 

плотность населения самая высокая и которые наилучше освоены. Деревенские 

районы, особенно те расположенные в сложнодоступных горных областях, как Лори29 

и Сюник30 считаются наиболее отдаленными от веры (интервью 8, с. 7; интервью 11, с. 

10). Итак, можно сказать, что религиозная жизнь сегодняшней Армении более связана 

с процессами изменений, чем с процессами существования, a насчитывающая  тысячу 

семьсот лет существования Церковь очень молода (интервью 24, с. 4). Процессы 

изменений касаются как постепенно растущего присутствия Церкви в жизни общества, 

так и восприятия ее роли. Церковь, которую в коммунистическое время в большой 

степени свели к роли скансена национальной культуры (ср. III. 2.), пробует заново 

восстановить свою примарную роль религиозного учреждения.  

 Современный церковный дискурс, однако, показывает, что перемена акцентов с 

культурно-национальных на религиозно-общественные бывает иногда сложной для  

интернализации и проведения в жизнь даже для самого духовенства. Власти Церкви 

часто убегают в мир ее истории и традиции, зато не пробуют испытать многие вызовы 

современности. Подтверждением для этого может являться факт, что ни один 

католикос периода независимости не высказал свое официальное мнение по так 

важным общественным вопросам как аборт или уравнение в правах женщин и мужчин. 

                                                
29 Север Армении. 
30 Юго-восток Армении 
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Это молчание главы Церкви иногда считается проявлением слабости церковного 

института, а иногда – свидетельством его либерального и открытого отношения. 

Духовные лица по разному относятся к формальному традиционализму Церкви. По 

крайней мере часть из них видит необходимость реформ по таким делам как введение 

современного языка в литургию или сокращение хотя бы некоторых обрядов, но 

другие считают такие голоса покушением на саму суть веры. Интересным является 

тоже отношение Церкви к светской власти, которое в какой-то степени отражает 

давние, царские и коммунистические, образцы взаимных отношений. Спустя многие 

годы работы, в 2007 году принято документ, регулирующий место Церкви в 

Республике Армения, но решено оформить это не путем конкордата – договора между 

двумя независимыми и равными по отношению друг к другу сторонами, но как закон 

данный Церкви государством. Кроме этого, выполнение практически всех церковных 

инициатив, что было описано в главе IV. 3., имеет „другую сторону медали”.  

 Небольшое количество открытых храмов является причиной того, что у многих 

армян нет доступа к местам культа, a, с другой стороны, уже открытые храмы редко 

заполнены до последнего места. Это частично связано с тяжелыми условиями для 

перемещения в горной стране, а также с нищетой, в какой живет большая часть 

населения. Однако, эти объективные препятствия пополняются явлением, будучим 

наследством коммунистических времен, которое можно определить как отвыкание 

людей от присутствия среди них Церкви. Хотя за последние годы очень сильно 

возросло количество крещений, браков и церковных похорон, то для значительного 

большинства армян храмы это места, которые посещается только при случае такого 

типа церемоний. Результатом так инструментального отношения к местам культа 

является то, что строительство новых храмов это всего лишь первый этап длинного 

процесса создания приходской жизни и налаживания отношений между духовными а 

местным населением. Все проблемы, которые из этого вытекают хорошо представляет 

приведенный раньше пример Алаверди, где пять лет тому назад святили первый храм. 

Как воспоминал тамошний священник:  

здесь [...] все надо было начинать с нуля, нельзя было начать сразу со слова 

„Бог” или прийти в школу в сутане, люди не поняли бы этого, они 

отбросили бы это. Сначала, надо было показаться как человек, 

разговаривать с ними [...] на уроках надо было начинать с таких понятий, 

как армянская история, армянская традиция, патриотизм (интервью 11, с. 

16).      



 45 

Тот же самый священник оценивал в 2005 г., что за три года своей службы он крестил 

около трех тысяч людей, но группу верующих, принимающих активное и регулярное 

участие в жизни прихода определил как только тридцать – пятьдесят человек 

(интервью 11, с. 2-3). В свою очередь, в Нагорном Карабахе, где в настоящее время 

живет около ста двадцати тысяч человек, по оценкам местного епископа:  

[таких,] которые действительно очень активно принимают участие, 

бывают на службах, едут в паломничества, ну может быть мы их наберём 

5, 6, 7, тысяч. [...] таких средне активных может быть еще 12-15 тысяч. 

Остальные так зайдут, свечку поставят, иногда в воскресенье придут, но 

не каждые воскресенье придут на службу. Но придут крестить, обвенчают 

там кого-то. Так иногда (интервью16, с. 5). 

 Ментальное наследство советского времени, связанное с отрывом духовенства 

от прихожан, сложно преодолеть не только этим последним. Духовные, которых 

подготавливали выполнять свою роль в коммунистическое время, обучались в 

действительности, в которой задача священников сводилась прежде всего к тому, 

чтобы совершать обряды, а не работать с людьми и среди людей (сравни глава III. 2.). 

Как сказал один из моих собеседников: 

Им нельзя было выходить на улицу, им не разрешали навещать больницу, но 

они могли быть в храмах, поэтому люди, которые хотели креститься, 

вступить в брак, совершить похороны приходили в храм и священник все это 

выполнял. Это было очень легко, но сейчас не так легко [...] сейчас надо 

выйти наружу (интервью 13, с. 6). 

Еще чуть до смерти Вазгена I „епископы в Армении управляли подлежащими им 

епархиями, сидя в своих комнатах в Эчмиадзине, а священники один раз в неделю 

ездили в свои приходы” (цитата за Corley 1998, с. 310). Хотя сегодня такое 

невозможно, а большинство духовных это люди, посвященные в последние годы, то 

вопрос развития нового качества в отношении к прихожанам все время остается 

проблемой. Некоторые священники сами признаются в том, что часто представители 

Церкви уступают умением дойти до людей представителям таких групп как иеговисты 

или мормоны (1998, с. 310, интервью 13,с. 6).   

Не лучше представляется ситуация, связана со СМИ, принадлежащими 

Армянской Церкви. Церковное радио и телевидение занимают далекие места в 

рейтингах популярности, а больше всего зрителей смотрит по ТВ Шогакат футбольную 

и кулинарную программы (интервью 23, с. 1; Telefonnyj monitoring [...] 2004). Журналы, 
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издаваемые Эчмиадзином борются с проблемой недостатков всего рынка прессы в 

стране. В свою очередь, по данным Библейского общества, ежегодно в Армении 

продается около четырех тысяч экземпляров Священного Писания – это настолько 

небольшое количество, что его печать происходит за рубежом (интервью 35, с. 6-7).  

Сомнения может также вызывать издательское предложение Церкви. Уже в 

начале 90-ых тогдашний глава восточной епархии США так прокомментировал 

ситуацию в Армении:  

„Новые публикации очень важны. А что вместо этого я вижу вокруг себя? 

Возобновляется литература конца XIX века. [...] Такими публикациями 

нельзя удовлетворить людей. Обязательно должен возникнуть новый способ 

мышления о теологии, так чтобы наука наших отцов была для нас 

доступной. Мы нуждаемся в современной литературе… Публикации должны 

характеризоваться высоким уровнем и быть легко доступными для людей”  

(цитата за Corley 1998, с. 313). 

Однако, за последних пятнадцать лет ситуация мало изменилась. В настоящее время в 

Армении практически нет современной религиозной литературы на высоком уровне, 

нет и понимания для необходимости издавать ее. Примером может служить 

высказывание одного из моих собеседников, который отвечает за церковную печать:  

Печатаем разные такие книжки с советами, это например один наш 

патриарх написал 200 лет тому, там как относиться к Церкви, к 

государству. Эти книжки очень полезные для детей, потому что они не 

знают, что такое христианство, только только начинают (интервью 28, с. 

4). 

До сегодняшнего дня самой хорошей работой по истории Церкви считается же работа 

Малахита Орманяна, написана почти сто лет тому назад, а каждое новое издание или 

перевод с гордостью отмечается Эчмиадзином. 

   Натуральным продолжением и пополнением проведенных мной исследований 

являлся бы более детальный анализ общественного восприятия церковных действий. 

Но когда я углублялся в действительность религиозной жизни Армении, мое внимание 

притягивали еще многие другие вопросы. Многократно я задумывался, например, 

какое влияние на местное население оказывает появление в нем первого с нескольких 

десятков лет священника; насколько люди, которые решили приступить к какому-то 

альтернативному по отношению к Армянской Церкви религиозному движению, 

подвергаются процессу общественного исключения; или как проходящая на 
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территории Нагорного Карабаха война повлияла на религиозную ситуацию этого 

района. Список похожих тем, которые еще не дождались научной разработки можно 

бы долго продолжать. Открытым остается также вопрос о будущем Армянской Церкви. 

Многие священники, с которыми я разговаривал, подчеркивали, что пятнадцать лет, 

которые прошли с момента, когда Армения получила независимость - это слишком 

краткое время для того, чтобы преодолеть наследство трагических происшествий XX 

века и чтобы в новых условиях вернуть Церкви ее прежнее место. Те, которые более 

оптимистичны, утверждали, что для этого надо еще следующих пятнадцать лет, другие 

считали, что должно уйти поколение, воспитанное в советское время (например 

интервью 14, с. 7; интервью 32, с. 5). Но все были согласны на счет того, что несмотря 

на меняющуюся действительность, Армянская Церковь должна выполнять роль 

общенародного института, который не только отвечает на духовные потребности 

армян, но и объединяет их своим покровительством. Как сказал один священник:  

мы не можем перестать быть национальной Церковью [...] мы – это есть 

Церковь армян, католикос это есть католикос всех армян. Он не католикос 

[...] православных армян или армян, которые ходят в храм. Это не важно если 

они ходят или не ходят, он католикос всех армян. [...] А мы обязаны 

объяснить им почему это их народная Церковь [...] их духовный дом, к 

которому они принадлежат (интервью 21, с. 18-19). 

Как вытекает из приведенных на предыдущих страницах примеров, этот „духовный 

дом” армян все время находится in statu nascendi. Поэтому нелегко достоверно 

предвидеть результаты предпринятых Армянской Церковью действий. Мне, все-таки, 

кажется, что основное значение имеет проблема того, насколько церковная иерархия 

поймет, что прямое возвращение к прошлому невозможно, a саму историю следует 

считать фундаментом для того, чтобы создать новое качество функционирования 

Церкви, а не как освященный источник ссылок. От этого в большой степени зависит то, 

или в сегодняшней действительности, которая предлагает неисчислимые возможности 

выбора положений и тождества, a одновременно создает чувство неуверенности и 

необходимость поддержки, в виде точно определенных ценностей, Церковь сможет 

стать источником универсальной для народа идентификации, либо же она сможет 

дойти со своим символическим универсумом, общинным дискурсом и 

предпринимаемыми действиями только до узкой части общества. 

 


