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Пространственное восприятие времени  
в кругу византийской культуры

Spatial Perception of Time in the Circle of Byzantine Culture

Abstract: The concept of time and space was known to the Greek ancient culture. How-
ever, the category of space was the foundation for ontological and metaphysical consid-
erations. Time was perceived as an element of space. Space imposed thinking devoted to 
eternity and immutability. This dependence was continued in the Byzantine Christian 
culture. It influenced the way of understanding of history/eschatology, man, state and cul-
ture itself. The domination of space over time took hold in Byzantine-derived cultures. It 
is one of basic differences between Latin and Orthodox culture.
Keywords: time, space, Orthodox anthropology, Greek metaphysics, Byzantine meta-
physics, eschatology of history, Byzantine sources of Ruthenian culture. 

Греческая культура связана со словом паидея (гр. пαιδεία), которое обозна-
чает осведомление человека в каком мире он живет и частью которого яв-
ляется. Человек учился также как стремиться к познанию Космоса, чтобы 
включить свою активность в его гармонию. Задача человека в латинской 
культуре делово-правовая (agricultura, iuris prudentia) – историческая, в гре-
ческо-византийской культуре – познавательно-эсхатологическая. Несмотря 
на исторические перемены эта разница до сих пор актуальна.

Космос – натуральную среду человеческой жизни, греки воспринимали 
как пространство управляемое неизменными принципами, детерминирую-
щими человеческое поведение. Поэтому греческая культура ставила перед 
собой цель исследовать место человека в космосе. Древнегреческая культура 
осмысляла человека вне истории. Понятие истории было ей чуждо. По срав-
нению с еврейской эсхатологией, в которой история играла доминирующую 
роль, греки воспринимали свою жизнь как событие в космическом про-
странстве. На этом основании они строили этику поведения, которая была 
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связана с убеждением, что моральный человек живет и поступает согласно 
месту, занимаемому им в космическом порядке (калокагатия и арете, гр. 
кαλοκαγαθία, ἀρετή). Такое мировоззрение повлияло на понимание свобо-
ды. Сократ, в Государстве Платона, утверждал, что если человек не согласует 
своей жизни с космическими правилами и живет по собственной воле, то 
его жизнь не имеет смысла 1. Греческая теория воспитания – παιδαγωγός – до-
казывала, что нужно жить согласно с правдой, содержащейся в устройстве 
космоса. 

Христианство коренным образом изменило понимание бытия. Личность 
Христа и способ спасения человечества опровергли греческую космологиче-
скую метафизику. Греческая культура постепенно, благодаря александрий-
ской апологетической мысли и монастырской мистике, сосредоточилась на 
достижени эсхатологической цели обожения. Владимир Шмалин следую-
щим образом характеризует сложную мировоззренческую ситуацию, кото-
рая возникла в древнехристианской греческой культуре:

Исходными требованиями для христианской космологии являются ан-
тиномичные условия одновременной несамобытности и онтологической 
устойчивости мира. С одной стороны, мир как творение несамобытен, но 
с другой стороны, он должен обладать устойчивым онтологическим стату-
сом, подлинной реальностью и самостоятельностью. Важнейшим понятием, 
отражающим тварность мира у Каппадокийцев, является диастема  – раз-
рыв, протяженность, пространственность. Концепция диастемы транспони-
рует алогичный и непостижимый метафизический разрыв между Творцом 
и творением во внутреннюю структуру самого тварного бытия. Творческие 
энергии Бога, непостижимые сами по себе, но постигаемые по своим резуль-
татам, оказываются своего рода гранью и одновременно внутренней формой 
мира. Диастема, понимаемая как разрыв, выражается в той или иной града-
ции топологии мира – от формы в умопостигаемом мире до пространствен-
ности и ее топологии в надфизическом уровне мира. Космос – средство для 
общения, и прежде всего общения жизни. В этом контексте должно быть по-
нимаемо и место и значение всех иных живых существ – как со-участников 
общения жизни космоса 2.

Онтологизм в понимании человека остался общей для древних и хри-
стианских греков чертой. В православном христианстве по сей день суть 

1	 Platona państwo, przekł. W. Witwicki, Warszawa 1990, s. 241. 
2	 Свящ. Владимир Владимирович Шмалий, Космология святых Отцов Каппадокийцев: 

вклад в современный диалог науки и богословия, „Альфа и Омега” 2003, № 36, [online:] https://
www.pravmir.ru/osmologiya-svyatyih-ottsov-kappadokiytsev-vklad-v-sovremennyiy-dialog- 
nauki-i-bogosloviya/ (22.09.2018).
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человечества понимается как наследие онтологической позиции человека, 
а не его эволюции во времени. Разница состоит в том, что древние греки 
реализовали человеческую природу, христианство же обязует реализовать 
онтологические основы человечества, следуя за Христом. Св. Василий Вели-
кий в Нравственных правилах замечает, что ценность человека заключается 
в правде о сотворении и спасениии 3. 

Философ Андрей Носков, употребляя термин пространственная онтоло-
гия, указывает на специфику соотношения пространства и времени:

Пространственная онтология имеет своим результатом количественное про-
странство предметного опытного знания. Это количественное пространство 
овременяется динамическим временем мысли. В результате этого овремене-
ния создается пространственная онтология, так как дискурсивная мысль, 
овременяя пространство, топологизирует его. Пространственный хронотоп 
причастен бытию через качественное пространство (etendue), которое по 
отношению к бытию раскрывается как мифологемное, теологемное, антро-
пологемное. Этот хронотоп имеет отношение к сознанию через статическое 
время (temps) и обуславливает возможности временной онтологии 4.

Представитель нуки именуемой историческая геoграфия – Дмитрий Зя-
мятин характеризует устойчивость восприятия пространства поскольку 
оно приобрело сакральный облик:

Традиционное восприятие земного пространства отличается непосредст-
венностью географического воображения, проявляющегося в несомненной 
древности и практической вечности ментальных основ сакральной геогра-
фии 5. Можно сказать, что в случае сакральной географии акт восприятия 

3	 В. Великий, Нравственные правила, [online:] https://bookz.ru/authors/svatitel_-v https:// 
bookz.ru/authors/svatitel_-vasilii-velikii/nravstve_698/1-nravstve_698.html (17.11.2019).

4	 А.В. Носков, Онтология времени и онтология пространства как основания различения 
фундаментальных ориентаций в философии, Научная библиотека диссертаций и  авто-
рефератов disserCat [online:] http://www.dissercat.com/content/ontologiya-vremeni-i-onto 
logiya-prostranstva-kak-osnovaniya-razlicheniya-fundamentalnykh-ori#ixzz5VWhA9nhc 
(20.09.2018).

5	 „С 1940-х гг. развивается сакральная география; в 1950-60-х гг. возникла география вос-
приятия (перцепционная география) и более общая поведенческая география, в 1970-х 
гг. – гуманистическая география (её идеи и разработки легли в основу ряда соврем. на-
правлений гуманитарной и культурной географии, получивших развитие в 1980-90-х гг.). 
В кон. 20 в. поведенческо-географич. исследования трансформируются в когнитивно-ге-
ографические; повышается внимание к языковым аспектам осмысления пространства, 
а  также к компьютерному моделированию географич. знаний. В России направления 
Г.г. начали формироваться с кон. 1980-х гг. параллельно с развитием культурной геогра-
фии и поведенческой географии”. Цит. за: Н.Ю. Замятина, И.И. Митин, Гуманитарная  
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и  акт воображения пространства являются безусловным единым «геш-
тальтом», обеспечивающим относительную общественную эффективность 
сочленения и соотнесения нарративов „видимых” (условная материальная 
деятельность) и „невидимых” (условная духовная, культурная, автономная 
ментальная деятельность) 6.

Оставаясь в своем культурном ключе греческие христиане придали но-
вое значение понятию космоса, который переименовали в оикос номос (οίκος 
νομος), обозначающий, сотворенное Богом пространство, домостроительст-
во, где человек может приблизиться к Творцу. Космос как таковой остается 
в центре внимания христианских греков. Его значение становится более ве-
ским как Божие создание. Бог именуется художником мира, и в связи с этим 
заметна огромная роль эстетики в метафизических рассуждениях (Климент 
Александрийский, Строматы).

Православная антропология развивалась под влиянием исихазма. Иси-
хия это практика не только монашеской жизни, которая вела к раскрытию 
образа Божия в человеке, к метафизическому очищению. Аскетика счита-
лась, особенно в век Палеологов, при Григории Паламе, проявлением искус-
ства, целью которого было преображение человека земного в духовного. 
Творческий элемент в человеке помагает ему освободиться от детерминизма 
природы и времени. Богословие исихазма указывало на постоянный, близ-
кий и живой союз Бога с миром, на сотрудничество человека с Богом – си-
нергию. Это сотрудничество, но также иногда противостояние Богу, есть 
настоящая история. Точкой отправления для характеристики понимания 
истории является юродство Креста, которое вводит человечество в эсхатон. 
Человечество с космического пространства переходит в эсхатологическое. 
Эсхатологическим пространством является Церковь и поэтому церковный 
культ переносит человека в безвременное пространство, формирует созер-
цательное участие человека в эсхатоне, возбуждает интерес к целостному по-
знанию. Также византийская историография создала весьма оригинальный 
метод эвгемеризма – обожения дохристианского пространства – и телеоло-
гии, которая позволяла игнорировать последовательность времени. Назна-
чила, например, Александру Македонскому существенную роль в устройст-
вии христианской византийской империи:

география, Большая российская энциклопедия, т. 8, Материалы дла словаря, [online:] 
http://imitin1.at.tut.by/SlovarGG2.pdf (20.09.2018).

6	 Д.Н. Замятин, На пути к геоспациализму: Пространство и цивилизация в зеркале гума-
нитарной географии, „Kultura Słowian. Rocznik Komisji Kultury Słowian PAU” 2017, t. 23: 
Słowianie – problemy geokultury, red. H. Kowalska-Stus, s. 13-14.
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Каппадокийцами создается совершенно специфический вариант персонали-
стической метафизики и коммуникативной космологии. Будучи применена 
в современном контексте философии науки, каппадокийская космология 
должна поставить под вопрос метафизический „объективизм” 

– замечает Владимир Шмалий 7.
Надо заметить, что исихазм св. Григория Паламы (XIV в.) был построен 

на аспиритуалистских корнях. Восточнохристианская исихастская тради-
ция стремилась к постижению домостроительства истины 8. Св. Максим Ис-
поведник учил, что задачей человека является преодолеть расстояние между 
ним и Христом, небом и землею, миром духовным и телесным, мужчиной и 
женщиной. Христос показал как это осуществить. Исихазм учил также, что 
зло имеет реальный облик Сатаны и показывал на конкретных примерах 
житий преподобных как с ним бороться. Свидетельством являются много-
численные примеры житий помещенных в патериках. Покаянное богосло-
вие грех понимало как разрушение гармонии домостроительства, которую 
человек не в состоянии восстановить. Догматические корни этой антропо-
логии вырастают из Халкидонского Собора (451), который указывал на обо-
жение человеческой натуры и введение его в эсхатон. 

Необходимо в этой перспективе учесть факт, что в начале своего суще-
ствования христианство создало специфический универсум в рамках Рим-
ской Империи. Как справедливо замечает историк Андрей Фурсов: 

(Христанский) Универсум не мог не занимать некое пространство, не обла-
дать некими пространством и характеристиками – локальными, средизем-
номорско-европейскими. Имея свой геолокус и будучи универсалистским, 
Универсум начал расширяться и довольно быстро включил в себя те локаль-
ные традиции, которые обладали индивидуалистским потенциалом (анти-
чная, германская). В этом смысле Европейская цивилизация не относится 
исключительно ни к исторически „чистому” ряду (локальных) цивилизаций, 
ни к Христианскому Универсуму. Она есть процесс и результат снятия про-
тиворечий между христианским универсализмом и цивилизационным ло-
кализмом, исторический компромисс между ними. Это противоречие было 
интериоризировано в том, что именуется „Европейская цивилизация”, при-
дав ей фантастическую, невиданную в истории динамичность.

Европейская цивилизация стала уникальной исторической машиной, 
цивилизацнонные детали которой оказались самыми приспособленными к 

7	 Св. В.В. Шмалий, Космология святых Отцов...
8	 Св. Григорий Палама, Триады в защиту священнобезмолвствующих, пер. В. Вениаминов, 

2 ч. Триады 1, Москва 1995, с. 42, 45, 47. 
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универсалистскому потенциалу 9, а внелокальный индивидуальный субъект – 
мотор – обрел единственно возможную для себя цивилизационную форму. 
Не случайно Европейская цивилизация – цивилизация с „христианским мо-
тором” оказалась единственной постоянно расширяющейся, ломающей свои 
естественные пределы. Причем этот процесс резко активизировался тогда, 
когда неевропейские цивилизации освоили все свое „естественное” локаль-
ное пространство и в XI-XII вв. в основном застыли у его границ. Именно 
в XII в. Европа взорвалась, и к XVI в. достигла „естественного” максимума, 
что резко обострило противоречие между цивилизационно-пространствен-
ной и универсально-временной компонентами Европейской цивилизации 10.

Пространственно-цивилизационный вариант победил в Византии на ис-
ходе ее существования, когда в кризисной ситуации наступила конфронта-
ция ренессансного мировоозрения греческих интеллектуалов с исихастами 
Афонской Горы во главе с Григорием Паламой. Византийское христианство 
защитило тогда позиции исихастской антропологии. Временной компонент 
вместе с лозунгом vita activa перенесенным греческими интеллектуалами 
в Италию стал преобладающим в латино-христианской культуре 11: 

На Востоке христианство приобрело типичные черты восточной мировой 
религии с ее абсолютизацией пространственного единства мира,  – отсюда 
его явная статичность, идейная и институциональная неизменность, слабая 
приспособляемость к исторической динамике, традиционность (тяготеющая 
подчас к архаике, консерватизму, духовному „фундаментализму”), акцентом 
на коллективное и всеобщее, конечное спасение 

– подчеркивает Елена Яковлева, изучившая категорию времени и простран-
ства в русском языке 12. 

Близкая связь Руси со св. Афонской Горой с времен Антония Печерского 
(XI в.) способствовала распространению исихастского понимания человека 

9	 Исламские „детали”, например, не годились, равно как и буддийские, хотя и буддизм, 
и в еще большей степени ислам возникли как попытки преодолеть локализм. Но „внело-
кальность” еще не значит „универсализм”.

10	 А.И. Фурсов, Колокола истории, Москва 1996, [online:] https://readli.net/chitat-online/? 
b=316000&pg=1 (20.09.2018).

11	 См. И.П. Медведев, Византийский гуманизм XIV-XV вв., Санкт-Петербург 1997, с. 110-126, 
205-216; М. Поляковская, Портреты византийских интеллектуалов, Санкт-Петербург 
1998, с. 106-117; H.-W. Haussig, Historia kultury bizantyńskiej, przeł. T. Zabłudowski, Warszawa 
1969, s. 331-343; Св. Григорий Палама, Триады в защиту священнобезмолствующих, пер. 
В. Вениаминов, Москва 1995, с. 57-115.

12	 Е.С. Яковлева, Фрагменты русской языковой картины мира (модели пространства, вре-
мени и восприятия), Москва 1994, [online:] https://www.litres.ru/static/or3/view/or.html 
(20.09.2018).
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и его места в эсхатоне, воспринимаемом более как пространство, чем как 
время. Монастырская аскетика имела влияние на образ жизни светского на-
селения. Подражание конкретному примеру христианской жизни воспри-
нималось как самый надежный путь ко спасению. Не акривия и икономия 
преобладали в поведении русских святых, а смиренномудрие и кеноз 13. 

И князь, и смерд, и монах-книжник не различали социальную действитель-
ность и виртуальную реальность Священного Писания, летописание и жи-
тие, политику и религиозную этику своего времени, одновременно живя 
и действуя и в том, и в другом времени, в едином для них условном ценност-
но-смысловом пространстве. 

– пишет Игорь Кондаков 14. 
Человек существовал в пространственной семантической сфере и в свя-

зи с этим складывались его представления о земном и Божественном, об 
искусстве и политике. Эсхатологическое пространственное учение о челове-
ке и истории приобрело на Руси государственный облик с момента падения 
Константинополя. Сначала внимание сосредоточилось на лице правителя, 
о  чем свидетельствуют письма Филофея к Иоанну III и Василию III (XIV/
XV  в.), поучения митрополита Макария Иоанну Васильевичу и боярам 15, 
а также письма царя Иоанна Васильевича наместникам 16 (вторая половина 
XVI в). В письмах монаха Филофея заложена идея русского мессианства – 
Москвы III Рима. 

Эсхатологическое пространственное восприятие истории в русской мо-
сковской культуре нашло воплощение в паренетическом произведении под 
заглавием Домострой (XVI в.). Слово домострой является переводом с гре-
ческого определения Ефрема Сирина употребленного им в Слове на учение 
Господа: eikeo nomos, которое обозначает домостроительное воплощение 
Христа, то есть явление во Христе такого человека, который был создан Бо-
гом 17. Русский Домострой напоминает Правила св. Василия Великого. Текст 
учит, что не существуют два порядка: исторический – земной и небесный. 

13	 См. С.С. Аверинцев, Византия и Русь: два типа духовности, ч. 2: Закон и милость, „Но-
вый мир” 1988, № 9, с. 321. Элементы акривии и икономии появились в русской эсхатоло-
гии только в конце XIV века.

14	 И.В. Кондаков, Русская культура: Краткий очерк Истории и теории, [online:] http://
nashaucheba.ru/ (20.09.2018).

15	 Полное собрание русских летописей, т. 13: Патрияршая или Никоновская Летопись, Мо-
сква 1965, с. 180-184. 

16	 Там же, с. 267-268.
17	 Творения святого отца нашего Ефрема Сирина, изд. 5, ч. 3, Сергиев Посад 1912, с. 262.
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Спасение Христово исправило падшую натуру, ввело человечество в про-
странство эсхатона и потому человеческая жизнь должна быть согласова-
на с догматической правдой. Путешественники, которые посещали Москву 
в XVI веке обращали внимание на факт, что московский обычай напоминал 
монастырский. Москва не подверглась тогда еллинизации, наподобие ренес-
сансной Европы. Она крепче связала свою культуру с русской православной 
традицией, (поскольку падение Константинополя пророчило приближение 
Второго Пришествия). Поэтому Домострой учил: „Како христианам веро-
вать в Святую Тройцу и Пречистую Богородицу и Кресту Христову и свя-
тым Небесным бесплотным силам, и всем честным и святым мощем и по-
кланятися им. [...] како страх Божии имети и память смертну” 18: 

Вечное предшествует началу истории, оно отображается в ее настоящем 
и определяет конечный пункт движения, где временное вольется в вечное. 
В результате человеческая история осмысляется древнерусским книжни-
ком не столько в модусе времени, сколько пространства. Движение истории 
представляется как постепенное упорядочивание все новых и новых терри-
торий – вместе с принятием христианства

– утверждает исследователь древнерусской культуры Елена Яковлева 19.
Изучение Домостроя и документов Стоглавого Собора (1550) помогает 

раскрыть суть раскола в Русской Церкви в XVII веке. Причина была литур-
гического и догматического порядка и потому касалась эсхатологической 
сферы человеческой жизни – спасения. Насильственное введение реформы 
обезгласило значительную часть членов Русской Церкви. Тогда с западных 
епархий, остающихся под владением Речи Посполитой, началось распро-
странение схоластического образа мышления с примесью эсхатологическо-
го натурализма характерного для польского барокко. Примером может слу-
жить эсхатологическая поэма Андрея Бялобоцкого Пятикнижье. Автор не 
стеснялся описать в ней биологические последствия смерти, к которой имел 
весьма рациональное отношение. 

Внутрицерковный раскол углубил среди большой части русского обще-
ства эсхатологическое пространственное переживание личной жизни. Это 
нашло отражение в отрицательном отношении старообрядцев к историче-
скому  – прогрессивному развитию русского государства. Государство, как 
порабощенное антихристом, они отвергали. Стремились сохранить про-

18	 Протопоп Сильвестр, Домострой, [online:] https://azbyka.ru/otechnik/Silvestr/domostroj/ 
(20.09.2018).

19	 Е.С. Яковлева, Фрагменты русской языковой картины мира…
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странство спасения. Оттуда легенда о Граде Китеже а также символ святой 
белой Руси: „Географическое пространство стало пониматься как активная 
среда, способствующая выработке своего рода цивилизационного самосоз-
наня” – замечает Дмитрий Замятин 20. Игорь Кондаков пишет, что: „Русская 
культурная история нередко переживается субъектом как относительно не-
изменная, «застывшая» структура, как топология, которая организуется не 
столько во времени, сколько в ценностно-смысловом пространстве” 21.

Анализируя трансформацию русско-православной культуры с точки 
зрения религиозных событий в Речипосполитой на рубеже XVI и XVII ве-
ков замечаем, что такие известные факты, как: брестская уния, московская 
смута и  церковные расколы приобретают совсем другой смысл. На этой 
культурной границе налицо видна разница в понимании: истории, человека 
и государства. То, что оказалось наиболее стабильным элементом в русской 
культуре это единство культуры и эсхатологии воспринимаемой как онто-
логически пространственная категория 22. В ней:

На восприятие времени переносится восприятие пространства (отсюда со-
хранение в течение длительного времени представлений о преобладающей 
цикличности, а не линейности времени, о неразрывной связи, существую-
щей между временем и миром, когда начало и конец мира означают начало 
и конец времени и т. д.) 23.

Русская культура выполняла все условия эсхатологической культуры, 
для которой постулат раскрыть в истории промысел Божий является основ-
ной задачей. Потому столь драматические последствия в этой культуре при-
обретало столкновение мистического начала с рационалистским, так-как 
оба этих начала по другому осваивали историческое пространство. Мисти-
ка останавливала ход истории в созерцательном восторге над сотворенным, 
в ожидании окончательного преображения всего бытия. Рационализм пого-
нял историю ожидая от нее реализации идеи прогресса и перемен в области 
человеческих нужд и идеалов. Потому русская культура, развивающая эсха-
тологическое христианство, попадала в кризисную ситуацию всегда, когда 
сталкивалась с латинским миром, христианская культура которого связана 
с темпоральным восприятием эсхатологии. В связи с этим необходимо, пом-
нить, что культуротворческим сдвигом на Западе и на Востоке было христи-

20	 Д.Н. Замятин, На пути к геоспациализму..., с. 17.
21	 И.В. Кондаков, Русская культура…
22	 См. H. Kowalska-Stus, Kultura i eschatologia, Kraków 2007, s. 103-116.
23	 Е.С. Яковлева, Фрагменты русской языковой картины мира…
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анство, которое формировало метафизические и антропологиские взгляды, 
религиозную, общественную и политическую традицию, а границы церквей: 
римской и православной совпадали с культурными границами: латинской 
и греческой. Это способствовало углублению различий. 
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