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Аннотация: Известный античный афоризм «в  споре рождается истина» 
апостол Павел трактует в контексте христианского учения несколько по-
новому. В своем послании к Коринфянам он говорит, что «надлежит быть 
разномыслиям между вами, дабы открылись между вами искусные» (1 Кор. 
11:19). Однако в случае, когда спор или, лучше сказать, диалог происходит 
между религиозным и  секулярным миром, предмет их искания  — Исти-
на — оказывается заведомо известным первому и неизвестным последне-
му, ибо под разномыслием апостол Павел имеет в виду лишь разные интер-
претации того, что уже дано в Откровении как точное, неизменное знание. 
Поэтому в выяснении проблемы относительно самого существования Ис-
тины, а  не  одной ее интерпретации, встает вопрос о  том, как понимать, 
интерпретировать сам язык и методы религиозного познания с тем, чтобы 
искомые смыслы были понятны секулярному сознанию и им усвоены, ибо 
отделенному от христианской жизни разуму совсем не очевидно, что исти-
на, которую жаждет найти его исследовательский ум,— это Господь Иисус 
Христос.
В данной статье рассмотрена возможность научной интерпретации рели-
гиозного знания посредством топосов (общих свойств предмета), которые 
используются в исследовательских работах для сопоставления разнород-
ных систем. Для этого в процесс изучения была интегрирована сетка топо-
логических значений, являющихся смыслообразующими как в области ду-
ховного мира, так и секулярного. В результате анализа смыслообразования 
использованных понятий как порождающих моделей была предпринята 
попытка выяснения степени истинности религиозных топосов и обоснова-
ния их приоритетности по отношению к их секулярному значению.
Ключевые слова: эпистемология, топосы, топологическая картина мира, 
внутренняя духовная локация человека, Божественная благодать, обо
жение.
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огопознание — это процесс, связанный так или иначе с поз-
навательной деятельностью, и,  говоря о  нем, мы не  можем 
не  затрагивать вопросы, касающиеся эпистемологии, т. е. 

собственно теории познания, которая есть «рефлексия над тем, 
что считается познанием и  знанием»1. Главный предмет эпистемо-
логических исканий — это как раз ключевые понятия, без которых 
невозможно ни  одно теоретическое или практическое построение 
в человеческой деятельности: истина, смысл, знание, то, как осущест-
вляется и что собой представляет процесс познания. Ибо при условии 
наибольшей степени достоверности из всего этого мы можем понять, 
что собой представляет тот, кто в этом процессе познания участвует. 
А в нашем случае, когда мы включаем в диалог с секулярным сознани-
ем область религиозного существования, в процессе познания пред-
полагается участие стороны и Божественного, духовного мира.

Господь говорит в Евангелии: «Познаете истину, и истина сделает 
вас свободными» (Ин. 8:32). Речь идет о том, что истина и ее познание 
входят в  сферу приобретаемого человеком знания. Однако знания, 
отличного от научного или просто здравого смысла, которым опери-
рует обыденное секулярное сознание. Целью данной статьи является 
как раз понимание того, каким образом можно найти точки сопри-
косновения между областями знания, имеющими совершенно раз-
ную природу, и, в частности, как можно интерпретировать истины, 
основанные на духовном опыте и Откровении в перспективе научной 
парадигмы. Решение данной проблемы видится прежде всего в пони-
мании природы указанных областей и выявлении фундаментальных 
основ теории познания, а также знания, которое в результате форми-
руется. Например, отечественный эпистемолог Д.В. Анкин говорит, 
что метазнание (рассуждение о своем познании) вытекает из осозна-
ния нашей конечности и порождаемого конфликта, связанного с этой 
конечностью. Научное знание видит разрешение этого конфликта 
путем элиминации субъективных элементов — чувств и пережива-
ний — из структуры методологии (т. е. метатеоретического анализа), 

1 Эпистемология вчера и сегодня. М., 2010. С. 3.
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при том что в рамках обыденного дискурса их наличие критическим 
не является2. Однако русский философ начала XX века М.М. Бахтин 
этот разрыв между рассуждением (культурой) и поступком (единст
венным единством свершаемого бытия) обозначает как секуляриза-
цию познания, отрыв его от живого переживания бытия3.

Познание Бога, как говорит вся восточно-христианская тради-
ция, лежит не в области метатеории, но в области общения (пережи-
вания), и  тем не  менее для понимания взаимосвязи этого общения 
с секулярным познанием необходим его анализ с помощью инстру-
ментов научного мышления. Согласно концепции современного оте-
чественного эпистемолога Д.В. Анкина, человек определяется как 
«животное, создающее инструменты»4. Эта способность обусловлена 
спецификой человеческого познания, которое является опосредо-
ванным (рефлексивным). Продукты такого познания — инструмен-
ты — относятся к области метазнания и металогики («предложения 
о предложениях и частях предложений»5), что конституирует фунда-
ментальное отличие человека от животных, существующих в рамках 
детерминированного мира.

Таким образом, для нахождения общих точек соприкосновения 
двух разнородных систем, независимо от того, насколько секуляри-
зовано само познание этой системы, мы можем использовать опреде-
ленный инструментарий, который свойственен познанию как таково-
му. К такому вспомогательному средству можно отнести, например, 
систему топологических знаков, имеющих как научное знание6 ин-
терсубъективный, т. е. общепринятый и общезначимый, характер.

Нужно сказать, что понятие «топология» в  разных областях зна-
ний имеет разные значения, однако то общее в них, что является его 
сущностью, представляет собой и  научно, и  богословски пригодный 

2 См.: Анкин Д.В. Теория познания: учеб. пособие. Екатеринбург, 2019. С. 9.
3 См.: Бахтин М.М. Собрание сочинений: в 6 т. Т. 1. Философская эстетика 1920-х годов. М., 
2003. С. 10.
4 Анкин Д.В. Указ. соч. С. 10.
5 Там же. С. 8.
6 См.: Никифоров А.Л. Эпистемология сегодня. Идеи, проблемы, дискуссии. Понятие зна-
ния. Н. Новгород, 2018. C. 8–9.
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инструмент теоретического познания. «Топология в  исходном зна-
чении, — пишет Валерий Савчук в  книге «Топологическая рефлек-
сия», — [это] раздел математики, имеющий своей целью выяснение 
и исследование идеи непрерывности»7. Задача же науки, как мы зна-
ем, — выявить истину относительно изучаемого предмета, т. е. как ми-
нимум нечто стабильное, универсальное, недискретное. Во все времена 
для такой исследовательской работы главным инструментом служил 
научный эксперимент. Однако в начале XX века выяснилось, что пов-
торные эксперименты могут и  не  давать исходных данных, получен-
ных в результате первого опыта. И причиной тому было то, что ученые 
не учитывали фактор времени, постоянное движение которого явля-
ется причиной изменения условий эксперимента. Для подтверждения 
результатов необходимы такие константы, которые будут непрерывны 
во времени и пространстве, т. е. относительно независимы от влияния 
каких-либо условий8. Ими как раз являются топосы — общие свойства 
предмета, сопоставляя которые со свойствами других предметов мож-
но определить истинное значение и смысл изучаемого. Так выявляются 
подобия «систем, имеющих совершенно различную природу, но харак-
теризующихся одними и  теми  же топологическими инвариантами»9. 
И в данном случае топосы являются инвариантами — тем, что в усло-
виях изменяемого мира относительно неизменно. При этом основная 
проблематика такой экспериментальной работы связана с тем, каким 
способом мы определяем предмет изучения и с помощью чего мы вы-
страиваем топологию. В когнитивной сфере непрерывность-неизменя-
емость касается уже непосредственно лингвистики. Для обозначенных 
задач мы используем языковую систему знаков, назначение которой 
«означать» что-то «означаемое». Эта система, в отличие от означаемо-
го, т. е. смысла предмета, как «“означающее” поддается объективно-
му и экспериментально воспроизводимому изучению»10. Мы можем 

7 Савчук В.В. Топологическая рефлексия. М., 2012. С. 135.
8 См.: Там же. С. 132.
9 Там же. С. 135.
10 Том Р. Топология и лингвистика // Успехи математических наук. 1975. Вып. 1 (181). Т. 30. 
С. 200.
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изучать систему знаков, т. е. язык, как определенные факты о том, что 
они нам обозначают, какие смыслы они нам несут.

Собственно, мышление человека устроено так, что в определении 
чего-либо он всегда вынужден использовать искусственно вырабо-
танный понятийный аппарат. Однако вся трудность заключается 
в том, как определять такие явления, которые соприкасаются с «озна-
чаемым» иного порядка — например, духовной реальностью, выра-
женной через христианскую жизнь. Ведь будучи частью бытия и того 
ценностного поля, которое посредством социальной памяти форми-
рует личность человека, в процессе познания мы используем понятия, 
являющиеся свойствами основных категорий этого бытия и  социу-
ма — пространства, времени и истории. Вытекая уже из этих кате-
горий, представления о жизни человека могут образовывать опреде-
ленную топологию, т. е. общие свойства предмета, по  которым, как 
по инвариантам, этот предмет можно классифицировать. Это свое-
го рода карта, на которой обозначены основные пункты, в которых 
сущность рассматриваемого раскрывается с той или иной стороны. 
Однако, чем более предмет изучения приобретает свойства явления, 
чем более абстрагируется от  реальности как от  системы иной при-
роды, тем более обозначения для его идентификации приобретают 
символический характер. Символизм в этом случае становится необ-
ходим, потому что, говоря, например, о внутренней жизни человека, 
невозможно использовать в описательной работе одни лишь строгие 
понятия со строгими значениями для определения границ того, что 
описывается. Можно говорить лишь приблизительно, абстрактно 
обобщая и  без того трудно уловимые явления. Здесь символичес-
кие значения действуют по тому же принципу, что и апофатическое 
богословие, которое применяется в  определении непознаваемого 
Бога, собственно, «апофатика, — говорит русский философ XX века 
А. Ф. Лосев, — предполагает символическую концепцию сущности»11.

Духовный мир человека  — это мир, взаимодействие с  которым 
происходит посредством символов, они становятся местом «встречи 

11 Цит. по: Зеньковский В.В., прот. История русской философии. М., 2001. С. 786.
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обозначающего и обозначаемого»12. Поэтому описания внутреннего 
пространства человека, его духовной локации хотя и  заключаются 
в  определенные формы, но  поскольку идеи, лежащие в  основе это-
го жизненного пространства, находятся вне временного измерения, 
то  использующиеся для обозначения этой локации понятия-фор-
мы имеют универсальный, самый общий характер, символизиру-
ются, говоря языком Лосева, «в виде общего принципа смыслового 
конструирования»13.

В этом смысле для определения внутренней духовной локации че-
ловека наиболее подходящими представляются четыре концептуаль-
ных топологических понятия: путь, дом, одежда, свет–пища. Все эти 
символы образуют в  перспективе конкретно определенного смысла 
концептуальную парадигму, по которой человек живет и в которой 
он себя осознает. Например, если жизнь неверующего человека меня-
ется на жизнь во Христе, то соответственно с изменением смысла тех 
или иных топологических понятий меняется и вся парадигма в об-
щем, и наоборот, при смене парадигмы меняется и смысловая нагруз-
ка его топосов.

1) Путь.
Топологическое понятие, стоящее первым в ряду нами рассмат-

риваемых, это понятие «путь». Когда необходимо определить, что 
такое жизнь человека, часто используются выражения «жизнен-
ный путь», «дорога жизни», «прошел эту жизнь», «жизнь прошла». 
Сам Христос называет Себя путем, который в  то  же время есть 
и истина, и жизнь (см.: Ин. 14:6). В Священном Писании и в свя-
тоотеческих трудах можно встретить схожие выражения, так назы-
ваемую литературу «двух путей». Например, в раннехристианском 
источнике Дидахе приводятся слова о пути жизни и пути смерти14, 
которые являются аллюзией на  слова Господа во  Второзаконии  

12 Лосев А.Ф. Проблема символа и реалистическое искусство. С. 19 [Электронный ре-
сурс]. URL: http://bookscafe.net/book/losev_aleksey-problema_simvola_i_realistcheskoe_
iskusstvo-43978.html (дата обращения: 12.08.2022). 
13 Там же. С. 28.
14 См.: Преображенский П.А., прот. Писания мужей апостольских. М., 2008. С. 41.
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(см.: Втор. 30:19). Преподобный Антоний Великий уже говорит 
об  этих путях как о  путях добродетели и  порока15, а  святитель 
Григорий Нисский, следуя апостолу Павлу, рассуждает о  путях 
жизни ветхого и нового человека16. Богословие пути, имея, таким 
образом, общий характер, в  духовно-нравственной перспективе 
конкретизируется и  распадается на  две определенные позиции, 
обусловленные качеством жизни и  выражающие направление 
движения к  Богу  — от  Него или к  Нему. Так священномученик 
Игнатий Богоносец говорит о  христианах как об «идущих путем 
Божиим»17, а  апостол Павел в  послании к  филиппийцам исполь-
зует спортивную метафору и сравнивает себя с бегуном, который 
бежит, не  озираясь назад, но  имея перед собой лишь цель свое-
го благовествования — Бога (см.: Флп. 3:13–14); в определении же 
своего жизненного делания апостол употребляет другой спортив-
ный термин: «агон» — подвизаться, бороться.

Это означает, что жизнь — не просто дорога, но некая спортив-
ная дистанция, обозначающая направление деятельности, арена 
для состязаний, где происходит нравственный выбор, в результате 
которого жизнь либо идет осмысленным путем, либо разрушается 
и  сводится к  обрыву. Человек с  момента грехопадения не  просто 
проходит свой путь как праздный путешественник, но преодолева-
ет его как препятствие, борется на нем. Путь, таким образом, соот-
носится с определенным деланием и может выражаться как посту-
пок. То есть жизненный путь — это действия человека.

М.М. Бахтин говорит, что в  поступке, через который «восста-
новляется <…> истинная архитектоника»18 мира, выражается 
подлинная жизнь, которая есть проживание бытия, а не теорети-
ческое его осмысление, «единственную единственность нельзя по-
мыслить, — говорит он, — но лишь участно пережить»19. Поступок 

15 См.: Антоний Великий, прп. Поучения. М., 2002. С. 95.
16 См.: Григорий Нисский, свт. Аскетические сочинения и письма. М., 2007. С. 139.
17 Преображенский П.А., прот. Указ. соч. С. 359.
18 Бахтин М.М. Указ. соч. С. 8.
19 Там же. С. 10.
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может очень кратко выразить суть жизненной позиции, а  внут-
ренне будет соответствовать переживанию, формирующему, по-
добно порождающей модели, определенное состояние. В  момент, 
когда меняется топологическая картина жизни, этот путь может 
свестись до точки, а время, собственно, до одного этого мига. Этот 
момент, как правило, является чем-то критическим и экстраорди-
нарным для человека, раз он весь со своей жизнью вдруг умеща-
ется в одну точку и в один момент20. М.К. Мамардашвили говорит, 
что так происходит, потому что человек осознал, что его путь про-
легает в глубину сердца и представляет собой колодец страдания, 
из  которого по  параболовидной траектории человек должен вер-
нуться к себе21. Это предельное состояние представляет собой пос-
леднюю черту, переступив которую человек меняется, в нем про-
исходит, по терминологии нарративной лингвистики, «ментальное 
событие»22, в результате которого человек пересекает так называе-
мую «границу семантического поля»23.

В этом смысле топологическая карта является таким  же нарра-
тивным семантическим полем, представляющим собой символичес-
ки унифицированное повествование, в  котором переход от  одной 
парадигмы к  другой происходит как событие, изменение ситуации 
во внутреннем пространстве человека. В православии подобное из-
менение обозначается как покаяние — «метанойя» (греч. μετάνοια — 
«перемена сознания, переосмысление, прозрение24), сопровожда-
ющееся сокрушением сердца и  плачем. Колодец страдания в  таком 
случае можно обозначить как колодец покаяния, динамику которо-
го определяет скорбь от осознания чего-то неотвратимого, того, на-
пример, что путь человека уведет его далеко от  Бога и, низвергнув 
сначала, как говорит преподобный Антоний Великий, в  «пропасть  

20 См.: Мамардашвили М.К. Лекции о Прусте (психологическая топология пути). М., 1995. 
С. 50–53.
21 См.: Там же. С. 22, 24, 48–49.
22 Шмид В. Нарратология. М., 2003. С. 12.
23 Там же. С. 11.
24 См.: Покаяние // Азбука веры [Электронный ресурс]. URL: https://azbyka.ru/pokayanie 
(дата обращения: 28.08.2022). Загл. с экрана.
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(плотских) пожеланий»25, закончится, по  слову Макария Великого, 
«в геенне <…> с диаволом и с ангелами его»26.

Святитель Димитрий Ростовский говорит, что Христос, выйдя 
с Тайной Вечери и перейдя поток Кедрон, перешел поток страдания 
как черту, за  которой следует череда скорбных необратимых собы-
тий27. М.К. Мамардашвили обозначал цепь таких событий как внут-
ренний колодец, который соединяет человека с  самим собой. Для 
христианина спуск по этому колодцу в сердце означает встречу с со-
бой через обретение там Бога. Христос образует в сердце верующе-
го духовную локацию, пространство Своего вечного бытия, которое 
символически можно обозначить как «дом».

2) Дом.
Следующим топологическим понятием является «дом». Апостол 

Павел, как известно, говорит о  Христе, используя термин πλήρομα 
(«плерома» — полнота всего28). Однако определить такую безгранич-
ную локацию не  представляется возможным, поскольку Бог вечен, 
бесконечен, непознаваем. И  тем не  менее воплотившийся Христос, 
как мы знаем, имеет все то, что свойственно и человеку, кроме греха, 
и поэтому в определенной степени доступен для познания и воспри-
ятия — Он виден, Он проживает часть бытия вместе с остальными, 
Он делает других причастниками Самому Себе. Именно то, что Хрис-
тос Свою полноту может поместить в ограниченную локацию чело-
века, и  является главным фактором причастности полноте Христа, 
Божественному бытию. Например, Христос говорит, что придет и со-
творит внутри человека обитель, т. е. дом, в котором Он будет с От-
цом жить (см.: Ин. 14:23). Или апостол Павел говорит, что в нем уже 
живет не он сам, а Христос (см.: Гал. 2:20), и что желает «приобрести 
Христа и найтись в Нем» (Флп. 3:8–9). А святитель Григорий Нисский 
в  контаминации евангельских образов призывает для того, чтобы 

25 Антоний Великий, прп. Указ. соч. С. 58.
26 Макарий Египетский, прп. Духовные беседы. Клин, 2005. С. 235.
27 См.: Симфония по творениям святителя Димитрия Ростовского. М., 2008. С. 458.
28 См.: Куломзин Н.А., прот. Послания апостола Павла: Лекции по Новому Завету. М., 2009. 
С. 93–94, 96, 98.
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найтись во  Христе, прежде «<…> в  собственном доме, т. е. в  самом 
себе, искать потерянную драхму», т. е. образ Царя29.

Путь, в  сущности, если он не  имеет цели и  своего истока, сам 
по себе бессмыслен. Он должен из чего-то брать свое начало и куда-
то приводить идущего по  нему. А  онтологически движется по  этой 
дороге бытия именно человек, который является существом социаль-
ным и которому надлежит рождаться в доме, или в том кругу, кото-
рый является для него домашним, семьей. Так же и умирать. Дом — 
это последний оплот человека в  его бытии. И  путь человека  — это 
всегда еще и путь внутри дома, реконструирующего бытие и возрас-
тающего до него. Если этого не происходит, то жизнь человека сущ-
ностно нарушается и носит бедственный характер. Господь говорил, 
что «лисицы имеют норы, и птицы небесные — гнезда; а Сын Чело-
веческий не имеет, где приклонить голову» (Лк. 9:58). Однако слова 
Христа призваны показать также временный характер земной жизни, 
которая есть только перевалочный пункт, или, как говорит Антоний 
Великий, «гостиница, выйти из которой можно лишь с багажом соде-
янных поступков»30, т. е. имея определенный результат пройденного 
пути, проживания в доме бытия.

Что касается соотношения иерархии этих домов, то святитель Гри-
горий Нисский, указывая на то, что свое внутреннее бытие необхо-
димо устраивать по тому же принципу, что и внешнее (все должно 
носить характер упорядоченности и взаимного согласия31), как бы го-
ворит, что внутренняя и внешняя дихотомичность дома-бытия имеет 
одну общую основу — порождающую модель. Дом — это парадигма, 
определяющая систему ценностей человека и  обустраивающая его 
внешнее бытие, пролагающая в нем путь. И если в жизни, и без того 
носящей временный характер, дом будет без конца сменяться другим, 
то исчезнет само понятие дома, т. е. парадигмы. Поэтому чем стабиль-
ней в духовном смысле топологическая карта человека, тем целесо-
образней происходит его проживание, следование из  дома земного 

29 Григорий Нисский, свт. Указ. соч. С. 105.
30 Антоний Великий, прп. Указ. соч. С. 65.
31 См.: Григорий Нисский, свт. Указ. соч. С. 118.
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в свой истинный дом, Небесный Иерусалим (см.: Евр. 12:22), который 
святитель Василий Великий называет просто отечеством32, а  Мака-
рий Великий удостоившихся жить в нем «согражданами в небесном 
граде»33. Воплощением же такой истинной парадигмы в мире, дела-
ющей человека участником вечной жизни, является Церковь, глава 
которой Христос. Именно Церковь через свое учение и таинства соде-
лывает самого человека живым храмом (см.: 2 Кор. 6:16), конституа-
лизирует в нем подлинную систему ценностей, под которой в данном 
случае необходимо понимать топологическое понятие «одежда».

3) Одежда.
Одежда  — это следующий смыслообразующий топос, который 

входит в  топологическую матрицу. Так, систему ценностей, выра-
женную в предметах одежды, мы видим в посланиях апостола Павла. 
В частности, он пишет Колоссянам, чтобы они подобно одежде сов-
лекли с себя ветхого человека и оделись в нового (см.: Кол. 3:9–10), 
и уточняет, что этим новым одеянием взамен старого являются доб-
родетели: милосердие, благость, смиренномудрие, кротость, долго-
терпение, прощение обид, а  в  конце перечня добавляет: «Более  же 
всего облекитесь в любовь, которая есть совокупность совершенст
ва» (Кол. 3:12–14). При этом в послании к Ефесянам подобная ризни-
ца представлена уже как военная амуниция, каждый предмет кото-
рой соответствует какой-то определенной добродетели: препоясание 
чресел — истине, броня — праведности, обувь — благовествованию, 
щит  — вере, шлем  — спасению, меч  — Слову Божию. Применение 
военной терминологии объясняется прежде всего тем, что жизнь 
каждого христианина должна быть направлена на  борьбу с  грехом 
и  страстями, которые подобно врагу ополчаются не  только изнут-
ри, но  и  из  внешнего мира. При этом принципиальной особеннос-
тью данного противостояния является использование в  качестве 
оружия совсем невоенных средств, апостол по заповеди Христа (см.: 
Ин. 13:34–35) призывает отстаивать свою веру и  покорять сердца 

32 См.: Василий Великий, свт. Избранные творения. Письма. Минск, 2014. С. 23.
33 Макарий Египетский, прп. Указ. соч. С. 108.
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язычников добродетельной жизнью. Более того, он таким образом 
как бы говорит, что эти добродетели, поскольку универсальны, дела-
ют не только христиан духовными воинами, но и само воинское дело 
более достойным и прославленным.

Однако одежда, в которую облекается христианин, это не просто 
символ некоей нравственности, но и непосредственно слава Божия, 
благодать, в которую, по слову преподобного Макария Великого, был 
облачен Адам в раю, и без которой по преступлении заповеди он стал 
наг34. В эту славу Божию, пишет преподобный Ефрем Сирин, сподоб-
ляются одеться все обитатели рая, среди которых «нет обнаженных, 
потому что все облечены славою; никто не прикрывается там лис-
тьями и  не  предстает посрамленным; в  Господе нашем нашли они 
себе утраченную Адамом одежду»35. Причем благодатному одеянию 
небожителей преподобный Ефрем противопоставляет ризы, которые 
в результате своей очерненности воспринимаются как утрата одежды 
в  целом36, а  преподобный Макарий, говоря о  человеке, утратившем 
покров Божий, использует антиномию света и  тьмы, «после такого 
света, какая тьма покрыла тебя!», «тьмою, тьмою горькою, и лука-
вою облек он душу свою, потому что воцарился над ним князь тьмы»37. 
Таким образом, кроме узкого смысла как «системы ценностей», то-
пологическое понятие одежды имеет и более широкое значение, под 
которым необходимо понимать славу Божию, Божественный свет. 
Собственно, в чине таинства Крещения в одном из тропарей очень 
ясно раскрывается онтология этого понятия: «Ризу мне подаждь свет-
лу, одеяйся светом яко ризою, Многомилостиве Христе Боже наш»38.

4. Свет-пища.
Это, условно говоря, последний топос в  нашей матрице. Услов-

ность заключается в  том, что среди смысловых понятий, вероятно, 
можно выделить и некоторые другие, например, такой мета-топос как 

34 См.: Макарий Египетский, прп. Указ. соч. С. 109–110.
35 Ефрем Сирин, прп. Алфавит Духовный. М., 2010. С. 429.
36 См.: Там же.
37 Макарий Египетский, прп. Указ. соч. С. 236.
38 Требник // Последование Святаго Крещения. М., 2012. С. 53.

Маслов Д.А.



Раздел I
Теоретическая теология

равославный
 теолог 92

«повествование» или «книга», который рассказывает топологическую 
карту, как если бы она поясняла саму себя. Тем не менее в структуре 
из основных элементов, составляющих топологическую матрицу, то-
пос «свет-одежда» последний.

Суть его в следующем. Господь в Евангелии говорит: «Я свет миру; 
кто последует за Мною, тот не будет ходить во тьме, но будет иметь 
свет жизни» (Ин. 8:12). В этих словах раскрывается так называемое 
богословие света: топос здесь имеет и основную посылку — Христа, 
с которой связаны все предыдущие топосы, и основное следствие — 
человека, в котором топологическая карта реализуется. В последнем 
смысле подразумевается, что человек в  полной мере может жить 
только благодатью, которую дает Христос и которая как свет осве-
щает всю его жизнь (отсюда и таинство Крещения, которым человек 
входит в церковную жизнь и рождается в вечность, что с древних 
времен именуется Просвещением). В  первом  же смысле Господь 
указывает на то, что этим светом является Он Сам, о чем в книге 
Деяний святых апостолов говорится уже прямо, что «мы Им живем, 
и  движемся и  существуем» (Деян. 17:28). Таким образом, Христос 
не просто становится неким путем, жилищем и одеждой, но и тем, 
без чего немыслимо само существование человека. Так, по  слову 
преподобного Симеона Нового Богослова, просветившись Креще-
нием и облекшись во Христа, душа человека начинает Им питаться 
и тем самым становится способной различать, что ей потребно для 
спасения, «видит все, как оно есть»39. То есть свет становится для 
человека пищей, которая, по мысли преподобного Максима Испо-
ведника, постепенно взращивает его душу «в меру возраста испол-
нения Христова»40, а  затем в  качестве нетленной пищи озаряет ее 
«Божественными осияниями»41.

Здесь происходит слияние — один топос раскрывает сразу несколь-
ко близких ему по значению топологических понятий. Воспринима-

39 Симеон Новый Богослов, прп. Творения: в русском переводе: в 3 т. Т. 1. Сергиев Посад, 
1993. С. 202–203.
40 Добротолюбие: в 12 т. Т. 6.. М., 1993. С. 264.
41 Там же. С. 251.
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емый свет благодати является для человека чем-то большим, чем 
питательная среда, это скорее воздух, без которого он моментально 
гибнет. «В  самой природе человека, — говорит архимандрит Кип-
риан (Керн), — существует некая онтологическая основа для его 
обожения. В него вдунуто божественное дыхание; ему дано от Духа 
Божия его вечное начало»42. Топологически это значит, что отнять 
такое начало у человека значит лишить его вместе с домом, одеж-
дой и всем, что ему потребно, самого бытия, не дать человеку обрес-
ти ни определенный путь, ни смысл жизни, ни систему ценностей, 
но превратить его жизнь, по словам святых отцов (Симеона Нового 
Богослова43, Макария Великого44, Иоанна Кронштадского45) вместо 
светлого дня в бескрайнюю ночь. Поэтому символически верно пре-
подобный Макарий Великий называет тех, кого проникает «Божест
венный ветр Святого Духа» находящимися «во дни Божественного 
света»46, ибо «видеть, все как оно есть» означает такое тотальное 
просветление, которое выражается одним безусловным топологи-
ческим понятием «день». Это не только свет жизни, как благодатные 
силы, которые Спаситель обещает дать тем, кто последует за Ним, 
но, в более широком смысле, жизнь света как бытие, что и означает, 
когда Господь говорит, что Он есть свет мира, ибо Он дает бытие 
всему миру.

В заключение нужно сказать, что если продолжить символический 
ряд святителя Климента Александрийского, сказавшего, что «сегод-
ня» есть образ вечности, день же — символ света, а светом для людей 
является Слово, благодаря Которому мы созерцаем Бога47, — то нужно 
было бы сказать, что Свет является истинной жизнью, в отношении 
которой само наше бытие находится в символическом ряду, поскольку 

42 Киприан (Керн), архим. Антропология Св. Григория Паламы. С. 249 [Электронный ре-
сурс]. URL: http://bookscafe.net/author/kern_kiprian-6147.html. (дата обращения: 18.09.2020).
43 См.: Симеон Новый Богослов, прп. Указ. соч. Т. 3. С. 18.
44 См.: Макарий Египетский, прп. Указ. соч. С. 235.
45 См.: Симфония по творениям святого праведного Иоанна Кронштадского. М., 2007. С. 447.
46 Макарий Египетский, прп. Указ. соч. С. 36.
47 См.: Климент Александрийский. Увещание к язычникам. Кто из богатых спасется. СПб., 
2010. С. 119.
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не  имеет конечной подлинности и  потому вызывает эпистемоло-
гический конфликт. Однако, если топологические понятия «путь», 
«дом» и «одежда» до известной степени могут быть условны, то то-
пос «свет–пища» становится частью реальности, преобразуя и пере-
форматируя ее, а вместе с ней и ее топологическое содержание. Ведь 
Господь под видом Святой Евхаристии в  прямом смысле дает Себя 
причащающимся в пищу, а что касается света, то итогом паламитских 
споров стало подтверждение нашей Церковью учения о Фаворском 
свете как реального явления, а не некоей условной реальности.

В этом смысле слова преподобного Симеона Нового Богослова 
о том, что истина — это Божественная благодать48, нужно понимать как 
указание на обожение бытия, в которое перихористически проникает 
Слово Божие. Поэтому топологическая карта христианской жизни — 
это не просто условная схема и отвлеченное руководство, но смыслооб-
разующий нарратив с конкретными индексами, переходящими в нашу 
жизнь не только как символы, но как реальность, которая превышает 
и преображает нашу собственную. Мир в христианской топологии рас-
крывается для христианина не только как образ страстей, но как то, 
что можно любить и в чем можно видеть Бога, потому что становится 
предвестником Небесной жизни, на пути в которую домом христиани-
на является Церковь, одеждою и  оружием  — евангельские заповеди, 
пищею — Святые Дары и благодать Святого Духа, а временем жизни 
и подвигов — день света, в котором сияет Солнце правды Христос.
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A Brief Topology of Christian Life
D. Maslov

Abstract:  The well-known ancient aphorism "truth is born in argument" is interpreted 
by the Apostle Paul within the context of Christian teaching somewhat differently. 
In his letter to the Corinthians he states that "there must be factions among you so 
that those who are genuine may become evident" (1 Cor. 11:19). However, when a 
dispute — or rather dialogue — takes place between the religious and secular worlds, 
their object of inquiry — the Truth — is already known to the former but unknown 
to the latter, since under disagreement the Apostle Paul understands only different 
interpretations of what has been given in Revelation as precise and immutable 
knowledge. Therefore, in clarifying whether truth itself exists — not just one 
interpretation thereof — a question arises regarding how to understand and interpret 
both the language and methods of religious cognition so that the sought meanings 
would be comprehensible and assimilated by secular consciousness, because for a 
mind separated from Christian life it is not at all obvious that the truth which its 
research intellect seeks is none other than Jesus Christ Himself.
This article examines the possibility of scientific interpreting religious knowledge 
through topoi (common properties of an object) used in scholarly works for comparing 
heterogeneous systems. To this end, a grid of topological values functioning as 
meaning-forming constructs was integrated into the study process. As a result of 
analyzing the formation of meanings generated by these concepts, an attempt was 
made to determine the degree of veracity of religious topoi and justify their priority 
relative to their secular significance.
Keywords: epistemology, topoi, topological picture of the world, inner spiritual 
location of man, Divine grace, deification.
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