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Малина В. В. Ставрос і кайрос. За межами парадиг-
ми «щасливої миті», в абстрактно-відстороненому
спогляданні світу логічна зміна годин, днів і років
залишається розпливчастою порожниною, котра
раз по раз заповнюється руйнівними силами, набува-
ючи відразливих форм. І тільки «Нагірна Проповідь»,
«Віа Долороса», Голгофа і ставрос спонукують нас
до роздумів про реально-історичний час, відмінний
від будь-якого відрізку в послідовній зміні подій у
минулому. Саме в цьому аспекті і проявляється по-
няття «кайрос» у його трактуванні Єдиного Со-
кровенного Божественного Начала. Незримі для нас
в абсолютному минулому Богові наміри і діяння, з
одного боку, постають теологічною загадкою для
наступних поколінь. З іншого — народні вірування
й апокрифічна література відгороджують біблійні
образи від особистого релігійного досвіду. Не можна
бути велетом в особистому хроносі; маєстат завж-
ди апелює до нащадків, бо приречений являти собою
предмет споминань, а не об’єкт інтимної зустрічі.

Ключові слова: Теос, ставрос, хронос, кайрос, ло-
гос, Віа Долороса, Голгофа.

Малина В. В. Ставрос и кайрос. За пределами па-
радигмы «счастливого мгновения», в абстрактно-
отстраненном созерцании мира логичная смена ча-
сов, дней и лет остается расплывчатой пустотой,
которая постоянно заполняется разрушительны-
ми силами, приобретая отталкивающие формы.
И только «Нагорная Проповедь», «Виа Долоросса»,
Голгофа и ставрос побуждают нас к размышлению
о реально-историческом времени, отличном от лю-
бого отрезка в последовательной смене событий
в прошлом. Именно в этом аспекте и проявляется
понятие «kairos» в его трактовке Единого Сокро-
венного Божественного Начала. Незримые для нас
в абсолютном прошлом намерения и деяния Бога,
с одной стороны, предстают теологической за-
гадкой для следующих поколений. С другой — на-
родные верования и апокрифическая литература
отгораживают библейские образы от личного ре-
лигиозного опыта. Нельзя быть сильным в личном
хроносе; величие всегда апеллирует к потомкам,
ибо обречено представлять собой предмет воспо-
минаний, а не объект интимной встречи.

Ключевые слова: Теос, ставрос, хронос, кайрос, ло-
гос, Виа Долоросса, Голгофа.

Malina V. Stavros & Kairos. In Greek mythology, a
greek word Χρόνος determined life expectancy. Ellins
considered a chronological life attribute as a linear
and consistent period of existence, when each second
costs no more and no less than the same period of time.
Chronos does not appear beyond the matter changes,
i.e. it does not exist on its own. Continuous impulse
alteration of matter forms in defi ned teological areas
reveals a causal interaction between the nuances of
ritual time. In this context, “before” does not mean
“30 years before Christ”, here “before” indicates
phallic pillars existing everywhere in the Pagan world;
“after” – pillars with a cross symbol existing every-
where in the Christian world.
According to all linear parameters, time does not return.
It is the only one with the signs of spirit and inspiration;
it demonstrates a consistent advance. However, history,
interpreting each artistic action horisontally, develops
gradually and reaches a new period of chronotype,
often turning into kairos. In theology, if the lot relies
on the exceptional and continuous attempts made by a
creative individual, it is also called “a good chance”.
Being favored in God’s sight, an individual reveals the
inner impulses of the soul, through which, on the one
hand, “nature gives the canon to art”; on the other
hand, it “provides the selectee with the features of
simplicity”, so that he does not lose the ability to naive-
sentimental perception and reproduction of reality.
Chronos & Topos are universal forms of human
existence, its most important attributes. In the world,
there is no such matter that is beyond the spatial-
temporal dimensions, as there is no chronotope beyond
the objective reality. In the religious concepts, matter,
time and space are considered as the objective reality
created by the absolute spirit. From the philisopho-
theological point, the concept of linear time and space
in relation to God is not acceptable, because the God is
the creature beyond all the limits, remaining in Eternity,
but the ritual chronotope of the Son of God on earth,
remaining one of His attributes, is from time to time
actualized in the acts of Jesus as Christ. The properties
of the linear space are the equality of all three dimen-
sions and opportunity to move between the dimensions.
A man studies world areas in height, in depth and in
width. The general properties of the liturgical commu-
nities primarily include the character of coexistence of
different object components, possibility to add some
next component to each known element.
In Christian communities, metric territory signs
are demonstrated through the variety of structures
in topological systems, religious reasons, cultural
and national traditions etc. Local signs of a three
dimensional extent on the earth include the symmetry
and asymmetry of the Via Dolorossa, a certain form
and dimensions of the Atonement Cross, the location of
the Son of God and the crowd, the distance between the
participants of the procession, the spatial distribution
of the Christ supporters and those who shouted
“Crucify!”, separating the sacred and secular. All
these chronotope properties depended on the structure
and interaction of those who watched the course of the
Cross and took part directly in it.
Chronos is a form of existence a matter refl ecting the
sequence of changes and states. Time indicates the
course of the events which, according to Platon, gene-
rate the “image of developing eternity”. Different sys-
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tems function in physical, biological, social, space or
even in emotional and intuitive fl ow of human activ-
ity. Yesterday’s, today’s and tomorrow’s time passes in
various material systems scientifi cally, arrhythmically
and irrevocably. On the one hand, it is a powerful and
merciless destroyer of all the existent, on the other –
a creator of everything around. The longivity on its
own, according to Newton, is an “independent mat-
ter”, for example, the events in Calvary did not affect
the course of the linear time. It did not stop, but on the
contrary accelerated; the crucifi xion of the fl esh of the
Son of God, His resurrection and ascension caused the
appearance of the New Age.
To grab a “god for a bang”, antient philosophers
recommended to awaken in a person the ability to
rational way of thinking and to subtly perceive the
spiritual essence in the insight act. The personifi cation
of spirituality was determined on the one hand by
the goddess of common sense, nobility, good advice,
crafts, moderate practicality, wisdom, righteousness,
victory and glory of Athena; on the other hand – one
of the titans of prudence, theft, and later – the god of
fi re Prometheus. The artist’s image of the latter was
embodied in “Theogony” by Hesiod in the form of a
stinging opponent of Zeus; and in the work of Aeschylus
“Prometheus bound” the dwarf deceiver from Olympus
was presented as the one “who sees and thinks in
advance”, a human philosopher who, in opposition to
the tyranny of God of Gods and people, provided us not
only with the ability to clearly see, think and teach, but
also the belief in science, heroic ideals and improved
distance.

Keywords: Theos, stavros, сhronos, kairos, logos, Via
Dolorosa, Γολγοθᾶ.

Вступ. Господь Бог не має фізичних вимірів
у хронотопі, але й не функціонує за межами зем-
них обширів. Знаряддям розплати людини за ско-
єні гріхи Передвічний визначив ставрос, на яко-
му розпинали злочинців у Римі за відступництво.
Чому саме стовп із поперечкою став знадобом
скону Богочоловіка на Голгофі і духовним інстру-
ментом спасіння всіх прилучених до Христової
віри? Можливо, тому, що був завчасно припасо-
ваний до форм і пропорцій людського тіла? «Для
всього свій час, і година своя кожній справі під
небом: час родитись і час помирати, час садити і
час виривати посаджене, час убивати й час ожив-
лювати, час руйнувати і час будувати, час плакати
і час сміятися, час сумувати і час радіти, час роз-
кидати каміння і час його збирати, час обіймати
і час відштовхувати, час набувати і час втрачати,
час мовчати і час говорити, час кохати і час нена-
видіти, час війні і час миру! Яка користь тому, хто
працює, над чим трудиться він?» (Екл. ІІІ, 1–9) 1.

1  Тут і далі ми користувалися повним перекладом оригінальних
текстів «Святого Письма» (Ukainian Bible), виданих
за дозволом Церковної Влади Українським Біблійним
Товариством (УБТ) 1991 року, та Біблією, сформованою
«із мови давньоєврейської та грецької на українську
наново перекладену» і видану друком 1992 року. До наших
розвідок ми залучили також Біблію в перекладі професора

Ісусова смерть на стовпі — найрадикаль-
ніше з перевертань сакральної символіки; саме
тому іудаїзм до сьогодні заперечує цілющий ха-
рактер діянь Сина Божого. Християнство цю не-
ймовірність визнає і приймає як норму. Однак
спотворення благотворного збігу обставин про-
довжується, коли титул «Христос» стає частиною
власної назви і втрачає здатність метафорично
позначати функцію. «Христос» обертається в
індивіда, наділеного надприродними силами, —
особу, котра через добровільне принесення себе
в жертву дарує можливість спасіння  тим, хто в
нього вірить.

Аби розпізнати «великий кайрос», треба, за
словами Ісуса, набути здатність бачити «знамен-
ня часів», ознак яких вороги Сина Божого так і
не вздріли. Апостол Павло в авторському описі
«принагідного моменту» розглядає історичну
взаємодію язичництва й іудаїзму як передумову
воплочення Ісуса Христа. Виразно й живо Старо-
завітний Євангеліст провістив про ґенезу Христа
Спасителя: «Ось Діва в утробі зачне, і Сина по-
родить, і назвеш ім’я Йому: Еммануїл» («з нами
Бог!») (Іс. VII, 14), про Його страждання і смерть
на хресті за людські гріхи: «Хто б повірив у те,
що ми чули? Перед ким те рамено Господнє по-
стало? Він, мов пагін, виріс перед нами, начебто
корінь із землі сухої. Не мав Він принади й пиш-
нотою був обділений; і ми Його бачили, та жада-
ної краси не розгледіли! Зневаженим страдником
був Він, Його слабого люди покинули, обличчя
від Нього ховали, не цінували Його... Направду
ж Він немочі наші узяв і болі фізичні поніс, а ми
дошкуляли Йому за власні переступи... Його гай-
нували за провини батьків, мучений був за наші
гріхи, Його ж відкритими ранами нас уздоров-
лено! Немов жертовна твар Він на заріз був про-
ваджений, і як овечка перед стрижіями мовчав…
Після духовних трудів Він у світлі небесному
плоть розшматував Свою, виправдовуючи бага-
тьох, а їхні беззаконня поклав на Власні плечі»
(Іс. LIII, 1–11).

Виклад основного матеріалу. Заклик взяти
визначений жеребом хрест, або накинути на шию
підхоже ярмо означає набагато більше, ніж звич-
ний терпець ударів долі щодня. Ставрос сприй-
мається за межами релігії Христа не як мораль-
но-вольовий тягар, а як знаряддя ганебної смерті.
Серед христолюбних він залишається символом
і стилістичною фігурою повного самозречення.
Якщо ти за власним бажанням опинивсь у ярмі чи

Івана Огієнка. Не оминули ми й англомовні версії «Holy
Bible», «The New Testament», в яких чітко розмежовуються
поняття «тіло» (body) і плоть (fl esh). Зважаючи на контекст,
ми використовували відповідний термін із англійської,
порівнюючи російське слово «воплощение» й українське —
«втілення».
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під ним, то дорогу вбік тобі ще ніхто не протоп-
тав. Усе, що прив’язується до чогось цепом, лан-
цюгом чи то навіть шовковим мотузком, завжди
кінчається петлею на шиї вірянина. Природа це-
ремоніалу самобичування плоті — надстатева, бо
рухається в бік нескінченності. Оминаючи про-
валля й пагорби, жертовний ритуал шукає не кон-
кретну жінку чи то чоловіка, але андрогіна, щоб,
охопивши, поглинути й розчинити його. Висока
премудрість Божа цієї забави — у ритмізованому
просяканні в обрядову плоть іншого, задля вічно-
го оновлення 2.

З-поміж вибраних на абсолютний ста-
тус тлумача конечної реальності час від часу
з’являються агенти «просторових релігій» у по-
добі ідолів, деспотів, тиранів, сатрапів і само-
дурів, котрі, за Вищою Волею, створюють і ви-
користовують власний, підхожий для розбрату
кайрос. Вимірювати на око рівень добра і зла,
їх взаємодію, з погляду олімпійського божества,
означає актуалізувати в кожній речі ті функції, які
властиві їй за ґенезою саме в цьому «кайротопі» і
в руках саме цієї особи. Хрестокамені — це один
із засобів заповнити лакуни, що утворились між
минулим і теперішнім християнства, а не тільки
нові думки з приводу старих текстів.

На початку Нової Ери видатний представ-
ник єврейського еллінізму Філон Олександрій-
ський, поєднавши філософські погляди Платона
з віровченням біблейського іудаїзму, створив кон-
цепцію про єдиного Бога, котрий діє у світі че-
рез породжене Ним Слово. Називає Logos силою
небесною, виразником  Творця, Богочоловіком,
другим Богом, Його образом, але «іншим» по
відношенню до Всюдисущого. Кант іменує Де-
міурга найвищим Благом; Шиллер і Гете ототож-
нюють Передвічного з Красою. Гегель, відносячи
образ Бога до предмета релігії, зіставляє Його з
Істиною, але не ставить між ними знак рівнян-
ня. Фіхте називає вічність персональним Богом;
вона нібито «просякає себе», самоусвідомлюєть-
ся через самопізнання 3.

2  Стовп на Голгофі розкрився не тільки як знаряддя тортур, а
й як образ наслідування для численних поколінь набожних.
Ритуал Crucifi xion приголомшливо розгорнуто описано
у більшості книг Нового Заповіту. Пробуджений стовп із
поперечкою виявився головною дійовою особою в усіх
Євангеліях. Це він, а не Син Божий, став причиною лавини
пристрастей із «надзвичайно тягучою прелюдією».

3  «Вічність» — питомо релігійне слово. Ним позначається
повсякчасність як аналог усюдиприсутності й усемогутності.
Вічність — це не безмежність часу, а скоріше здатність
Творця зчепити власною природою усі його складові.
Кайрос — один із аспектів ідеального буття. Якщо раптова
нагода не розпізнається прихильником Царя Небесного, а
бачиться як інцидент без актуалізованої присутності його
Першопричини, то кайрос трактується як демонічна сила,
що руйнує нею створене. Христолюбний, чинячи їй опір,
намагається у різний спосіб продовжити відведений йому
відтинок часу перебування на землі.

За Платоном, наріжним каменем європей-
ської філософії є ототожнення думки з фата-мор-
ганою та стабільним мерехтінням перед очима
матеріально-предметної реальності. Плотін, по-
силаючись на Платона, стверджує, що Кайрос —
це не тільки сприятливий момент для будь-якого
діяння, але й Найвище Благо; «пожирачі сирого
м’яса» (омофаги) називали удатливу мить в діоні-
сійських оргіях «часом для сівби», пов’язуючи
останній із силою проявленої симпатії, що поро-
джує пори року. Аврелій Августин підкреслював,
що «миттєвості з випадковостями» були повсюд-
но започатковані Богом раз і назавжди, однак
Хронос перебуває тільки в людській душі. «Са-
мопізнання» й «богопізнання» виголошуються
ним як найбільш величні чини людського розуму,
котрі завдяки релігійним вправам раз по раз пере-
ходять одне в одне. Василь Великий підвів нас до
того, що поняттєва зчепність «теперішнє — ми-
нуле — майбутнє», як невід’ємний атрибут мега-
стихії, постала в момент Творення одномомент-
но. При цьому Хронос без минущого у просторі
не проявлявсь, тому що перебував лиш у зародку.
Мартін Гайдеґґер робить спробу розшифрувати в
індивідуально побудованій онтології смисли бут-
тя, аналізуючи тексти сторінок відкритого життя
людини, оскільки лише вона усвідомлює власну
конечність 4.

Модуси минулого, майбутнього й теперіш-
нього часу — «буття-завжди-вже-у-світі», «за-
бігання-наперед» і «буття-при» — взаємно про-
никають один в одного і названі Ж. П. Сартром
«екстазами» часу. Наприклад, колишнє він тлу-
мачить не як те, що залишилося «позаду», чого
більше немає, а як таке, що постійно перебуває
в сьогоденному, визначаючи собою як теперіш-
нє, так і майбутнє. Образ прийдешнього нагадує
задуманий план дій; набуває особливого забарв-
лення в структурних виблисках недовговічнос-
ті. «Зручному випадку», на думку М. Бердяєва,
передує щось схоже на «вторгнення вічності у
буденність, коротка зупинка у плині космічно-
історичних явищ, компенсація втрачених надій»
[3, с. 59]. Біблія опосередковано, в різних тер-
мінах «Об’явлення», відсилає нас до «великих
кайросів» у Старому Заповіті — принесення
4  Автори деяких публікацій, аби розкрити винятковість часу і

простору в поетичних текстах, поряд зі словом «хронотоп»
(лінійний час і простір) пропонують використовувати
ще частково споріднені з містеріальним і вертикальним
хронотопами робочі терміни «кайротоп» (епіфанічний
час-простір) та «еонотоп» (іконічний час-простір). Такий
поліарний спалах форм мислення нібито дозволяє виявляти
співвідношення реально-історичних, абстрактно-логічних,
релігійно-апокрифічних та містично-магічних мотивів
у легендарно-міфологічних сюжетах. Еонотоп, з його
іконічним розмахом, спрягається з вічністю у православній
транскрипції, трактуючи широчінь із живописним, мозаїчним
чи то рельєфним зображенням Господа — «вікном у вищу
реальність».
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Закону в дар народу Божому; а в Новому Теста-
менті — все, що має відношення до Воплочення
і Страстей Господніх. Уособлює благосний шанс,
метаморфічну нагоду надприродних істот, час
перемін, щасливу мить, поривання до злагодже-
ності.

Як ми пізнаємо час і що відчуваємо, опинив-
шись у його обіймах? Чи усвідомлюємо надмір
відповідальності за кожну його мить? Пауль Тіл-
ліх звертається до грецької термінології, аби глиб-
ше зрозуміти предмет розвідок, коли формальний
і «ледачий» час, механічна тривалість днів і років
позначаються терміном «Хронос», а правдивий,
справжній, істинний час, сприятливий момент,
винятковий випадок, принагідна оказія, збіг об-
ставин, щаслива доля, вирішальна хвилька карбу-
ються грецьким словом кайрос («Καιρός»). Інколи
це поняття тлумачиться як момент, «пов’язаний із
часом жнив», «пророкування благодаті» «дов-
готерпіння Божого», «порою збору плодів»,
«слушною нагодою роздачі “поживи”», «мірки
пшениці» (Мт. XXIV, 45; Рим. ІІІ, 26; 1 Пет. І, 10;
Лк. XII, 42). Увиразнюється «радісними обстави-
нами», «відповідною нагодою відвідин», «царю-
ванням блаженної миті», «розпізнаванням знаків
часу», «вигляду неба і землі», початком служіння
Ісуса і днем Його смерті (Мр. I, 15; Мт. XVI, 3,
XXVI, 18; Лк. XII, 56, XIX, 44). А перед схо-
дженням Сина Божого на хрест двоє одержи-
мих, із яких Ісус вигнав демонів, дорікали Йому:
«Прийшов Ти сюди передчасно нас мучити?»
(Мт. VIII, 29).

Хрест залишається для багатьох із нас симво-
лом батьківської віри. Його ми бачимо у шкільних
класах, залах судів, на площах міст, на могилах,
навіть на вершинах гір; він є уособленням пере-
моги над кирпатою свашкою та силами зла. Але
що ховається за цим символом? Що являв собою
хрест у давні часи, й чим було для Ісуса розп’яття
й кончина на заритому в землю стовпі? За антич-
ної доби стовп із поперечкою служив знаряддям
згуби людей за тяжкі злочини. Спочатку для цієї
мети використовували стовбур дерева, до якого
засудженого прив’язували мотузками або приби-
вали цвяхами. Іноді слуп загострювали, і тоді зло-
чинця садовили на палю (гострокіл). Згодом до
вертикально вкопаного в землю стовпа (stipes) до-
дали поперечину (раtibulus) — й одержали знадоб
смерті у вигляді літери Т. Зазвичай її приносив на
місце скону на плечах сам засуджений.

Багатозначними за функціями, в розмаїтос-
ті форм постають сьогодні у християнізованих
народів сторчові моноліти. Вони, стягуючи на-
вкруг себе сакральні обшири, нагадують пра-
давні язичницькі слупи. Можна припустити, що
саме Ісусова поперечка на повздовжньому брусі

Голгофського хреста ззовні преобразила багато-
божжя в монотеїзм, а не спокутна, відтворена в
Євангеліях, смерть Спасителя. Чи не з цієї при-
чини прямовисно, а не поземно зорієнтований
хрест став символом Христової віри? Чи не тому
фольклорно-апокрифічний хрестокамінь при до-
розі може виявитися теологічно «правдивішим»,
ніж догматично-канонічний; його істинність
проявиться, якщо переважаюча частина богонат-
хненних релігійної громади викаже кондоленцію
з приводу його виготовлення, зведення і стояння.

Ставрос примушує нас не тільки духовно
спалахувати, але й поставати перед Божим ли-
ком як Його челядин. Смерть Господа одкинула
завісу, щоб і ми, відчувши глибини власної грі-
ховності, знову й знову поверталися до Тих по-
дій, Того часу, на Тому місці, коли Він у страж-
даннях рятував нас. На Тому дереві Ягве оголив
«святеє рамено Своє, перед очима всіх народів»
(Іс. LII, 10), яке стало раменом спокутного хреста
Його Сина.

Ісусів знак-cимвол сприймається як дидак-
тичний витвір, тому що його первородень — піл-
лар (pillar) — за ветхозавітних часів був знаряд-
дям тортур, і тільки спокутна смерть на ньому
Богочоловіка перетворила предмет фізичних
страждань у стовп надії на духовне відродження
людського племені. Але не це стало причиною і
передумовою з’яви живого образу надконфесій-
ного хреста. На наступному рівні онтологічних
понять ставрології маємо справу з фундаменталь-
ними формами мислення й буття. З теологічного
погляду варто аналізувати «форми інтуїції», тоб-
то час і простір, у якому проявляється ставрос,
причину ставротворення у конкретному хроното-
пі та внутрішню єдність структур хрестокаменя,
що, в одному випадку, стає причиною його актуа-
лізації, в іншому — руйнації й забуття.

У хронотопних модальностях з оператора-
ми «можливо», «неможливо», «необхідно» до-
сліджується послідовна зчепність протяжності
існування предметів і явищ, у яких історичний
порядок складає основу мистецької форми. У ло-
гіці предикатів формалізуються зміст предмета
думки через поняття «істинно», «неправдиво»,
«доказово», «спростовно» і встановлюються
систематичні відношення між предметами різ-
ного походження. Протяжність і структурність
об’єктивної реальності, взаємодія елементів у
ритуальних обширах свідчать про одну з першо-
рядних форм її позадосвідного існування 5.

5  Господь закликає вірних приносити жертви тільки на
означених місцях. «Ви зруйнуєте дощенту всі ті місця, де
народи, що їх проженете, служили своїм богам: по високих
горах і на пагорках, та під кожним ряснолистим деревом.
Ви знищите їхні жертовники, порозбиваєте їхні стовпи,
стовбури спалите вогнем, кумирів їхніх богів порубаєте та
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У філософському дискурсі абсолютний про-
стір тлумачиться як безмежна, наповнена існую-
чою матерією довгочасність, що не залежить від
будь-якого перебігу подій, а безвідносний час —
як паралельна тривалість, у якій усе виникає і
зникає. У теологічних об’єктах лінгвістичного
вивчення поняття «час і простір» незастосовні
щодо Бога, бо Той, як позапросторовий Абсо-
лютний Дух, перебуває не в руйнівних хвилинах,
а в усеперемагаючій вічності, тобто в одному з
атрибутів Його буття. Хто визначив підходя-
щий момент з’яви Господа перед людьми? Які
властивості набув окремий етап перебування на
землі Ісуса в Христовому тілі? Зрештою, чому
формальний час роду людського був позначений
греками словом «Χρόνος» («Хронос»), а «слушний
момент», «позачасова мить великого щастя»,
динамічний характер творчого життя з воплоче-
ним Сином Божим — аж до сходження на спо-
кутний хрест — словом «Καιρός» («Кайрос») 6?

У вимірах планетарного духа «удатна хвиль-
ка» набуває характерних ознак історичного пері-
оду завдяки творчо-індивідуальному контексту, в
який нове буття занурюється. Мить з’яви хресто-
каменя, до прикладу, — це не той відрізок часу,
протягом якого він вивільняється з обіймів скелі,
і не дата його встановлення, а час, визначений
тією ситуацією в існуванні релігійної громади,
який він обертає на «щасливу мить» балакання з
Богом. Дух розпоряджається тією формою буття
матерії, що існує за межами об’єктивної реаль-
ності 7.

Наймолодший син Зевса привернув ува-
гу не тільки дорійців та іонійців, але й біль-
шість новопосталих християн до моменту, коли
обов’язковість у діях стає єдиною причиною

зітрете з тих місць їхнє ім’я. Не робитимете так вашому
Богові, бо тільки на місці, яке вибере Господь, зо всіх ваших
племен, щоб покласти там Ім’я Своє, на місці перебування
Його будете шукати, і ти прийдеш туди» (5 М. ХІІ, 2–5).

6  У розмовній давньогрецькій мові слово «Καιρός» використо-
вувалося для позначення того чи іншого наміру, що сприяє
здійсненню Богом визначеної дії. У священній книзі
християнства саме так перекладається те слово, що Ісус
мав на увазі тоді, коли говорив про свій «таймінг», який
ще не настав, — про миттєвості свого страждання і смерть
на стовпі. Можливо, так розмірковував і Іван Хреститель,
завбачивши нову епоху відносно Царства Божого, що
«наблизилося».

7  Осяганання розумом часу як безхмарної перспективи
може відкрити перед християнами унікальні можливості
у тлумаченні подій, що постають сьогодні. Здогадуючись
про кайрос як знаряддя сил небесних і момент істини,
вони можуть планувати власні подвиги в ім’я Господа Бога.
А прикликаючи Його до відповідних діянь, самі можуть
визначати їх зміст в особистісній духовній рації. Щоби
відчути визначену Богом підхожу мить, треба актуалізувати
вроджений хист і набуту вмілість розкодовувати «знамення
часів». Апостол Павло, говорячи про обраний Богом
історичний момент воплочення Ісуса як Христа, напряму не
вживає слово «кайрос», але в перспективі світової історії
вказує саме на призначене народам благословення —
«тут» і «зараз».

тріумфу тих, хто стикнувся з Божеством «face to
face». Він, як меценат шансу, «той, хто постійно
нагадує про себе, обганяючи всіх», і сьогодні, ар-
тистично забігши у Вічність, перебуває у швид-
кому русі, відтворюючи повноту часу. Чи не тому
свідки таємного прибуття Сина Божого до Єруса-
лима розпізнали в логії Ісуса «Не настав ще Мій
час, але завжди готовий час ваш» (Ів. VII, 6) слова
Кайроса про те, що «не все можливо, не все по-
трібно й не все істинно абиколи і будь-де».

Ставрологи покликані інтерпретувати кон-
кретний кайротоп в усіх його вимірах і проявах
як форму ставлення до євангельської Звістки і
щасливої миті. Ставрос, визначаючи параметри
новозавітних обшарів, сприймається вже не як
знаряддя розпинання ветхозавітної плоти, а тіль-
ки як символ вічності. Видіння Якова «драбини,
що спирається об землю, а вершком сягає неба» є
однією з міфотворчих ланок кайротопічного лан-
цюга; символізує Спасителя через «ощасливлені
народи», Богородицю, Сина Божого й метафорич-
ні сходинки, що поєднали небо із землею. Про-
кинувшись син Ісаака, обернув лежачий камінь,
на який клав уві сні голову, на стояк, змастивши
його маківку жертовним єлеєм: «А камінь цей,
що його я поставив як стовпа, буде дім Божий…»
(1 М. XXVIII, 18, 22) (курсив мій. — В. М.). За-
вдяки «розумній силі» і за чесну перемогу в зма-
ганні з Небом Господь придумав для «богоборця»
нове ім’я — Ізраїль, нагородивши його почесним
званням родоначальника єврейського народу.
І сказав Бог йому: «Ім’я твоє — Яків, та не бу-
дуть більше звати тебе так. Ні, Ізраїль буде твоє
ім’я, бо ти змагався з Богом і людьми та й переміг.
Будь плідним і розмножуйся! Багато народів по-
стане з тебе. Навіть царі вийдуть із стегон твоїх»
(1 М. XXХV, 10–11). Локус, у якому переломна
секунда мигнула новій ері (Kairotop), зафіксова-
ний у Святому Письмі: «На місці, де промовляв
Бог, Яків встановив змащеного олією стовпа і
вилив на нього, в жертву Господу, вина» (1 М.
XXХV, 14) (курсив мій. — В. М.).

Прообразом Христа у черговому відтинку
старозавітного часу став один із синів Якова —
сімнадцятирічний Йосиф, котрий переповів сво-
їм братам і батькові сон, у якому зв’язаний ним
оберемок зрізаних стебел із колосками хлібних
злаків — символ забезпеченого життя й родин-
ного благополуччя — раптом піднявся на полі, не-
мов стовп, та й стояв, у той час як снопи його
кревняків лишень уклонялися йому: «Аж тут на-
лився силою мій сніп та й стоїть, а ваші снопи
почали вклонятися моєму» (1 М. XXХVІІ, 7). До
щиросердної маячні з еротичними імплікаціями
син Рахілі додав ще й оповідь про чергове марен-
ня, в якому місяць, сонце й одинадцять зірок теж
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вклонялися йому. Тлумачачи примару як нереа-
лізовану фантазію про «царювання над своїми»,
брати Йосифа вирішили позбавити життя пиха-
того сновидця, однак четвертий син Якова, Іуда,
порадив не вбивати родака, а продати його за 20
срібняків мідіянським купцям, тим самим під-
твердивши припущення про те, що Старий За-
повіт телегонічно проявляється в Новому.

Чи є сенс використовувати слово «кайрос» як
«повноту часів», аналізуючи заповідані Всевиш-
нім події, що наступають у визначений Ним тер-
мін на землі і стосуються присутності містичного
тіла Сина Божого? Адже саме Його розп’ята плоть
волає про спасіння людських душ. Хіба не Ісус,
умираючи, згуртував Божий народ, скасувавши
«старий закон роз’єднання». Чи ж не Він дав жит-
тя Уселенській Церкві з головою Христа і душею
Св. Духа? Хіба не Савл, говорячи про відкриту
Богом «священну таємницю управління справами
після закінчення призначених часів», написав: «Він
дав нам пізнати тайну своєї волі, той задум добро-
зичливий і ухвалений у Христі, щоб, коли настане
повнота часів, здійснити його — об’єднати все у
Христі: небесне й земне» (Еф. І, 9–10).

Бог постав перед Авраамом, провістивши
йому, що збереже істинну віру через нащадків
Сима й намножить від нього великий народ, про-
славить у ньому земні племена, а в слушний мо-
мент породить Спасителя світу. «Того дня буде
жертовник Господеві посеред Єгипетської землі
й обеліск Йому при Його границі. Це буде знаком
і свідоцтвом Господа сил у землі Єгипетській:
коли вони взиватимуть до Господа проти гноби-
телів, він їм зашле Месію та Оборонця, який і
спасе їх» (Іс. ХІХ, 19–20).

Сутність мерехтливої з’яви благотворної
прикмети в конкретних обширах проявляється
через розпізнавання Богом дарованої миті «ви-
браним», раціонально-корисне витрачання Його
зусиль для досягнення абсолютної гармонії. «До-
стеменний час», за межами європейської тради-
ції, тлумачиться як послідовне переінакшення
закономірних станів-явищ, а не об’єкт знання чи
то предмет дії, коли кінцева мета на ім’я «Телос»
співвідноситься з «придатним епізодом», охре-
щеним як «Кайрос». Важливим тут залишається
спроможність відчути поріг інертності, за яким
постають Успіх або ж Невдача. За границею ма-
теріальних змін предметних структур час не про-
являється, як і не зринають природні системи за
межами роздолля.

Власне, з приходом Месії на землю, а також
завдячуючи Його Страстям розпочалася нова
ера, а з нею — спасіння христолюбних. Вони з
упованням чекали на з’яву Господа у славі й во-
скресіння з мертвих за двоїстим виміром часу

«вже і ще ні»: коли охрещені, хоч і врятовані, але
не позбавлені клопоту чергового гріхопадіння.
З початком сприятливої нагоди діти Божі покли-
кані демонструвати власну віру через конкретні
діла любові: «Ніч проминула, день наблизився.
Відкиньмо, отже, вчинки темряви й одягнімось у
зброю світла. Як день, — поводьмося чесно: не
в ненажерстві та пияцтві, не в перелюбі та в роз-
пусті, не у сварні та заздрощах; але вдягніться у
Господа Ісуса Христа і не дбайте про тіло задля
похотей» (Рим. ХІІІ, 12–14) 8.

Творець, вивищивши цілісний час над його
миттєвостями, обернув усі оказії на закономір-
ності, скасував несподівані для Себе й відсіяні
законом тривалості буття обставини. Мета Його
діянь — динамічна рівновага у хронотопі світ-
ла й темряви, життя і смерті та можливість
розкодовувати сигнали того, що має статися;
відгадувати Його наміри за древніми легендами;
дивитися на світ духовним зором; розпізнава-
ти умовні сигнали потрібної нагоди внутрішнім
чуттям душі 9.

Свій внесок у формування «повноти часу»
разом із римлянами зробили іудеї, котрі, на від-
міну від греків, творили образ Передвічного не
у фантазійному розмірковуванні; вони визна-
вали Його буття як належне, з готовністю пере-
гинаючись перед Ним. Сприяли цьому випадки,
в яких Бог щораз відкривавсь ієгудимам у влас-
них діяннях через їх родоначальника Авраама,
інших проводирів. Стомившись від принижень,
неволі й рабства, цькувань і переслідувань, вони
прикликали Месію, аби Той постав перед ними
не як передвісник Царя Небесного, не тлумач
Його вчення, а як відтворений у людській подо-
бі справжній Бог. І Він зійшов босоніж з небо-
схилу, засіявши ґрунт насінням Любові і Свободи.
Син Божий, за Святим Письмом, був посланий
Отцем до нас, аби виконати й доповнити Закон
і Пророків, зчепити давноминуле з новопоста-
лим, а язичницький слуп для розпинання злочинців
обернути в  новозавітний спокутний стовп із пе-
рехрестям — ставрос 10.
8  А чи міг би заснувати нову віру, наприклад, святий Іоанн

Хреститель? Скоріше ні! Тому що не було головного —
Хресної Жертви. Маємо враховувати й тілесність Сина
Божого, припасовану за пропорціями, як новозавітна жертва,
до старозавітного знаряддя розпинання людської плоти,
язичницьку мораль і соціальний устрій Іудеї, апостольську
«гвардію», Божественну Трійцю, небесний кайротоп.

9  Єврейські молитовні будинки, залишаючись центрами
релігійного життя іудейських громад, виконували функцію
проголошення Божого царства між язичниками [22]. Тут
зароджувалися в суперечках «основні правди християнської
віри», а євангелісти, пишучи тексти для іудеїв і цитуючи
старозавітні вірші, намагалися підтвердити, що Ісус із
Назарета і є той довгоочікуваний Спас на ім’я Христос.

10 Скільки разів Ісусу було запропоновано тими, що проходили
повз нього, «спасти себе з хреста»? «Ти, що руйнуєш храм і
за три дні відбудуєш знову, спаси себе самого; якщо ти Син
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Висновки. Христова віра починається не зі
Страстей Господніх і не з максими «Ісус як Хрис-
тос», а з добровільного сходження Сина Божого
на спокутний хрест, коли натовп роззявляк кри-
чав «Розіпни!». Нехтувані, третирувані, ігнорова-
ні, гнані й ущемлені з усіх боків євреї протягом
віків плекали надію на прихід небесного правед-
ника — мускулястого велетня на ім’я «Машіах»
із моральними приписами під пахвою, аби Той,
очоливши воїнство правнуків Авраама, навчив їх
легко і красиво перемагати ворогів. А прийшов
«Того, хто не знав гріха, Він за нас зробив грі-
хом, щоб ми стали Божою праведністю в Ньому»
(2 Кор. V, 21).

Віряни розглядають стовп на пагорбі як да-
рунок Творцю за власне існування в неосяжному
світі. Етичний аспект догмата «Про Бога в Його
загальному ставленні до світу й людини» актуалі-
зується, якщо ми вдивляємось у найдрібніші де-
талі світобудови, виявляємо розмаїття істот, рос-
лин, Божу премудрість в облаштуванні дійсності.
Через перехрещений камінь людина ніби підтвер-
джує власну велич в осяганні Богової мудрості i
водночас неміч перед Творителем. У спокутному
хресті, як у дзеркалі, святобливий бачить образ
свого Господа, котрому має служити й котрого
наслідувати.

Ставрос, з погляду християнського
богослов’я, для всіх осіб Святої Трійці став зна-
ряддям Страстей Господніх. Хоч на спокутному
хресті висів Син Божий, Бог Отець i Бог Дух
Святий були незримо присутні, коли стовп із
перебоїною, завдячуючи їхнім зусиллям, транс-
формувавсь у знак примирення духа з матерією:
«Бо то Бог у Христі примирив собі світ, не вра-
ховуючи людям їхніх переступів, поклавши в нас
слово примирення» (2 Кор. V, 19). Він виявивсь
однією з форм упредметнення Духа Господньо-
го, за ознаками якої стосунки між людьми й не-
пізнаними силами практично зводяться до рівня
взаємовідношень між речами, а твори мистецтва,
релігійні святощі сприймаються як рукотворні
побутові речі. Реіфікація (соціальні взаємини) у
ставрології — це живий, пов’язаний із «антро-
поморфізацією природного» ритуальний процес
виготовлення і встановлення хрестокаменя, в об-
ширах якого заповітні визначення і властивості

Божий, зійди-но з хреста!» (Мт. XXVII, 39–40). Скільки разів
«сини Ізраїлю» кричали Пілату, первосвященикам і старшим,
маючи на увазі Христа: «Нехай буде розіп’ятий!» (Мт.
XXVII, 23). Скільки разів римські воїни «роздягали й одягали»
Богочоловіка (Мт. XXVII, 28), примушуючи Його слухати
одне й те саме: «Радуйся, царю юдейський!» (Ів. ХІХ, 3).
Пілат у багаторазовому бажанні відпустити Господа, тим
самим не давав спокою Його духу (Ів. ХІХ, 12). Книжники
і фарисеї глузливо радили Йому самоврятуватися, всього-
навсього зійшовши з хреста (Ів. XXVII, 40–41). Те саме знову
і знову, юродствуючи, повторювали і вояки, промовляючи:
«Коли Цар Ти Іудейський, спаси Себе Сам!» (Лк. ХХІІІ, 36).

переносяться з образу Творця на Його відобра-
ження, а двоноге створіння витлумачує самого
себе як осердя всевладного «порядку речей», яв-
леного у конкретному кайротопі.
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