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Дорогие друзья!

Примите самые искренние и сердечные поздравления по случаю 80-летия 
со дня основания Московского государственного областного университета. 

Эта юбилейная дата служит ярким примером успешного и уверенного дви-
жения отечественной системы образования по пути прогресса. Результаты 
социально-экономического развития страны в полной мере зависят от дея-
тельности высшей, общеобразовательной и профессиональной школы, фор-
мирующей высококвалифицированный кадровый состав для всех сфер обе-
спечения жизнедеятельности государства и общества.

Московский государственный областной университет по праву можно от-
нести к числу лидеров российского образования и науки. Вуз внес значитель-
ный вклад в становление среднего и высшего образования. Это замечательная 
кузница педагогических кадров, обеспечивающая надёжными специалистами 
общеобразовательные школы, профессиональные училища и среднетехниче-
ские учебные заведения не только Московской области, но и других регионов 
страны. На протяжении восьми десятилетий плодотворной работы универси-

тета в его стенах сформировалась целая плеяда крупных ученых, признанных в стране и за рубежом. 
Многие из них удостоены высоких государственных наград.

Ваш коллектив всегда откликался на сложные вызовы времени и добивался успехов в решении по-
ставленных задач. Сегодня университет сделал серьёзную заявку на современную реорганизацию сво-
ей структуры и широкое внедрение информационных технологий в обучение и научную деятельность. 
Залогом успеха в столь важном деле служит устойчивое стремление студентов и преподавателей вуза 
добиваться высоких результатов в своем труде.

Желаю преподавательскому составу, аспирантам, студентам, всему коллективу Московского госу-
дарственного областного университета благополучия и личного процветания, новых успехов в повсед-
невной работе и ярких научных свершений.

С уважением
Президент Российской академии наук, академик                                            Ю.С. Осипов

Уважаемый Павел Николаевич!

Поздравляю Вас, в Вашем лице – ветеранов профессорско-преподавательский состав, студентов, 
аспирантов и всех сотрудников со знаменательной датой – 80-летием со дня образования Московского 
государственного областного университета!

Все эти годы вуз пользуется заслуженным авторитетом как крупный образовательный центр, подго-
товивший тысячи высококвалифицированных педагогических кадров, славится своими богатыми тради-
циями, сильным профессорско-преподавательским коллективом.

 Выпускники МГОУ, обладающие глубокими знаниями и практическими навыками, внесли значимый 
вклад в развитие российской науки и образования.

Среди них также есть известные телеведущие, спортсмены, поэты и писатели, государственные и 
общественные деятели.

Уверен, что плодотворная научная, образовательная, культурно-воспитательная работа и впредь бу-
дет служить визитной карточкой университета.

Желаю всем крепкого здоровья, успехов во всех начинаниях, благодарных студентов, силы духа и 
веры в Россию!

Депутат Государственной думы
Федерального собрания РФ                                                                                          В.А. Малашенко

ПРАВИТЕЛЬСТВЕННАЯ
ТЕЛЕГРАММА
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Уважаемый Павел Николаевич!

От имени издательства «Просвещение» искренне поздравляю коллектив Московского государствен-
ного областного университета.

Юбилей – это радостный праздник, время подведения итогов, строительства планов на будущее. Вы 
по праву можете гордиться достигнутыми результатами. Со дня основания Университет – это проводник в 
мире образования и воспитания для всех педагогов нашей большой страны.

Велика значимость колоссальной работы, которую ведут преподаватели Вашего университета по 
подготовке молодых учителей, по внедрению в жизнь новых эффективных научных и образовательных 
концепций и технологий, по повышению престижа профессии педагога.

Примите искренние слова благодарности за преданность, честное и благородное служение делу об-
разования и просвещения.

Желаю Вам дальнейшего процветания и развития!

С уважением,
Управляющий директор
ОАО Издательство «Просвещение»                                  А.М. Кондаков

Дорогие друзья!

Руководство и профессорско-преподавательский состав Академии Федеральной службы безопасно-
сти Российской Федерации сердечно поздравляют Вас со знаменательным событием в жизни вашего 
учебного заведения — 80-летием!

За время своего существования вы воспитали и подготовили тысячи высококвалифицированных пе-
дагогов, преданных делу воспитания и обучения подрастающего поколения, способного к прогрессив-
ному развитию и созиданию. 

Среди ваших выпускников — педагоги-практики и педагоги-ученые, известные научно-педагогиче-
ской общественности России и зарубежных стран, внесшие значительный вклад в развитие методиче-
ской мысли России. Уже много лет подряд Московский государственный областной университет (перво-
начально – МОПИ имени Н.К. Крупской) отвечает вызовам времени. 

Ваш университет — это более, чем просто вуз подготовки преподавателей школы и вуза, а ныне — и 
специалистов других профессий, соответствующих требованиям времени, — это институт формирова-
ния крепкого нравственного стержня профессионала.

Вы воспитываете у студентов лучшие качества российской интеллигенции: любовь к Родине, высо-
чайший профессионализм, преданность делу, трудолюбие, справедливость и честность.

Труд коллектива университета и вклад в науку его ученых снискали глубочайшее уважение и почти-
тельное отношение к вашему учебному заведению в обществе.

Желаем коллективу университета дальнейших творческих успехов, здоровья, благополучия и процве-
тания!

Руководство Академии ФСБ России
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Дорогие друзья!

Коллектив Института микробиологии Национальной академии наук Азербайджана шлёт руководству 
и всему профессорско-преподавательскому составу Московского государственного областного универ-
ситета свои самые искренние поздравления с 80-летием образования университета.

Авторитет университета неизменно высок и в России, и далеко за ее пределами, а его диплом – сви-
детельство фундаментальных и прикладных знаний, широкого кругозора, основательной профессио-
нальной подготовки. Важно, что вы стремитесь следовать лучшим традициям, заложенным несколькими 
поколениями выдающихся ученых и наставников, и развиваетесь как высшее учебное заведение совре-
менного, инновационного типа.

Желаем вашему университету дальнейшего процветания и стабильности, а всем вашим коллегам –
доброго здоровья, сил и упорства в работе на благо университета. Пусть реализация ваших планов при-
носит стабильный доход и новые перспективы!

Директор Института микробиологии 
НАН Азербайджана, д.б.н., проф., 
действительный член НАНА                                   М.А. Салманов

Дорогие друзья!

Peктopaт, профессорско-преподавательский состав и студенты Хмельницкого национального уни-
верситета поздравляют коллектив Московского государственного областного университета со славным 
80-летним юбилеем!

Желаем успешно развиваться, уверенно идти по избранному вами пути, крепкого здоровья, благопо-
лучия, счастья и новых творческих побед!

Надеемся на плодотворное сотрудничество в сфере образования и науки!

Проректор по международным связям
Хмельницкого национального университета,
к.т.н., профессор                                                                                               Н.А. Иохна

Уважаемый Павел Николаевич!

Коллектив Пятигорского государственного лингвистического университета рад присоединиться к 
многочисленным поздравлениям, звучащим в адрес Московского государственного областного универ-
ситета в связи со знаменательной датой – 80-летием со дня основания!

За долгие годы своего славного существования университет подготовил сотни тысяч выпускников, ко-
торые успешно трудятся во всех без исключения регионах России и за рубежом. Университет заслуженно 
пользуется авторитетом не только на Родине, но и далеко за ее пределами благодаря высокому профес-
сионализму профессорско-преподавательского состава, его опыту и огромному творческому потенци-
алу, верности богатейшим традициям, заложенным десятилетиями, и умению идти в ногу со временем.

Поздравляя Вас и ваш коллектив с юбилеем, мы от всей души желаем всем, чья жизнь связана с МГОУ, 
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сохранять и приумножать высокий научный потенциал своей Alma Mater, поддерживать славные тради-
ции, заложенные многими поколениями преподавателей и студентов. Крепкого всем здоровья, счастья, 
мира и благополучия!

Ректор Пятигорского государственного
лингвистического университета, профессор,
академик АПСН, председатель
Общественного Совета г. Пятигорска                                   А.П. Горбунов

Уважаемые коллеги!

Сердечно поздравляем Вас с замечательным юбилеем!!!
Ваш творческий путь – путь могучей кузнецы кадров – широко известен не только в нашей стране, но 

и далеко за ее пределами!!!
Вы являетесь флагманом для сотен высших учебных заведений и путеводной звездой для тысяч мо-

лодых сердец!!!
От души желаем Вам крепкого здоровья, благополучия, новых достижений и успехов в труде на благо 

нашей Родины!!!

Коллектив Калужского государственного университета

Первый проректор                                                                                         В.Б. Королев

Уважаемые коллеги!

Коллектив Курского государственного университета сердечно поздравляет преподавателей и студен-
тов Московского государственного областного университета с юбилеем зрелости и мудрости – 80-лети-
ем со дня основания!

Научно-педагогические традиции и достижения Московского государственного областного универ-
ситета, заложенные в далекие тридцатые годы XX века и творчески развиваемые современным поколе-
нием сотрудников, позволяют говорить об университете как о современном научном, научно-методи-
ческом и научно-организационном центре подготовки кадров специалистов-профессионалов высшей 
квалификации.

Желаем коллективу Московского государственного областного университета творческих успехов и 
достижения новых высот в научной деятельности и в деле подготовки новых поколений специалистов на 
благо России.

Проректор по научной работе
Курского государственного университета, 
доктор педагогических наук, профессор                      

        

В.А. Кудинов
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Уважаемые коллеги!

Ректорат и профессорско-преподавательский состав Поволжской государственной социально-гума-
нитарной академии шлют руководству и всему коллективу Московского государственного областного 
университета сердечные поздравления со славным 80-летним юбилеем вуза, глубоко ценя его огромные 
заслуги в подготовке высококвалифицированных кадров для разных областей народного хозяйства, об-
разования, науки и культуры; среди выпускников факультетов и аспирантуры МГОУ есть и сотрудники 
нашего вуза.

Неоценимый вклад, внесенный коллективом МГОУ в дело просвещения и науки, делает ваш вуз весо-
мой частью драгоценного культурного достояния страны.

В этот знаменательный день примите самые теплые пожелания дальнейших успехов в вашем благо-
родном труде на ниве возрождения величия нашего Отечества.

Ректор Поволжской государственной социально-
гуманитарной академии, доктор филол. наук, проф.                И.В. Вершинин

Дорогие коллеги!

80-летний юбилей вашего учебного заведения – значимое и радостное событие для всего российско-
го образования! Позвольте присоединить к блестящему каскаду поздравлений наши теплые и искренние 
слова.

От Московского областного педагогического института образца 1931 года до современного универ-
ситета XXI века пролегли долгие 80 лет. Этот путь – целая эпоха, вместившая в себя массу разномасштаб-
ных событий, находок, достижений, а иногда – трудностей и потрясений. Мнoгoe преодолено, многое 
достигнуто. И главное достижение – это целое созвездие блистательных выпускников, среди которых 
известные поэты, писатели, драматурги, редакторы известных изданий, народные артисты, политики, 
заслуженные учителя Российской Федерации, работники министерств, лауреаты различных премий. 80 
лет вашими выпускниками формируется и укрепляется интеллектуальная элита России!

Ваш коллектив – дружное сообщество мастеров своего дела самой высокой пробы, которые всю 
свою профессиональную жизнь ищут, совершают, стремятся, открывают, познают, и все это – с самым 
высоким градусом напряжения интеллектуальных, душевных, физических сил, невзирая на уже приоб-
ретенный солидный возраст и авторитет.

В истории нашего молодого сибирского вуза и в благодарной памяти его сотрудников навсегда 
останутся имена заведующего кафедрой педагогики Василия Ивановича Журавлева, декана факульте-
та повышения квалификации Валентина Петровича Симонова, начальника отдела аспирантуры Галины 
Александровны Белинской. Их помощь в формировании высококвалифицированного профессорско-
преподавательского состава нашего учебного заведения неоценима.

За свою насыщенную событиями 80-летнюю историю ваше учебное заведение трижды меняло свое 
название. Но неизменной оставалась его уникальная академическая атмосфера, сформированная под-
вижнической деятельностью многих талантливых ученых и педагогов, сумевших объединить лучшее из 
педагогического и классического университетского образования – Заслуженный деятель науки РФ, про-
фессор, доктор филологических наук Наталья Михайловна Васильева, профессор, доктор филологиче-
ских наук Людмила Петровна Пицкова, воспитавшие и продолжающие воспитывать вот уже несколько 
поколений романистов, преподавателей, учителей, исследователей, в духе высокопрофессиональной 
научной лингвистической школы, созданной в вашем вузе много лет назад под руководством профессо-
ра, доктора филологических наук Нины Алексеевны Катагощиной, память о которой останется в наших 
сердцах, а научных дух её исследований – в трудах всех последователей.

Ваш коллектив всегда достойно преодолевал соблазн искушения «новомодными инновациями». Вы 
мудро определили для себя курс: модернизация, но с опорой на традицию. Ваш вуз внес неизмеримо 
значительный вклад в подготовку педагогических кадров нашей большой страны. Вспоминая слова из-
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вестной песни, можно с полным правом сказать, что ваш адрес – «не дом и не улица», ваш адрес – Со-
ветский Союз!

Меняется облик российской высшей школы, все более успешно решаются задачи модернизации оте-
чественной системы образования, и в этом есть огромный вклад коллектива Московского государствен-
ного областного университета.

Уверены – мудрость, талант, творческая энергия и повседневный кропотливый труд вашего коллекти-
ва всегда позволят вам достигать тех высоких целей, которые вы ставите перед собой.

Примите от нашего молодого Сургутского государственного педагогического университета самые 
сердечные поздравления с юбилеем! Пусть и впредь авторские находки и профессиональные поиски, 
преданность делу и вдохновенное творчество будут главными в деятельности вашего учебного заведе-
ния. Пусть легко покоряются самые высокие вершины, а любые замыслы находят успешное воплощение. 
Пусть каждый ваш день будет светлым, каждое начинание – успешным! Крепкого вам здоровья, стабиль-
ности, удачи, профессионального и творческого долголетия всему вашему творческому коллективу пре-
подавателей и сотрудников!

Коллектив Сургутского государственного
педагогического университета

Дорогие коллеги!

Сердечно поздравляем Московский государственный областной университет с 80-летием! Вы по 
праву можете гордиться богатой историей вуза и тем, что в настоящее время он по-прежнему остается 
одним из ведущих образовательных учреждений страны.

В этом большая заслуга администрации и коллектива Университета, всех его подразделений, журна-
ла «Вестник МГОУ», который издается в стенах Московского государственного областного университета 
уже более 10 лет!

В эти праздничные дни, пожалуйста, примите пожелания дальнейшего процветания Университета! 
Желаем Вам новых научных достижений, успехов в образовательной деятельности, а также надеемся на 
дальнейшее плодотворное сотрудничество!

От имени коллектива Института
Экологических проблем Севера УрО РАН
директор, д.х.н., проф.                                                   К.Г. Боголицын

Уважаемый Павел Николаевич!

Поздравляем Вас и возглавляемый Вами коллектив Московского государственного областного уни-
верситета, как одного из членов Ассоциации Московских вузов, со знаменательной датой – 80-летием со 
дня основания. 

За прошедшие годы Вашему коллективу удалось достичь заметных успехов в подготовке высококва-
лифицированных научно-педагогических кадров для российского образования. На сегодняшний день в 
этой области вы являетесь одним из ведущих вузов. 

Желаем Вам успехов в сложной и ответственной работе, реализации всех намеченных планов. 
Желаем коллективу здоровья, счастья и новых творческих свершений.

Ректор Московского физико-технического института                             Н.Н. Кудрявцев



Вестник МГОУ. Серия «Философские науки». № 3 / 2011

Уважаемый Павел Николаевич!

Совет Военно-философского общества Национальной Ассоциации объединений офицеров запаса 
Вооруженных Сил «Мегапир» от всей души поздравляет заслуженный коллектив Московского Государ-
ственного областного университета со знаменательным событием в его жизни, 80-летием со дня об-
разования.

За годы своего существования в стенах вашего университета были подготовлены десятки тысяч вы-
сококвалифицированных специалистов для народного хозяйства, образования, культуры и науки нашей 
страны. 

В годы суровых испытаний тысячи ваших выпускников и сотрудников сражались на фронтах Великой 
Отечественной войны, внося свой весомый вклад в достижение Великой Победы, а многие из них отдали 
свои жизни за независимость и свободу нашей Родины.

В 1981 г. за достигнутые  успехи в подготовке кадров ваш вуз решением советского правительства 
был награжден орденом Трудового Красного Знамени.

И сегодня, продолжая и приумножая славные традиции старших поколений, профессорско-препо-
давательский состав университета, его воспитанники делают все зависящее от них, для приумножения 
славы Вашего вуза, который по праву является одним из ведущих учебных заведений Российской Феде-
рации.

В этот замечательный день, мы от всей души поздравляем Вас и ваш коллектив с этим замечатель-
ным юбилеем, желаем всем вам крепкого здоровья, счастья, новых творческих успехов на благо нашего 
великого Отечества.

 Уважением,
Председатель Совета Военно-философского 
общества Национальной Ассоциации 
объединений офицеров запаса Вооруженных 
Сил «Мегапир»
доктор философских наук, профессор,
заслуженный деятель науки РФ,
лауреат Государственной премии СССР,

генерал – майор       С.А. Тюшкевич  
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Раздел I. Вопросы онтологии и теории познания

РАЗДЕЛ I.
ВОПРОСЫ ОНТОЛОГИИ И ТЕОРИИ ПОЗНАНИЯ

УДК 1(09)

Бондарева Я.В.1

Московский государственный областной  университет

МЕТОДОЛОГИЧЕСКИЕ ТРАДИЦИИ ВСЕЕДИНСТВА И 
ПРАВОСЛАВНОГО ЭНЕРГЕТИЗМА В ПОИСКАХ ОНТОЛОГИЧЕСКОЙ 

ЦЕЛОСТНОСТИ (К ВОПРОСУ О МЕТОДОЛОГИЧЕСКИХ 
ОСНОВАНИЯХ РУССКОЙ РЕЛИГИОЗНОЙ ФИЛОСОФИИ)

Ya. Bondareva

Moscow State Regional University

METHODOLOGICAL TRADITIONS OF ALL-UNITY AND THE ORTHODOX 
PHILOSOPHY OF ENERGY IN THE QUEST 

FOR ONTOLOGICAL WHOLENESS

Анализ концепций русской религиозной философии приводит к выводу о существовании 
в её рамках двух методологических традиций, ставящих перед собой общую задачу (фило-
софский поиск онтологической целостности, осмысление путей проникновения Бога в мир 

© Бондарева Я.В., 2011.

Аннотация. В статье анализируется соотношение 
двух методологических традиций в рамках русской рели-
гиозной философии – традиции всеединства, основанной 
на субстанционально-сущностных отношениях, и тради-
ции православного энергетизма, основанной на принци-
пе синергии, – по-разному решающих фундаментальную 
философскую задачу поиска оснований онтологической 
целостности, осмысления взаимодействия божественной 
сущности и природного мира. Рассматриваются пути и 
результаты методологического синтеза, включения эле-
ментов энергийной методологии в сферу всеединства с 
образованием синтетической категории «энергетического 
всеединства».

Ключевые слова: методологическая традиция, все-
единство, православный энергетизм, субстанциально-
сущностные отношения, принцип, синергия, энергетиче-
ское всеединство, софиология.

Abstract. The article  analyses the correlation of two 
methodological traditions of Russian religious philosophy: the 
tradition of All-unity and the tradition of The Orthodox Philoso-
phy of Energy that solve fundamental philosophical problem 
of search of the basis of ontological unity and grasp the com-
munication of God’s essence and the process of creating the 
synthetic category of «energetical all-unity».

Key words: methodological tradition, All-unity, The Ortho-
dox Philosophy of Energy, essential relations, the principle, 
energetical All-unity, Sophiology.
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и последующего преображения природного 
бытия), но по-разному её решающих. 

Одна из них – традиция всеединства, наи-
более ярко выраженная в философии Вл. Со-
ловьева, – ищет онтологическую целостность 
на основе субстанциально-сущностных от-
ношений, в результате чего приобретает 
спекулятивный характер с присущими ему 
чертами: наиболее общими онтологически-
ми представлениями платонизированного 
христианства; слабовыраженным конфес-
сиональным характером; невниманием к 
догмату, непризнанием за ним какой-либо 
философской ценности [11, 85]. По типу он-
тологии всеединство представляет собой ва-
риации пантеизма и панентеизма – позиции, 
согласно которым Абсолютное есть единство 
самого себя и своего противоположного, 
либо мир и его явления обладают пребы-
вающей в Боге сущностью. Однако русская 
православная духовность не получает в них 
адекватного выражения, понятийный аппа-
рат спекулятивной философии входит в кон-
фликт с религиозно-философской задачей – 
трансформацией православно-религиозного 
опыта в философскую систему. Кроме того, 
спекулятивное конструирование предпола-
гает подчинение всех положений системы её 
стержневому принципу (в данном случае –
принципу всеединства), что наносит ущерб 
её религиозному содержанию, ограничивая 
это содержание какой-либо одной стороной. 
Так, методология всеединства, претендуя на 
создание потенциально универсальной, все-
объемлющей системы, построение основ ис-
черпывающего познания реальности, сколь 
широкой не оказалась бы сфера «реального», 
всё же не в состоянии охватить сферу духов-
ной практики, духовной аскетики и право-
славной антропологии в целом.

Другая методологическая традиция – тра-
диция православного энергетизма, раскры-
тая в святоотеческой мысли, в богословии 
исихазма и, в особенности, у его главного 
теоретика Григория Паламы,  – в отличие от 
всеединства, имеет не субстанциально-сущ-
ностный, а энергийно-коммуникативный 
характер и основывается на принципе си-

нергии как энергийной связи в «онтологиче-
ски расщепленной реальности» [11, 57]. При 
этом христианская принципиальная база 
(креационизм, трансцендентизм) остается 
незыблемой. Принцип синергии раскрыва-
ет скорее не тип устроения бытия (пребы-
вающее бытие), а, являясь динамическим 
принципом, описывает взаимопревращение 
бытия и небытия. Энергетизм преодолевает 
отвлечённый характер спекулятивной фило-
софии, изживает «умножающее сущность» 
метафизическое конструирование, предлагая 
взамен феноменологическую методологию, 
позволяющую значительно лучше раскрыть 
смысл православия. При этом феноменаль-
ной основой философствования становит-
ся не теология, а полнота всей религиозной 
жизни – от догмата как феноменальной по-
чвы для философии до культа как практиче-
ской области религиозного содержания.

Методология всеединства, взятая за осно-
ву Вл.  Соловьевым, явилась своеобразным 
откликом на призыв И.  Киреевского разви-
вать самобытное православное мышление, 
преодолевающее спекулятивный характер 
западной «отвлеченной» философии, не-
полноту и односторонность христианского 
платонизма. Однако предложенная Вл.  Со-
ловьевым метафизическая система, основан-
ная на понятии сущего, которое, по мнению 
С.С.  Хоружего, по своей философской сути 
«отвлеченное» не меньше других «отвлечен-
ных начал» [11, 83], представляет собой фи-
лософию всё того же спекулятивного типа. 
Представители философии всеединства 
(П.  Флоренский, С.  Булгаков, Е.  Трубецкой, 
Н. Лосский, С. Франк, Л. Карсавин) вслед за 
Вл. Соловьевым создавали философские си-
стемы, облечённые в форму христианских 
понятий, но не свободные от спекуляции. 
Между тем философское освоение право-
славного опыта требовало перехода на новые 
методологические позиции, в данном случае –
позиции православного энергетизма, дале-
кого от платоновской онтологии и западной 
рационалистической гносеологии, что не 
могло не осознаваться русскими религиоз-
ными мыслителями. 
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В концепциях философов, «исповедую-
щих» всеединство, наряду с первой методо-
логической традицией, присутствуют более 
или менее выраженные элементы энергий-
ной методологии [8], что приближает эти 
концепции к православной почве, усиливает 
их конфессиональную направленность. В то 
же время, на данном методологическом фун-
даменте не было построено законченных фи-
лософских систем, православный опыт осва-
ивался в «урезанном» виде, когда, углубляясь 
в отдельные его области, философы упуска-
ли из виду другие, не менее значительные его 
разделы. Кроме того, философы, будучи не 
в силах отказаться от всеединства, осущест-
вляли попытки совместить его с энергетиз-
мом, что приводило не к целостному вос-
произведению православия в философских 
формах, а лишь к возникновению «христиан-
ского неоплатонизма» [11, 51] с центральной 
синтетической категорией «энергетического 
всеединства». Рассмотрим проблему данного 
методологического синтеза более детально. 

По определению С.С. Хоружего, всеедин-
ство «есть категория онтологии, обозна-
чающая принцип внутренней формы со-
вершенного единства множества, согласно 
которому все элементы такого множества 
тождественны между собою и тождествен-
ны целому, но в то же время не сливаются 
в неразличимое и сплошное единство, а 
образуют особый полифонический строй, 
«трансрациональное единство раздельно-
сти и взаимопроникновения», как сфор-
мулировал С.Л.  Франк» [10, 54]. Именно в 
таком виде предстаёт всеединство в филосо-
фии Вл. Соловьева, который, безусловно, не 
был первым в разработке этого принципа, 
так как в русской философии уже славяно-
филы говорили о всеединстве как о собор-
ном начале, а впервые эта идея возникает в 
глубокой античности. Тем не менее, именно 
у Вл.  Соловьева на почве всеединства осу-
ществляется оригинальный синтез, с одной 
стороны, пантеизма в духе Спинозы и Шел-
линга и, с другой – христианского учения о 
Богочеловечестве, философской дедукции 
Троичного догмата, что порождает двой-

ственность его метафизики, передавшуюся 
по наследству его преемникам.

Центральную проблему философско-бо-
гословской мысли – проблему соотнесённо-
сти Бога и мира – Вл.  Соловьев решает, ис-
ходя из принципа единосущия: Абсолют как 
последняя основа всякого бытия не отделён 
от космоса, а усматривается «сквозь мир» 
как Единое, в котором заключено «всё», и, 
как следствие, Абсолют есть всеединое, со-
относительное космосу, т. е. единосущное с 
ним. Всеединое понимается как «субстанция 
всего» и, таким образом, дано не только в яв-
лениях предметного мира, но и «внутри нас 
самих как наша собственная основа» [9, 702]. 
Не мысля существование мира без его абсо-
лютной основы, а Абсолютное – вне мира, 
Вл. Соловьев фактически заменяет догмат о 
творении мира (креационизм) идеей двупо-
люсности Абсолюта, включающего Абсолют-
ное сущее и Абсолютное становящееся. 

С субстанциально-сущностных позиций 
подходил к проблеме «Бог-мир» и Н.О. Лос-
ский, называвший бытие «субстанциаль-
ным деятелем», наделённым творческими 
возможностями. Отвергая причинно-след-
ственные связи между Богом и миром, 
Н.О.  Лосский утверждает, что мир творят 
«субстанциальные деятели», и через их 
творчество Бог проявляется в творении как 
основная субстанция: «сам по себе как Аб-
солютное Бог сверхсубстанциален, но в от-
ношении к миру он есть субстанция» [6, 412].

Понятие субстанции, трактуемое в не-
оплатонической традиции как причинность, 
использовалось и С.Л.  Франком при разре-
шении вопроса об отношении идеального 
бытия к реальному бытию единичного; суб-
станция соотносится (хотя и не отождест-
вляется) с причиной как неизменностью в 
изменениях. В то же время православный 
энергетизм в объяснении причинности исхо-
дит не из субстанциальности, а из энергий-
ного проявления сущности, когда энергии 
являются её нетварными следствиями. Раз-
личая сущность Бога и его энергии, энерге-
тизм в его паламистской трактовке исходит 
из утверждения, что Бог творит иное бытие 
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своими энергиями, природными исхожде-
ниями сущности. Божественные энергии, 
действования, являются причиной суще-
ствования тварного мира. Это – особый тип 
причинности: мир как живое целое, наделён-
ное творческой энергийной способностью, 
сам выступает в качестве причины проис-
ходящих в нём изменений. Не субстанци-
ональное, а энергетическое единство мира 
приводит к представлению о нём как живом 
гармоническом целом с присущей ему про-
низанностью логосами вещей, отблесками 
божественного Логоса.

Однако, несмотря на принципиальное 
различие всеединства и энергетизма, между 
ними существуют точки соприкосновения. 
Одной из них является проблема соотнесён-
ности сущности Бога и божественного «ино-
го» как его потенциальности. Философия 
всеединства, начиная с Вл.  Соловьева, ис-
ходит из двуполюсности Абсолюта, в кото-
ром первое начало (полюс) понимается как 
Абсолютное само по себе, сущее; второе его 
начало трактуется как сила, мощь бытия, его 
потенция, становящееся Абсолютное (у Со-
ловьева – materia prima). Так же и С.Л. Франк 
видел в божественном «ином» его потенци-
альность, «чистый стихийный динамизм», 
тождественный с Абсолютом по природе. В 
богословии энергии эта мысль формулиру-
ется как единство Бога в его сущностном и 
энергийном модусах бытия как нетварность, 
т. е. одноприродность энергий с сущностью.

Но паламизм разделял метафизику абсо-
люта и метафизику бытия, в то время как у 
С. Франка произошло их резкое сближение – в 
определённом смысле творец и творение ока-
зываются одноприродными, так как в творе-
нии Бог творит не «из ничего», а из материала, 
который есть «иное» самого Бога, противопо-
ставленного Богом самому себе. В паламизме 
энергии несут потенцию бытия: «Бог обладает 
всесильной энергией. И по отношению к тва-
ри говорится, что Он имеет «возможности» 
[1, 54]. Пантеизм всеединства С. Франка фак-
тически «ликвидировал» проблему творения, 
так как творит сама реальность, объемлющая 
всё и состоящая из процесса самотворчества. 

Принцип трансцендентности заменяется ан-
тиномическим «нераздельно-неслиянным» 
двуединством творца и творения, но в силу 
непостижимости этого отношения оно не мо-
жет быть выражено категориально. И всё же у 
С. Франка, по мнению И.И. Семаевой, «энер-
гетический аспект всеединства при его терми-
нологической невысказанности присутствует 
как некая внутренняя идея, наполняющая 
глубинным смыслом философские построе-
ния» [8, 40].

В меньшей степени энергетизм оказался 
присущ системе всеединства Л.  Карсавина, 
не приемлющего никаких «трансцендентных 
сил, как бы их не называли: душою, разумом, 
энергией или еще как-нибудь» [3, 87]. Вопрос 
присутствия Бога в мире решается им панте-
истически: Бог присутствует не в творящих 
факторах (энергиях), а в самих фактах мира, 
чем утверждается свойственное всеединству 
единосущие Бога и мира.

Главной трудностью в понимании рус-
скими философами энергийного отношения 
Бога и мира представляет тезис о несовпа-
дении, но одноприродности божественной 
сущности и энергии. Энергии, замечал Григо-
рий Палама, это то, чем Бог обращён к миру, 
что «видится в тварях, т. е. премудрость, ху-
дожество и сила Божья» [1, 288]. Наиболее 
адекватно этот тезис был воспринят в фило-
софии А.Ф.  Лосева, опиравшегося на прин-
цип апофатизма: сущность непознаваема, 
но проявляема, она выражается в ином как 
энергия сущности [5, 17]. При этом данный 
постулат, выраженный в духе энергийной 
философии, А.Ф.  Лосев переводит в пло-
скость всеединства, утверждая тождествен-
ность вещей природного мира (меона) и 
энергии, и, следовательно, тождественность 
природного и божественного миров. Именно 
такое единство является основой «энергети-
ческого всеединства» тварного и нетварного, 
порождая представление о творении, отлич-
ное от христианской догматики: «внебытий-
ственное, дологическое, сверх-смысловое са-
мое-само неизвестными путями породило из 
себя бытие» [4, 523]. Это «из себя», а не «из 
ничего» привносит пантеистический отте-
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нок в энергетизм Лосева, который усилива-
ется его учением об иерархии энергийности, 
напоминающей иерархию аристотелевых 
форм. Разная степень наполненности фактов 
мира энергиями, разные формы энергийно-
го выражения сущности выстраиваются в 
лестницу восходящих типов «просветления 
тьмы», «энергем»: органической, ощущаю-
щей, ноэтической, соединяющихся в единый 
организм в слове или имени. Космос, по мыс-
ли А.Ф. Лосева, есть «лестница разной степе-
ни словесности» [5, 127]. Диалектика апо-
фатического и катафатического принципов, 
движение от неименуемости к именованию 
было воспринято А.Ф.  Лосевым из святоо-
теческого богословия: и у каппадокийцев, и 
у Ареопагита, и особенно у Григория Пала-
мы отчетливо звучит мысль об именовании 
непостижимого Божества по его энергиям. 
Паламистский тезис «имя есть энергия» был 
развёрнут А.Ф.  Лосевым в формулу «слово 
есть энергия сущности» [8, 34], и поэтому 
имена энергии соединены общей природой, 
проникают друг в друга, активно взаимодей-
ствуя. Материя-меон, не обладая энергийно-
стью, но оказываясь средой для проявления 
в ней сущности, приобретает способность 
причинно-энергийного действия. Таким об-
разом, в философии А.Ф.  Лосева идея всее-
динства, оплодотворённая энергийной ме-
тодологией, представлена в форме наиболее 
разработанной, логически обоснованной 
системы. Именно у него наиболее отчётли-
во проявляется зарождение новой фунда-
ментальной парадигмы для русской мысли, 
идущей на смену прежней пантеистической 
парадигме.

Иерархизм, свойственный философии 
всеединства, находит своё энергийное выра-
жение у П. Флоренского и С. Булгакова. Если 
С.Л.  Франк говорит об иерархии уровней 
всеединства как выражении множественно-
сти в составе всепронизывающего единства, 
не обращаясь напрямую к термину «энер-
гии», то у П.  Флоренского и С.  Булгакова 
энергетический аспект выражен более ре-
льефно, будучи включённым в софиологиче-
ский концепции.

Софиология одновременно являлась и 
своеобразной интерпретацией идеи всее-
динства, и преодолением недостатков этой 
разновидности классического идеализма. 
Софийный идеализм развивался в противо-
речивом единстве мистического и рацио-
нального подходов к миру и человеку, син-
тезе православного энергетизма и пантеизма 
всеединства. Софиологические искания свя-
заны с попыткой раскрыть, с одной стороны, 
некий образ бытия Бога вне его сущности, а 
с другой – обрести основание, сближающее 
дух и материю, Бога и мир.  

Современные исследователи разделились 
в своих мнениях по поводу обоснованности 
введения софиологической проблематики в 
философские концепции. С.С.  Хоружий ви-
дит здесь лишь заключительный аккорд всё 
того же всеединства в его софиологическом 
проявлении, несмотря на усилия философов 
избежать пантеистических крайностей, но 
так и не сумевших по-настоящему войти в 
православный энергетизм. Увлечение же со-
фиологией, свойственное для эклектичного 
Серебряного века, ушло, фактически, в про-
шлое [11, 142]. Л.А. Гоготишвили, напротив, 
усматривает в софиологии имплицитное со-
держание православного энергетизма [2, 893].

С.А.  Нижников, пытаясь определить ме-
сто софиологии в методологических тради-
циях всеединства и энергетизма, задаётся 
вопросом: возможна ли вообще разработка 
такого варианта софиологии, который бы не 
противоречил принципу трансцендентизма? 
Исследователь предлагает воздержаться от 
однозначных ответов, исходя из неисчерпан-
ности, незавершённости софиологии, содер-
жащей противоречивые элементы как панте-
изма, так и энергетизма. Софиология, с его 
точки зрения, явилась неким ответом на од-
носторонности мировоззрения, основанного 
на трансцендентных началах. А проблемы, 
которые обнаружились в её недрах, можно 
рассматривать и как болезни роста. С точки 
зрения  С.А. Нижникова, проблема софиоло-
гии по сей день остаётся открытой и требует 
для своего развития новых идей и мыслите-
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лей. Однако это развитие может пойти как по 
пути возврата к традиционному всеединству, 
так и в направлении возврата утраченного 
сознания трансцендентности Абсолюта, и, 
возможно, именно П. Флоренский, С. Булга-
ков и А.Ф. Лосев указали продуктивный путь 
для интегрирования софиологии в право-
славный энергетизм [7, 249-251].

Но каковы бы ни были оценки софиоло-
гии в рамках двух методологических тради-
ций, их объединяет признание необходимо-
сти дальнейшего философского осмысления 
православного энергетизма, особенно в его 
исихастской трактовке, необходимости дать 
ответ на вопросы, поставленные, но не рас-
крытые Паламой: что же есть энергия как 
таковая? каково соотношение и взаимодей-
ствие энергий божественных и человече-
ских? Интерес современности к энергийной 
методологии создаёт предпосылки для воз-
обновления русской религиозной философи-
ей работы, прерванной социально-полити-
ческими катаклизмами I половины XX века.
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DISSYMMETRY AND DIALECTICS (ONTOLOGICAL ASPECT)

Наиболее плодотворные исследования в философии, связанные с проблемой диссимме-
трии, отражают соотнесение последней с диалектикой. Об этом говорят, в частности, истоки 
проблемы, в согласии с которыми первичная её постановка носила диалектический харак-
тер, так как касалась феномена противоположностей, выраженных в категориях правое (D) и 
левое (L). Естествознание в лице Л. Пастера и П. Кюри также внесло свою «лепту» в понима-
ние D и L как фундаментальных противоположностей, но если Л. Пастер и И. Кант понимали 
под диссимметрическими объектами лишь отдельно D- и отдельно L-объекты, то Кюри рас-
ширил эти представления, включив в число диссимметрических и DL-объекты. Более того, 
он утверждал, что «когда некоторые действия проявляют некоторую диссимметрию, то эта 
диссимметрия должна обнаруживаться и в причинах, их порождающих», и что «необходи-
мо, чтобы некоторые элементы симметрии отсутствовали» [11, 102-101]: «Это и есть та дис-
симметрия, которая создаёт явление» [11, 102-101].

Соотнесение диссимметрии с развитием, осуществлённое Кюри, сильно повлияло на уче-
ние о правом и левом, особенно во второй половине XX в., когда возник интерес к процессам 
симметризации—диссимметризации. Так, согласно А.В. Шубникову и В.А. Копцику, «симме-
тризация и диссимметризация – суть процессы взаимосвязанные и одновременно протека-

© Голубева Н.А., 2011.

Аннотация. В данной статье явление диссимметрии 
рассматривается с позиций материалистической диалек-
тики. Обращая внимание на диалектическую сущность 
явления и подтверждая факт его универсальности, автор 
вводит понятия D (правое) и L (левое) в состав атрибу-
тивных (онтологических) категорий. На основе этого 
автор впервые использует феномен диссимметрии в по-
строении атрибутивной модели «материального объекта 
вообще». Данная модель, выражая онтологический ста-
тус явления диссимметрии, позволяет построить атри-
бутивную модель диссимметрического, или реального 
«объекта вообще», находящегося в состоянии развития и 
трактующегося как диссимметрическая система.

Ключевые слова: правое, левое, диссимметрия, диа-
лектика, диалектико-логический алгоритм, диссимметри-
ческий «объект вообще».

Abstract. This article analyzes the phenomenon of dis-
symmetry from the perspective of materialist dialectics. Pay-
ing attention to the dialectical nature of of dissymmetry and 
proving the fact of its universal character the author introduc-
es the notions D (right) and L (left) into attributive (ontological) 
categories. It is for the fi rst time when the phenomenon of 
dissymmetry is used for constructing an attributive model of 
“material object in general”. This model expressing the onto-
logical status of the phenomenon of dissymmetry allows of 
building up an attributive model of dissymmetrical or real “ob-
ject in general” which is in the state of constant development 
and may be called a dissymmetrical system.

Key words: right, left, dissymmetry, dialectics, dialectic-
logical algorithm, dissymmetrical “object in general”.
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ющие на различных структурных подуров-
нях материальных целостных систем. Такова 
с точки зрения симметрии объективная диа-
лектика развития структурных объектов» 
[27, 312]. Если рассматривать диссимметрию 
с позиций учения о развитии, появляется 
возможность уточнения присущего данно-
му явлению отражения законов диалекти-
ки. Во-первых, закона единства и борьбы 
противоположностей – когда под «D» и «L» 
понимаются взаимозависимые характери-
стики системы, а их взаимодействие опре-
деляет статус системы как развивающейся 
(понятия D и L в случае трактовки взаимо-
зависимых противоположных процессов в 
системе в этих терминах приобретают услов-
ный характер). Во-вторых – закона перехода 
количественных изменений в качественные 
– при сравнении минимальных и макси-
мальных значений степеней диссимметриза-
ции системы. В-третьих – закона отрицания 
отрицания, отражающемся в различных от-
клонениях в процессах развития системы, 
характерными случаями которых могут быть 
явления неотении и атавизма [2; 22]. Явле-
ние диссимметрии, таким образом, понима-
емое как учение о D-, L- и DL-объектах, их 
«неконгруэнтноподобных» формах (в случае 
отдельно взятых D- и L-форм), но и понима-
емое как учение о развитии систем (их сим-
метризации – диссимметризации), обладает 
диалектическими принципами. Последние, 
выраженные отражением данным явлени-
ем основных законов диалектики, обнару-
живают свойственную ему онтологическую 
функцию. Вполне очевидно также, что, так 
как с позиций учения о диссимметрии лю-
бой материальный и (или) пространствен-
но-представимый объект является либо D, 
либо L, либо DL [23; 24], правизна – левизна 
может рассматриваться как неотъемлемый 
признак, «всеобщий момент», присущий 
материальным и идеальным объектам [5; 9; 
13; 25; 26]. В свою очередь, «универсальные, 
всеобщие моменты, атрибуты, закономерно-
сти материи» являются предметом интереса 
онтологии, т. е. «с точки зрения материали-
стической диалектики «онтологический» ... 

значит «объективно-универсальный»» [8, 
17-18]. В этой связи логично представить 
феномен правизны-левизны (обладающий 
универсальностью) наделенным не только 
диалектическими принципами, но и имею-
щим непосредственное отношение к постро-
ению атрибутивной (онтологической) моде-
ли («мини-теории») «материального объекта 
вообще». Последний должен обладать дис-
симметрическими признаками и представ-
лять собой диссимметрическую систему с 
универсальными характеристиками (пра-
визной-левизной), а также отражать законы 
диалектики.

Как известно, «материальный объект во-
обще – это то общее, что есть в самых различ-
ных конкретных объектах действительности, 
будь то явление природы или социальное 
образование» [8, 30]. В каждом из случаев, 
к какой бы области не относился «матери-
альный объект вообще», необходимо начи-
нать с изучения фактов, способствующих 
выявлению атрибутов материального объ-
екта. В качестве таких атрибутов могут вы-
ступать свойственные всем без исключения 
объектам признаки, разделённые на парные 
противоположности, например, количество 
и качество. Взятые все вместе атрибуты и 
представляют собой «материальный объект 
вообще». При создании атрибутивной моде-
ли материального объекта рассматриваются 
такие известные атрибуты, как: сущность, 
явление, качество, количество, необходи-
мость, случайность, причина, следствие, дви-
жение, пространство, время и т. д. Правое и 
левое, возможно, также могут войти в состав 
атрибутивных (онтологических) категорий, 
так как являются универсальными харак-
теристиками объективной реальности и су-
щественность этих свойств (характеристик) 
трудно подвергнуть сомнению [14]. В поль-
зу такого утверждения говорит, в частно-
сти, та роль эмпирического базиса, которую 
данный базис играет в процессе построения 
онтологической теории материального объ-
екта. Ведь именно на эмпирических фактах, 
накопленных на протяжении всего времени 
изучения определённого феномена (опреде-
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лённых универсальных свойств), присущего 
конкретным объектам, и строится теория 
«материального объекта вообще». При этом 
зафиксированные историческим опытом 
факты обобщаются на основе: а) выявления 
понятий, используемых в различных обла-
стях человеческого знания применительно 
к любому из объектов и согласующихся с 
исследуемым феноменом; б)  анализа фило-
софских воззрений в истории философии, 
предлагающих «понятийные инварианты» 
применительно к изучаемому феномену; 
в)  исследования результатов научных экс-
периментов относительно изучаемого фено-
мена и возможности «экстраполяции» этого 
феномена (этих свойств) на все материаль-
ные объекты [8, 54]. В случае с диссимметри-
ей вышеуказанные три пункта могут выгля-
деть следующим образом.

1. Понятия, используемые в различных об-
ластях человеческого знания применитель-
но к любому из объектов и согласующиеся с 
феноменом правизны-левизны, это: система, 
элемент, структура, отношение, обращение. 
Из понятий, также применимых к различным 
объектам и согласующихся с феноменом пра-
визны-левизны, но еще недостаточно про-
никших в научное сознание, можно выделить: 
дисфактор, диссизомер, дисполиморфизм [3; 
4; 23; 24]. В свою очередь, анализ логики по-
нятия «диссимметрия» [6] показывает, что 
последнее наравне с понятием «симметрия» 
является общенаучным и представляет инте-
рес с точки зрения «перехода» в число фило-
софских категорий (термин «симметрия» 
может рассматриваться как философская ка-
тегория [10; 16; 17; 18; 19; 20; 21]).

2. «Понятийные инварианты» примени-
тельно к феномену правизны-левизны со-
гласуются со следующими философскими 
воззрениями: 1) правое и левое как понятия 
присущи философии Пифагора и пифаго-
рейцев, а также философии И.  Канта (для 
обеих философских систем данные понятия 
играют существенную роль); 2)  в качестве 
«понятийных инвариантов» правого и ле-
вого можно также трактовать кантовские 
«неконгруэнтноподобные» объекты, «обра-

щенные» объекты Г.  Лейбница и С.  Кларка, 
И.  Ньютона, пифагоровскую и неоплатони-
ческую «диаду», «отражающие, как зеркала» 
универсум, «монады» Лейбница [7].

3. Исследование результатов научных экс-
периментов относительно феномена правиз-
ны-левизны и возможности «экстраполяции» 
этого феномена на все материальные объекты 
обнаруживают, что правизна-левизна является 
неотъемлемым свойством всех материальных 
и пространственно представимых объектов. 
В качестве серьезных результатов, предложен-
ных в подтверждение этого вывода, берутся во 
внимание разработанные Ю.А.  Урманцевым: 
1) новое обобщающее определение диссимме-
трических объектов; 2)  теория дисфакторов; 
3)  определение диссизомерии; 4)  определение 
дисполиморфизма [23; 24].

Таким образом, из фактов, зафиксирован-
ных историческим опытом как в естествоз-
нании, так и в философии, действительно 
вытекает исключение частного характера 
феномена правизны-левизны и признание за 
ним универсальности, присущей материаль-
ным и идеальным объектам.

Построение «материального объекта во-
обще», в свою очередь, подчиняется диалек-
тической логике, которая может трактоваться 
как с точки зрения онтологии, так и с точки 
зрения гносеологии. Оба подхода к диалекти-
ческой логике правомерны, так как «всеобщие 
категории и законы диалектики, обладая он-
тологическим содержанием, выполняют при 
этом гносеологические, методологические 
функции и необходимо используются логи-
кой и теорией познания» [8, 20]. В общем же, 
диалектическая логика, как «особая «картина 
мира»», может выступать в качестве «теории 
особого рода операций», вычленяющей и из-
учающей «схемы умственных действий, инте-
риоризованных в парные (курсив наш. – Н.Г.) 
(рефлексивные) категории…» [15, 242]. Обу-
словлено это тем, что диалектическая логика 
оперирует теми интеллектуальными процеду-
рами, которые направлены на «проникнове-
ние «внутрь»» и «выход «наружу»» (внутрен-
нее – внешнее, сущность – явление)», а также 
на то, что способно «определить силу воздей-
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ствия одного на другое (причина – следствие, 
необходимое – случайное)» [15, 242]. Как 
помним, построение атрибутивной модели 
«материального объекта вообще», или его со-
держательной философской теории, как раз 
и сводится к вычленению указанных парных 
категорий, являющихся признаками всех без 
исключения объектов (т. е., в нашей ситуации, 
D- и L-объектов). С точки зрения материали-
стической диалектики, анализ и синтез объек-
та и его атрибутов также должен происходить 
не по принципу случайности, а в согласии с 
«раздвоением единого и познанием противо-
речивых частей его» [12, 316]. Это «раздвое-
ние» должно представлять собой разделение 
на «противоположные моменты, и притом 
такие, которые противоречат друг другу и по-
этому исключают всякое обособленное (су-
ществующее наряду с ними) третье» [1, 29].

Определённая «жёсткость» заданных пра-
вил при построении атрибутивной модели 
диктует определённую схему её построения. 
В качестве одного из приемлемых вариантов 
такой схемы может выступать «диалекти-
ко-логический алгоритм» [Д.В.  Пивоваров, 
1993], задающий для каждой парной катего-
рии «своё место» и в то же время достаточно 
раскрывающий суть содержательной фило-
софской теории «материального объекта 
вообще». При этом атрибутивная модель, 
построенная в согласии с диалектико-логи-
ческим алгоритмом, может выглядеть как: 
а)  «дополняющая» связь противоположно-
стей и б)  «конкретизирующая» эту связь. В 
обоих (нижеприведённых) случаях (рис. 4, 5) 
модель будет выступать в роли модели объ-
екта как целого и как характеристика «лю-
бого объекта вообще» – материального или 
идеального, рассмотренного с позиций явле-
ния диссимметрии и, в соответствии с этим, 
в терминах «правого» и «левого». Диалекти-
ко-логический алгоритм опирается в данном 
случае на так называемые «эннеады» как «от-
носительно законченные формы» этого алго-
ритма и является геометрической моделью 
«любого объекта вообще», отражающей его 
универсальные атрибутивные стороны [15].

Общая схема эннеады, данная Д.В. Пиво-

варовым, отражает объект, разделённый на 
противоположные предикаты, вытекающие 
один из другого и предполагающая некий 
центр М, означающий центральную катего-
рию – меру (не имеющую парной категории 
(своей противоположности)), а потому вы-
ступающий в роли «синтеза сближаемых 
пар», как «их «целое». Процесс построения 
диалектико-логического алгоритма име-
ет постепенный характер и состоит из трёх 
шагов, где первому шагу соответствует не-
гативное определение противоположностей, 
основанное на их различии – А не есть не-А, 
затем – позитивное определение, основанное 
на их тождестве (с учётом их различий, со-
гласно диалектической логике). Найденное 
тождество будет выступать в роли М, т. е. 
меры, где А есть не-А. Второй шаг повторяет 
первый, но характеризуется привлечением 
ещё одной пары категорий – В и не-В, с кото-
рой проделываются те же действия, что и с А 
и с не-А. Итоговой процедурой второго шага 
является опять же нахождение меры тожде-
ства, но уже не отдельно В и не-В, а обеих пар 
противоположностей – А и не-А, В и не-В. 
Третий шаг завершает построение содержа-
тельной философской теории привлечением 
следующих двух пар категорий – С и не-С, Д 
и не-Д, мера М при этом остаётся на месте, 
приобретая более развёрнутую характери-
стику. Общая схема диалектико-логического 
алгоритма, выраженного через эннеаду, вы-
глядит следующим образом (рис. 1):

 

                                        -  

    

                             -  

                                         -  

            -  

Рис. 1. Общая схема эннеады по Д.В. Пивоварову.
Для того чтобы диалектико-логический 

алгоритм отражал «материальный объект 
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вообще», без учёта его правизны-левизны, 
а также показывал связь противоположных 
категорий, необходимо вместо абстрактных 
обозначений (А и не-А, В и не-В и т. д.) по-
ставить диалектические категории: явле-
ние – сущность, тождество – различие и т. д. 
Представляющие собой вершины начального 
квадрата, данные категории объединяются 
допускаемой мерой их тождества, остающей-
ся на месте и в случае привлечения дополни-
тельных четырёх категорий, находящихся в 
вершинах описывающего квадрат ромба. Но 
если в первом случае в роли меры М выступа-
ет понятие «идеал», то во втором случае мера 
М – «противоречие». При этом мера «идеал» 
характеризуется как «существенное явление, 
представляющее собой тождество различных 
внутри единого целого», а мера «противоре-
чие» – как «существенное различие явлений 
в рамках их (субстратного) тождества» (Ге-
гель), цит. по: [15, 243]. Ниже мы приводим 
две эннеады, которые можно построить со-
гласно логике Пивоварова (рис. 2, 3):

     

    
Рис. 2. Диалектико-логический алгоритм, выражен-

ный посредством эннеады и соответствующий содержа-
тельной философской теории объекта с мерой «идеал».

Необходимо отметить, что данный диа-
лектико-логический алгоритм является 
универсальным в смысле его возможностей 
«диалектико-логического анализа объекта», 
в связи с чем, по мнению Д.В.  Пивоварова, 
парными противоположностями могут вы-
ступать любые противоположности гносео-
логического, методологического, общефило-
софского и т. д. характера.

Рис. 3. Диалектико-логический алгоритм, выражен-
ный посредством эннеады и соответствующий содержа-
тельной философской теории объекта с мерой «противо-
речие».

Исходя из этого, содержательная фило-
софская теория объекта или атрибутивная 
модель «материального объекта вообще», с 
учётом правизны-левизны и построенная по 
принципу диалектико-логического алгорит-
ма посредством эннеады Пивоварова, при-
обретает следующий вид (рис. 4):

Рис. 4. Диалектико-логический алгоритм «матери-
ального объекта вообще», отражающий онтологический 
аспект явления диссимметрии и выраженный посред-
ством эннеады с учётом универсальных характеристик 
правизны и левизны.

Данная модель отражает связь противо-
положностей, посредством которых произ-
водится анализ объекта, никак не опреде-
ляя при этом сами противоположности; мы 
также никак в данном случае не определяем 
меру, обозначая её здесь лишь буквой «М» 
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(мерой в данном случае может служить как 
понятие «идеал», так и понятие «противо-
речие»).

Эннеадой, конкретизирующей связь про-
тивоположностей (а не дополняющей, как в 
предыдущем случае), выступает следующий 
диалектико-логический алгоритм (рис. 5). 
Его особенность сводится также к тому, что 
он представляет собой содержательную фи-
лософскую теорию (или атрибутивную мо-
дель) диссимметрического «объекта вообще», 
не ограниченного материальной природой, а 
учитывающую и возможную идеальную при-
роду диссимметрического объекта, проявля-
ющуюся в случае принадлежности объекта к 
идеальной сфере – социальной, культурной 
и т. д. Построение атрибутивной модели дис-
симметрического «объекта вообще» позво-
ляет обнаружить не только взаимосвязь про-
тивоположных универсальных категорий, но 
и выявить ее конкретное содержание. Более 
того, приводимая ниже атрибутивная модель 
конкретизирует итоговый вывод Ю.А.  Ур-
манцева, согласно которому «любая теория 
о правом и левом автоматически становится 
теорией всех материальных объектов, хотя и 
в терминах «правого» и «левого»» [23, 180]. 
Исходящая из предпосылок диалектической 
логики, данная модель рассматривает дис-
симметрический объект как развивающий-
ся, с точки зрения теории познания – как 
отражение в мышлении развития объектив-
ного мира.

Дефиниции, возникающие при конкрети-
зации связи указанных в эннеаде противопо-
ложностей, могут быть следующими:

а) диссимметрический объект – это дви-
жущаяся материя или материя в движении 
(нарушающем симметрию) и существующий 
в пространстве и во времени;

б) диссимметрический объект может 
быть D, L, или DL (в последнем случае он 
может пониматься как симметрический, так 
как при отражении в зеркале переходит сам 
в себя, хотя процессы, происходящие в нем, 
могут быть (и, в общем-то, есть) диссимме-
трическими), а также материальным или 
идеальным;

в) диссимметрический объект есть выра-
жение единства пространства, времени, ма-
терии и движения;

г) диссимметрический объект обладает 
своим пространством и временем;

д) материя существует в D, L, или в DL 
форме;

е) материальные процессы могут быть D, 
L или DL;

ж) идеальные процессы могут быть D, L 
или DL;

з) движение может отражать материаль-
ные и (или) идеальные процессы в D-, L-, или 
DL-объектах.

Рис. 5. Диалектико-логический алгоритм диссимме-
трического «объекта вообще», построенный на основе 
эннеады Д.В. Пивоварова.

Таким образом, атрибутивная модель 
«материального объекта вообще», с позиций 
учения о диссимметрии, согласно которо-
му в природе нет объектов, кроме как D, L 
и DL, превращается в атрибутивную модель 
диссимметрического «объекта вообще», от-
ражающего универсальные характеристики, 
присущие всем материальным и простран-
ственно-представимым объектам. Выводом 
по отношению к вышеизложенному может 
служить следующее заключение: данный 
диалектико-логический алгоритм представ-
ляет собой содержательную онтологическую 
«мини-теорию», раскрывающую суть мате-
риального и (или) идеального, а в общем – 
реального «объекта вообще», находящегося 
в состоянии развития (где противоположно 
направленные и взаимозависимые процессы 
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(характеристики) также могут быть выраже-
ны в терминах «правое» и «левое») и являю-
щегося в связи с этим диссимметрическим. 
Реальный объект, следовательно, предстаёт 
как диссимметрическая система, а термин 
«диссимметрическая система» – как концепт, 
выражающий идею организационной не-
стабильности объекта. Эта нестабильность 
проявляется на его различных структурных 
уровнях в процессах самоорганизации и от-
ражает принцип всеобщности развития или 
глобального эволюционизма, являющегося, 
в свою очередь, конкретизацией принципов 
диалектики. Для философского же заключе-
ния о наличии диссимметрической (разви-
вающейся) системы достаточно отметить ее 
непрерывное симметрическое изменение (на 
разных структурных уровнях), т.  е. диссим-
метрическое состояние. Последнее неизбеж-
но приводит ко второму (по значимости) за-
кону диалектики – переходу количественных 
изменений в качественные. Развитие может 
приостановиться, если противоположные 
векторы информационно-энергетической 
(диссимметрической) напряжённости урав-
няют друг друга. Но этого, как правило, не 
происходит, так как вступает в силу третий 
закон диалектики – отрицание отрицания, 
и развитие продолжается практически до 
бесконечности. Благодаря этому в каждый 
момент времени установленный факт состо-
яния диссимметрической системы, а равно 
и значения её любых физических характери-
стик, представляет собой относительную ис-
тину как один из этапов познания системы.
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MATHEMATICAL MODELING AS A MEANS OF MATHEMATIZATION 
OF HISTORICAL KNOWLEDGE

В историческом познании, как и в развитии научного познания в целом, осуществляется 
движение от методов наблюдения, измерения описания, анализа и синтеза к методам более 
высокого порядка: абстракции, идеализации, формализации и моделирования. Данные тен-
денции и стремление исторической науки к достижению максимально истинного знания о 
прошлом, помимо всего прочего, в значительной степени связаны с относительно новым 
разделом исторической эпистемологии, занимающимся вопросами использования матема-
тических методов в историческом познании. 

Исследователи признают, что история состоялась и фактически исчерпала свой потенци-
ал, как «описательная» наука [27, 219]. Физика и другие естественные науки в начале XX в. 
уже совершили переход от «описательной» к теоретической, «объяснительной» науке, как и 
многие другие общественные и гуманитарные дисциплины (философия, экономика, социо-
логия, антропология, лингвистика и др.), используя универсальный язык математики. Дан-
ный процесс в теории познания определяется как «математизация научного знания». Важно 
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Аннотация. Статья посвящена относительно новому 
разделу историко-эпистемологической познавательной 
структуры, связанному с проблемами математизации 
исторического знания, роли в этом процессе метода ма-
тематического моделирования. Рассмотрены принципы, 
этапы и эффективность применения различных типов 
математических моделей в современных исторических 
исследованиях. Актуальность заявленной проблемати-
ки связана с попыткой преодоления кризиса познания в 
исторической науке и распространением новых взглядов 
на принцип историзма. Автором проделана работа по 
выявлению значимости формализации и математизации 
исторической науки. 

Ключевые слова: математизация, формализация, 
принцип историзма, теоретизация, математическое мо-
делирование, модель, междисциплинарность, познание, 
изоморфизм, идеализация, дедукция, аналогия, истори-
ческая динамика.

Abstract. The article is devoted to a relatively new sec-
tion of the historical and epistemological cognitive structures 
associated with the problems of mathematization of historical 
knowledge, their role in this process, the method of math-
ematical modeling, consideration of principles, stages and 
the effi ciency and types of mathematical models in modern 
historical studies. The topicality of the given problems is as-
sociated with the development of the crisis of knowledge in 
historical sciences and the need of new views on the principle 
of historicism. The author of the work attempts to identify the 
need for formalization and mathematization in historical sci-
ence. 

Key words: mathematization, for malization, the princi-
ple of historicism, theorizing, mathematical modeling, model
interdisciplinary, cognition, isomorphism idealization, deduc-
tion, analogy, historical dynamics.
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отметить, что математизация понимается в 
двух значениях, как приём и как метод на-
учного познания. Первое – это совокупность 
математических операций, позволяющих 
получить свойства объекта, субъекта, явле-
ния или процесса на математическом языке. 
Второе предполагает применение математи-
ческого аппарата для анализа действитель-
ности и подготовки выводов о свойствах, 
закономерностях и связях объектов, систем, 
процессов в виде формализованных описа-
ний. В связи с этим важнейшим способом 
математизации научного знания служит ма-
тематическое моделирование. «Большинство 
научных дисциплин по существу являются 
упорядоченным множеством математиче-
ских моделей, построение которых сопро-
вождается обоснованием корректности ото-
бражения ими свойств исследуемых явлений 
и процессов» [5, 11]. И, по сути, все есте-
ственные и общественные науки, применя-
ющие математический аппарат, в основном 
пользуются именно математическим модели-
рованием. Таким образом, в рамках данной 
статьи нас интересует второе значение поня-
тия математизации. 

Учитывая специфический характер исто-
рической науки, отличающий её от других 
общественных наук, возникает вопрос: спра-
ведливо ли рассматривать математическое 
моделирование как средство математиза-
ции истории? Для ответа на данный вопрос 
представляется необходимым подробно 
рассмотреть типологию и опыт применения 
историко-математических моделей, очертить 
некоторые границы этого метода в истори-
ческом познании. Понять, достаточно ли они 
широки, чтобы определить математическое 
моделирование средством математизации 
исторического познания.

Говоря о значимости и актуальности за-
явленной проблематики, прежде всего, необ-
ходимо обратиться к более общим аспектам, 
связанным с познанием явлений и процессов 
прошлого в их развитии и связи с порождаю-
щими их условиями, т. е. с принципом исто-
ризма. И в настоящее время, и в самом начале 
формирования этих проблем существовала 

критика принципиальной возможности дан-
ного подхода. К примеру, апологетами дан-
ной критики являлись такие философско-
исторические концепции, как «крочеанство» 
(Б. Кроче), «философия жизни» (В. Дильтей), 
«экзистенциализм» (К. Ясперс), прагматизм, 
неогегельянство, а также теории последова-
телей этих концепций в сфере конкретных 
наук, так называемой «исторической шко-
лы» в политической экономии, «позитивной 
школы» в истории и др.

Наиболее последовательными в критике 
принципа историзма были представители 
фрейбургской школы неокантианства. В. Вин-
дельбанд – ведущий деятель этого философ-
ского направления, говоря об эпистемологи-
ческом статусе истории и естественных наук, 
считал, что «одни из них есть науки о законах, 
другие – науки о событиях» [12, 319-320], одни 
из них – «номотетические» (устанавливающие 
законы), другие –  «идеографические» (описы-
вающие особенное). «Первые учат, что всегда 
имеет место, последние – тому, что однажды 
было» [12, 324]. По его мнению, обществен-
ные науки, в том числе и история, призваны 
выполнять лишь две функции: описывать 
происходившие в прошлом явления и давать 
им оценку с точки зрения этических и куль-
турных ценностей. 

Скептических взглядов на рациональ-
ность исторического процесса придерживал-
ся также один из влиятельнейших философов 
XX в. К. Поппер. Он отрицал существование 
объективных законов исторического про-
цесса и возможность социального прогно-
зирования: «... вера в историческую необхо-
димость является явным предрассудком, и 
невозможно предсказать ход человеческой 
истории... научными методами».  По его мне-
нию, «историцизм – это бедный метод, кото-
рый не приносит результатов» [28, 49]. 

Установка на принципиальный отказ, не-
желание искать и изучать эволюционные 
процессы в исторической действительности 
представляется нам неперспективной, соз-
дающей фундамент для нивелирования за-
кономерностей исторического развития и 
дискредитирующей историческое познание. 
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В целом точка зрения сторонников данного 
подхода примерно схожа – «история не име-
ет объективных законов, кроме тех, которые 
придумывают пишущие» [14, 25]. Однако нам 
представляется, что вектор развития истори-
ческой науки должен быть направлен именно 
в сторону выявления подобных законов. По-
скольку без стремления к этому успех исто-
рического исследования возможно опреде-
лить только литературным талантом автора, 
его учёным авторитетом или соответствием 
выводов идеологическим установкам, доми-
нирующим на данный момент в обществе. К 
тому же развитие фундаментального знания 
требует теоретизации, которая невозможна 
без определённых законов.

Понимание необходимости этого вы-
сказывалось в рамках материалистического 
взгляда на развитие исторического процесса. 
Выражая сущность марксистского понима-
ния принципа историзма, В.И. Ленин писал: 
«...Не забывать основной исторической свя-
зи, смотреть на каждый вопрос с точки зре-
ния того, как известное явление в истории 
возникло, какие главные этапы в своем раз-
витии это явление проходило, и с точки зре-
ния этого его развития смотреть, чем данная 
вещь стала теперь» [25, 67]. К. Маркс на осно-
ве материалистического понимания истории 
сформулировал принцип историзма, соглас-
но которому любое явление следует рассма-
тривать с учётом его генезиса, и не просто 
из движения объективного мира или его 
изменяемости во времени, а именно из его 
развития. Введение понятия общественно-
экономической формации впервые позволило 
рассмотреть эволюцию общества как есте-
ственно-исторический процесс. А основным 
средством выявления внутренней сущности 
исторического процесса признавалось его 
представление в чистой, логической форме, 
т. е. в такой, в какой он может существовать 
лишь в теоретическом сознании. Как указы-
вал Ф. Энгельс, логическое есть «не что иное, 
как отражение исторического процесса в аб-
страктной и теоретически последовательной 
форме…» [26, 497]. Высшим же выражением 
абстрактного в научном познании, как из-

вестно, является математизация. Подчёр-
кивая значимость процесса математизации, 
П. Лафарг приводит слова К. Маркса: «Наука 
только тогда достигает совершенства, когда 
ей удаётся пользоваться математикой» [23, 
66]. Таким образом, был обозначен курс на 
развитие формализации и математизации 
исторического знания. 

Роль количественного, а следовательно – 
и необходимости математического – подхода 
в понимании истории подчёркивали многие 
исследователи. К ним можно отнести Ф. Бро-
деля, создателя «количественной истории 
позднего средневековья». В работе «Струк-
туры повседневности» он задался, казалось 
бы, простыми вопросами о людях: сколько 
их было, что они ели, куда ходили и т.  д. И 
количественные ответы на них позволили 
взглянуть на историю в свете объективной 
причинности. Ф.  Бродель призывал искать 
теоретические принципы сближения раз-
личных наук для решения сложных проблем. 
По его мнению, «…такими ориентирами яв-
ляются математизация, анализ отношения 
социальных феноменов к географическому 
пространству и долговременная историче-
ская перспектива» [10, 142]. Особого вни-
мания заслуживают представители «новой» 
экономической истории – направления, 
оформившегося как «клиометрика». В этом 
отношении следует упомянуть нобелевского 
лауреата 1971 г. по экономике С. Кузнеца, уде-
лявшего пристальное внимание проблемам 
экономического роста на столетнем масшта-
бе и применению точных математических и 
статистических методов. Это направление 
является основой исследования нобелевских 
лауреатов 1993 г. Р. Фогеля и Д. Норта, полу-
чивших эту награду за цикл работ по исто-
рии американского рабства [40; 41] и став-
ших, по сути, основателями «клиометрии».

В отечественной историографии мето-
дологическим проблемам применения ма-
тематических методов и моделей в истори-
ческих исследованиях посвящено большое 
количество работ. Данный круг проблем 
относится к сфере интересов И.Д. Коваль-
ченко [16; 17; 15; 18], Л.И. Бородкина [6; 4; 
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3], Н.Б. Селунской [34; 32; 33], К.В. Хвосто-
вой [36; 38] и др.

Таким образом, идеи математизации явля-
ются результатом многолетней работы боль-
шого круга серьёзных исследователей. Резуль-
таты их работы позволяют предположить, что 
«историческая наука, дающая описание соци-
альных событий во всей их специфике и ин-
дивидуальности, духовной неповторимости, 
вместе с тем опирается на закономерности раз-
вития, прежде всего экономические» [21, 15]. 
Это не случайно, поскольку история, интегри-
руя в себя социальные и экономические зна-
ния, стремится вместе с ними к теоретизации. 
В качестве важного условия данного процесса 
выделяют «развитие специализированного 
языка, который открывает возможность кон-
струирования и оперирования идеализиро-
ванными моделями. Построение такого языка 
преимущественно связано с применением ка-
тегориального аппарата соответствующей на-
учной дисциплины, а также формально-знако-
вых средств математики и логики» [21, 58].

Существенный вклад в интеграцию кате-
гориального аппарата исторической науки 
и формально-знаковых средств математи-
ки принадлежит Л.И. Бородкину. Исходя из 
опыта математизации научного знания, он 
выделяет три этапа (формы) процесса ма-
тематизации. «Первый этап состоит в «чис-
ленном выражении изучаемой реальности 
для выявления количественной меры и гра-
ниц соответствующих качеств» [17, 316], с 
этой целью проводится математико-стати-
стическая обработка эмпирических данных, 
предлагается количественная формулировка 
качественно установленных фактов и обоб-
щений. Второй этап заключается в разработ-
ке математических моделей явлений и про-
цессов в рассматриваемой области (отражает 
основную форму математизации научного 
познания). Третий этап – использование ма-
тематического аппарата для построения и 
анализа конкретных научных теорий (объ-
единение частных построений в фундамен-
тальную теоретическую схему, переход от 
модели к теории), т.е. формализация основ-
ных итогов самого научного знания» [1, 42]. 

На наш взгляд, второй этап (по классифи-
кации Л.И. Бородкина) является связующим 
звеном для двух остальных и определяет раз-
витие математизации исторического знания. 
Сбор данных и их численное выражение всё-
таки оставляет историческую науку на фено-
менологическом уровне, хотя и привносит в 
неё принципиальные изменения. А основой 
для переосмысления существующих теорий 
и создания новых концепций как раз явля-
ется математическое моделирование, именно 
оно даёт пищу для теоретической истории. 
Л.И. Бородкин справедливо говорит об этом 
методе как об основной форме математиза-
ции научного познания. Математическое 
моделирование выступает в качестве струк-
туры, объединяющей различные математи-
ческие методы и соответствующие им разде-
лы математики. Значимость этого процесса 
обусловлена тем, что проблемы историческо-
го познания носят комплексный, системный 
характер; к тому же на разных этапах истори-
ческого исследования требуются различные 
математические методы и модели. Если ма-
тематика – это абстрактный, универсальный 
язык науки, то математическое моделирова-
ние – это универсальное средство получения 
при помощи данного языка нового знания. 
Главное преимущество данного метода со-
стоит в замене исходного объекта соответ-
ствующей математической моделью и в даль-
нейшем её изучении (экспериментированию 
на ЭВМ) с помощью вычислительно-логиче-
ских алгоритмов, с целью углублённого ана-
лиза свойств, функций и развития объекта 
моделирования. Это становится возможным 
по двум причинам. Во-первых, анализ тео-
ретически допустимых параметров модели 
даёт информацию о диапазоне возможных 
состояний рассматриваемых явлений и про-
цессов. Во-вторых, математическая обработ-
ка системы количественных показателей, ха-
рактеризующих конкретное состояние этих 
явлений и процессов, позволяет получить 
новую, явно не выраженную в исходных 
данных информацию о них. Сущностно-со-
держательный анализ и той, и другой ин-
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формации значительно углубляет изучение 
объектов моделирования. Подобный подход 
чрезвычайно важен, учитывая особенности 
объекта познания в исторической науке. Для 
того чтобы понять, каким образом матема-
тическое моделирование выполняет данные 
функции и выступает в качестве средства 
математизации исторического знания, необ-
ходимо хотя бы кратко затронуть проблему 
определения в современной науке понятия 
математической модели.

Математические модели являются ос-
новным типом знаковых моделей. Согласно 
общепринятому определению, это система 
математических отношений, описывающих 
изучаемый процесс или явление. По сути, та-
кая модель является множеством символи-
ческих объектов и отношений между ними. 
Как отмечает Г.И.  Рузавин, «в конкретных 
приложениях математики чаще всего име-
ют дело с анализом величин и взаимосвязей 
между ними. Эти взаимосвязи описываются 
с помощью уравнений и систем уравнений» 
[29, 48]. В силу чего математическая модель 
обычно рассматривается как система урав-
нений, в которой конкретные величины 
заменяются математическими понятиями, 
константами и переменными, функциями. 
«Как правило, для этого применяются диф-
ференциальные, интегральные и алгебраи-
ческие уравнения. Получившаяся система 
уравнений вместе с известными данными, 
необходимыми для ее решения, называется 
математической моделью» [31, 27]. Однако 
развитие новейших разделов математики, 
связанных с анализом нечисловых структур, 
опыт их использования в социально-гума-
нитарных исследованиях показали, что рам-
ки представлений о языке математических 
моделей должны быть раздвинуты, и тогда 
математическую модель можно определить 
как любую математическую структуру [30, 
50]. Расширение границ математического 
моделирования позволяет выделить данный 
метод на фоне общей математизации исто-
рического знания и задаться вопросом об 
его определяющей роли в данном процессе. 
Выяснить это представляется затруднитель-

ным без обращения к типологии и опыту 
применения историко-математических мо-
делей.

В.В. Косолапов выделяет следующие ос-
новные разновидности исторических мате-
матических моделей: «модель как имитация 
определенным способом некоторых исто-
рических событий при помощи электрон-
но-вычислительной техники на основании 
предварительно составленных программ – 
«моделей»: …модель как результат истори-
ческого исследования при помощи исполь-
зования математических методов и способов 
построения исторической гипотезы…, мо-
дель как способ уточнения и развития ранее 
построенных исторических гипотез без ис-
пользования математических методов» [22, 
363-364]. Также В.В.  Косолапов не исклю-
чает использование всех значений понятия 
«историческая модель». В зависимости от 
особенностей функционирования связей в 
исторической науке он выделяет «историко-
математические и историко-статистические» 
модели [22, 365]. 

К.В. Хвостова, особое внимание уделяет 
проблеме частичной формализации теоре-
тических концепций и их математическому 
моделированию. Частичная формализация 
означает запись постулатов и выводов те-
оретической концепции с помощью мате-
матических (обычно дифференциальных) 
уравнений. Решение этих уравнений позво-
ляет, по её мнению, получить коэффици-
ент, посредством которого можно измерить 
степень интенсивности или уровень разви-
тия изучаемых отношений. По наблюдению 
К.В.  Хвостовой, «сложность формализации 
теоретических построений заключается не 
в осуществлении математического модели-
рования…, а в разработке постулатов и вы-
водов предметной теории на качественном 
уровне её рассмотрения, точнее, в нахожде-
нии того уровня «аксиомы», которое можно 
записать с помощью дифференциального 
уравнения» [37, 78].

К.В. Хвостова считает, что в истории сле-
дует различать два типа математических 
моделей: «фактические и нефактические». 
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Первые отражают наиболее характерные 
черты реальной действительности, рекон-
струированной на основе сохранившихся 
источников. В сущности, эти модели пред-
ставляют собой математические уравнения, 
изоморфно отражающие существенные 
стороны явления. «Нефактическая модель 
имеет не конкретно-историческую, а социо-
логическую интерпретацию…, она отража-
ет некоторый предел, к которому стремятся 
реальные отношения и которого они не до-
стигают. Использование такой математиче-
ской модели позволяет определить, в какой 
мере конкретно историческое развитие от-
личается от предельного состояния соответ-
ствующих отношений, явлений, процессов» 
[20, 56]. Модель, имеющая социологическое, 
обобщающее содержание, представляет со-
бой «нефактическую ситуацию», отража-
ющую усреднённую действительность, её 
наиболее типичные черты, лишённые слу-
чайных проявлений.

Значительный вклад в определение ме-
тодологии математического моделирова-
ния исторических процессов принадлежит 
И.Д.  Ковальченко. Исходя из принципа по-
знавательной цели моделирования, И.Д. Ко-
вальченко выделяет два типа математиче-
ских моделей в историческом исследовании: 
«отражательно-измерительные и имитаци-
онно-прогностические» [17, 365-366; 18]. 
Сфера первых – распространение и анализ 
реального и в объекте исторического позна-
ния, и в самом историческом знании, вторых 
– изображение возможного или допустимо-
го в изучаемом объекте. Завершающей ста-
дией применения математических методов 
в историческом исследовании является со-
держательно-историческая интерпретация 
результатов математической обработки и 
анализа количественных данных и обобще-
ние полученных выводов. Типология, пред-
ложенная И.Д.  Ковальченко, на наш взгляд, 
более широко охватывает область примене-
ния математических моделей в исторических 
исследованиях; типы моделей, предложен-
ные В.В Косолаповым и К.В. Хвостовой, мо-
гут быть приняты как её элементы.

Отражательно-измерительные модели раз-
личных явлений и процессов отвечают одной 
из ведущих задач истории – раскрытие сущ-
ности и особенностей реального хода исто-
рического развития. Этот тип моделирования 
основан на выявлении и анализе статистиче-
ских взаимосвязей в системе показателей, ха-
рактеризующих изучаемый объект. Здесь речь 
идёт о проверке сущностно-содержательной 
модели с помощью методов математической 
статистики. Роль математики, таким образом, 
сводится к статистической обработке эмпи-
рического материала. Модели данного типа, 
как правило, используются для верификации 
гипотез. Их главный познавательный эффект 
состоит в том, что они позволяют установить 
количественную меру соответствующих каче-
ственных свойств и состояний объектов мо-
делирования. 

Примерами такого подхода являются ра-
боты И.Д. Ковальченко по социально-эконо-
мическому строю крестьянского хозяйства 
Европейской России в «эпоху капитализма» 
[19, 224], корреляционная модель капитали-
стической и отработочной систем в помещи-
чьем хозяйстве России конца XIX в., принад-
лежащая Н.Б. Селунской, и др.

В современной классификации данные 
модели относятся к классу статистических 
историко-математических моделей [6, 8]. 
В этом отношении особого внимания за-
служивает подход, предложенный извест-
ными американскими специалистами по 
моделированию исторических и социаль-
ных процессов – Дж.  Р.  Холлингсвортом и 
Р.  Ханнеманом [42; 43]. Авторы, выделяя 
«статистические» математические моде-
ли, подразумевают класс моделей, которые 
описывают различные линейные и квази-
линейные процессы. Как правило, в данном 
типе моделей используются методы матема-
тической статистики: регрессионные моде-
ли и модели факторного анализа. Основная 
цель статистических моделей – выявление 
и отбор факторов, влияющих на результат. 
Критерием верификации является про-
цент отклонений выходных характеристик 
относительно предыдущих результатов. 
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Параметры модели выводятся статметода-
ми, непосредственно из исходных данных. 
Статистический подход даёт обоснованные 
оценки, однако нет гарантии, что значения 
выбранных параметров являются опти-
мальными. Отсюда высокие требования к 
данным. Статистические математические 
модели имеют малое число уравнений, 
большое число переменных, более сложные 
связи между ними и, как следствие, серьёз-
ные затруднения при исследовании обрат-
ных связей. 

Предположения для построения модели 
могут быть очень сложными для выполне-
ния и проверки. Данный тип моделей пред-
полагает ограниченные формы динамиче-
ских связей. Модели имеют индуктивный 
характер, дедукции из них достаточно три-
виальны. Однако имеются тенденции к по-
строению сложных измерительных теорий, 
предполагающих статистические (недетер-
минированные) связи. Необходимым усло-
вием является достаточное большое число 
проверок модели (для уменьшения степени 
погрешности), только так возможно понять 
её статистическую устойчивость.

Обратимся к имитационно-прогности-
ческим моделям. Они представляют собой 
сочетание формализованных, неформализо-
ванных и технических средств исследования. 
Данные модели прежде всего используют-
ся для изучения социально-экономических 
процессов. Их применение не ограничива-
ется обработкой данных источника. Целью 
таких моделей может быть анализ альтерна-
тив исторического развития, теоретическое 
исследование возможного поведения из-
учаемого явления (или класса явлений) по 
построенной математической модели, ре-
конструкция отсутствующих данных о ди-
намике изучаемого процесса на некотором 
интервале времени. 

В соответствии с этим И.Д. Ковальченко 
отмечает три типа задач, которые пытаются 
решить на основе этого типа моделей. Пер-
вый – моделирование альтернатив. В рамках 
данной задачи предполагается установка 
предположения о возможности альтерна-

тивного развития исторических событий в 
соответствии с исходными данными, что по-
зволяет выделить определяющие факторы 
исторического процесса.

Второй тип задач заключается в построе-
нии моделей контрфактических исторических 
ситуаций, конструируемых историком для 
использования их в качестве эталона оценки 
реальной исторической действительности. В 
данном случае альтернативная модель долж-
на давать возможность для имитационных 
экспериментов, т.  е. обладать способностью 
воспроизводить объективно возможные, но 
реально не существовавшие и потому кон-
трфактические состояния объекта модели-
рования и давать информацию об этих со-
стояниях. Отметим, что данная задача может 
иметь смысл только в том случае, если исто-
рическая действительность содержала воз-
можность иного исхода, т. е. когда объективно 
существовала альтернатива реально осуще-
ствившемуся варианту развития [17, 74]. 

Рассмотрим опыт решения данных задач, 
в исследованиях одного из ведущих отече-
ственных клиометристов – Л.И.  Бородкина. 
Прежде всего – это статья по вопросу моде-
лирования социальной динамики крестьян-
ства в годы нэпа [7]. Данная работа является 
продолжением исследования альтернатив 
аграрного развития России в конце 1920-х –
начале 1930-х гг. [11, 190-192; 9, 105-121; 8, 
348-365]. И ставит в новую плоскость вопрос 
о том, был ли «великий перелом» историче-
ски предопределённым шагом в реструкту-
ризации хозяйственной системы нэпа, или 
же была возможность развития экономики 
по пути углубления товарно-денежных от-
ношений и развития рынка. В качестве ис-
ходных данных использовались результаты 
динамических переписей крестьянских хо-
зяйств. Была построена имитационная мо-
дель на основе марковских цепей1.

В результате исследования было сделано 
несколько важных выводов. На протяже-

1    Цепь Маркова (названа в честь А.А. Маркова-стар-
шего) – это процесс, находящийся в одном из n-состояний. 
При этом если он находится в состоянии с номером i, то 
он перейдёт в состояние j с вероятностью Pij. Матрицу 
P=|| Pij || называют матрицей переходов.
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нии 1920-х гг. на территории страны не было 
ни одного региона, где бы интенсивно шёл 
процесс дифференциации крестьянства и 
образования полярных групп; следователь-
но, даже длительное сохранение условий 
хозяйственной деятельности, характерных 
для периода нэпа (ретропрогноз делался на 
10 лет вперёд), не могло бы привести к су-
щественному углублению расслоения в де-
ревне. Л.И.  Бородкин опроверг известное 
теоретическое положение, что неизбежным 
следствием существования рынка являет-
ся дифференциация и поляризация мелких 
товаропроизводителей. Таким образом, по-
строенная имитационная модель позволяет 
сделать вывод о том, что политика нэпа не 
привела бы ни к взрывному росту аграрной 
экономики, ни к хозяйственному хаосу и со-
циальным катаклизмам в деревне. 

Следующая работа посвящена марков-
ским моделям «жизненного цикла» част-
ных торговых предприятий [5] и изучает 
характер социальной динамики в частном 
секторе в годы нэпа. Делается попытка про-
следить на примере предприятий Украины 
в 1920-х гг. рост капиталистического пред-
принимательства из мелкого производства 
в процессе анализа социальных перемеще-
ний нэпманов, поскольку характер, направ-
ленность и интенсивность социальной ди-
намики служат показателями этого роста. 
Для этого использовались данные об уплате 
частными и промышленными заведениями 
Украины промыслового налога за 1926-1927 
гг., особенно данные о том, патенты какого 
разряда выбирали частные торговцы в пре-
дыдущем окладном периоде. А отсутствую-
щая в источниках информация об открытии 
и разорении торговых заведений была рас-
считана из общего числа патентов, выдан-
ных за каждый окладной год. В итоге была 
построена матрица переходов. Для пред-
сказания изменения количества торговых 
заведений различного типа была построе-
на математическая модель, основанная на 
марковской цепи, было рассчитано среднее 
время существования торгового заведения 
в каждом разряде (оказалось, что это вре-

мя – не более полутора лет, что заставляет 
сомневаться в опасности капитализма для 
власти). Также был сделан пятилетний про-
гноз изменений в структуре частной тор-
говли, выявленной социальной динамики. 
Он показал, что максимальный размер ка-
питалистической группы будет достаточно 
незначителен, даже если предположить бла-
гоприятное для частного сектора развитие 
на пять лет. Потребовались бы десятилетия 
для превращения крупных хозяйственни-
ков в реальную силу.

Важно отметить значительные разработки 
в области имитационно-прогностического 
моделирования Л.Е. Гринина, С.Ю. Малкова и 
А.В. Коротаева, связанные с разработкой мо-
дели среднесрочного экономического цикла 
и современным глобальным кризисом [13], 
работу О’  Рурка о причинах демографиче-
ского бума в Ирландии в конце XVIII в. – XIX 
в. [44]. Целая  серия  математических  моде-
лей была предложена в работах Ю.П. Бокаре-
ва, рассматривающих анализ функциониро-
вания экономики в 1919 – начале 1921 гг. [2, 
148-167] и др.

В современной классификации задачи 
моделирования альтернатив и контрфак-
тических исторических ситуаций сгруппи-
ровались вокруг аналитического истори-
ко-математического типа моделей. В них 
используется математический аппарат диф-
ференциальных уравнений и марковских 
цепей. Результаты получают путём решения 
систем уравнений либо аналитически (в об-
щем виде), либо численно (с помощью ЭВМ). 
Их основная цель – анализ динамики на ос-
нове теоретических предположений о связях 
между переменными. Верификация моделей 
производится статистическими методами. 
Характерно использование данных разного 
качества. Параметры модели либо выводят-
ся из исходных данных, либо задаются ста-
тистическими методами. Основные предпо-
ложения для построения модели строятся на 
упрощённом представлении о переменных и 
связях между ними. 

Аналитические модели имеют малое чис-
ло уравнений и переменных, обратные связи 
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в данном типе моделей трудны для исследо-
вания. Однако наблюдаются различные фор-
мы динамических связей. Модель имеет де-
дуктивный характер. 

Третий тип задач имитационно-прогно-
стических моделей – это имитация историче-
ских явлений и процессов, для отражатель-
но-измерительной характеристики которых 
отсутствуют конкретные исторические дан-
ные. Данный тип задач в настоящее время 
оформился в имитационное  историко-ма-
тематическое моделирование. В имитацион-
ных моделях используется математический 
аппарат конечно-разностных уравнений. 
Моделирующий алгоритм позволяет по ис-
ходным данным, содержащим сведения о 
начальном состоянии процесса (входной ин-
формации) и его параметрах, получить све-
дения о состояниях процесса на каждом по-
следующем этапе.

Основная цель имитационных моделей – 
анализ динамических процессов, слабо под-
дающихся аналитическому изучению. Го-
воря об уровне верификации данного типа 
моделей, можно утверждать о возможности 
проведения сильных эмпирических тестов. 
Характерной особенностью данного типа 
моделей является возможность использовать 
данные низкого качества для подтвержде-
ния надёжности модели. Параметры модели 
(так же, как в статистических и аналитиче-
ских моделях) либо выводятся из исходных 
данных, либо задаются статистическими ме-
тодами. Основные предположения для по-
строения модели строятся на приближённом 
воспроизведении изучаемого процесса, при-
чём имитируются элементарные явления, 
составляющие процесс, с сохранением их 
логической структуры и последовательности 
протекания во времени.

Имитационные модели имеют большое 
число переменных, уравнений и связей 
между ними. Несмотря на это, полученное 
решение всегда носит частный характер, 
отвечая фиксированным значениям пара-
метров системы, входной информации и 
начальным условиям. Данный тип моделей 
предполагает как детерминированные, так 

и статистические связи и имеет тенденцию 
к построению сложных эмпирико-дедуктив-
ных теорий. 

Одним из ярких примеров разработок в 
этом направлении в настоящее время явля-
ется теория исторической динамики, разра-
батываемая П.В. Турчиным и его коллегами. 
Выделяя в качестве основного предмета ис-
следования динамику социальных процес-
сов, П.В.  Турчин формирует теорию исто-
рической динамики (автор определяет эту 
дисциплину как «клиодинамика»), исследуя 
территориальную динамику государств.

Необходимо отметить значимость направ-
ления, связанного с теорией динамического 
хаоса, согласно которой понятие «хаоса» ха-
рактеризует структуру систем, где элементы 
динамичны, но их поведение ни в малейшей 
степени не согласуется друг с другом [3, 24]. 
Л.И.  Бородкин утверждает, что для истори-
ка изучение хаотической компоненты в ис-
следуемом динамическом ряду может иметь 
принципиальное значение – в этом случае 
можно говорить о внутренней неустойчи-
вости процесса, когда небольшие воздей-
ствия или случайные флуктуации способны 
привести к резкому изменению характера 
изучаемого процесса [26]. Группа учёных: 
А.Ю.  Андреев, Л.И.  Бородкин, М.И.  Леван-
довский – провела исследование динамики 
стачечного движения в России 1895 – 1913 гг. 
В динамический ряд включались помесяч-
ные данные о количестве стачек в России. 
Для этого ряда вычислялся так называемый 
«показатель Ляпунова»: если он принимает 
положительное значение – значит, система 
вошла в состояние хаоса. В частности, было 
обнаружено, что система вошла в состояние 
хаоса ещё до событий «Кровавого воскресе-
нья» 1905 г. [39].

Рассмотрев три основных класса матема-
тических моделей, применяющихся в насто-
ящее время в исторической науке, мы приш-
ли к следующим выводам. Статистический, 
аналитический и имитационный подходы в 
историко-научном моделировании, по боль-
шому счёту, лежат в основе разных типов 
теорий, имеют различные сильные стороны, 
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но вместе с тем и немало сложных и неодно-
значных моментов, определяющих рамки 
использования метода математического мо-
делирования в историческом познании. Пре-
жде всего, это высокие требования к исполь-
зуемым источникам. Приемлемы массовые, 
или в достаточной мере формализованные 
источники (этим объясняются значительные 
успехи в исследованиях по социально-эко-
номической истории). К тому же, чем проще 
модель (т.  е. чем меньше уравнений, пере-
менных и связей), тем больше сущностных 
аспектов она может объяснить. С усложне-
нием количество рассматриваемых явлений 
и взаимосвязей резко возрастает, а следова-
тельно – падает общий вес этих взаимосвя-
зей для объяснения особенностей системы. 
Однако парадокс заключается в том, что чем 
проще модель, тем в более узких границах её 
можно применять для объяснения (напри-
мер, при условии, что какой-то из показате-
лей не изменяется). Детальное обсуждение 
границ сложности математических моделей 
рассматривается в рамках эпистемологии 
сложности и в настоящее время активно ве-
дётся в среде историков-квантификаторов и 
философов. Однако это проблемы выходят 
за пределы данной работы.

Таким образом, в данной статье мы по-
пытались определить роль метода математи-
ческого моделирования в процессе матема-
тизации исторического знания. Несмотря на 
дискуссионность и продолжающуюся раз-
работку данного метода, сделанные выводы 
позволяют говорить о его существенной роли 
в процессе математизации исторического 
знания. Во-первых, математическое модели-
рование помогает использовать точный язык 
формул и уравнений, задействовать различ-
ные разделы математики, применение кото-
рых позволяет открывать новые связи и от-
ношения, анализировать развитие общества, 
отыскивать новые, более эффективные пути 
и способы исследования исторических явле-
ний. Если неформальные модели для изуче-
ния их поведения в различных условиях тре-
буют для каждого модельного эксперимента 
наличие реального исторического прототипа, 

то в математической модели нужные выводы 
(в том числе и о недостатке информации) мы 
получим, варьируя переменные и параметры 
уравнений. Во-вторых, рассмотрев типоло-
гию и опыт применения историко-математи-
ческих моделей, мы обозначили некоторые 
границы применения данного метода в исто-
рическом исследовании. Несмотря на опреде-
лённую специфику некоторых типов моделей, 
выявленные ограничения и соответствующие 
параметры моделей позволяют утверждать о 
передовой роли метода математического мо-
делирования в математизации историческо-
го знания. В-третьих, выделенные аналити-
ческие и имитационные модели относятся к 
моделям дедуктивного типа, в отличие от ста-
тистических (измерительно-отражательных) 
моделей, при построении которых преоблада-
ет индуктивный подход. 

Известно, что математические модели де-
дуктивного типа позволяют выводить новое 
знание путём анализа построенной модели 
как математического объекта. Это даёт воз-
можность более основательно проанали-
зировать роль факторов, вызвавших смену 
тех или иных тенденций, и приблизиться к 
ответу на вопрос о вероятности дальнейше-
го функционирования прерванной тенден-
ции, а следовательно – к ответу на вопрос 
о случайном или закономерном характере 
факторов, вызвавших прекращение разви-
тия исторических процессов. Наконец, это 
позволяет пересмотреть важнейшую про-
блему эволюционного взгляда на истори-
ческий процесс и связанную с этим задачу 
определения исторической науки, что под-
тверждает ведущую роль математического 
моделирования в процессе математизации 
исторического знания.  
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В контексте культуры постмодерна актуализируется проблема поддержания традиции и 
устойчивости  социального развития, фиксации в знаково-символической форме и закрепле-
ния новаций. Современные исследователи в своём стремлении сформировать осмысленное 
комплексное знание о социальной реальности в её пространственно-временном движении 
полагаются на синкретическое взаимоотношение исторического и философского научных 
сообществ. Это объясняется тем, что философия истории рассматривает те условия, нормы, 
принципы, которые позволяют называть знание о прошлом историей. Она оценивает соот-
ношение формальных и содержательных параметров текстов историков с целью выявления 
наиболее репрезентативных работ. В свою очередь, история даёт материал для социальной 
рефлексии, определения вневременных оснований бытия.

В данной статье исторический текст показан как отражённая матрица социального, где в 
качестве проблемы выступает соотношение герменевтического потенциала исторического 
текста и социальной реальности. Нашей целью является рассмотрение исторического текста 
как социального феномена, выполняющего функции организации социального простран-
ства, координации социальной деятельности, селекции, консервации, трансляции, преоб-
разования и интеграции в систему социально-гуманитарного знания социально значимой 
информации.

Понятие «исторический текст» наполняется различным смысловым содержанием в за-
висимости от того, в какой страт социального пространства он интегрирован, также его вза-
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Аннотация. В статье выявляется потенциал истори-
ческого текста в социальном конструировании, опреде-
лены основные каналы его актуализации в социальном 
пространстве и роль в коммуникативном процессе. Рас-
смотрены механизмы функционирования исторического 
текста в социокультурном контексте, способы трансля-
ции социально значимой информации во времени. Пред-
ставлен возможный путь разрешения аксиологического 
кризиса на примере обращения к традиции и её синтеза с 
новациями. Дана характеристика природы исторического 
текста как формы социального сознания.

Ключевые слова: социальная коммуникация, тради-
ция, социальный механизм, мимесис, исторический текст.

Abstract. The article reveals the potential of the histori-
cal text in social designing and defi nes the basic channels of 
its actualization in social space and its role in communicative 
process. Mechanisms of functioning of the historical text in 
socio-cultural context, ways of translation of socially signifi -
cant information in time are considered. The possible way of 
overcoming the axiological crisis is presented by example of 
reference to tradition and its synthesis with innovations. The 
historical text is characterized as a form of social conscious-
ness.

Key words: social communication, tradition, social mech-
anism, mimesis, historical text.
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имодействие с субъектом детерминировано 
собственными индивидуальными свойства-
ми субъекта. Восприятие человеком действи-
тельности меняется на протяжении всей его 
жизни. Умственные и возрастные показатели 
особенно важны для определения степени 
влияния на читателя любого сообщения, в 
том числе такого, как «исторический текст». 
В повседневности по мере взросления чело-
века происходит информационное наполне-
ние его личного жизненного пространства.

Смысловое поле сообщений субъекта 
постоянно корректируется в процессе их 
трансляции, в результате взаимодействия 
с другими субъектами коммуникации и 
сообщениями. Знание возрастной психо-
логии, биологических особенностей, по-
нимание влияния ценностного аспекта, 
индивидуальной и социальной памяти, спе-
цифики ситуативного восприятия, селектив-
ного (объективно и субъективно) характера 
оперируемой информации, – осознание и 
учёт всех этих констант позволяют снять не-
которую релятивность и получить инвари-
ант генерируемого знания.

Между прошлым и историком стоит текст, 
в котором это прошлое зашифровано. А меж-
ду историческим текстом и исторической 
действительностью существует различие, 
заключающееся в ограниченном потенциа-
ле описания субъектом действительности [1, 
72-73]. Исследователь реконструирует набор 
кодов, которыми, как полагает Ю.М. Лотман, 
пользовался автор текста, соотнося с исполь-
зуемыми им самим кодами. Исследователю 
необходимо установить, что есть факт для 
автора текста, каким образом он зашифро-
ван в тексте. Для каждой эпохи существовал 
свой набор фактов, подлежащих фиксации в 
тексте, причём он был релятивен даже в пре-
делах эпохи и зависел от жанра текста. Важ-
но учесть, что сам факт – это всегда результат 
выбора и отбора [6, 337].

Г.–Г. Гадамер предложил конструкцию, со-
гласно которой история не только воплоща-
ется в текстах, но и сама историческая реаль-
ность есть текст, положенный к постижению 
[2, 246]. Вероятно, это должно было снять 

ограничения для познающего субъекта в его 
дешифровке сообщений прошлого, посколь-
ку в этом случае вся история человечества 
представляется как обладающий смыслом и 
внутренним единством текст. Это предпо-
ложение справедливо, учитывая уже то, что 
история возможна для нас благодаря тексту, 
но и текста не существует без истории. Время 
в интеракции передаётся с помощью пись-
менности, фиксации темпоральных измене-
ний графически, символически, знаково. Без 
письменности настоящий момент времени 
(«сейчас») длится бесконечно. Прошлое пре-
вращается из реальности в сон, отчуждается.

Но и в последовательности письменных 
текстов время разорвано, каждый текст фик-
сирует «настоящее» автора, даже если он 
говорит о прошлом или будущем. Из мно-
жества текстов складывается дискретное 
множество, сливающееся в единый поток 
и актуализируемое в практиках чтения. Без 
истории нет текста: он фиксирует изменения, 
«сегодня», отличное от «вчера», необходимое 
для передачи в «завтра».

Динамические социальные трансформа-
ции (быстрый переход социума из одного со-
стояния в другое) создают перед обществом 
необходимость осмысления происходящего 
посредством критики и дистанцирования от 
прошлого с целью обращения к нему и вы-
ражению того нового, что от него отделилось 
(в условиях цензуры обращение к истории – 
попытка языком прошлого говорить о про-
блемах настоящего).

Сознательное построение текста для це-
ленаправленного воздействия на психо-эмо-
циональное состояние человека, возможно, 
и ведёт к некоторому «сплавлению» времен-
ных или жизненных миров объектов пове-
ствования и читателя, но ментальное «род-
ство» не способно окончательно преодолеть 
разницу контекстов их существования, отли-
чия между сконструировавшей и сконструи-
рованной в тексте реальностью и реально-
стью читателя.

Всякая дешифровка сообщения проходит 
через определение используемых автором, 
можно сказать, «точек координат», – всех ос-
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новных понятий и вербальных средств, по-
нимаемых автором как данность, само собой 
разумеющихся, не требующих разъяснений. 
Эта процедура позволяет значительно сузить 
границы возможных смыслов и, таким обра-
зом, при определённой интенции читателя, 
увеличить точность понимания сообщения.

Каждый текст служит материалом, ко-
торый вне деятельности историка не имеет 
большого значения для социального кон-
струирования и восстановления картины 
прошлого. Мифическая, религиозная, на-
учная картины мира являются фоном или 
средой, формирующей специфически орга-
низованную информацию. Элементы, при-
сущие каждой из них, переходят в новую 
картину мира, сливаясь с её элементами. 
Многие элементы исторически утративших 
доминирующее положение картин мира со-
существуют и в современной, в различных 
подсистемах и элементах подсистем соци-
альной реальности.

Элементы духовной и материальной куль-
туры не только при эволюционных, но и при 
революционных изменениях в обществе со-
храняются, возможно, и в видоизмененном 
состоянии. Так, некоторые свойства мышле-
ния и прочие структуры ментального мира 
«человека прошлого» продолжают функцио-
нировать как основание или «материал» для 
«человека настоящего».

Исторический текст как социальный фе-
номен выполняет функцию социокультур-
ной трансмиссии (в античности, впрочем, 
как и позднее, это выстраивание дескрип-
тивного отношения между определённым со-
обществом, к которому принадлежит исто-
рик, и остальными социальными группами с 
целью осмысления социальной реальности), 
саморефлексии и самоидентификации соци-
альной общности.

Постижение текста (направленность по-
знающего субъекта на поиск истины, нового 
знания) предполагает возможность наличия 
в самом объекте искомой сущности, на ос-
новании которой историк восстанавливает 
картину мира прошлого (но их проявлений 
бесконечное множество, полностью всю со-

вокупность воссоздать невозможно), его ра-
бота результируется в новом тексте. Каждый 
раз, переписывая историю, мы выхватываем 
из бытия, не озвученного до тех пор, новые 
смыслы.

Процесс «смыслотворчества», «улавли-
вания значений», их фиксации усложняется 
тем, что история коммуницирует с други-
ми научными дисциплинами, аккумулируя 
в себе все смыслы социокультурного про-
странства. Любой таким образом создан-
ный текст аккумулирует иную комбинацию 
семантических единиц, дополняя прошлый. 
Происходит историотворчество, способное 
изменить представление о мире.

Этот феномен резонирует ещё и с тем 
фактом, что нарратив истории запечатлевал 
важное, запоминающееся, выделявшееся на 
фоне повседневности, акцентировался на 
новом, становящемся бытии. Наряду с твор-
ческим характером исторического текста 
важное место занимает закрепление и повто-
рение новой информации.

Как указано выше, формирование адек-
ватности и эффективности механизмов ор-
ганизации коммуникативного  пространства 
в группе людей происходит, помимо проче-
го (то есть не исключительно), в процессе 
вступления каждого из них в единый тексту-
альный дискурс. Приобщение к унифициро-
ванному в данной группе кругу текстов гене-
рирует нормальную работу межсубъектного  
восприятия и понимания.

Развитие виртуальных (или аудиовизу-
альных) образов в направлении конструи-
рования субъектом познаваемого объекта 
ведёт к устранению допущения истинности 
значений таким образом репрезентируемого 
объекта (в кино, фото, играх, давая волю во-
ображению в заполнении лакун в истории, 
мы меняем саму историческую реальность, 
и она теряет истинность), затрудняя тем са-
мым выполнение указанных выше задач.

Письменная традиция в некоторых сфе-
рах жизни воспроизводила в каждом новом 
поколении людей законсервированные в ней 
образцы поведения и мышления (особенно 
это касалось искусства и религии). В повсед-
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невности же мышление задавалось ситуа-
тивно, было связано с окружающим миром 
[9, 273]. Именно на повседневном уровне, 
мыслимом и осознаваемом в коротких вре-
менных промежутках, «случайно» фиксиро-
ванные (закодированные) в историческом 
тексте структуры ментального мира, живое, 
становящееся, не статичное, творческое, – 
всё это переходило в разряд исторического, 
консервировалось для будущих поколений. 
При этом, конечно, «историографическим 
материалом подобное (наличные остатки –
А.  Л.) может стать постольку, поскольку 
оно по своему особому способу быть име-
ет миро-исторический характер» [8, 440]. 
Основным системным элементом любой 
конкретной исторической эпохи являются 
культурные ценности, нормы и средства вос-
производства социально значимой инфор-
мации, постоянно становящаяся традиция 
(статичная лишь в монохроническом срезе).

Таким образом, процесс становления 
традиции происходил через это приращение 
к основной её линии новаций, закрепление 
смыслов «сегодняшнего» дня в историче-
ском тексте, который впоследствии станет 
свидетельством диахронического знания 
(переходящего из одного времени в другое) 
через наслоение времён. Заключённые в 
традиции и историческом тексте установки 
не статичны, они содержат огромный эври-
стический потенциал, обращаясь не столько 
к рациональным сторонам человеческой эк-
зистенции, сколько к её эмотивным, подсо-
знательным, витальным параметрам, проду-
цируя на неосознаваемом (не вычленяемом 
рационально и, значит, непреодолимом, не 
защищённом) уровне культурные и жизнен-
ные установки [2, 43].

Осознание своего прошлого даёт воз-
можность ориентироваться в настоящем, 
осмысленно проецировать будущее. Кон-
струирование в историческом тексте по-
следовательности конкретно-исторических 
форм социальной реальности, отличных 
друг от друга и в то же время генетически 
связанных между собой, позволяет пред-
ставить целостную картину прошлого во 

всей пестроте её культурных модификаций, 
ценностных и экзистенциальных устано-
вок. Воспроизведение каждой из них воз-
можно при наличии исторических текстов, 
воплощающих в себе конкретно-историче-
скую эпоху. Такие свойства исторического 
текста, как отражение и консервирование 
структур социальной организации, а также 
проецирование и воспроизводство запечат-
лённых и создание новых структур, форми-
руют устойчивую связь между традицией и 
новацией, между прошлым и будущим. Со-
вокупность исторических текстов служит 
источником национальной и религиозной 
идентичностей.

По мнению представителя американско-
го прагматизма Дж.  Дьюи, предмет и про-
блемы исследовательского текста во многом 
обусловлены стрессами и напряжениями об-
щественной жизни, рассматриваемые про-
блемы «меняются вместе с переменами чело-
веческой жизни» [3, 7], которые происходят 
всегда и которые иногда приводят к кризи-
сам и поворотным моментам человеческой 
истории. Философия вновь и вновь пережи-
вает, пытается сохранить прошлое.

Историк создаёт свою реальность, ло-
кализованную во времени и пространстве; 
воображаемые им конструкции находятся в 
определённых отношениях с историческими 
свидетельствами и встраиваются в реальный 
мир, а не есть «миры в себе» [4, 234-235]. Ин-
струментами подобного конструирования 
выступают воображение и память. Вообра-
жаемое не есть реальное, но позволяет это 
реальное достраивать, не отвергая её претен-
зии на истинность [4, 230]. Индивидуальная 
память восстанавливает прошлое как про-
шедшее, история – прошлое как существую-
щее в настоящем.

Эта ошибка («додумывание» истории) в 
определённой степени объясняется тем, что 
та или иная историческая тема поднимается 
по мере того, как складываются располага-
ющие к этому условия в настоящем [5, 34], 
создающие собственное контекстное поле 
вокруг реконструируемого события. Любое 
знание неразрывно связано с порождающей 
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его реальностью, актуально и может быть 
понято во всей полноте лишь в её контексте. 

В социальном пространстве существует 
универсальная историческая и сущностная 
для всех сфер человеческой жизни проблема 
перевода реальности в информацию. Моти-
вацией данной деятельности в обществе на 
раннем этапе его существования являлась, 
на наш взгляд, имманентная психическая и 
интеллектуальная потребность человека в 
организации и упорядочении окружающе-
го пространства. В философии науки задачу 
теоретического осмысления, построения и 
организации связей, выявления отношений 
между элементами научного знания, перево-
да материальных объектов в знаково-симво-
лическую форму, помимо прочего, решают 
концептуализация и дескриптивная архео-
логия.

Каждый историк в отдельности и всё 
историческое сообщество в целом структу-
рируют, упорядочивают, выражают в зна-
ково-символической (текстовой) форме ин-
формационный мир, параллельный реально 
существовавшему или существующему. При 
этом на исследование или на факт всегда на-
кладывается отпечаток трёх измерений вре-
мени (прошлое, настоящее, будущее), если 
брать за отправную точку «сейчас-субъек-
та», что объясняется общим детерминизмом 
пространственно-временного континуума. 
Эта форма фиксации выполняет роль соци-
ального конструкта, концентрата целевых 
установок, социальных регулятивов, скры-
тых футурологических ожиданий отдельных 
представителей определённых социальных 
групп; отражение современных ей тенден-
ций и исторического сознания неоценимо. 
Вбирая в себя всё вышеперечисленное, она 
находит своё воплощение в деятельности 
историка и через это начинает бытие в соци-
альной реальности.

Любые артефакты (предметы материаль-
ного мира, в которых опосредованно или 
непосредственно отражается деятельность 
человека) в своей совокупности представля-
ют своеобразную матрицу взаимодействия 
общества и природы, осуществляющую, 

кроме прочего, социализаторскую функцию. 
Так, археологические памятники несут в 
себе двойную смысловую нагрузку: они яв-
ляются элементами единого текста истории 
общества и в то же время могут содержать 
дополнительные знаково-символические си-
стемы. Например, изображённые на них гео-
метрические символы «представляют собой 
фрагменты универсальных языков описания 
мира» [7, 107]. «Орнамент как искусство по-
рядка организует вещи нашего практическо-
го мира. Он соотносит целое с его частями, 
членит однородное, не имеющее собствен-
ной структуры» [7, 107]. То есть все объекты 
структурированы и реализуют во взаимодей-
ствии друг с другом связи различной силы. В 
этом и находит своё выражение стремление 
человека к упорядочению окружающего его 
мира и созданию изменяющейся во време-
ни его информационной модели – истории, 
переводу вещественного/ невещественного, 
определённого во времени и пространстве, 
социального бытия в текстовую форму.

Исторический текст «связывает» людей, 
которые попадают в поле его актуализации; 
другими словами, тот, кто прочёл текст, по-
полняет свой  «вербальный мир» (сово-
купность языковых форм выражения дей-
ствительности) его смыслами, попадает под 
власть текста, корректирует своё знание о 
реальном мире. Но текст и связывает, и раз-
деляет: демаркация происходит во время 
практики чтения, устной передачи или иных 
способов воспроизведения текста и зало-
женных в нём смыслов. Вся совокупность 
вариантов и комбинаций текстов формиру-
ет единое информационное пространство, 
но в зонах влияния локализованных групп 
текстов, их конкретной последовательности 
и конфигурации создаются уникальные и не-
повторимые миры.

Осмысление и объяснение исторических 
фактов в социальном контексте (с позиции 
социальной реальности артефакта, с пози-
ции социальной реальности исследователя, 
с позиции отношения этих констант) имеет 
своей целью связывание времён в социаль-
ном сознании в единый поток, «достраива-
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ние» социального пространства. История 
как наше знание о бытии социума во вре-
мени и пространстве складывается из сово-
купности всех трудов, которые и составляют 
впоследствии единый эпистемологический и 
герменевтический континуум. Именно при 
рассмотрении истории как целостного явле-
ния более явной становится её гипертексту-
альность и дискурсивный характер.
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THE CONTENT SPHERES OF THE NOTION «SPIRITUAL OUTLOOK»

Исследование духовности имеет давние традиции и достаточно сложную культурно-
историческую судьбу. Из истории философской мысли известно, что данный феномен на 
разных этапах исторического развития общества то возносился на вершину неоспоримой 
социальной значимости, то, напротив, нивелировался, низводимый до забвения и элими-
нации. Отличающая современную ментальность ситуация деидеологизации, деперсонифи-
кации вновь разворачивает нас лицом к Человеку, приводит к востребованности общечело-
веческих начал и универсалий, а значит, и к увеличению такой общественной ценности, как 
духовность, без чего немыслимо присутствие человеческого в человеке. Однако возникают 
вполне закономерные вопросы: что стоит за этим всем известным многозначным понятием? 
какие смыслы и содержательные поля открываются при восприятии духовности? в какой 
мере и каким образом современная ситуация трансформирует традиционное восприятие 
данной дефиниции?

История существования человеческого общества позволяет проследить интерес к анали-
зу содержательной компоненты духовности, причём последняя оказывается тесно связанной 
с попытками постичь закономерность бытия человека и условий достижения максималь-
ного уровня развития его сущностных сил. В настоящей работе приоритетным будет рас-
смотрение понятия «духовность» в разных содержательно-смысловых полях, детермини-
рованных общеисторическими и мировоззренческими установками человеческого бытия. 
Выделим три аспекта этого понятия, определяющих контекст наших дальнейших рассуж-

© Штумпф С.П., 2011.

Аннотация. В статье рассматривается понятие «ду-
ховность» в различных содержательно-смысловых полях: 
традиционном – религиозном и современном – общече-
ловеческом (светском), в том числе в качестве элемента 
виртуального пространства. Духовность как обществен-
ная ценность и непременный атрибут социального бытия 
анализируется в контексте социальных трансформаций, 
происходящих в современном российском обществе. 
Выявление составляющих понятия «духовность» смыс-
ловых и сущностных компонентов позволяет определить 
базовые характеристики, присутствующие во всех трёх 
названных измерениях (аспектах).

Ключевые слова: духовность, религиозное, обще-
человеческое, виртуальное измерение, ценностно-нрав-
ственное содержание.

Abstract. The article analyzes the notion «spiritual out-
look» in different content spheres: traditional – religious, mod-
ern – universal (temporal) and as an element of the virtual 
space. The spiritual outlook as a social value and an essential 
attribute of social being is analyzed in the context of social 
transformations occurring in modern Russian society. Reveal-
ing the elements of the concept «spiritual outlook» allows of 
defi ning the essential characteristics typical for the three di-
mensions (aspects) mentioned above.

Key words: spiritual outlook, religious, universal, a virtual 
dimension, axiological morality content.
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дений, – религиозное восприятие, общечело-
веческое (светское) понимание и, в качестве 
авторского допущения, – в виде артефакта 
виртуального мира.

Термин «духовность» широко употре-
бляется для характеристики внутреннего 
бытия человека. С ним «работают» фило-
софы, теологи, историки, культурологи, 
психологи. Однако до сих пор не существу-
ет единого определения духовности. Оно 
остаётся дискуссионным, до конца не из-
ученным, не отрефлексированным фило-
софским сознанием, требующим для свое-
го постижения взаимодействия различных 
пластов познания.

Исследование понятия «духовность» це-
лесообразно начинать с выявления консти-
туирующих оснований. Для этого обратимся 
к справочной литературе. Очевидно, что эти-
мологической основой духовности служат 
понятие «дух» и родственное ему – «душа». 
В древнерусском языке, по данным Этимо-
логического словаря, слово «дух» означало: 
‘дуновение, ветер’, ‘настроение’, ‘душа’, ‘бес-
плотное существо’, ‘жизненное начало’. Оно 
было родственно другим языкам – украин-
скому, белорусскому, польскому, чешскому, 
словацкому, старославянскому, болгарскому, 
литовскому [8, 215-218]. С.И. Ожегов также 
обращает внимание на множественность 
трактовок понимания духа: ‘психические 
способности’, ‘побуждение к действию’, ‘на-
чало, определяющее поведение’; ‘внутренняя 
моральная сила’; в религиозно-мистических 
представлениях – ‘сверхъестественное бес-
плотное существо’, ‘содержание, истинный 
смысл, отличительная особенность чего-ни-
будь’; ‘дыхание, воздух, запах’ [4, 179-180].

В Оксфордском словаре встречаем мне-
ние, что латинское слово «anima», греческое 
«psyche» выражают исторически изменяв-
шиеся формы воззрения на психику и вну-
тренний мир человека [5, 78–79], то есть при-
нятие человеком своей телесной и духовной 
сущностей, осознание себя как существа 
смертного и бессмертного, во всей противо-
речивости и одновременно гармоничности 
собственного бытия. Современные отече-

ственные философские справочные издания 
не включают в категориальный каркас по-
нятие «духовность». До последнего времени 
из-за семантической близости с религиозной 
окраской оно не использовалось в философ-
ских энциклопедических изданиях советско-
го периода.

Духовность человека в нашей культуре 
имплицитно воспринималась в сопряжении 
с религиозностью. Это поле сакрального 
осмысления (восприятия) понятия «духов-
ность». Долгое время церковные служители в 
России назывались духовенством, поскольку 
отвечали за приобщение верующих к миру 
Святого Духа. Соответственно, сложился 
первоначальный смысл рассматриваемого 
нами термина. Такое понимание основано 
на идее о наличии божественной частицы 
(искры) в каждом человеке, бессмертии его 
души. Благодаря этому религиозная трактов-
ка духовности включает вечные, неизменные 
цели бытия человека и нравственные основа-
ния его индивидуальной жизни, обществен-
ных отношений, исходящие из постулата со-
творённости человека по образу и подобию 
Божию.

Теологи рассматривают духовность как 
Божественное откровение: Бог есть дух. Ду-
ховная жизнь – это жизнь в Боге и с Богом. 
Здесь духовность понимается как причаст-
ность к Божественному посредством веры, 
открытости человека божественному слову, 
божественной мудрости. В жизни с Богом 
реализуется стремление человека к выходу 
за чувственные пределы объективного бы-
тия. И в то же время это искание, направ-
ленное вовнутрь, в глубь человека, благодаря 
которому оно достигает области духа и раз-
вивается там. Пространство верующих – это 
не пространство разума, а пространство без-
условной веры. Создатель воспринимается 
вначале душой, затем постигается духом, и 
это восприятие, безусловно, абсолютно для 
всех и всегда.

В то же время религиозное понимание 
духовности накладывает на человека бремя 
ответственности за свои мысли, слова и дей-
ствия. Человек всегда стоит перед страхом 
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наказания за грехи свои. Это чувство прида-
ёт эгоистический характер его побуждениям. 
Религия лишь освещает моральные принци-
пы, которыми должен руководствоваться 
человек. В религиозном измерении постиже-
ние духовного и приобретение духовности 
возможно для каждого свободного духом, 
чистого сердцем, не отягощённого матери-
альными «ценностями» человека. Это путь, 
направленный от овладения собственной 
природой к единению с Богом. Осваивая его, 
человек творит себя, выбирая между добром 
и злом.

Общечеловеческий (светский) контекст 
понимания духовности, на первый взгляд, 
весьма отличается от религиозного толко-
вания: другие доказательства, иные мотивы, 
формы приобщения и реализации. Однако 
при детальном рассмотрении становится 
очевидным, что аксиологическая и нрав-
ственная мотивация и в этом смысловом 
поле является основным компонентом ду-
ховности. В этом аспекте проявляется его 
философское, расширительное толкование. 
Универсальные общечеловеческие гумани-
стические начала – человеколюбие, красота, 
совершенство, гармония, истина, нравствен-
ность, любовь, вера, надежда – предстают 
перед нами как высшие, непреложные осно-
вания жизни любого человека, вне его связи 
с религией. И такой взгляд на духовность 
вполне объективен.

Совершенно определённо можно утверж-
дать, что классическое философское пони-
мание духа, души и их производной – духов-
ности – означает невещественное начало, в 
отличие от природного, материального. Не-
сомненно также, что духовность, имея энер-
гийную, двигательную природу, проявляется 
лишь в акте сопричастности с человеком, в 
его жизнетворчестве. Её внешнее выраже-
ние реализуется в душевном отношении к 
другим людям. Она предполагает, что цели 
и смысложизненные ориентиры личности 
укоренены в системе надындивидуальных 
ценностей. Духовность в общечеловеческом 
измерении понимается как особое внутрен-
нее качество человека, соединяющее его 

интеллектуальный потенциал, нравствен-
ные принципы и эстетизм. Оно обретается 
в стремлении к совершенствованию души и 
духа с целью найти собственную неповтори-
мую природу и жить в гармонии с миром и 
самим собой. Всё это является результатом 
усилий самого человека и одновременно 
средством его саморазвития. В последующем 
каждый индивид, благодаря коллективной 
природе человеческого общежития, стано-
вится причастным социокультурной сторо-
не духовной жизни общества, будучи вклю-
чённым в коллективную деятельность, труд, 
бытие. И тогда духовность можно принимать 
как меру социальности человека.

Обозначив основные положения онтоге-
нетического (по сути) и социокультурного 
(по содержанию) императива духовности, 
считаем целесообразным проанализировать 
ещё одно смысловое поле современного тол-
кования данного понятия – пространство 
виртуального мира, – выявить противоре-
чия, открывающиеся при анализе данного 
явления в условиях реалий наших дней.

Век двадцатый – это время осуществле-
ния научно-технической, техногенной ре-
волюции, вызванной успехами естествен-
нонаучных дисциплин и массированными 
техническими достижениями, которые по-
ражают темпами и масштабами изменений. 
Сам человек коренным и радикальным обра-
зом изменяется под влиянием этого процес-
са. Происходит переход к «механическому» 
и «роботизированному» складу жизни, что 
создаёт новую форму зависимости и рабства. 
Машины приобретают «страшную власть» 
над человеком и природой [1, 116-132]. Это 
время вооружённых агрессий: фашизма, тер-
роризма, экстремизма, разного рода девиа-
ций, в которых рациональные средства ис-
пользуются во имя иррациональных целей 
и где даже не вспоминаются такие дефини-
ции, как духовность, душевность, культура, 
гуманность. Все эти процессы отодвигают на 
задний план человеческие проблемы, мы от-
махиваемся от них, как от несущественных и 
мало что определяющих на фоне происходя-
щих в мире катаклизмов. Постепенно места 
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общечеловеческим ценностям, духовности, 
гуманистическим началам в механистиче-
ском, компьютерном, технотронном мире 
остаётся всё меньше и меньше.

Чтобы понять и прояснить смысловое 
наполнение духовности в наши дни, пред-
ставляется возможным его рассмотрение 
в пространстве виртуального мира на тех-
нической основе – в виртуальной сфере, 
представив его в качестве технического ар-
тефакта. Такой взгляд допустим, поскольку 
в условиях современности виртуальная ре-
альность играет всё большую роль в жизни 
человека. Возникший в недрах физики тер-
мин «виртуальная реальность» расширяет 
пространство своего действия и постепенно 
приобретает статусное положение в общена-
учном категориальном аппарате [10; 9].

Виртуальная реальность чувственно до-
стоверна, бестелесна, она дана человеку 
лишь в его ощущениях. Это субъективное 
психическое переживание конструируемо-
го, возможного мира. Известно, что объекты 
виртуальной реальности воспринимаются 
субъектом как реально существующие. Но 
они возникают и существуют (проявляют 
себя) только в акте и времени взаимодей-
ствия человека с техническими средствами. 
Их особенность состоит в том, что их нет 
потенциально в других частицах в виде фи-
зических элементов, они проявляются лишь 
в воображении человека и носят эфемерный 
характер. Виртуальные объекты существу-
ют только «здесь» и «сейчас», выполняя свои 
функции в ходе интеракции и модификации 
объектов посредством психического погру-
жения в виртуальный мир. Они никогда не 
фигурируют в начальных и конечных усло-
виях виртуализации [3; 2].

В виртуальном пространстве субъекту ка-
жется, что он непосредственно включён в со-
бытия виртуальной реальности и может по 
своему усмотрению их модифицировать, по-
меняв точку зрения. Создаётся впечатление, 
что именно здесь человек может моделиро-
вать мир по своему образу и мере. И тогда 
границы и масштабы размерности челове-
ческого бытия могут расширяться до беско-

нечности, до безграничности запредельного 
«хочу», без сноски на человеческое «могу». 
Как следствие – теряется сдерживающий 
фактор, охраняющий, оберегающий психи-
ку, сохраняющий меру здравого смысла в 
человеке. В этом свете весьма актуальны ис-
следования Р. Фейнмана, который опытным 
путём в области квантовой физики приходит 
к выводу о том, что виртуальным процессом 
называется процесс, который может воз-
никнуть лишь в силу временного нарушения 
законов сохранения [6, 108-112]. Эти слова 
подтверждают наши сомнения в возмож-
ности (степени) сохранности человеческой 
личности как целостности. Уходя от реалий 
мира, индивид замыкается в своём вирту-
альном пространстве, выпадает из общества, 
не развивается внутренняя сторона комму-
никации, и в результате – полное одиноче-
ство, ведущее к деградации личности и, как 
её следствие, к бездуховности. Более того, 
становится понятно, что взаимодействие 
человека с виртуальной реальностью может 
оказывать сильное и далеко не безобидное 
влияние на психику, социальность и направ-
ленность деятельности современного чело-
века.

Вопрос о направленности человеческой 
активности весьма важен. В ситуации, по-
зволяющей всё без каких-либо ограничений, 
предоставляющей абсолютную свободу вы-
бора действий, способов и средств достиже-
ния целей, невозможно предсказать, какое 
направление выберет индивид – позитивное 
или негативное. Можно лишь предположить, 
что личность, отчуждённая от социума, вряд 
ли будет считаться с его нормами и закона-
ми, а отсутствие духовности, универсальных 
общечеловеческих ценностей напрямую при-
ведёт её к выбору отрицательного вектора 
направленности мыслей и действий [7, 64-
66]. Негативные последствия влияния вир-
туальной реальности на самого человека, на 
его душу, совесть, сердце исправить очень 
сложно. Рационализация чувственной сто-
роны психики опасна утратой человеческого 
в человеке. Виртуальность технического ха-
рактера не даёт выхода на живого человека. С 



52

Вестник МГОУ. Серия «Философские науки». № 3 / 2011

этой проблемой современное общество уже 
встретилось, и решать её необходимо и на те-
оретическом, и на практическом уровнях.

Таким образом, сказанное выше позволя-
ет сделать вывод о безвыходности, «тупико-
вости» данного допущения, приравниваю-
щего духовность к техническому артефакту 
виртуального мира. Оно вероятно лишь как 
теоретическое предположение, согласиться 
же с ним мы не можем. Используя категори-
ческую форму выражения своей позиции, 
мы хотим подчеркнуть непреложную значи-
мость системы духовного жизнетворчества 
личности в индивидуальном и социальном 
пространстве.

По нашему мнению, духовность в наши 
дни можно воспринимать как особый ду-
ховный виртуал – вектор, раскрывающий её 
потенциальное состояние в жизни человека 
и общества. В качестве отправной посылки, 
объясняющей возможность этого предполо-
жения, выступает непреложность возникно-
вения и существования данного феномена в 
акте и времени взаимодействия с человеком. 
Именно эти обстоятельства задают условия 
присутствия или отсутствия (моральную 
ценность наличия) духовности в реальной 
жизни. Рассуждая далее, следует признать 
ещё одну общую черту, присущую вирту-
альной сфере и сфере духовности. Коллизии 
современности вносят сумятицу во внутрен-
ний мир человека, появляется потребность 
закрыться, отстраниться от мира внешнего 
в поиске возможности внутреннего про-
явления себя. В процессе реализации вир-
туальное состояние характеризуется повы-
шенной энергией, человек ощущает свободу, 
раскрепощённость, творческий полёт, когда 
всё получается само собой (гратуал). И это 
состояние близко по своей сути к состоянию 
одухотворённости, духовного и душевного 
подъёма.

Завершая рассмотрение духовности в 
различных содержательно-смысловых по-
лях, можно прийти к выводу, согласно ко-
торому существует общий набор базовых 
смысловых характеристик, обнаруживае-
мых для данного понятия во всех трёх про-

анализированных измерениях. К ним мы 
относим: сопряжение с человеческим жиз-
нетворчеством, определение ценностно-
нравственных оснований жизни каждого 
человека и общества, направленность на об-
щечеловеческие универсальные ценности. 
Однако мы выяснили, что в условиях вирту-
ального мира человек по психологическим 
причинам склонен замыкаться в себе, и тог-
да теряется такая важная черта духовности, 
как человеческое (душевное) отношение к 
другому человеку. Также в процессе виртуа-
лизации индивид получает полную свободу 
действий, и создаётся неоднозначная ситуа-
ция для проявления себя как в негативе, так 
и в позитиве.

Назначение предложенного нами вектора 
духовности связано с потенциальной воз-
можностью проявления рассматриваемого 
феномена в жизни каждого человека. Вовле-
чённость в реальный, подлинный процесс 
общественной жизни в рамках человеческо-
го существования неминуемо заставляет его 
участников решать проблему выбора систе-
мы нравственных ценностей и жизненных 
стратегий, нацеленных на совершенствова-
ние жизни в соответствии с устремлённо-
стью к идеалу (с направленностью вектора 
духовности), на возвышение и кропотли-
вую проработку различных форм духовной 
практики.

Однако необходим и ещё один, самый зна-
чимый шаг – чтобы привести духовность в 
состояние реально действующего непрелож-
ного императива индивидуальной и соци-
альной жизни человека, необходимо найти 
пути, способы и формы развиртуализации 
духовного виртуала, введения его составля-
ющих, норм и смыслов в действительную ре-
альную жизнь человека и общества.
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эпоха глубоких социальных, экономических, политических и культурных сдвигов. Адекват-
ное понимание природы происходящих трансформаций имеет критическое значение для 

© Базыкин Д.В., 2011.

Раздел II. Вопросы социальной философии и философской проблематики
 социально-гуманитарных наук

Аннотация. В статье рассматривается соотношение 
теории постиндустриального общества и концепции тех-
нологического детерминизма, даётся анализ концептуа-
лизации категории «технология» у различных исследова-
телей постиндустриализма. На основе анализа эволюции 
социальной философии выделяются две традиции в 
трактовке сущности техники и технологии: идеалистиче-
ская и материалистическая; прослежены их проекции в 
теории постиндустриального общества. Раскрываются 
концептуальные различия в трактовке технологии Д. Бел-
ла и М. Кастельса, обосновывается тезис об усилении 
материалистической линии в трактовке техники у теоре-
тика второй «волны» постиндустриализма М. Кастельса.

Ключевые слова: технология, техника, технологиче-
ский детерминизм, теория постиндустриального обще-
ства.

Abstract. The article considers the parity of the theory of 
post-industrial society and the concept of technological deter-
minism. The conceptualization of the category «technology» 
by various authors of the post-industrial age is analyzed. 
On the basis of the analysis of social philosophy evolution 
two traditions in the treatment of the nature of techniques 
and technology are presented: idealistic and materialistic, 
their further development being traced in the theory of post-
industrial society. The author reveals conceptual distinctions 
in treatment of technology by D. Bell and M. Castels. The 
article grounds the thesis of strengthening a materialistic line 
in understanding the techniques by the theorist of the second 
«wave» of post-industrialism M. Castels.

Key words: technology, the concept of technological de-
terminism, the theory of post-industrial society.
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прогнозирования новых сценариев развития 
человечества.

В качестве одной из «мейнстримовых» и 
репрезентативных социальных концепций, 
обладающих существенным эвристическим 
и объяснительным потенциалом примени-
тельно к анализу современного социума, в 
настоящий момент признаётся теория по-
стиндустриального общества. Тем не менее 
ряд критиков не вполне справедливо, как 
представляется, оценивают постиндустриа-
лизм как типичную концепцию технологи-
ческого детерминизма, отрицая важность её 
вклада в развитие социо-гуманитарных наук. 

В этой связи вопрос о соотношении по-
стиндустриализма с технократическим на-
правлением требует серьёзного изучения.

Исследование роли техники в ряде фак-
торов общественного развития возникает в 
античности, переживает новый всплеск ин-
тереса в эпоху Возрождения с формирова-
нием инженерного мышления, а позднее – с 
бэконианской и картезианской традициями. 
Высокая оценка технического прогресса вы-
сказывается позже в работах просветителей, 
позитивистов, марксистов. Однако явления 
технологии и техники в наиболее значитель-
ной мере стали предметом научного позна-
ния лишь в середине XX в. в связи с развёр-
тыванием научно-технической революции. 
Практически всё двадцатое столетие в обще-
ственных науках, как отмечает Ю.Н.  Давы-
дов, прошло под знаком «зачарованности» и 
«загипнотизированности» техникой [5, 67].

Американский социолог Л.  Винер опре-
деляет «технологический детерминизм» как 
метод, принцип объяснения общественных 
процессов и явлений, согласно которому 
«изменения в технологии были и, вероятнее 
всего, будут первостепенной основой изме-
нения институтов, его социальной структу-
ры, политического строя, культуры, практи-
ческих действий и идей» [16, 75].

В данном контексте техника (технология) 
принимается как стержневая детерминан-
та общественного развития, «независимая 
переменная» – данность, имеющая источник 
изменений в самой себе; техника с этих по-

зиций – чисто функциональное средство, 
способное определять тип общества. При 
этом искажаются процессы взаимодействия 
между сферами социальной системы. Об-
щественное развитие в этом ракурсе рас-
сматривается как процесс поступательного 
саморазвития орудий труда и источников 
энергии, обладающий линейностью: людям 
приходится приспосабливаться к объектив-
ному характеру техники и технического про-
гресса.

Технологический детерминизм критику-
ется большинством социальных теоретиков 
за сведение обусловленности исторического 
развития к жесткой, прямой и однозначной 
зависимости процессов и явлений обще-
ственной жизни от влияния технологии, аб-
солютизации технического фактора в ущерб 
другим факторам общественного развития, 
«фетишизации» вещественных элементов 
производительных сил.

Тем не менее роль технологического детер-
минизма в эволюции обществознания, как 
представляется, недооценена. Это связано, 
на наш взгляд, с распространённой в соци-
альной философии упрощённой трактовкой 
техницистских теорий. Тем не менее, говоря 
о «технологическом» детерминизме», невоз-
можно не принимать в расчёт качественное 
и содержательное многообразие подходов к 
оценке роли техники и технологии в обще-
ственной жизни, многозначность опреде-
ления сущности техники и технологии. Как 
отмечает авторитетный немецкий исследова-
тель техники Х. Ленк, техника, технология –
это «понятийный ориентир, многозначный 
конструкт, а вовсе не эссенциальное поня-
тие» [15, 210].

Содержательно и гносеологически кон-
цепции технологического детерминизма 
восходят к ряду социо-философских пара-
дигм XIX в.: марксизму (в модифицирован-
ной форме заимствуется тезис о важнейшей 
роли производительных сил), радикальному 
инженерно-институциональному технокра-
тизму Т. Веблена (тезис о технической элите), 
позитивистской парадигме индустриального 
(промышленного) общества (А. Сен-Симон, 
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О. Конт, Дж. Ст. Милль), концепции рацио-
нализации М. Вебера.

Обозначенные традиции определили две 
базовых линии трактовки сущности техники 
(технологии) в техноориентированных кон-
цепциях XX в.: абсолютизация техники как 
материального средства труда либо как ин-
струмента разума (идеальный компонент).

Технологический детерминизм, с одной 
стороны, апеллируя к материальным факто-
рам общественной жизни, выражает прогрес-
сивный тренд в социальной теории, совершает 
значительный шаг вперёд от идеалистических 
теорий; но, с другой стороны, преувеличивает 
значение техники в ущерб оценке роли чело-
века как главной производительной силы (что 
приводит к сужению понятия «материальная 
основа жизни и развития общества» до по-
нятия «технические условия производства», 
к попыткам вывести коренные социальные 
изменения во всём объёме и во всех случаях 
прямо и непосредственно из научно-техниче-
ской революции); или же объясняет технику 
как инструмент разума и рационализации, 
что представляет собой регрессию возврата к 
социальному идеализму.

На наш взгляд, следует различать узкую, 
восходящую к инженерному дискурсу, и 
расширительную, восходящую к гуманитар-
ному дискурсу, трактовки техники и техно-
логии. Например, «фабрично-заводская» (ев-
ропейская) версия технократизма (А. Турен, 
С.  Малле), опирается на узкое определение 
техники как материально-технического ба-
зиса общества. НТР в её рамках рассматри-
вается как прямое продолжение и развитие 
крупного капиталоёмкого машинного, фа-
брично-заводского производства; развитие 
индустрии обычно отождествлялось с ус-
ложнением техники, с автоматизацией. В 
радикальной (американской) версии (Т.  Ве-
блен, П. Дракер, Г. Маркузе (к ним, впрочем, 
примыкают и европейские социологи Ж. Эл-
люль и Л.  Мэмфорд)), представляющей в 
известной мере теорию управления, акцент 
делается на абсолютизации идеального фак-
тора в структуре технологии, идее рациона-
лизации. 

П.  Дракер также заостряет внимание на 
революционной роли инноваций в органи-
зации труда («тейлоризм»). Исследователем, 
по сути, было выработано новое понимание 
технологии не как системы работающих ма-
шин. Главным моментом в технологии стала 
культура совместного труда больших кол-
лективов людей, культура производствен-
ных и социальных связей [6]. 

Ж.  Эллюль понимает под техникой все 
рационализирующие общественную жизнь 
институты. «Техника, – пишет учёный, – это 
не машины, технология или та или иная опе-
рация для достижения цели, ... <она> пред-
ставляет собой совокупность достигнутых 
рациональных методов, которая «проясняет, 
упорядочивает и рационализирует», распро-
страняя повсюду закон «эффективности» 
[13, XXV]. В этом смысле индустриальная ре-
волюция XIX в. была и революцией машин, 
и созданием рациональных систем – админи-
страции, полиции, права и т. д. 

Непосредственные предшественники по-
стиндустриализма – теории единого (разви-
того) индустриального общества середины 
XX в. (З. Бжезинский, Р. Арон, Дж. Гэлбрейт, 
Ж. Фурастье), – не сохраняют дуализм техно-
кратической и сциентистской линий.

Автор концепции «технотронного об-
щества» З.  Бжезинский утверждал, что в 
наиболее развитых странах технология и 
особенно электроника становятся детерми-
нантами социального изменения, всё более 
преобразовывая социальную структуру, 
ценности и общий взгляд на общество. По 
его мнению, технотронная революция вле-
чёт за собой более радикальные перемены, 
чем те, которые были принесены француз-
ской или большевистской революциями. 
Новый тип социума, по его мнению, «в 
культурном, психологическом, социальном 
и экономическом отношениях формируется 
под воздействием техники и электроники, 
особенно развитой в области компьютеров 
и коммуникаций» [3, 151-152].

Согласно французскому ученому Ж.  Фу-
растье, индустриальное общество, в отличие 
от традиционного, − более динамично разви-
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вающееся, прогрессирующее общество. Ис-
точник его развития − технический прогресс, 
заключающийся в повышении производи-
тельности труда, вызываемого техникой. 
При этом автор подчёркивает второстепен-
ную роль политических, юридических, мо-
ральных факторов [14, 89].

Р.  Арон в своих работах не даёт строго-
го научного определения индустриального 
типа общества. В одном месте он, например, 
говорит, что «под индустриальным обще-
ством понимает общество с крупной машин-
ной индустрией [11, 82-83].

Для Дж. Гэлбрейта, выступившего с док-
триной «нового индустриального общества», 
«развитие техники, движение ее внутренним 
импульсом, служит отправным пунктом все-
го анализа» [4, 56]. «…Требования, диктуе-
мые техникой и организацией производства, 
а не идеологические символы – вот что опре-
деляет облик экономического общества», – 
отмечает учёный [4, 42]. Технику он трактует 
как «последовательное применение научного 
знания для решения практических задач» 
[4, 47]. При этом Дж. Гэлбрейт высказывает 
прогрессивные мысли о том, что «…техника 
не только вызывает изменения, она в свою 
очередь испытывает их воздействие» [4, 56].

Для прояснения того, к каким из опи-
санных выше традиций обнаруживает пре-
емственность теория постиндустриального 
общества, обратимся к реконструкции кон-
цептуализации техники и технологии у раз-
личных её авторов.

Родоначальник постиндустриализма 
Д.  Белл выделяет в истории человечества 
три технологических революции: 1) освое-
ние энергии пара в середине XVIII в.; 2) до-
стижения в области электричества и химии; 
3) замена механических систем на электрон-
ные, миниатюризация, преобразования в 
цифровую систему всех предыдущих си-
стем представления информации [1, CII –
CV]. Тем не менее в понятие «технология» 
учёный вкладывает совершенно различные 
(порой, противоположные) смыслы: это и 
«инструментальный способ рационального 
действия» [2, 332], и «основной инструмент 

управления организациями и предприятия-
ми» [2, 332].

«B... разрыве между настоящим и про-
шлым, – отмечал исследователь, – техноло-
гия является одной из главных сил, опре-
деляющих характер социального времени, 
принося с собой новую систему оценок и 
расширяя контроль человека над природой, 
она трансформирует наши социальные от-
ношения и всё наше мировоззрение» [2, 254]. 
А поскольку постиндустриальное общество, 
согласно Д. Беллу, отличает новая «интеллек-
туальная технология», в канонической ра-
боте («Грядущее постиндустриальное обще-
ство. Опыт социального прогнозирования») 
автор делает акцент на ведущее значение 
идеальных элементов технологии. Поэтому 
вместо обычного понимания технологии как 
физического процесса, относящегося к сфе-
ре орудий труда и машин (технологии меха-
нической), учёный опирается на понимание 
технологии Х.  Брукса, которым технология 
определяется как «использование научно-
го знания для нахождения способов делать 
вещи репродуктивным образом» [12, 13].

Интеллектуальная технология направлена 
на то, чтобы «реализовать мечту социальных 
алхимиков… об «упорядочении» массового 
общества» [1, 43], заключается в использова-
нии новых математических и экономических 
методов (компьютерное линейное програм-
мирование, цепи Маркова, стохастические 
процессы и т. п.), которые позволяют «нахо-
дить более эффективные, «рациональные», 
«подходы к экономическим, техническим и 
даже социальным проблемам» [2, 332]. Тем 
самым, она представляет собой способ на-
учного (сознательного) управления обще-
ством, это социальная (гуманитарная) тех-
нология – то, что сегодня принято называть 
«highhume». Данная позиция (принцип пер-
венства теории над эмпиризмом), на наш 
взгляд, восходит к американскому варианту 
трактовки технологии, преувеличивавшему 
в её структуре идеальные факторы.

В более поздней работе учёный всё же 
выходит на понимание первичности мате-
риального фундамента технологии: «Хотя 
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технологические революции идеальны в сво-
их теоретических основаниях (курсив наш –
Д.Б.), их символами, чтобы не сказать носи-
телями, являются все же некие материально-
вещественные формы (курсив наш – Д.Б.), и в 
постиндустриальном обществе эта «вещь» –
компьютер» [2, 333].

Ф. Уэбстер приводит цитату из Белла, ко-
торая указывает на близкое к марксистскому 
понимание технологии как момента матери-
ально-трудовой деятельности: «…техноло-
гия в определенном смысле – это взаимодей-
ствие между человеком и природой  (курсив 
наш – Д.Б.), в котором усилия человека вы-
рвать ее секреты наталкиваются на физиче-
ские законы и опираются на человеческую 
изобретательность, открывающую ее скры-
тые тайны» [10, 286]. 

Взгляды Э.  Тоффлера также опираются 
на центральную идею о том, что технология 
представляет собой важнейшую силу соци-
альных изменений: «…поразительные эко-
номические факты… приводят нас к тому, 
что технология является великим, ревущим 
двигателем перемен» [9, 246]. «Технологизм» 
последнего особенно артикулирован в рабо-
те «Третья волна», где в качестве централь-
ной сферы общества учёным принимается 
техносфера (единство структур производ-
ства, энергетики и распределения, присущих 
любой цивилизации). «У революции Тре-
тьей волны технологический фасад», – под-
тверждает свои позиции исследователь в 
более поздней работе [8, 559]. Однако автор 
даёт весьма абстрактное и перечислительное 
определение технологии, понимая под ней 
совокупность технических приёмов, машин, 
методов работы [9, 38].

В отличие от своего предшественника 
Д.  Белла, теоретик «второй волны» постин-
дустриализма М.  Кастельс подчёркивает 
материальность структурных компонентов 
технологии («информациональная техноло-
гия»); указывает, что общество оказывает и 
обратное влияние на развитие технологии, 
что свидетельствует об усилении материа-
листических тенденций в его теоретической 
схеме.

Технология в его понимании – «спец-
ифическая форма отношения между трудом 
и материей в процессе трудовой деятельно-
сти», представляет собой «использование 
средств производства для воздействия на 
материю на основе энергии, знаний и ин-
формации» [7, 38]. 

Исследователь называет новый способ 
взаимодействия природы и человека «инфор-
мациональной» технологией, которая пред-
ставляет собой сводящуюся «совокупность 
микроэлектроники, вычислительной тех-
ники, биотехнологии и коммуникационной 
технологии, обусловленной принципиально 
новой организацией производства» [7, 37].

Элементы технологического детерминиз-
ма проявляются у всех обозначенных выше 
авторов и в представлениях о центральных 
позициях, занимаемых технократией в эше-
лонах власти и социальной структуре.

Стоит отметить, что технологический 
императив – своего рода «данность» со-
циальной теории середины и последней 
трети XX в., поскольку он, так или иначе, 
отразился едва ли не во всех теоретиче-
ских конструкциях общественных наук, а в 
особенности – в «мейнстриме» – в концеп-
тах сетевого (С.  Берковиц, С.  Вассерман, 
Б.  Веллман, Д.  Ноук, П.  Марсден, К.  Фауст, 
Л. Фриман), виртуального (А. Бюль, М. Па-
этау, А.  Крокер, М.  Вэйнстейн), телекомму-
никационного (Дж.  Мартин, Дж.  Тапскотт) 
и информационного (Ф.  Махлуп, Т.  Умесао, 
М.  Порат, Й.  Масуда, Т.  Стоуньер, Р.  Катц) 
обществ. 

Подведём итоги. Определённые концеп-
туальные элементы, свойственные позиции 
технологического детерминизма, вне вся-
ких сомнений, присутствуют и проявляют 
себя в теории постиндустриального обще-
ства. Прежде всего, это идея весомого зна-
чения техники и технологии в обществен-
ном развитии (новое общество выводится 
преимущественно из преобразований мате-
риально-технического базиса). Однако по-
стиндустриализм заметно в ыходит за пре-
делы методологии жёсткого технократизма 
образца середины XX в.
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Постиндустриалисты стремятся уйти от 
шаблонов «одностороннего детерминизма, 
как экономического, так и технологическо-
го, в объяснении общественных перемен...» 
[1, 15], расширяя представления о «корнях» 
социальных перемен за счёт включения по-
литических, экологических и культурных 
факторов, идею о взаимообусловленности 
развития технологии и общества.

«Интеллектуальная технология – осевой 
определяющий (курсив наш – Д.Б.) их <про-
исходящих в обществе изменений> направ-
ление фактор, но это отнюдь не означает, 
что технология является движущей силой 
всех иных перемен (курсив наш – Д.Б.)» [1, 
CXLVI], «технология не задает социальные 
изменения, она лишь предоставляет для это-
го возможности и инструменты» [1, CIX.], – 
ещё более подчёркивает дистанцию от техно-
детерминизма Белл.

Решающий шаг в отмежевании от тех-
нологического детерминизма делает М.  Ка-
стельс: теоретик считает технологию лишь 
ресурсным потенциалом развития общества 
(т. е. условием человеческой жизнедеятельно-
сти – Д.Б.), предоставляющим разные вари-
анты социальных изменений, а общество, в 
свою очередь, оказывается свободным в при-
нятии решений, выборе направления движе-
ния [7, 30]. «Конечно, технология не предо-
пределяет развитие общества (курсив наш. 
– Д.Б.). Но и общество не предписывает курс 
технологических изменений, ибо в процессе 
научных открытий, технологической инно-
вации и ее социальных применений вмеши-
ваются многие факторы..., так что конечный 
результат зависит от сложной структуры их 
взаимодействий. Общество не задает курс 

технологических изменений, он скорее зави-
сит (курсив наш. – Д.Б.) от индивидуальных 
изобретений и новшеств», – заключает Ка-
стельс [7, 26].
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THE CRISIS OF EUROPEAN CULTURE OF THE EARLY TWENTIETH 
CENTURY AND HISTORICAL COGNITION

Для эпистемологии современного социально-исторического знания период кризиса на 
рубеже XIX – ХХ вв. является ключевым, поскольку именно тогда сформировалась сово-
купность культурно-социальных связей, определяющая нынешнее место исторического по-
знания в системе социального знания. Целью настоящей статьи является изучение причин, 
которые привели к утрате в этот период историческим знанием своего ведущего положения 
в системе гуманитарных наук и культуры в целом, а также некоторые философские интер-
претации этого явления. 

Кризис, или упадок, европейской культуры был возвещён во второй половине XIX в., пре-
жде всего, Фридрихом Ницше, Фёдором Достоевским и Львом Толстым. Поначалу пророче-
ства кризиса воспринимались как нечто эксцентрическое, однако катастрофа Первой миро-
вой войны и её последствия сделали кризис реальностью для сотен миллионов носителей 
европейской культуры. Наиболее значимые концепции, в которых обсуждается проблемати-
ка кризиса, принадлежат Освальду Шпенглеру, Карлу Ясперсу, Эдмунду Гуссерлю, Арноль-
ду Тойнби, Мартину Хайдеггеру, Хосе Ортеге-и-Гассету, Николаю Бердяеву, Льву Шестову, 
Реймону Арону, Теодору Адорно, Мишелю Фуко, Юргену Хабермасу, Петеру Слотердайку. 
Интерес к эпохе кризиса сохранялся на протяжении всего ХХ в., сохраняется он и сегодня.

Термины «декаданс» и «модерн» символизировали новое мироощущение, а мотив рас-
ставания с прошлым приобрёл однозначно позитивное звучание, имея другой своей сто-
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Раздел II. Вопросы социальной философии и философской проблематики
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Аннотация. В статье исследуются причины  утраты 
историческим знанием ведущего положения в системе гу-
манитарного знания в эпоху кризиса европейской культу-
ры в начале ХХ в. Делается вывод о том, что её основной 
причиной стала неспособность системы ценностей идеа-
листического романтизма сформировать элиту, адекват-
ную социальным вызовам. Это привело к социальным 
потрясениям и масштабной переоценке ценностей. Исто-
рическое знание было вытеснено на второй план новыми 
социальными науками.

Ключевые слова: кризис культуры, историческая эпи-
стемология, историческое знание, социальные функции 
знания, социальный престиж знания.

Abstract. This article investigates the reasons for the loss 
of leading position by historical knowledge in the system of 
humanitarian knowledge during the early twentieth century 
crisis of European culture. It concludes that its primary cause 
was in the failure of idealistic romanticism to form elite capa-
ble of meeting social challenges. This resulted in social up-
heaval and massive re-evaluation of values. Historical knowl-
edge was forced out to the backstage by new social sciences.

Key words: crisis of culture, historical epistemology, his-
torical knowledge, social functions of knowledge, social pres-
tige of knowledge.
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роной энтузиастическое предвосхищение 
будущего. Представление о том, что «старое» 
время закончилось, а «новая» современность 
предваряет ещё более «новое» время – «пост-
современность», присутствует уже не толь-
ко тематически, но повсеместно определяет 
дискурс, включая сообщения СМИ, рекламу, 
бытовую коммуникацию и т. д. Вопрос о ме-
сте истории и исторического знания с самого 
начала был одним из центральных вопросов, 
обсуждавшихся в связи с кризисом. Для того 
чтобы уяснить себе, почему это так, кратко, 
даже схематически, охарактеризуем путь 
исторического знания в европейской культу-
ре, начиная с эпохи Возрождения.

Не подлежит сомнению, что европейская 
культура Нового времени пользуется исто-
рическим знанием и располагает историче-
ским сознанием как фундаментальными ос-
нованиями структур своей рациональности и 
практики. Обосновать это положение можно 
как экзистенциально-онтологически, так и 
культурно-исторически. В последнем смысле 
источником исторического сознания Ново-
го времени является гуманизм эпохи Возрож-
дения, который знаменовал собой коренное 
обновление идентичности европейского че-
ловека. История как наука и как такой произ-
водитель сведений о прошлом, который даёт 
максимально возможное ручательство в их 
правдивости, получила здесь уникальный ста-
тус, который можно сравнить только со ста-
тусом философии в древнегреческом полисе. 
История стала центром и основанием самосо-
знания как индивида, так и общества. Ответ на 
любой вопрос, касающийся сущности и цели 
бытия человека, общества и даже природы 
должен был содержать в себе отсылку к исто-
рической определённости, вне которой этот 
вопрос просто терял смысл. Рационализм Но-
вого времени, взлёт которого был связан с раз-
витием естествознания, отчасти поставил под 
сомнение ценность историзма, но в эпоху Про-
свещения сомнения эти сменились приданием 
историческому знанию ещё большей значи-
мости как части комплекса идей, обещавших 
устроение общества на началах гражданского 
порядка, справедливости и  разума. 

Романтизм как движение во многом контр-
просвещенческое переместил на второй план 
все те цели историзма, которые могли быть 
полезными для конституирования естествен-
нонаучного и гражданского разума, сконцен-
трировавшись на формировании этических 
и эстетических идеалов. История при этом в 
рамках предписанной романтическим идеа-
лизмом системы образования и воспитания 
приобрела доминирующий характер. 

Здесь придётся принять во внимание ряд 
социально-политических обстоятельств. К 
концу XIX в. ценности романтического идеа-
лизма вошли в очевидное противоречие как 
с бурным ростом естествознания и техники, 
так и с существенными социальными изме-
нениями в странах – лидерах европейской 
цивилизации. С развитием капитализма на-
ступает кризис старых элит, кризис тради-
ционных устоев общества, а на арену обще-
ственной борьбы выходит масса – новый 
субъект социальной реальности. Появление 
масс путает все социальные планы вскорм-
ленных романтическим идеализмом элит. 
Масса не готова к восприятию каких-либо 
идей, ценностей, культурных или социаль-
ных навыков в тех сложных формах, в кото-
рых они преподносились элитам. 

Если ещё Просвещение не было рассчита-
но на массы, а предназначалось элите и сред-
нему сословию, то социальные установки 
романтического идеализма менее всего пред-
полагали беспокойство о том, как поведёт 
себя большинство. Как и в докапиталисти-
ческие времена, оно не считалось ни замет-
ным, ни влиятельным, хотя уже к середине 
XIX в. для непредвзятого наблюдателя было 
очевидно, что ситуация изменилась. Это до 
такой степени не согласовывалось с господ-
ствующими культурно-социальными уста-
новками элиты, что многие её представители 
просто отказывались видеть новую реаль-
ность. Раздражение, вызванное эмансипа-
цией масс и капитализмом – как причиной 
этого явления, – оказывается мотивом, опре-
делившим социальные воззрения как Толсто-
го, так и Ницше, как русских славянофилов, 
так и западноевропейских правых. Некото-
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рые политики – представители старой эли-
ты, такие, например, как Отто фон Бисмарк, 
не скрывали, что мирятся с явлениями новой 
реальности – парламентаризмом, прессой, с 
социал-демократическим движением – как с 
неизбежным злом [6, 112], а другие – поли-
тические верхи царской России – до послед-
него своего часа не желали мириться с ними 
ни в каком виде. Выходящее за рамки раци-
онального поведения нежелание старых элит 
принять появление масс как исторически не-
избежное явление, и происходящая отсюда, 
как следствие, неспособность своевременно 
и правильно реорганизовать социальную и 
политическую реальность оказались в ряду 
причин, приведших к той социальной и куль-
турной ситуации, в которой стала возможна 
катастрофа Первой мировой войны. 

Чем объяснить такое поведение элит? На 
протяжении большей части XIX в. элиты раз-
витых стран воспитывались продуманной 
и отлаженной системой образования и вос-
питания в духе препарированного романтиз-
мом Просвещения. В основе этой системы, 
сформированной, прежде всего, в Германии, 
Великобритании и Франции, лежало класси-
ческое образование. Предполагалось, что с 
его помощью станет возможным воспитать 
человека подлинной культуры, т. е. получить 
гармоническое сочетание совершенного ин-
теллекта, благородного эстетического вкуса 
и высоких нравственных качеств. Привести 
к этому должно такое изучение литературы, 
истории, искусства античности, а также клас-
сических языков, которое, развивая интел-
лект учащегося, приобщит его к «золотому 
веку» европейской цивилизации, к незамут-
нённым формам прекрасного и нравственно 
совершенного. Причём изучение это было 
отнюдь не ознакомительным. Так, претен-
дент на стипендию для обучения в универси-
тете Оксфорда сдавал несколько экзаменов, 
предполагавших, в том числе, сочинение сти-
хов на древнегреческом и латинском языках 
[1, 321-417]. Конечно, не все кандидаты сда-
вали такие экзамены блестяще, но классиче-
ское и продолжающее его университетское 
образование в XIX в. не было образованием 

для узкого круга лиц, как это было в XVIII в. 
и ранее. 

В европейских странах, в том числе в Рос-
сии, а также в США, классическое среднее об-
разование и университетское образование на 
протяжении десятков лет получили тысячи 
людей. В социальном отношении классиче-
ское образование, открывавшее путь к уни-
верситетскому образованию и, тем самым, к 
соответствующей карьере, было компонен-
том соответствующих статусов. По данным, 
которые приводит американский историк 
Фриц Рингер, в 1887-1890 гг. число студен-
тов прусских университетов, которые про-
исходили бы из низших слоёв общества или 
из производительной части среднего класса 
(торговля и промышленность), составляло 
менее трети. В 1902 г. эта величина составля-
ет уже почти половину, при том, что общая 
численность студентов выросла за этот пе-
риод более чем вдвое [5, 52, 76-78]. Воспита-
тельный и социально-дифференцирующий 
характер классического образования стано-
вится тем более очевидным, если вспомнить, 
что на протяжении XIX в. преподавание наук 
в университетах почти полностью перешло 
на национальные языки.

Отличие этого отношения к историче-
скому знанию от подхода возрожденческого 
гуманизма состоит, прежде всего, в том, что 
для гуманиста история – это путь к античной 
духовной прародине, основополагающий ис-
точник его идентификации как личности и 
источник идей обустройства человеческого 
сообщества, в то время как в системе вос-
питания XIX в. историческое знание и сама 
античность превращаются в инструмент вос-
питания. Здесь важно учесть, что гуманистов, 
для которых имело место сказанное выше, 
можно насчитать несколько сотен, в то время 
как классическое образование в XIX в. полу-
чили сотни тысяч. В силу сказанного, это не 
неожиданно. Для того чтобы выстроить си-
стему самоидентификации, альтернативную 
господствующей, необходимо быть персо-
ной экстраординарной, – именно так мы и 
характеризуем гуманистов Возрождения, – а 
для того, чтобы пройти классическую гимна-
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зию и университет в XIX в., достаточно было 
средних интеллектуальных данных и волевых 
усилий, находивших опору в социальном ста-
тусе (происхождении) учащегося и, на уровне 
среднего образования, в телесных наказани-
ях. Социальная и культурная идентифика-
ция шли при этом иными путями, оставляя 
историю царствовать, но не править, так что 
случившаяся реальная девальвация истори-
ческого знания оставалась спрятанной за фа-
садом культуры XIX в.

Может показаться, что система массового 
воспитания элиты и среднего класса, постро-
енная на погружении в древнюю культуру, 
демонстрирует своего рода вынужденную 
капитуляцию общества перед современно-
стью, признание своей неспособности вы-
строить систему действенных жизненных 
ориентиров в системе координат сегодняш-
него дня. Однако это не так. Дело не в неспо-
собности ориентироваться в настоящем, а в 
отчасти сознательном, отчасти бессознатель-
ном нежелании. Как уже говорилось выше, 
европейское сознание, начиная с эпохи Воз-
рождения, есть сознание историческое, т.  е. 
мыслящее в категориях истории и располага-
ющее индивидуальной и коллективной исто-
рической памятью (коммеморацией). Та-
кое историческое сознание делает прошлое 
актуальным и действенным, но позволяет 
при этом чётко различать прошлое и насто-
ящее, историю и современность. Эту черту 
новоевропейского сознания характеризует 
Шпенглер: «... Античная культура не облада-
ла памятью, историческим органом в этом 
специфическом смысле. «Память» антично-
го человека … есть нечто совершенно дру-
гое, поскольку здесь отсутствуют прошлое и 
будущее в качестве упорядочивающих пер-
спектив бодрствующей жизни и всё запол-
нено с решительно неизвестной нам мощью 
«чистым настоящим»...» [7, 135]. В европей-
ской системе образования и воспитания ан-
тичность, получившая сначала от романтиз-
ма возвышенный статус идеала, уводящего 
от филистерской реальности капитализма и 
государства, была взята с полным осознани-
ем временной дистанции, по сути дела, как 

идеологема, представляющая альтернативу 
и антитезу поиска понимания настоящего и 
будущего в самом настоящем. 

Опасность такого положения ясно осоз-
нал Ницше, который первым критически 
поставил вопрос об историческом знании и 
его месте в культуре современности. Ницше 
писал, в частности, что « … историю могут 
вынести только сильные личности, слабых 
же она совершенно подавляет» [3, 189]. С его 
точки зрения, вред историзма состоит в том, 
что подлинная цель воспитания – учиться 
жить – теряется за изучением прошлого, а 
способность самостоятельно принимать ре-
шения разрушается привычкой обращать-
ся к прошлому за советом. История должна 
занимать своё место знания, нужного для 
жизни [3, 223], но не должна подрывать её, 
превращаясь в «историческую болезнь» [3, 
227]. Рекомендации по преодолению этой бо-
лезни, которые даёт Ницше, звучат довольно 
неопределённо. Речь идёт о необходимости 
«вернуться к своим истинным потребно-
стям, заглушив потребности мнимые», вновь 
ощутить и воссоздать культуру не как то, что 
окультуривает, т.  е. служит «маскировкой и 
прикрытием» на самом деле антикультурно-
го, а как расширение и продолжение самой 
природы человека [3, 229]. Ниже мы рассмо-
трим, как у Шпенглера эта мысль получает 
более конкретное наполнение.

В описанной системе воспитания и об-
разования с классическим наследием почти 
бесконфликтно сочетались элементы вновь 
появившихся идеологий, во-первых, нацио-
налистических, возраставших на протяжении 
XIX в., и, во-вторых, прогрессистских. Совре-
менность неизбежно проникала за барьеры 
системы образования и воспитания, и очень 
скоро выяснилось, что это позволяет вне-
дрять выгодную элитам идеологию. Емкую 
формулировку даёт американский историк и 
философ истории Алан Мегилл: «В девятнад-
цатом столетии дисциплина истории была 
очень тесно связана с расширением мощи 
европейского национального государства. В 
Германии, Франции и Англии, как и в Соеди-
ненных Штатах, историческая дисциплина, 
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недавно ставшая профессиональной, имела 
тенденцию служить идеологической опорой 
государства. ... В каждом случае имелся свой 
господствующий нарратив – «мастер-нарра-
тив», – который охватывал всю историю на-
ции, описывая ее развитие с самого начала, 
через пробуждение и рост национального са-
мосознания, и до текущей борьбы за ее при-
знание и торжество» [2, 117-118]. 

В известной мере опыт и развитый навык, 
даже, можно сказать, привычка к историзму 
сделали очень лёгким распространение иде-
ологий – квазинаучных, но зато доходчивых 
построений. И если имеющие хорошее об-
разование представители элиты и среднего 
класса в любой момент могли подвергнуть 
критике любую идеологию и, во всяком слу-
чае, не следовать ей слепо, то только что по-
явившиеся на социальной арене массы не 
имели против идеологий никакого имму-
нитета. Ортега-и-Гассет в 30-х гг. ХХ в. так 
описал этот социально-психологический фе-
номен: «… Специфика нашего времени не в 
том, что посредственность полагает себя не-
заурядной, а в том, что она провозглашает и 
утверждает своё право на пошлость, ... пре-
жде в европейской истории чернь никогда 
не заблуждалась насчёт собственных «идей» 
касательно чего бы то ни было» [4, 322]. 
Оценка, которую даёт идеологиям Ортега-и-
Гассет, однозначна: «… Идеи массового чело-
века таковыми не являются, и культурой он 
не обзавёлся. Идея – это шах истине» [4, 323]. 
И далее: «... его «идеи» – не что иное, как сло-
весные аппетиты, наподобие жестоких ро-
мансов» [4, 325].

В большом числе случаев элиты не хо-
тели видеть неизбежности процесса эман-
сипации масс, не могли смириться с при-
ближающейся утратой статуса и прочими 
культурно-социальными сдвигами, сопро-
вождающими формирование индустриаль-
ного общества. Признать однобокость и 
даже бесполезность классического образо-
вания, равно как и социальных барьеров на 
пути в университеты, означало бы признать 
равную гуманитарным ценность естествен-
ных, математических и технических наук, а 

вместе с ними – и новых социальных наук – 
экономики, социологии, политологии. Сто-
ит, однако, разрешить представителям этих 
наук говорить слишком громко, как сообща-
емое ими знание начнёт ставить под сомне-
ние устоявшийся порядок. Поэтому не уди-
вительно, что в то время когда Макс Вебер 
и Георг Зиммель создавали свои пионерские 
работы по социологии и политологии, боль-
шая часть научно-образовательного сооб-
щества Германии отвергала необходимость 
эмпирического и практически ориентиро-
ванного исследования общественных явле-
ний, настаивая на приоритете ценностного 
подхода к ним [5, 426-438]. Иными словами, 
историческое знание в ситуации кризиса 
превратилось в одно из орудий социального 
и ценностного противоборства.

Сочетание небывалого подъёма наук с 
расцветом идеологий становится теперь объ-
яснимым. Критически анализируя классиче-
ское образование и университет XIX в., мы 
не должны упускать из вида их необычай-
ную продуктивность. XIX в. – это век пораз-
ительного роста европейской науки, и имен-
но в Германии, где описанная выше система 
образования сформировалась раньше, чем в 
других странах, были достигнуты такие ко-
личественные и качественные успехи, что к 
началу ХХ в. Германия была мировым цен-
тром всех без исключения наук. Но сослов-
ный принцип получения образования и рас-
пределения социальных позиций сохранялся, 
как и предрассудки элиты, и та же Германия 
даёт нам пример наибольшей подвержен-
ности масс идеологическому воздействию 
и со стороны властей, и со стороны разноо-
бразных оппозиционных политических сил. 
Наконец, здесь же возникают идеологии, ис-
ключительно далеко отходящие от историче-
ской и социальной реальности. Элита про-
должает игнорировать эти явления, полагая 
их малозначащими и будучи убеждённой в 
том, что идеологии нужны для канализации 
энергии масс, а массы, продолжая поддер-
живать существующий социальный порядок 
и привычно оставляя за элитой властные и 
экспертные функции, не чувствуют никакой 
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ответственности при погружении в мир тех 
или иных идеологических иллюзий. Шанс 
сформировать общество, представители 
различных слоёв которого были бы ответ-
ственными носителями основополагающих 
для него ценностей, не был использован, и 
лишь позже, уже во время и после окончания 
Первой мировой войны, когда кризис евро-
пейской культуры стал очевиден, не могли 
не возникнуть вопросы о том, почему сущ-
ностно связанное с историческим знанием 
гуманистическое образование европейцев, 
а вместе с ним и их передовая наука плохо 
сыграли предназначенную им социальную 
роль, и почему именно в достигшей наиболь-
ших успехов Германии их провал оказался 
наиболее масштабным и драматичным. 

Нет ли здесь связи? Ответ, охватывающий 
всё европейское человечество, дал Шпенглер. 
С его точки зрения, на рубеже XIX-ХХ в. Евро-
па оказалась в ситуации «исторического сты-
ка времён, занимавшего предопределённое в 
ходе столетий место в точно установленных 
границах большого исторического организ-
ма» [7, 184]. Этот предопределённый перелом 
истории – кризис – принадлежит истории как 
форме движения, т.  е. имеет «морфологиче-
ский» для неё характер, и состоит он, в тер-
минологии Шпенглера, в органической дина-
мике культуры, завершающейся состоянием 
цивилизации как «неизбежной судьбы куль-
туры» [7, 163]. Черты цивилизации Шпенглер 
характеризует так: это финальное, предше-
ствующее гибели состояние всякой конкрет-
ной культуры, это окостенение её форм, это 
«самые крайние и самые искусственные состо-
яния» [7, 163], не способные уже к производ-
ству новых ценностей и реализующие себя в 
расширении и экспансии, проявлением кото-
рых оказывается империализм [7, 170]. Такая 
характеристика эпохи позволяет правильно 
расставить приоритеты и понять, что цен-
но, а что нет. Здесь Шпенглер, следуя Ницше, 
призывает к радикальной смене ориентации. 
Действительность, современность, «живая 
жизнь» объявляются гораздо более ценными, 
нежели безжизненные проявления цивилиза-
ции: «За роскошно ясные, высокоинтеллекту-

альные формы какого-нибудь экспресс-паро-
хода, сталелитейного завода, прецизионного 
аппарата, изощрённость и элегантность иных 
химических и оптических процедур я отдам 
весь стильный хлам нынешних прикладных 
искусств с живописью  и архитектурой в при-
дачу. Я предпочитаю римский акведук всем 
римским храмам и статуям» [7, 179-180]. 

Подводя итог проведённого анализа, 
перечислим существенные для историче-
ской эпистемологии причины, приведшие 
в период кризиса культуры к утрате исто-
рической наукой и историческим знанием 
лидирующего положения в системе социаль-
но-гуманитарного знания. К ним относятся: 
эмансипация масс и разрушение сословно-
го устройства общества, распространение 
идеологий, индустриальный капитализм 
и формирование общества потребления, 
империализм (как этап более современной 
глобализации), развитие науки и техники, в 
частности, военной и, наконец, обрушение 
статуса гуманитарного и, в первую очередь, 
исторического знания с его вытеснением 
иными формами социального знания и со-
циальной практики. Попытка дать интер-
претацию явлению переоценки историче-
ского знания в эпоху кризиса приводит к 
выводу о том, что на рубеже XIX–XX веков 
произошло крушение системы культурных 
ценностей, сочетавшей в себе черты роман-
тического идеализма и Просвещения. Спо-
собность рациональности, в том числе в 
форме исторического знания, давать ответы 
на ключевые вопросы жизни человека и со-
циума была поставлена под сомнение.
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Аннотация. Статья посвящена актуальной проблеме 
изучения художественной культуры города как системы. 
Актуальность изучения городской художественной куль-
туры как системы связана с процессами урбанизации и 
возрастающей ролью городов. В настоящее время идёт 
процесс активного формирования методологической па-
радигмы, позволяющей рассмотреть город как целост-
ный объект. В статье описываются эвристические воз-
можности системного и урбанистического подходов при 
его изучении. Рассмотрены стратегии изучения художе-
ственной культуры и её внехудожественных аспектов 
на культурном поле города. Городскую художественную 
жизнь автор представляет как совокупность институциа-
лизированных и неинституциализированных форм произ-
водства, сохранения и воспроизведения художественных 
ценностей. В статье показан методологический потенци-
ал урбанистических подходов для изучения художествен-
ной жизни современного города. 

Ключевые слова: город, художественная культура, 
городская художественная культура, системный подход,  
урбанистический подход.

Abstract. The paper deals with the problem of the study 
of city’s artistic culture viewed as a system. The topicality of 
the problem arises from urbanization and the infl uential role 
of cities in modern world. A methodological paradigm is being 
formed now to consider a city as a whole object. The article 
focuses on systemic and urbanist approaches to the study. 
The author considered the strategies to study artistic culture 
and its non-artistic aspects in city’s cultural fi eld. City’s artistic 
life is viewed as a combination of institutionalized and non-
institutionalized forms of production, preservation and repro-
duction of artistic values. The article also shows the methodo-
logical potential of urbanist approaches to study modern city’s 
artistic culture. 

Key words: city, artistic culture, city’s artistic culture, sys-
temic approach and urbanist approach.
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Актуальность изучения художественной 
культуры города как системы (и/или целост-
ности) связана с процессами урбанизации и 
возрастающей ролью городов как субъектов 
политической, экономической и культурной 
жизни, а также с необходимостью обеспече-
ния их устойчивого социально-экономиче-
ского и социокультурного развития.

Художественная культура города как объ-
ект научного рассмотрения двойственна: с 
одной стороны, речь идёт о городе и фено-
менах городской жизни, а с другой – о худо-
жественной культуре, сложном, динамичном 
образовании, существующем в разных мо-
дусах. Очевидно, что столь сложный объект 
должен изучаться на основе междисципли-
нарного подхода, сочетающего методы раз-
ных наук.

Город как объект интересен для исто-
риков, социологов, культурологов и ис-
кусствоведов тем, что всегда является не-
отъемлемой частью разных по структуре 
социальных систем, исторически обуслов-
лен внешними социокультурными факто-
рами, но при этом сохраняет определённую 
универсально-историческую однородность, 
что позволяет применить к нему единый 
термин – «город». В настоящее время идёт 
процесс активного формирования мето-
дологической парадигмы, позволяющей 
рассмотреть город как целостный, ком-
плексный объект. Город рассматривается со-
временными специалистами как сложный, 
системный многоуровневый, динамический 
объект. Так, В.С. Ефимов с соавторами стро-
ит несколько моделей города: морфологиче-
скую, пространственную, семиотическую, 
инфраструктурную. В городе им выделяют-
ся природно-ландшафтный, архитектурно-
коммуникативный, трансгородской, соци-
ально организованный, мыследеятельный, 
нормативно-ценностный модусы [2]. Весь-
ма перспективным представляется подход, 
в котором исследуется культурный возраст 
города и строится возрастная периодизация 
городов. В этом случае город рассматрива-
ется как субъект развития, имеющий свой 
культурный возраст [9].

Л.Б.  Коган предлагает выделить базовые 
процессы, которые приводят к возникно-
вению и дальнейшему развитию городов. 
Среди них – интеграция и дифференциация 
производственных, социальных, культур-
ных и других функций между отдельными 
элементами человеческого сообщества. Дей-
ствительно, город рождается в этих коорди-
натах, но можно также сказать, что и обще-
ство в целом является следствием подобных 
процессов [6].

Исследователь города В.Г. Ильин считает, 
что в настоящее время в отечественных ис-
следованиях города сложились две парадиг-
мы. Согласно технократическому подходу, 
представленному в отечественной социоло-
гии ещё А.  Гастевым, город есть некая кон-
струкция, которую можно спроектировать 
и воплотить в жизнь вплоть до мельчайших 
деталей организации производства и быта; 
городской образ жизни есть функция про-
изводственных процессов, а развитие го-
рода детерминируется вводом новых пред-
приятий, ростом населения, техническим 
оснащением городской среды. Согласно ор-
ганическому подходу, город – это социокуль-
турный организм, имеющий внутренние за-
кономерности развития, выступающий как 
саморазвивающееся целое; качество город-
ской жизни обусловлено развитием челове-
ка, его удовлетворённостью жизнью и воз-
можностью выстраивать её в соответствии с 
ценностями культуры. Именно этот подход 
перерастает затем в социокультурную па-
радигму исследования города как субъекта 
общественной жизни [4].

Однако существует и иная парадигма го-
рода, которую В.Л.  Глазычев называет «сре-
довой» [1, 4]. По его мнению, то, что принято 
обозначать словами «городская среда», пред-
ставляет собой «особую совокупность за-
стройки и пространств, предметов и знаков, 
людей, их перемещений и взаимоотношений 
в повседневной жизни города. Она соединя-
ет всех жителей города и все его учреждения 
в некоторое целое, позволяет отличить один 
город от другого и является обозначением 
искомой целостности» [1, 4-5]. Он пишет: 
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«Невозможно обнаружить такие проявления 
культурной жизни горожан, которые не «впи-
сывались» бы в городскую среду так или ина-
че, не оставляли бы в ней свой след и в свою 
очередь не испытывали бы совсем зависимо-
сти от нее. Обжитое пространство всего горо-
да, сложенное из пространств человеческого 
общения – прямого или косвенного, – всё это 
городская среда» [1, 5]. Эта исследовательская 
стратегия сложнее системного подхода, но 
она отражает целостность города как общно-
сти людей и места их проживания и поэтому 
кажется нам наиболее продуктивной.

Обратимся к проблеме художественной 
культуры. В современной культурологиче-
ской науке не завершены дискуссии о мето-
дологии изучения   художес твенной     куль-
тур ы, о её периодизации и хронологии, о 
содержании отдельных понятий. Зачастую 
методологические подходы опираются на 
концепцию системно-синергетического под-
хода в понимании культуры.

Вслед за М.С.  Каганом мы определяем 
культуру как «системную, исторически обра-
зовавшуюся многостороннюю целостность 
специфических способов деятельности и ее 
опредмеченных плодов – материальных, ду-
ховных и художественных…» [5, 47-48]. 

Развёрнутое понимание художественной 
культуры как системы предложено А.Я. Фли-
ером [10]. Художественная культура понима-
ется  как совокупность духовных процессов 
и явлений, а также практической деятельно-
сти по созданию, распространению и осво-
ению произведений искусства и материаль-
ных предметов, обладающих эстетической 
ценностью, а также включает процессы, обе-
спечивающие успешное функционирование 
искусства в обществе. Она является одной из 
специализированных сфер культуры, функ-
ционально решающей задачи  отображения 
бытия в художественных образах, художе-
ственной деятельности и различных аспек-
тах обеспечения этой деятельности. 

Художественная культура живёт в про-
странстве и во времени. В социальном 
пространстве всего человечества, страны, 
региона, города или иного поселения худо-

жественная культура призвана обеспечить 
максимальную эффективность процессов 
творчества, создания художественных цен-
ностей, их сохранения и тиражирования, 
процессов  восприятия публикой в конкрет-
ном географическом ореоле. 

Хронологическое измерение художе-
ственной культуры (т.  е. её существование 
во времени), с одной стороны, обеспечива-
ет сохранение художественных ценностей, 
передачу их из поколения в поколение и  ак-
туализацию каждой новой эпохой. С другой 
стороны, художественная культура должна 
обеспечить постоянное обновление искус-
ства в контексте изменений, происходящих 
во всех сферах общественной жизни, и в со-
ответствии с логикой развития искусства. 

Структурная матрица  художественной 
культуры определяется двумя основными 
измерениями. Первое – духовно-содержа-
тельное, подразумевающее специфическое 
для каждого исторического, этнического и 
социального образования определённый 
тип художественного сознания, отражаю-
щего картину мира и представления о ме-
сте человека в этом мире. Второе измерение 
художественной культуры – зональное, или 
морфологическое, – мы обнаруживаем тогда, 
когда от общей характеристики её духовно-
го содержания переходим к характеристике 
его особенностей в разных видах искусства. 
Содержательным ядром художественной 
культуры, безусловно, является искусство. 
Целостность художественной культуры об-
щества охватывает многообразие тех форм, 
в которых творчество выступает в разных 
видах искусствах. Эти виды искусства не 
просто сосуществуют одно рядом с другим, 
но образуют некую исторически самоорга-
низовавшуюся и развивающуюся систему. В 
определённом пространственном, историче-
ском и социальном контексте она приобрета-
ет социальное звучание. 

Изучением художественной культуры тра-
диционно занимались философские, истори-
ческие науки и искусствоведение. При этом 
она рассматривалась, в основном, как сово-
купность нескольких видов искусства, ко-
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торые исследовались в разнообразных вну-
трихудожественных ракурсах познания. Как 
справедливо замечает А.Я.  Флиер [10, 37], 
внехудожественные аспекты художественной 
культуры (социальные, функциональные, 
коммуникативные и пр.), её место в системе 
культуры изучались явно недостаточно. 

Очевидно, что внехудожественные аспек-
ты художественной культуры, её морфологи-
ческое измерение удобно рассматривать на 
исследовательском поле города.

Городскую художественную жизнь можно 
представить как некую сложную самоорга-
низующуюся совокупность институциали-
зированных и неинституциализированных 
форм деятельности по производству, сохра-
нению и воспроизведению художественных 
ценностей – как на уровне личности, так и на 
уровне города. Структурообразующим кон-
структом художественной жизни города яв-
ляются социальные институты в их матери-
ализованной форме: учреждения культуры 
и искусства, научные учреждения и учебные 
заведения, творческие союзы и организации, 
кружки и студии. Центральным элементом 
институализации  художественной жизни 
является муниципалитет, который  коорди-
нирует и обеспечивает процессы создания, 
хранения, распространения и потребления 
ценностей, а также их изучения и воздей-
ствия на них через создание соответствую-
щих условий в культурной системе города. 
Содержательным элементом городской худо-
жественной жизни выступают произведения 
искусства, художники, как создатели худо-
жественных ценностей, а также все иные ху-
дожественные элементы, созданные в городе 
и вне его пределов, но активно осваиваемые 
горожанами. Мы имеем дело со сложной 
многоуровневой системой, которая одновре-
менно является частью других больших и бо-
лее сложных систем. 

Излишняя рационализация подхода к го-
родской культуре, стремление следовать си-
стемной методологии, рассматривать лишь 
те компоненты культурной жизни, что фи-
гурируют чаще всего для описания фор-
мальных элементов системы (всевозможные 

учреждения и элементы инфраструктуры, 
отбросив всё то, что не поддаётся такому 
описанию), упрощает объект до полной при-
митивности. Культура города в этом случае 
перестаёт быть сложной целостностью, про-
питывающей всю ткань городской жизни. 
Подчиняясь правилам системного подхода и 
принципу подчинённости одних элементов 
системы другим, можно ожидать, что меха-
нические изменения в функционировании 
главного элемента системы (к примеру, рай-
онного дома культуры, «головного» для дру-
гих учреждений, или городской библиотеки) 
сразу изменят все другие элементы, которые 
перестроятся сами собой.

Гораздо продуктивнее видеть в культуре 
города некоторую сложную целостность, в 
рамках которой заранее невозможно уста-
новить сильные и слабые звенья. Вместо 
видимости стройной системы учреждений 
и связей «подчинения-координации» между 
элементами перед нами предстаёт, как пи-
шет В.Л. Глазычев, «совокупность некоторых 
условий, «поле возможностей» и его огра-
ниченность, многовариантность действий 
людей и групп, которые могли бы привести 
к успеху» [1, 7]. Иначе говоря, при анализе 
проблем художественной жизни города ра-
ботает методология «средового» подхода. 
Урбанистическое понимание города учи-
тывает масштаб городских поселений, вы-
деляя в отдельные типологические группы 
малые, средние и большие города. Понятно, 
что культурные реалии этих типологических 
групп разнятся существенным образом. В 
связи с этим возникает интересный исследо-
вательский сюжет, связанный со сравнитель-
ной культурологией  городской культуры. 

Таким образом, продуктивной исследо-
вательской стратегией может быть рассмо-
трение художественной культуры во вне-
художественных аспектах на культурном 
поле города как одного из основных терри-
ториальных и социокультурных объедине-
ний современной жизни. Очевидно, что эти 
исследования носят междисциплинарный 
характер. Наиболее перспективной оказы-
вается такая научная парадигма, которая со-
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единяла бы «средовой» подход к пониманию 
города с культурологическим видением ху-
дожественной культуры.
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LEGISLATION AS A SOCIAL RELAY RACE

Человеческое общество априори нуждается в социальных регуляторах, а потому оно по-
родило, пожалуй, самый мощный и эффективный социальный инструмент – закон, то есть 
нормативный правовой акт высшей юридической силы, принимаемый по наиболее значи-
мым вопросам общественной жизни.
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Аннотация. Цель данной статьи – показать приме-
нимость философской теории социальных эстафет в 
процессе законотворческой практики как социокультур-
ного явления. В современных подходах к исследованию 
законотворчества сложилось представление о нём как 
о процедуре официального прохождения законопроек-
та в высшем представительном органе. В данной связи 
предлагается рассмотреть альтернативную концепцию, 
позволяющую обогатить традиционную точку зрения на 
законотворчество и сделать возможным более широкое 
восприятие данного феномена. 

Ключевые слова: законотворчество, куматоид, соци-
альные эстафеты, подражание, новации.

Abstract. This article aims at revealing the possibility to 
use the philosophical theory of a social relay race in the con-
text of legislative practice as a social and cultural phenom-
enon. In modern approaches to a law-making examination it 
is considered as a procedure of an offi cial acceptance of a 
law project in the main representative body. In this aspect it 
is offered to examine the alternative concept, which helps to 
enrich the traditional point of view on legislation and make 
possible a wider comprehension of this phenomenon.

Key words: legislation, kumatoid, social relays, imitation, 
innovations.



71

Вестник МГОУ. Серия «Философские науки». № 3 / 2011

Раздел II. Вопросы социальной философии и философской проблематики
социогуманитарных наук

Появлению закона предшествует специ-
альная процедура – предварительная дея-
тельность по подготовке законодательного 
текста, которая характеризуется сложным 
поэтапным творческим процессом создания 
текста будущего закона. 

Законотворческая деятельность, будучи 
урегулированной правом, характеризуется 
строгой последовательностью определённых 
действий по созданию закона и выражается 
в законотворческом процессе как юридиче-
ской форме. Законотворческий процесс – это 
специальная юридическая процедура, от-
личающаяся своим особым статусом, про-
должительностью и наличием нескольких 
стадий, как правило, четырёх: 1)  законода-
тельная инициатива; 2)  рассмотрение (об-
суждение) текста законопроекта в законода-
тельном органе; 3)  принятие законопроекта 
в качестве закона; 4) официальное опублико-
вание закона. 

В этой связи понятия «законотворческий 
процесс» и «законотворчество» не являются 
тождественными. Законотворческий про-
цесс – это строго регламентированная дея-
тельность, осуществляемая в соответствии с 
конституционно закреплёнными правилами. 
Что касается законотворчества, то оно рас-
сматривается как более узкое понятие, име-
ющее познавательный характер и проявля-
емое на ранних стадиях законотворческого 
процесса.

Любой творческий процесс предполагает 
определённую деятельность, порождающую 
нечто качественно новое. Философский сло-
варь под редакцией И.Т.  Фролова опреде-
ляет творчество как процесс человеческой 
деятельности, создающий качественно но-
вые материальные и духовные ценности. 
Творчество представляет собой возникшую 
в труде способность человека из доставляе-
мого действительностью материала созидать 
(на основе познания закономерностей объ-
ективного мира) новую реальность, удовлет-
воряющую многообразным общественным 
потребностям. Виды творчества определя-
ются характером созидательной деятельно-
сти (творчество изобретателя, организатора, 

научное и художественное творчество и т. п.) 
[13, 474].

Таким образом, законотворчество необхо-
димо рассматривать как особый вид творче-
ства, как регламентированную деятельность. 

Законодательные тексты создаются в соав-
торстве депутатов, юристов и специалистов 
различных областей знания представителя-
ми разных гендерных групп в возрасте от 21 
до 65 лет в определённый временной период, 
что позволяет говорить о том, что законода-
тельный текст как продукт законотворчества 
является результатом деятельности опреде-
лённой модели соавторов, действующих в 
соответствии с определёнными правилами 
создания текста закона. 

Законотворчество как деятельность соав-
торского коллектива по созданию будущего 
закона предполагает наличие определённых 
требований, которым должен подчиняться 
весь процесс создания закона. Однако зако-
нотворческая деятельность находится в по-
стоянном процессе самовоспроизведения. 
Меняются авторы, тексты, с которыми они 
работают, правовые отношения и ситуации, 
происходят социокультурные трансформа-
ции, но в течение достаточно продолжитель-
ного периода сохраняются определённые 
инварианты, унифицирующие законотвор-
ческую соавторскую деятельность. Эти про-
граммы нигде не записаны. Но каким обра-
зом они существуют?

Модель законотворчества как система 
правил и образцов может быть содержатель-
но интерпретирована в рамках теории со-
циальных эстафет, разработанной М.А.  Ро-
зовым [11]. Вслед за Г.  Тардом М.А.  Розов 
проводит аналогию между социальными 
институтами и волной, вводя понятие соци-
ального куматоида (от греч. kuma – волна), 
понимая под ним «объекты, представляю-
щие собой реализацию некоторой програм-
мы человеческого поведения на постоянно 
обновляющемся человеческом и предметном 
материале» [9, 40]. 

В основе воспроизведения социальных 
явлений (в основе социальной памяти) лежит 
способность индивида и социума действо-
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вать по неким образцам, в этом – глубинный 
и фундаментальный механизм существо-
вания культуры, на который опираются все 
остальные социокультурные программы [8, 
32-43]. Любой член социума в своей деятель-
ности руководствуется некоторыми, уже из-
вестными ему заранее образцами или пред-
ставлениями о том, как его деятельность 
должна выглядеть. Последовательное вос-
произведение образцов образует социаль-
ную эстафету, которая, подобно волне, несёт 
социальную информацию от человека к че-
ловеку, от поколения к поколению. При этом 
«… действия каждого участника выступают 
в двух функциях: с одной стороны, они – об-
разец для подражания, норматив, которому 
должны следовать остальные участники, но с 
другой – сами действия тоже нормированы и 
представляют собой продукт уже состоявше-
гося акта копирования, реализацию некото-
рой продукцией нормы» [10, 11].

Характерной особенностью социальных 
эстафет является их независимость от мате-
риала, на котором они образуются. В зако-
нотворчестве понятие социального кумато-
ида проявляет себя в объединении авторов 
единой парадигмой, которая представлена в 
общепринятой практике создания текста за-
кона. Меняются авторы, авторские функции 
и интенции, но закон остаётся законом. В 
этом контексте законотворчество действи-
тельно напоминает волну – свойства волны 
не зависят от той среды, в которой она рас-
пространяется.

Простейшую эстафету М.А. Розов описы-
вает следующим образом: некто А осущест-
вляет акцию , которую Б рассматривает 
как образец и воспроизводит в виде ’’. А и 
Б – это актуальные участники эстафеты, они 
могут быть представлены как разными людь-
ми, так и одним человеком, который воспро-
изводит свои собственные образцы.

Передача образца может происходить пу-
тём непосредственного подражания, воспро-
изведения действия или следованием опи-
санию способа действия, и, таким образом, 
акт деятельности представляет собой связь 
«образец – реализация» и несёт собой опыт 

деятельности (в том числе и поведения) от 
человека к человеку и от поколения к поко-
лению [12, 296]. При этом «социальные эста-
феты вовсе не исключают свободы человека, 
не исключают возможности творчества»; 
«человек является актуальным или потен-
циальным участником огромного множества 
эстафет. Он может выбирать …» [1].

Основываясь на понимании базовых ме-
ханизмов социальной памяти как некой со-
циальной эстафеты, которая в упрощённой 
форме является цепочкой актов опреде-
лённой деятельности, теория социальных 
эстафет представляется развитием деятель-
ностного подхода в исследовании законот-
ворчества. 

Понятие волны, «социального куматои-
да», задаёт определённую онтологию поня-
тия повторяемости, воспроизведения форм 
поведения и деятельности по непосредствен-
ным образцам. Некогда прачеловек взял в 
руки палку и выделил её из окружающей его 
среды особым образом, сделав этот предмет 
инструментом – посредником между собой 
и природой. Но если бы палку взял только 
один прачеловек, это вряд ли привело к из-
вестным нам эволюционным последствиям. 
Возможно, благодаря тому, что за его приме-
ром последовали остальные, подражая ему, 
его действиям, прачеловек сделал из себя че-
ловека. Таким образом, деятельность челове-
ка в мире опосредована не только орудиями, 
к числу которых психологическая традиция, 
вслед за Л.С. Выготским, относит и язык, но 
и образцами воспроизведения действия. Как 
отмечает в «Философских исследованиях» 
Л.  Витгенштейн, «невозможно, чтобы пра-
вилу следовал только один человек и всего 
лишь однажды. Не может быть, чтобы лишь 
однажды делалось сообщение, давалось или 
понималось задание и т. д. Следовать прави-
лу, делать сообщение, давать задание, играть 
партию в шахматы – все это практики (при-
менения, институты)» [2, 335]. В теории под-
ражания Г. Тарда развитие общества, иерар-
хия людей и существование каст, – всё это 
результат подражания, воспроизведение об-
разцов, социальной традиции. Уже Ч. Дарвин 
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обращал внимание на роль подражания в 
развитии речи у детей [4]. Социальные эста-
феты «обеспечивают закрепление и транс-
ляцию первых трудовых навыков и техноло-
гий» [8]. Известно, что каждый отдельный 
индивид застаёт мир как историческое, уже 
организованное единство, объемлющее со-
бой индивида, который вынужден приспоса-
бливаться к нему, репродуцируя в своём со-
знании и поведении известные образцы [5]. 

Согласно теории социальных эстафет, все 
наши действия, в том числе и когнитивные, 
выполняются по образцам, которые пере-
даются от одних носителей к другим, обе-
спечивая межгенерационную связь. Причём 
у каждого образца есть свои образцы, у ко-
торых, в свою очередь, есть свои и т. д. Так, 
действия каждого участника законотворче-
ства являются образцами для подражания, 
которым будут следовать другие участники 
законотворческой эстафеты, или, наоборот, 
отрицательными образцами, закрепляю-
щими отрицательный, маргинальный опыт. 
Воспроизведение образцов, их межиндиви-
дуальная и межгенерационная передача и 
образуют социальную эстафету. 

Таким образом, законотворчество как 
особый вид творчества является сложным 
процессом, который не является автоном-
ным, замкнутым, независимым, но встроен 
в систему социальных эстафет, он возникает 
и транслируется в соответствии с определён-
ным набором   вербальных или невербаль-
ных дискурсивных правил и образцов. 

Однако процесс воспроизведения образ-
цов в законотворчестве и в законодательном 
дискурсе в целом – это не есть слепое подра-
жание в силу того обстоятельства, что даже 
самый тривиальный и стандартный акт пер-
формативности совершается в постоянно из-
меняющейся ситуации, в разном контексте, 
разными субъектами. Это строительство по 
имеющимся образцам новых текстов, влеку-
щих новые последствия. Старые концепции, 
старые теории живут в  составе современ-
ной науки, но живут в новом контексте, а 
следовательно, приобретают новый смысл, 
новое содержание; итак, сохранить – значит 

видоизменить – так звучит общий закон со-
циальных эстафет. 

Борис Пастернак писал: «Новое возника-
ет не в отмену старому, как обычно приня-
то думать, но совершенно напротив, в вос-
хищенном воспроизведении образца» [7]. 
«Мыслить – в примитивном состоянии (до-
органическом) значит отстаивать известные 
формы, как у кристалла. Самое существен-
ное в нашем мышлении – это включение но-
вого материала в старые схемы (прокрустово 
ложе), уравнивание нового» [6]. Сегодняш-
нее понимание механизмов преемственно-
сти в культуре предполагает, что «… специ-
фику традиции как социальной связи людей 
в процессе деятельности составляет обяза-
тельность истолкования субъектом трансли-
руемых образцов применительно к изменив-
шейся ситуации деятельности» [3]. Таким 
образом, копируя, воспроизводя образец 
определённой деятельности, каждый участ-
ник неосознанно и видоизменяет его частич-
но; искажения этого образца в совокупно-
сти могут носить существенный характер. 
Воспроизводится не первоначальный обра-
зец деятельности, а непосредственно пред-
шествующий, который может существенно 
отличаться от изначального. Автор-участ-
ник законотворческой эстафеты постоянно 
меняет её контекст, воспроизводя с измене-
ниями образцы предыдущей деятельности. 
Такое понимание приводит к необходимости 
воспользоваться понятием «новация», или 
«инновационная деятельность». 

Законотворчество – достаточно сложный 
процесс, состоящий из нескольких стадий 
порождения текста закона, а сам закон по-
стоянно переживает множество разнообраз-
ных изменений. Однако, в отличие от науки, 
где новации могут иметь эвристический ха-
рактер, где есть место фундаментальным от-
крытиям, в законотворчестве основную мас-
су новаций образуют изменения «правовой 
повседневности». Эти новации имеют не ра-
дикальный, а совершенствующий характер 
и осуществляются в рамках определённых 
программ, ничего в них не меняя по суще-
ству, но из таких повседневных изменений и 
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складывается весь законодательный дискурс 
в целом. Таким образом, возникают новые 
социальные программы в рамках уже суще-
ствующего социального организма – законо-
дательного дискурса. 

В законотворчестве уже заложена не толь-
ко возможность, но и потребность в новаци-
ях. Любые новации неизбежны постольку, 
поскольку любая эстафета постоянно рас-
ширяет поле своих реализаций, даже в том 
случае, если терпит неудачи, так как неуда-
ча – это новая программа. Так, признанный 
утратившим силу закон порождает програм-
му признания утратившими силу всех после-
дующих законодательных текстов, вносящих 
в него изменения. Помимо этого, функцио-
нирование любых программ приводит к по-
бочным результатам, которые влекут за со-
бой реализацию новых программ. Например, 
реализация нового закона порождает новые 
результаты и побочные явления, которые 
также нуждаются в определённом правовом 
регулировании.

В то же время инновационная деятель-
ность становится новацией тогда, когда при-
обретает определённую фиксацию, практику, 
некоторый «тираж», то есть когда опыт осу-
ществления этой деятельности становится 
доступным другим. В этот момент происхо-
дит закрепление и рефлексия инновационно-
го опыта, его культурное оформление, стере-
отипизация, что приводит к превращению 
новации в устоявшуюся социальную практи-
ку – прецедент, образец, традицию восприя-
тия или использования. Понятие прецедента 
в процессе познания, как правило, наводит 
на представление о существовании некоего 
образца, с помощью которого осваивает-
ся неизвестное. Новация в своей начальной 
фазе, безусловно, противоположна тому, что 
в последующем будет признано в качестве 
социально закреплённой традиции. В этом 
смысле законотворческая традиция пред-
ставляет собой обширное поле социальных 
эстафет, охватывающее всё «унаследован-
ное» законодательство и обеспечивающее 
законотворческую преемственность. На дан-
ном основании можно говорить о наличии 

в механизме воспроизведения социальной 
эстафеты таких регуляторов, как традиция 
и новация. Теория механизмов, обеспечива-
ющих постоянное развитие социума, позво-
ляет исследовать законотворчество как со-
циальное явление. 

Если понимать любую деятельность, в 
том числе законотворческую, как социаль-
ную эстафету, то здесь нет противостояния 
традиции и новации, а напротив, традиция 
включает в себя новацию как источник и не-
обходимый компонент единого механизма 
преемственности, а следовательно, и разви-
тия законотворчества.

Одна из причин сегодняшней недоста-
точной изученности законотворческой дея-
тельности как специфического вида творче-
ства видится в том, что «главная трудность, 
на которую натолкнулось в своей эволюции 
социальное познание, – это принципиаль-
ная невозможность в русле существовавших 
традиций конструировать формы научного 
познания социальной реальности, учитывая 
присущий ей аспект сознания и свободы» 
[12]. Эта трудность может быть преодолена 
посредством понимания того, что базовые 
механизмы законотворчества представляют 
собой цепочку актов деятельности законот-
ворцев, возникающую и существующую в 
рамках определённой социальной среды, в 
рамках эстафетного универсума.

Таким образом, опираясь на теорию соци-
альных эстафет М.А. Розова, представляется 
возможным исследовать законотворчество 
как особый вид творчества, основанный на 
эстафетном принципе трансляции знаний и 
законотворческой практики воспроизведе-
ния образцов.
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Современные российские регионы представляют типологию социально-территориальных 
общностей, гетерогенных по своему составу, но консолидированных по ряду объективных 
признаков, среди которых, например, наличие тесных исторических, социально-экономиче-
ских и культурных связей. Именно эти критерии сегодня во многом определяют процессы 
социокультурного развития страны и, конечно, являются основанием для самоидентифика-
ции общества. Наличие фактора неоднородности в социокультурных условиях определяет 
диспозиционные отношения, которые способствуют самоопределению как индивидуальной 
культуры, так и культуры этнических групп. Социальные процессы современного общества 
демонстрируют сложные формы деструктивного взаимодействия гетерогенных групп, выяв-
ляя признаки социальной, политической, конфессиональной, этнической напряжённости. К 
деструктивным можно отнести гипертрофированные формы проявлений этнической иден-
тичности: «этноэгоизм», «этноизоляционизм», «этнофанатизм». Данные формы допускают 
разные степени выраженности и опасности для социального окружения, проявляются в эт-
нопсихологии как желание сохранить генотип этнической группы «чистым», утверждают 
принципы пуризма, могут ставить интересы «своего» народа выше прав индивида, «могут 
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Аннотация. Статья посвящена теме межнациональ-
ного взаимодействия в условиях многонационального 
региона. В работе для описания ситуации в Иркутской об-
ласти использована методика профессора М. Джунусо-
ва. Соотношение по числовому критерию национальных 
групп в регионе определяет индекс мозаичности нацио-
нального состава. От мозаичности зависит степень веро-
ятности вступления национальностей в межэтнические 
контакты. Результатом таких контактов является регио-
нальный тип культуры, синтезирующий  определённые 
черты культуры каждого этнотипа, представленного в 
территориальном объекте.

Ключевые слова: межнациональный контакт, мозаич-
ность национального состава, интенсивность межэтниче-
ского взаимодействия.

Abstract. The article is devoted to the problem of interna-
tional interaction under the conditions of multinational region. 
The author used professor M. Djunusov’s method to describe 
the situation in the Irkutsk region. The parity of national 
groups in the region by numerical criterion defi nes the index 
of mosaic-like national composition. This index infl uences the 
degree of probability of internationals contacts. The result of 
such contacts is a regional type of culture synthesizing the 
lines of culture inherent in each local ethno-type.

Key words: international contact, mosaic-like national 
composition, intensity of inter-ethnic communication. 
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предполагать напряжённость и раз дражение 
в общении с представителями других этниче-
ских групп» [2]. Проявления деструктивных 
форм этнической идентичности определяют 
актуальность изучения вопросов межнацио-
нального взаимодействия, форм, уровней и 
механизмов межэтнических контактов.

Виды межкультурных коммуникаций и 
степень интенсивности межнациональных 
контактов в регионе напрямую зависят от 
количества национальностей, представлен-
ных в социально-территориальной общно-
сти, от пропорции численного соотношения, 
иными словами, от уровня мозаичности на-
ционального состава региона. Для определе-
ния данного показателя в этносоциологии 
используется методика М.С.  Джунусова [1], 
которая позволяет соединить теоретические 
исследования и практически ориентиро-
ванные методы, что способствует созданию 
многомерного анализа. Формула для опреде-
ления индекса мозаичности межнациональ-
ных контактов оперирует понятиями «число 
национальностей», их доля в национальном 
составе, «вероятность вступить в контакт», 
сумма этих категорий, а также разность дан-
ной суммы от общего состава населения ре-
гиона, принятого за единицу, и выглядит сле-
дующим образом:
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где Pj – индекс мозаичности националь-
ного состава исследуемого района или ин-
декс интенсивности межнациональных 
контактов; m – число национальностей в 
данном районе; πi – доля (частота) данной 
национальности во всем населении района; 
πi (1 – πi) – вероятность вступления в ме-
жэтнические контакты данной националь-
ности в исследуемом районе;  ∑  – сумма. 
Между мозаичностью национального со-
става и вероятностью вступления наци-
ональностей в межэтнические контакты 
имеется прямая взаимосвязь: чем больше 
групп национальностей, чем меньше они по 

численности, тем выше этническая мозаич-
ность. Социологами принято условное раз-
деление на высокую (значение индекса 0,600 
и выше), среднюю (0,600 – 0,300) и низкую 
(ниже 0,300) степени интенсивности меж-
национальных контактов.

Современная Иркутская область пред-
ставляет собой своеобразный «перекресток» 
цивилизаций и культур. По итогам Всерос-
сийской переписи 2002 г., население Ир-
кутской области, включая Усть-Ордынский 
Бурятский автономный округ, составили 
2581705 человек более 140 национальностей. 
На территории Прибайкалья насчитывается 
более сорока относящихся к различным эт-
норегиональным группам коренных наро-
дов, которые имеют свой язык или диалект, 
среди них: алеуты, алтайцы, буряты,  долго-
ны, ненцы, тофалары, тувинцы, удэгейцы, 
чукчи, эвенки, эвены, юкагиры, якуты и дру-
гие. Соотношение численно доминирующих 
национальностей, превышающих шеститы-
сячный барьер, распределяются так: русские 
(89,9%); буряты (3,1%); украинцы (2,1%); та-
тары (1,2%); белорусы (0,5%); чуваши (0,3%); 
армяне (0,3%); азербайджанцы (0,2%); другие 
национальности (2,4%). 

Итак, показатели численности нацио-
нальностей следующие:

Pj = 1- [(0,90)2 + (0,031)2 + (0,021)2 + (0,012)2 

+ (0,005)2 + (0,003)2+ (0,003)2 + (0,002)2 + 
(0,024)2] ≈ 0,188.

Таким образом, индекс мозаичности на-
ционального состава Иркутской области, 
включая Усть-Ордынский Бурятский ав-
тономный округ, равен 0,188. Выявленный 
индекс позволяет констатировать низкую 
степень интенсивности межнациональных 
контактов в регионе. Несмотря на широкую 
представленность распределения населе-
ния по национальному составу, а значит, на 
потенциально заложенную способность к 
языковым взаимодействиям многочислен-
ных народов, наибольшее распростране-
ние получил русский язык, выполняющий 
большинство коммуникативных функций и 
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являющийся средством межнационального 
общения.  

Следует отметить, что в круг отдельных 
территориальных объектов, составляющих 
регион Прибайкалья, входят национальное 
автономное объединение, посёлки, в которых 
уровни интенсивности межнациональных 
контактов значительно выше, чем у региона 
в целом. К ряду подобных локальных общно-
стей относится Усть-Ордынский Бурятский 
автономный округ и большинство составля-
ющих его территориальных единиц, напри-
мер, Эхирит-Булагатский и Аларский райо-
ны, с. Одинск Ангарского района и другие:

Pj Эхирит-Булагатского района = 1 – 
[(0,533) 2 + (0,435) 2 +(0,032) 2] ≈ 0,526.

Pj Аларского района = 1 – [(0,242) 2 + (0,69) 

2 + (0,029) 2 + (0,039) 2] ≈ 0,463.

Pj с. Одинска = 1 – [(0,70) 2 + (0,15) 2 +(0,15) 

2] = 0,465.

Pj г. Иркутска = 1 – [(0,018)2 + (0,917)2+ 
(0,01)2+ (0,016)2 + (0,039)2] ≈ 0,157.

Картина этнической мозаичности и ин-
тенсивности межнациональных контактов в 
городской среде практически тождественна 
общим показателям всей области в целом и 
соответствует низкому уровню. А назван-
ные сельские пункты являются примером 
локализованного распространения обла-
стей социального взаимодействия разных 
этнических групп и софункционирования 
их языков в ряде сфер общения. Националь-
ные языки, выступающие в целом регионе 
в виде монофункциональных образований, 
в отдельных пунктах с высоким и средним 
уровнями межэтнического взаимодействия 
обретают статус полифункционального, а в 
некоторых случаях – универсального обра-
зования.

Мозаичность национальной представлен-
ности коррелирует с разнообразием нацио-
нально-языковых картин мира, с широким 
спектром их особенностей. Национально-

психологические характеристики представи-
телей разных групп обусловлены специфи-
кой фенотипа, происхождением, бытовыми 
привычками, вероисповеданием, культур-
ными и языковыми традициями, влиянием 
социально-политического развития всей на-
ции или народности. 

Следует отметить, что особенности фи-
зической, психологической и языковой 
проксемики носителей северных культур и 
русских обнаруживают разность восприя-
тия мира. Носители северных культур по-
казывают «экологичное», рефлексивное от-
ношение к окружающему миру, основанное 
на наглядно-действенном мировосприятии 
и направленное, главным образом, на фор-
мирование особой сенсорной чувствитель-
ности и конкретно-образного мышления. 
Взаимоотношения с природой тождественны 
взаимоотношениям партнёров, что требует 
соблюдения определённых норм. В северных 
культурах особое отношение, отличающееся 
повышенным вниманием к прагматической 
стороне коммуникации, также обнаружи-
вается и к слову как к её вербальному коду. 
Очень важным оказывается смысл, который 
имеют слова для партнёра по взаимодей-
ствию, доминирует интерпретация этих слов. 

Высокая степень стереотипизированно-
сти действий и тщательная разработанность 
акционального и предметного кодов в обще-
нии носителей сибирских культур коррели-
рует с незначительной ролью акционально-
го кода в общении русских, с их развитой 
фатической функцией речи, эмоциональ-
ностью и тягой к оценочным суждениям, а 
также стремлением перейти от формального 
общения к неформальному. И тем не менее, 
несмотря на разность типов мышления и 
особенностей общения, в том числе вербаль-
ного, коммуникации в регионе характеризу-
ются не только социально-экономическими 
контактами, но и культурно-языковым вза-
имодействием русского и коренных сибир-
ских народов.

Очевидно, что этническая мозаичность 
определяет не только многоязычную ситуа-
цию, но и широкий спектр сформированных 
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Таблица 1

Языковое поведение городских жителей Прибайкалья 
в различных сферах деятельности, %

Ситуации русский язык бурятский язык интенсивность контактов

При оформлении
документации 99 1 0,0198

Дома, в семье 57 43 0,4902

На работе 95 5 0,095
В общении 
с друзьями 72 28 0,4032

В личной переписке 88 12 0,2112

В сфере
обслуживания 90 10 0,18

Раздел II. Вопросы социальной философии и философской проблематики
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под влиянием исторических факторов типов 
стратегий и потенциалов этнических групп. 
Данный потенциал может быть как ассо-
циативным, то есть проявлять тенденции 
к интеграции в основное сообщество, так и 
диссоциативным, направляющим к эмигра-
ции. Примечательно, что у каждой нации 
свои специфические особенности назван-
ного потенциала, например, немцы и евреи, 
как правило, проявляют склонность к диссо-
циативному потенциалу, а азербайджанцы, 
армяне, буряты, татары – к интегративному. 
В процессе межэтнического взаимодействия 
эти различия могут служить причиной не-
адекватного восприятия поведения партнё-
ра. Но открытость реципиентов диалогу, их 
готовность принять партнёра другого этно-
са с иным потенциалом этнической группы, 
а также близость культур в языковом и хо-
зяйственно-культурном отношениях позво-
ляют коммуникантам рефлексировать над 
стереотипами и моделями самого общения. 
Кроме того, учёт национальных коммуни-
кационных особенностей, а также знания 
общественных норм и правил позволяют 
построенные в соответствии с ними сообще-
ния воспринимать и интерпретировать адек-

ватно. Опыт многонациональных обществ 
показал, что межнациональное согласие до-
стигается в том числе путем обеспечения ин-
тересов национальных общностей. 

Языки разных этнических групп, «стол-
кнувшись» в сферах коммуникации, состав-
ляют систему функционально распределён-
ных языков многонационального общества. 
Формой такого сосуществования, или со-
функционирования языков в рамках одного 
речевого коллектива является двуязычие. 
Ввиду ареально-хронологического характе-
ра причин сближения народов сложившееся 
языковое явление, вызванное необходимо-
стью общения, уместно назвать контактным 
двуязычием. Частота языковых контактов 
увеличивалась в соответствии с ростом эко-
номических, торговых отношений. Контакт-
ное двуязычие постепенно переросло в куль-
турное.

С применением данной методики на ос-
новании авторских исследований языковой 
ситуации в регионе рассматривается степень 
интенсивности контактов численно домини-
рующих групп (русские, буряты) с точки зре-
ния языкового поведения в условиях двуязы-
чия (табл. 1, 2).
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Таблица 2

Языковое поведение сельских жителей Прибайкалья
 в различных сферах деятельности, %

Ситуации русский 
язык

бурятский 
язык

интенсивность

контактов
При оформлении документации 94 6 - 0,2436

Дома, в семье 26 74 0,3848
На работе 62 38 0,4712

В общении с друзьями 34 66 0,4488

В личной переписке 86 14 0,2408

В сфере обслуживания 83 17 0.2822
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В данном регионе отмечены только сред-
ний и низкий уровни индекса этнической мо-
заичности и интенсивности межэтнических 
контактов. В официально-деловой сфере 
общения отмечены тенденции унификации, 
использования единого языка, принятого на 
территории всего государства. Именно по-
этому для деловой сферы деятельности как 
городских, так и сельских жителей, а также 
для письменной речи характерно преоблада-
ние монолингвизма (как правило, «престиж-
ного» языка). Для бытового жанра характер-
на противоположная картина. Свободное 
варьирование двумя, несколькими языками 
в неофициальной обстановке определяет до-
статочно высокий уровень межэтнического 
общения. Следует отметить, что показатель 
этнической мозаичности выше в сельской 
местности. Особенности общения селян в 
быту распространяются и на деловую сферу. 
А урбанизация, напротив, влечёт за собой 
отчуждённость жителей, снижение уровня 
бикультурных коммуникаций, в то время 
как взаимосвязь культур в определённой гео-
графической местности определяет то, чему 
одна группа научается у другой, а также то, 
что в лексике каждой группы нуждается в 
восполнении путём заимствования. Ситуа-
ция совместного контакта языков и культур 

благоприятствует интерференции лексиче-
ских и культурных типов.

Итак, Прибайкалье является типом реги-
она с низким уровнем индекса мозаичности 
национального состава и интенсивности 
межнациональных контактов, но включа-
ющим в себя отдельные территориальные 
объединения, где названные показатели ха-
рактеризуются стабильным средним уров-
нем.  Языковые контакты в Прибайкалье 
определяются как внутрирегиональные 
типы взаимодействия этнических групп и 
их языков достаточно широкого спектра 
степеней родства и форм коммуникаций. 
Тесные экономические контакты, хозяй-
ственно-бытовые связи детерминируют 
разные степени проявления интенсивности, 
масштабы, темп и сферы взаимодействия 
культур и их языков. 

ЛИТЕРАТУРА:
1. Джунусов М.С. К разработке системы показате-

лей непосредственного общения национально-
стей // Методологические и методические про-
блемы применения статистики в социологии: 
Тезисы докладов / Отв. ред. М.С. Джунусов. М.: 
ИСИ АН СССР, 1978. 198 с. 

2. Солдатова Г.У. Психология межэтнической на-
пряженности. M.: Смысл, 1998. 389 с.



81

Вестник МГОУ. Серия «Философские науки». № 3 / 2011

УДК 101.1:316

Картавцев В.В.

Московский государственный областной университет

ФИЛОСОФЕМА КАК ЭЛЕМЕНТ КУЛЬТУРНОГО КОДА

V. Kartavtsev

Moscow State Regional University

PHILOSOPHEME AS AN ELEMENT OF THE CULTURAL CODE

Первый шаг, влияющий на всю дальнейшую процедуру анализа некоего феномена дей-
ствительности, есть определение того, к какому классу явлений относится данный феномен: 
идеальному или материальному. 

Содержание основополагающих философских категорий «материальное» и «идеальное» 
обычно определяется через их взаимное логическое противопоставление и, пользуясь этим 
критерием, мы вправе отнести философему к классу явлений идеальных, так как не можем 
помыслить её существование вне и независимо от сознания. Однако было бы неправомер-
ным ограничиться лишь этим утверждением. Дело в том, что вопрос о природе и сущности 
идеального остаётся дискуссионным, несмотря на то, что внимание отечественной филосо-
фии было приковано к нему на протяжении всего ХХ в.

Одним из итогов той большой работы, которая была проведена в данной области, является 
концепция обобществлённого идеального, которую выдвинул и обосновал А.В. Соколов. Он 
определял обобществлённое идеальное следующим образом:  «Обобществленное идеальное 
представляет собой исторически сложившееся системообразующее, интегративное свойство 
общественных систем, сопоставимое в системно-функциональном плане с материально-про-
изводительными силами общества. Содержанием обобществленного идеального являются 
коллективно выработанные и проверенные социальной практикой субъективные образы 
объективного мира, первоначально порожденные индивидуальным сознанием, затем обоб-
ществленные и ставшие таким образом надличностным общественным достоянием» [8, 95].

© Картавцев В.В., 2011.
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Аннотация. В статье предпринята попытка опреде-
ления места и роли философемы в системе культуры. 
С этой целью используется понятие культурного кода, 
который рассматривается с четырёх позиций: онтологи-
ческой, гносеологической, аксиологической и антрополо-
гической. Данная методика позволяет выявить сущност-
ные и содержательные признаки философемы, а также 
той среды, в которой она функционирует. Кроме того, в 
статье описан характер взаимодействия философемы и 
идеологемы, представление о котором даёт возможность 
более детально изучить механику взаимодействия вто-
ричных языков культуры.

Ключевые слова: философема, идеологема, культур-
ный код, концепция культуры, семиотический подход.

Abstract. The article attempts to analyze the role and 
place of philosophemes in the culture system. To achieve this 
aim the author uses the concept of cultural code, which is re-
garded from four perspectives: ontological, epistemological, 
axiological and anthropological. This technique allows for the 
possibility of fully revealing the essential and substantial evi-
dence of philosophemes, as well as the environment in which 
it operates.

Key words: philosopheme, ideologeme, cultural code, the 
concept of culture, semiotic approach.
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Исходя из этого определения и анализа 
уровней обобществлённого идеального, про-
ведённого А.В.  Соколовым, мы приходим к 
выводу, что данное явление в самом общем 
виде представляет собой специфически че-
ловеческий способ создания, передачи и 
хранения социально-значимой информации. 
Подобное обобщение подталкивает нас к 
тому, чтобы отождествить понятия «обоб-
ществленное идеальное» и «культура». 

Не секрет, что существует великое множе-
ство разнообразных подходов к разработке 
теории культуры. Однако в рамках настоя-
щего исследования нам кажется особенно 
перспективным применить информацион-
но-семиотический подход, развитие кото-
рого связывают с именами Л. Лайта, Э. Кас-
сирера, Ю.  Лотмана, Х.  Гадамера, А.  Моля, 
В. Степина и др.

По словам А.С.  Кармина, краткое опре-
деление культуры, согласно информацион-
но-семиотическому подходу, сводится к сле-
дующему: «Культура – это мир социальной 
информации, которая сохраняется и нака-
пливается в обществе с помощью создавае-
мых людьми знаковых средств» [5, 50].

Несомненным достоинством гипотезы 
А.В. Соколова является то, что исследователь 
попытался рассмотреть феномен обобщест-
влённого идеального структурно. В качестве 
одного из элементов этой структуры он вы-
делил естественный язык и другие знаковые 
системы, обладающие, помимо материально-
го плана выражений, семантическим планом 
значений.

Таким образом, основной задачей дан-
ной статьи будет попытка проанализиро-
вать место и роль философемы как элемента 
определённого уровня обобществлённого 
идеального. В этом отношении нам кажется 
необходимым использовать категории знака, 
знаковой системы, культурного кода и др., 
подробно исследуемые в рамках информа-
ционно-семиотического подхода к анализу 
культуры. 

При определении места, которое занима-
ет философема в культурной среде, нам бы 
хотелось обратить внимание в первую оче-

редь на понятие культурного кода. Анализ 
сущности этого явления содержится, в част-
ности, в статье Н.В.  Букиной «Культурный 
код как язык культуры» [1]. В своей работе 
автор рассматривает интересующее нас яв-
ление с четырёх позиций: онтологической, 
гносеологической, аксиологической и антро-
пологической.

Во-первых, с онтологической точки зре-
ния, культурный код неразрывно связан с 
самой культурной средой, которую мож-
но определить как «внутренне неразрывно 
взаимосвязанную, самоценную систему со-
держательных и аксиологических универса-
лий» [2, 91]. Социокультурный код – своео-
бразный фонд «фундаментальных символов, 
продолжающих сохраняться в явной и не-
явной формах, изменяясь сообразно специ-
фике конкретного реального исторического 
времени» [2, 91].

Таким образом, философема, рассматри-
ваемая сквозь призму информационно-се-
миотического подхода, онтологически будет 
являться элементом социокультурного кода. 
При этом философема обладает рядом от-
личительных признаков, позволяющих от-
граничить её от остальных элементов этого 
кода. Для философемы такими признаками 
будут, во-первых, неявная форма проявления 
в среде и, во-вторых, как способность транс-
формироваться сообразно специфике кон-
кретного исторического момента, так и спо-
собность сохранять в пространстве культуры 
свои предыдущие формы без изменений. 

Неявный характер проявления различ-
ных философем в культуре обусловлен тем 
фактом, что философема сочетает в себе раз-
личные уровни познания действительности: 
теоретический и обыденный. Философема 
вынужденным образом существует в «по-
граничном» состоянии. Если бы это было 
не так, то нам бы пришлось говорить либо 
о содержательно и детально проработанной 
философской концепции (чисто теорети-
ческий уровень), либо о досужем суждении 
(чисто обыденный уровень). Подобное вли-
яние формы обусловливает тот факт, что 
философемы не встречаются в «чистом» 
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виде, находя своё выражение в содержании 
самых разнообразных артефактов культуры, 
при помощи которых субъект пытается ос-
мыслить реальность, нащупывая ответы на 
вопросы мировоззренческого и экзистенци-
ального плана.

Об этом свойстве философем упоминал 
ещё Г.В.Ф. Гегель в своих «Лекциях по исто-
рии философии». По его мысли, изложение 
истории философии затруднено тем обсто-
ятельством, что философское по своей сути 
содержание может быть найдено в смежных 
философии областях: искусстве, мифологии, 
религии. Гегель писал так: «Если оно [из-
ложение истории философии – В.К.] будет 
входить в рассмотрение богатств культуры 
вообще и научной культуры в особенности, 
если оно к тому же будет входить в рассмо-
трение мифов и скрыто (выделено нами. 
– В.К.) содержащихся в них философем, в 
рассмотрение самих религиозных мыслей, 
которые уже являются мыслями спекуля-
тивного содержания, обнаруживающегося в 
них, то оно сделается безбрежным…» [3, 56].

Второй важной особенностью философе-
мы как элемента культурного кода является 
возможность как сохранять на протяжении 
длительного времени своё исходное содер-
жание, так и трансформироваться вместе с 
изменением конкретного исторического мо-
мента. Причём в случае одной и той же фи-
лософемы эти процессы могут происходить 
независимо друг от друга, что позволяет нам 
говорить о вариантах одной и той же фило-
софемы. Эта особенность связана с тем, что 
ядром всякой философемы, на наш взгляд, 
является попытка ответа на вопрос спец-
ифически-философского характера. Спец-
ифика таких вопросов обусловлена тем, что 
философские проблемы имеют два особен-
ных качества: во-первых, «длительности», т. 
е. протяжённости во времени (другими сло-
вами – постоянства); во-вторых – всеобщно-
сти [11, 40-41].

Эти качества философских проблем име-
ют своим следствием тот факт, что культур-
ный ответ на них с неизбежностью даётся за-
ново всякий раз, когда с ними сталкивается 

мыслящий субъект. Соответственно, в зави-
симости от конкретной исторической ситуа-
ции, данные проблемы могут решаться очень 
по-разному, что, конечно, не отменяет того 
обстоятельства, что предыдущие решения 
сохраняются в культуре и могут быть реак-
туализированы в тот или иной момент.

Данную точку зрения мы бы хотели со-
проводить словами Э.Г. Юдина, занимавше-
гося вопросами соотношения философии 
и науки. Хотя сама его концепция, как нам 
представляется, не является бесспорной – 
это предмет специального исследования, – в 
данном тезисе наши позиции совпадают. По 
его наблюдению, «лицо» философии в зна-
чительной мере определяется тем, что «в ней 
всегда есть совокупность проблем, которые 
относятся к области предпосылок всякого 
мышления, его исходных постулатов и анти-
номий…» [10, 166].

Во-вторых, с гносеологической точки 
зрения, культурный код может быть опреде-
лён как средство познания окружающей дей-
ствительности, т. е. как средство для получе-
ния информации.

Основополагающими по данному вопро-
су стали разработки отечественных культу-
рологов Ю.Н. Солонина и М.С. Кагана. Эти 
учёные всесторонне проанализировали пер-
вичные и вторичные знаковые системы, от-
неся к первичным естественные языки и зна-
ковые системы, образующие семиотическое 
поле, а ко вторичным – такие семиотические 
системы, «с помощью которых строятся мо-
дели мира или его фрагментов» [6, 128]. Вто-
ричные семиотические системы, по мнению 
этих исследователей, иначе могут быть на-
званы «вторичными знаковыми системами», 
«вторичными языками культуры» или же – 
«культурными кодами».

Обычно под вторичными семиотически-
ми системами в рамках информационно-
семиотического подхода понимаются такие 
явления, как язык науки, язык философии, 
язык кинематографа, язык танца, язык лите-
ратурного произведения и т. п. Подходя же 
к анализу философемы как элемента куль-
турного кода с гносеологических позиций, 
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мы должны выделить один весьма значимый 
момент: являясь формой познания мира, 
философема никогда не представляет собой 
единицу какого-то одного культурного кода. 
Философема всегда – сочетание языка фило-
софии и какого-либо другого возможного 
языка из набора существующих: например, 
языка философии и языка литературы, язы-
ка философии и языка науки, языка фило-
софии и языка живописи и т. д. Благодаря 
этому свойству философема успешно выпол-
няет свою интегративную функцию.

Исходя из сказанного выше, мы прихо-
дим к выводу, что вся динамически развива-
ющаяся совокупность философем, исполняя 
роль медиатора между различными культур-
ными кодами, одновременно является само-
стоятельным культурным кодом. В качестве 
такового корпус философем имеет соб-
ственный набор значимых единиц (отдель-
ные философемы), а также свод правил для 
их комбинации, позволяющий составлять 
культурные сообщения. На наш взгляд, это 
положение позволяет приблизиться к пони-
манию того, каким именно образом в рамках 
культуры («обобществленного идеального») 
происходит передача, усвоение, хранение и 
переработка социально значимой информа-
ции определённого рода. 

В случае с языком философем, содержа-
ние которого обязательно мировоззренчески 
окрашено (поскольку, как мы писали выше, 
ядро всякой философемы – это тот или иной 
ответ на вопрос экзистенциального плана), 
сложно говорить об институализированных 
практиках по обучению ему, как это воз-
можно в случае языка науки, литературы, 
компьютерного языка и т. п. Это и понятно: 
не существует социально закреплённых ин-
ститутов, которые занимались бы обучением 
тому, как «взирать» на мир, как расценивать 
всё в нём происходящее. Эту роль в обще-
стве исполняет идеология во всем многооб-
разии своих видов. 

Таким образом, мы приходим к ответу 
на вопрос о том, что первично: философия 
или идеология, философема или идеологема. 
Обобщая сказанное, мы склонны считать, 

что идеологема по отношению к философе-
ме является социальным продолжением по-
следней. Однако мы не склонны отрицать и 
факт их обратного взаимодействия: прелом-
ляясь в социальной среде, философемы вы-
зывают к жизни определённые идеологемы, 
которые, с неизбежностью видоизменяясь, 
начинают требовать к себе самого присталь-
ного внимания философии.

В-третьих, с аксиологической точки зре-
ния, культурные коды представляют со-
бой ценностно-значимые для определённой 
группы лиц образования. Содержание фило-
софем, рассмотренных с этой точки зрения, 
является, безусловно, ценностно нагружено. 
Именно факт наличия ценностного измере-
ния отличает философему как тот структур-
ный элемент культуры, который может быть 
преобразован в социальной среде в идеоло-
гему. 

В-четвёртых, антропологический подход 
определяет культурный код через субъек-
тивный фактор. Иначе говоря, система куль-
турных кодов каждого субъекта является об-
разованием неповторимо индивидуальным. 

В случае с индивидуальными культур-
ными кодами язык философем, а также от-
дельные философемы, выполняют уже ука-
занную выше функцию медиатора, позволяя 
соотносить различные культурные коды как 
друг с другом, так и с реальностью. 

Рассмотренная в данном аспекте, фило-
софема выполняет верифицирующую функ-
цию, предоставляя индивиду возможность 
ориентироваться в гигантском мире культу-
ры. Вектор этой ориентации во многом будет 
зависеть от того, насколько полон индивиду-
альный тезаурус языка философем.

Здесь нам хотелось бы особенно подчер-
кнуть тот факт, что количественное освоение 
языка философем ещё не гарантирует пло-
дотворной, эвристически богатой культур-
ной ориентации индивида. В связи с тем, что, 
как мы писали выше, философемы способны 
сохраняться в культуре в неизменном виде, 
всегда существует возможность усвоения та-
кого их набора, который будет, как минимум, 
малопригоден для конкретной исторической 
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ситуации современности, а максимум – де-
структивен. В этом плане мы можем гово-
рить о парадигмальности философии, объ-
единяя вышерассмотренные подходы.

На наш взгляд, по этому основанию весь 
корпус существующих философем можно 
разделить на две группы: в первую войдут те 
из них, чьё содержание продолжает сохра-
нять актуальность на сегодняшний день, а во 
вторую – те философемы, содержание кото-
рых атавистично. Наше предположение здесь 
сводится к тому, что содержание философем, 
понятое как попытка ответа на вопрос эк-
зистенциального плана, может утратить по-
ложительную эвристику в том случае, если 
данный ответ не соответствует более уровню 
развития как самой философии, так и других 
наук о природе, обществе и человеке в кон-
кретный исторический период. Конфликт 
между архаическими по своему содержанию 
формами мышления (а мы установили, что 
философема является формой философско-
го мышления о самых общих вопросах бы-
тия) и наличествующей действительностью 
может приводить к сколь угодно серьёзным 
социальным последствиям.

Данные последствия возможны благодаря 
нескольким объективным предпосылкам. 

Во-первых, если рассматривать всю со-
вокупность философем не просто как раз-
розненное множество, а как вторичный язык 
культуры, в определённой мере обусловлива-
ющий гармоничное взаимодействие других 
вторичных языков, то философемы-атавиз-
мы будут являться в этом языке теми эле-
ментами, которые не выстраивают связей. 
Следовательно, будут нарушены правила 
«грамматики» культурного кода, что повле-
чёт за собой сбой в работе всей системы свя-
зей между набором вторичных культурных 
языков субъекта.

Во-вторых, как и любые другие фило-
софемы, философемы-атавизмы сохраняют 
способность транслироваться в социальную 
среду, получая в этой среде вид идеологем. 
Последние, в свою очередь, образуют соб-
ственные конгломераты, напрямую влияя на 
сознание субъекта.

В-третьих, философемы-атавизмы пред-
ставляют собой своеобразный «вирус со-
знания» в силу того факта, что субъект не 
защищён от них «интеллектуальным имму-
нитетом». Данный вид иммунитета просто 
не имел возможности выработаться, так как 
атавистичные философемы появились за-
долго до самого субъекта.

В-четвёртых, по мнению многих совре-
менных философов, человеческая культу-
ра предстаёт перед исследователем как мир 
смыслов. Исследователи выделяют три ос-
новных вида смыслов: знания, ценности и 
регулятивы [5, 50; 4; 7; 9]. Философемы спо-
собны транслировать все три вида смыслов, 
причём последний из них – регулятивы, или 
программы поведения, – проявляется самым 
активным образом в социальной среде. По-
нятно, что в том случае, если субъект усва-
ивает комплекс неких атавистических фи-
лософем, которые содержат регулятивную 
информацию, не являющуюся приемлемой 
для общества на определённом этапе его раз-
вития, то последствия могут быть крайне не-
приятны.

На наш взгляд, механика инфильтрации 
архаичных (атавистических) форм мышле-
ния о мире в общественное сознание совре-
менности, вступающих в конфликт с наличе-
ствующей на данный момент исторической 
реальностью, заслуживает пристального 
внимания социальной философии.

Как нам представляется, общие выводы 
относительно сущности философемы как 
структурного элемента определённого уров-
ня обобществлённого идеального, которые 
можно сделать на основании проведённого 
анализа, таковы:

1) философема представляет собой 
массив культурно закреплённой 
информации, содержанием которой 
является попытка ответа на тот или 
иной вопрос мировоззренческого и, 
шире, экзистенциального плана;

2) философема является особенной 
формой познания, сочетающей в 
себе теоретический (философский) и 
обыденный уровни мышления;

3) философема всегда сочетает в себе 
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элементы языка философии и какого-
либо иного языка, понятого как 
вторичная моделирующая система;

4) философема в подавляющем 
большинстве случаев существует 
в неявном виде, т. е. содержится в 
определённом контексте имплицитно;

5) значение и содержание философемы 
способно как трансформироваться 
со временем, отвечая развитию 
философии и других наук об обществе, 
природе и человеке, так и сохраняться 
без каких-либо изменений;

6) исходя из предыдущего пункта, мы 
заключаем, что существуют варианты 
одной и той же философемы;

7) исходя из того же, пятого, пункта, мы 
заключаем, что могут существовать 
философемы-атавизмы, являющиеся 
архаичными формами познания 
действительности;

8) философемы-атавизмы, при условии 
их активной инфильтрации в 
общественное сознание, способны 
вызывать нежелательные последствия 
в социальной среде;

9) вся динамически развивающаяся 
совокупность философем может быть 
представлена в виде культурного 
кода, значимыми единицами 
которого будут являться отдельные 
философемы, обладающие правилами 
сочетаемости друг с другом и со 
структурными единицами других 
культурных кодов;

10)  по отношению к другим культурным 
кодам, язык философем выступает 
медиатором интегрируя их содержание 
в гармоническое единство;

11)  своё социальное продолжение 
философемы находят через 
посредство идеологем;

12)  для набора индивидуально-
неповторимых культурных кодов 
язык философем выполняет 
верифицирующую функцию, 
предоставляя субъекту возможность 
ориентироваться в мире культуры.
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IDEAS OF FREEDOM AND NECESSITY IN THE EPOCH OF TRANSITIONAL 
SOCIETY AND REORGANIZATION OF RUSSIAN EDUCATION SYSTEM

Продолжающееся усиление дегуманизации культуры мотивирует концентрацию усилий 
философов, учёных, деятелей образования и культуры на изучении вопросов природы и по-
знавательного значения методологических, концептуальных и терминологических средств 
наук о человеке и обществе. Осуществление такой работы представляется особенно важ-
ным, если учитывать факты, свидетельствующие о превращении познавательного аппарата 
гуманитарных наук в систему чисто технических, “инструментальных” средств организации 
жизнедеятельности человека для достижения целей частного, сугубо эгоистического или 
группового интереса.

Преодоление очевидного кризиса в развитии современного социо-гуманитарного по-
знания немыслимо, если оно не опирается на изучение теоретико-познавательных методов 
исторического исследования.

Одним из базовых понятий философии является понятие свободы. Со времён Б. Спинозы 
свобода понимается через противопоставление своей парной диалектической категории – 
необходимости – и определяется как осознанная необходимость. Данный подход представ-
ляется не совсем корректным, так как не раскрывает самой сути понятия “свобода”, не по-
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Аннотация. В статье раскрывается методологическая 
роль философского осмысления свободы и необходимо-
сти для решения проблем современного реформирова-
ния российской системы образования. Анализируются 
различные парадигмы образовательной деятельности. 
Намечаются основные направления выхода из кризиса 
современной образовательно-воспитательной системы. 
В статье даётся авторская классификация возможностей. 
Свобода рассматривается как осознанный выбор между 
двумя или несколькими возможностями. Анализируется 
соотношение понятий «свобода» и «случайность».
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Abstract. The article considers the methodological role 
of philosophical understanding of freedom and necessity in 
order to solve the problems of modern reorganization in Rus-
sian education system. Different problems of educational ac-
tivity are analyzed. The author points out the main directions 
used to overcome crisis of modern educational and upbring-
ing system. The article presents the author’s classifi cation of 
possibilities. Freedom is understood as a conscious choice 
between two or several possibilities. The author analyzes the 
terms “freedom” and “fortuity”.
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зволяет дать качественную характеристику 
её наличия или отсутствия в конкретном со-
циальном событии.

Нам представляется методологически 
правильным подход к определению свобо-
ды, предложенный проф. В.В.  Балахонским, 
в соответствии с которым сущность катего-
рии “свобода” раскрывается не через понятие 
“необходимость”, а через соотнесение с кате-
горией “возможность” [1, 92]. Свобода – это 
мера возможностей субъекта. В этом пони-
мании свобода противопоставляется необ-
ходимости, означает выход, “прорыв” из её 
рамок. Чем выше степень свободы (больше 
реальных возможностей), тем меньше влия-
ние необходимости и, наоборот, чем больше 
влияние необходимости, тем меньше степень 
свободы. Любой исторический процесс со-
держит в себе компоненты свободы и необхо-
димости, речь может идти лишь о пропорци-
ях их представленности. К тому же свобода в 
социуме проявляется в сфере не только слу-
чайности, но и закономерности, поскольку та 
носит статистический характер.

Свобода раскрывается лишь в единстве 
возможностей двух уровней: объективных 
и субъективных. 

К объективным относятся: физические, 
правовые, финансовые, политические, 
историко-ситуационные и т. п. возможно-
сти. Отсутствие хотя бы одной из них рез-
ко ограничивает степень свободы субъекта 
и не позволяет применять к нему в полном 
объёме качественную оценку, выраженную 
в понятии “свободный”. Так, нельзя назвать 
свободным в полном объёме этого понятия 
бесправного раба, хотя бы и отличающегося 
огромным физическим здоровьем (т. е. воз-
можностями), или бездомного нищего, или 
парализованного миллионера.

Субъективные возможности – это спо-
собность социального субъекта осмыслить, 
проанализировать, понять реальные вариан-
ты своей деятельности. Данный вид возмож-
ностей предполагает наличие следующих до-
статочных оснований, определяющих выбор 
социального субъекта: информированности, 
способности адекватного анализа ситуации 

и способности преодоления негативных вли-
яний эмоционально-чувственного фактора. 

Социальный субъект даже при наличии 
целого ряда реальных возможностей дей-
ствия, предоставляемых ситуацией, может 
не осознавать их, вследствие недостаточной 
информированности или собственной не-
способности их осмысления. В этом случае 
реальные возможности как бы перестают 
существовать для субъекта, он их не вос-
принимает, хотя объективно они и продол-
жают оставаться фактором ситуации, но не 
увеличивают степень его свободы. Элемен-
тарный пример, используемый в своё время 
Гегелем, иллюстрирующий это, – существо-
вание юридического закона, предоставляю-
щего человеку определённые возможности 
действий, и невостребованность этих воз-
можностей человеком при выработке реше-
ний вследствие его неинформированности 
о данном законе [2, 118].

Фактор эмоционально-чувственных воз-
можностей субъекта определяет его психо-
логическую способность принимать опреде-
лённые решения. Этот фактор может резко 
ограничить приемлемый для субъекта выбор 
возможностей действия влиянием страсти, 
непреодолимых для него симпатий и анти-
патий, нравственных и религиозных чувств 
и т.  п. Действие данного фактора особенно 
сильно на уровне исторической свободы 
индивида, но оно оказывает своё влияние и 
на уровне массовых исторических действий, 
субъектами которых выступают политиче-
ские или религиозные организации, обще-
ственные движения и т. п. [4, 18].

Минимальным условием свободы явля-
ется наличие выбора между двумя возмож-
ностями.

Рассмотрение свободы как противопо-
ложности необходимости в рамках социаль-
ных процессов обосновывает определение 
самих этих процессов как “свободно-необхо-
димых”.

В обществе действует не только необхо-
димость, которая проявляется в виде опреде-
лённых закономерностей, но и случайность, 
обусловленная способностью человека при-
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нимать любые возможные решения (вклю-
чая нерациональные, ошибочные, идущие 
во вред ему самому) и пытаться своими 
действиями воплотить их в реальность. Это 
свидетельствует о том, что собственно “слу-
чайность” является одним из проявлений 
свободы человека.

Рассматриваемое нами понимание свобо-
ды позволяет полнее раскрыть специфику 
инновационного подхода к самоорганизации 
образовательного пространства переходного 
общества.

Традиционная концепция образования 
подчинена развитию рационального, пре-
имущественно логико-вербального, мыш-
ления, овладению основами наук. Главное 
внимание в ней обращается на логическое 
распределение и последовательность в пред-
метах преподавания. Процесс обучения за-
ключается в составлении учебников, разде-
лённых на логические части, расположенные 
в известной последовательности, и в препод-
несении этих частей обучаемым таким же 
определённым и последовательным образом, 
что проявляется в жёсткой регламентации 
жизни учебных заведений, в догматизации 
преподаваемых знаний, в формальном во-
просно-ответном методе обучения [3, 212].

Характерный для этой парадигмы автори-
тарный стиль отношений между учителем и 
учащимися гасит познавательную инициати-
ву ребёнка. Это неотвратимо ведёт к жёсткой 
регламентации деятельности обучаемого. 
В результате преподаватель, исполняющий 
свой гражданский и профессиональный 
долг, становится частью учебной машины, её 
передающим устройством. Его инициатива и 
творчество строго нормированы, что огра-
ничивает возможности стимуляции позна-
вательных интересов обучаемых. 

В таких условиях внедрение инноваций 
происходит только централизованным пу-
тём, а педагогическая наука и педагогическая 
практика оказываются в значительной мере 
ограниченной в самостоятельности, что ли-
шает их способности к саморазвитию.

В отличие от традиционного понимания 
образования, инновационные концепции 

строятся по принципу самоорганизующейся 
системы, основанной на нелинейности про-
текающих в ней процессов и ориентирован-
ной на придание обучению творческого ха-
рактера. 

Можно выделить четыре основных на-
правления выхода из кризиса современной 
образовательно-воспитательной системы: 
1. ценностную ориентацию образования на 

формирование культуры во всех сферах 
жизнедеятельности личности; 

2. гуманизацию процесса образования; 
3. введение инноваций лишь при тщатель-

ном сохранении традиций воспитания;
4. использование интуитивных возможно-

стей восприятия в процессе обучения. 
Рассмотрим каждое направление с целью 

выяснения его инновационного педагогиче-
ского потенциала.

Возможности использования интуитив-
ного восприятия в процессе обучения бази-
руются, в первую очередь, на достижениях 
современной психологии и кибернетики. 
Ускоренное обучение иностранным языкам, 
основанное на так называемом “эффекте 25 
кадра”, методики введения информации в 
подсознание человека, минуя его сознание, 
уже сейчас находят широкое применение не 
только в сфере обучения, но и в рекламе, по-
литике и т. д. 

Компьютеризация познавательного про-
цесса обогащает возможности сознания 
осуществлять эмоционально-интуитивные 
оценки нового. Возникает, по существу, иная 
ситуация в познании, определяемая перерас-
пределением отношений между отражением 
и творчеством, интеллектом и интуицией, 
логикой и воображением, рациональным и 
иррациональным, содержательным форма-
лизованным мышлением и эмоциями, ре-
альным и искусственным, возможным и дей-
ствительным. 

Актуализация взаимодействий посред-
ством компьютерных технологий позволяет 
вывести образование на уровень активного 
социального творчества, что, с одной сторо-
ны, расширяет возможности развития чело-
века, с другой – способствует интеграции и 
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переработке различного рода информации в 
социальной системе. 

Необходимость такого инновационного 
направления, как ценностная ориентация 
образования на формирование культуры во 
всех сферах жизнедеятельности личности, 
обусловлена разрушением прежних, тради-
ционных общественных идеалов, что приве-
ло к образованию своеобразного духовного 
вакуума. 

Российская высшая школа, потеряв идей-
ные ориентиры, всё чаще и чаще отказыва-
ется от своей воспитывающей функции. В 
таких условиях создаются опасные предпо-
сылки для формирования отклоняющегося 
поведения у обучаемых, которые объективно 
оказываются в ситуации информационного 
и ценностного отчуждения как от нацио-
нальных, так и от общечеловеческих приори-
тетов, что порождает проблемы, затрудняю-
щие социокультурную адаптацию личности. 

В связи с этим особо значимыми пред-
ставляются проблемы ориентации обучае-
мых в окружающем их мире объективных 
ценностей, в себе самих, своих возможно-
стях, в событиях прошлого, настоящего, в 
построении образа будущего и своей жиз-
ненной перспективы. 

Явление, обозначаемое термином “цен-
ностные ориентации”,  выступает одним из 
факторов, характеризующих личность, и де-
терминирует её отношение к миру, людям, 
обществу, к самому себе. Ценностные ориен-
тации представляют устойчивое, социально 
обусловленное, внутреннее избирательное 
отношение человека к совокупности матери-
альных и духовных благ и идеалов, которые 
рассматриваются как предметы, цели, сред-
ства для удовлетворения потребностей жиз-
недеятельности личности. 

Введение в образовательную парадигму 
ориентации на культурные ценности воз-
можно лишь на основе формирования со-
ответствующей концепции смысла жизни. 
В качестве составных элементов комплекс-
ного представления о смысле жизни могут 
выступать власть и богатство, творчество и 
профессиональные достижения, свобода и 

служение Богу. Причём нередко один из этих 
элементов воспринимается человеком как 
главный смысл жизни, основной стержень 
существования. 

Следует отметить, что в настоящее время 
в обществе прогрессирует явление, которое 
можно охарактеризовать как потерю смысла 
жизни. Примером этого является ощущение 
огромным числом людей бессмысленности 
той жизни, которую им приходится вести. 
Это является отражением кризиса культур-
ных ценностей общества, отсутствия куль-
турологической ориентации воспитания, так 
как именно благодаря приобщению к миру 
ценностей жизнь отдельного человека при-
обретает смысл. 

Другим важнейшим направлением инно-
вационной коррекции существующей систе-
мы образования выступает её гуманизация. 
При этом понимание гуманизма наполня-
ется новым содержанием. На современном 
этапе развития информационного общества 
человек рассматривается как свободная, от-
крытая система, что соответствует позиции 
ведущей идеи конца второго тысячелетия 
– идеи коэволюции. Человек – не центр Все-
ленной, он частица Социума, Природы, Кос-
моса [5, 29]. В концепции гуманизации выра-
жены два основных направления, а именно: 
личностно ориентированный подход в обу-
чении и воспитании; акцентирование целей 
образования на человеке как разносторонне 
развитой, свободной личности.

Подводя итоги изложенного в данной ста-
тье, можно сделать следующие обобщающие 
выводы: 
1. философской основой современной рос-

сийской педагогической парадигмы вы-
ступает понимание свободы как меры 
возможностей субъектов образователь-
ного процесса; 

2. инновационные педагогические концепции 
строятся по принципу самоорганизующей-
ся системы, ориентированной на придание 
обучению творческого характера; 

3. важнейшими направлениями выхода из 
кризиса современной российской образо-
вательно-воспитательной системы долж-
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ны выступать: ценностная ориентация 
образования на формирование культуры 
во всех сферах жизнедеятельности лично-
сти, гуманизация процесса образования, 
введение инноваций лишь при тщатель-
ном сохранении традиций воспитания.
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CONCEPTION OF «RADICAL» MULTICULTURALISM 

Учитывая общий возрастающий интерес к проблематике мультикультурализма в соци-
альном дискурсе, специального анализа заслуживает то его направление, которое можно 
назвать концепцией «радикального мультикультурализма». Для представителей данного на-
правления характерно то, что практическая реализация мультикультурализма им видится 
не в поиске форм сосуществования культур – как это предлагают либералы – а в нахождении 
точек возможного разрыва с доминирующей сегодня глобальной культурой.

В частности, с точки зрения сторонников данной концепции, деколонизация народов 
«Третьего мира» должна заключаться не только в проведении независимой внешней и вну-
тренней политики, но и в решительном отказе от унаследованной культуры колонизаторов.

Этот отказ должен содержать в себе: 
- восстановление доколониальных форм жизни с присущей им особой картиной мира;
- реконструкцию докапиталистической экономики; 
- обращение освободившихся народов к исконным культурным корням.
Отсюда же логически следует требование критики как политического либерализма, так 

и марксистской теории «всесильного»,  отвечающего «за все и вся» государства, поскольку 
эти соперничающие идеологии, так или иначе, являются продуктами культурного развития 
западного общества и, в силу этого, не могут служить политическими ориентирами народов, 
имеющих другую культурную и социальную историю.

© Короткий Г.А., 2011.

Раздел II. Вопросы социальной философии и философской проблематики
 социально-гуманитарных наук

Аннотация. Статья посвящена одному из новых 
направлений критической социальной теории – «ради-
кальному мультикультурализму». Показано, что внутри 
теории построения мультикультурного общества можно 
выделить особое направление «радикального» мульти-
культурализма. В отличие от либеральных мультикульту-
ралистов, радикалы требуют не формального правового 
уравнивания существующих социальных культур, а ради-
кального отказа от западных ценностей, призывая к раз-
витию самобытных форм жизни этнических меньшинств 
и постколониальных народов. Автор кратко эксплицирует 
теоретические взгляды мыслителей данного направле-
ния и делает ряд критических замечаний в их адрес.

Ключевые слова: мультикультурализм, деколониза-
ция, постколониальная мысль, девестернизация, крити-
ческая теория.

Abstract. The article is devoted to a new trend of critical 
social theory –”radical” multiculturalism. As it is shown in the 
article one can mark a special trend of “radical” multicultur-
alism within the theory of multicultural society construction. 
Unlike liberal multiculturalists the radicals strive not only to 
achieve formal legal equality of social cultures, but to reject 
radically western cultural values. They call for the develop-
ment of original forms of life of ethnic minorities and post-
colonial peoples. The author shortly explicates the main 
points of radical multiculturalists and also makes a few critical 
remarks to them.

Key words: multiculturalism, decolonization, postcolonial 
thought, de-westernization, critical theory. 
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Как замечает аргентинский философ 
Вальтер Миньола, следует обращать вни-
мание не только и не столько на разницу в 
экономическом и политическом развитии, 
сколько на различие этнических и нацио-
нальных культурных матриц жизни.

В языковой картине мира определённых 
незападных этносов отсутствуют даже такие 
привычные для европейца мировоззрен-
ческие категории, без которых сам процесс 
мышления представителя западной культу-
ры кажется затруднительным. Например, 
язык мексиканских индейцев таков, что в 
нём даже «не существуют ни категории «при-
роды» и ни категории «других», концептуа-
лизированные  как объекты» [6]. И если для 
западного индивидуума характерно мышле-
ние в перспективе, в которой доминируют 
субъект-объектные отношения, а остальные 
действующие лица остаются за горизонтом 
событий, то для индейцев такая ситуация 
является принципиально невозможной. 
Мысль, выражаемая европейским предло-
жением, состоящим из субъекта действия, 
действия и объекта действия, у индейцев вы-
ражается с помощью двух отдельных предло-
жений. Предложение «я рассказал тебе (им)» 
на языке индейцев тохолобал звучит: «я ска-
зал это, ты (они) услышали это», что отража-
ет представление о соприсутствии всех чле-
нов общества рядом друг с другом.

У индейцев невозможна и ситуация суще-
ствования абстрактных «третьих лиц» или 
какого-то «молчаливого большинства». Все 
присутствующие являются полноправны-
ми участниками социальной коммуникации 
по самому факту своего присутствия. Они 
не могут восприниматься как посторонние 
«другие». Они не те, чьи права следует защи-
щать и за чье включение в общество следует 
бороться. Они уже обладают полными пра-
вами, поскольку находятся рядом с тобой. 
И как только эти «другие» начинают жить в 
индейской общине, они сразу начинают вос-
приниматься не как «чужие», а как полно-
ценные «свои».

Отсутствует у индейцев и концепция «де-
мократии». В перспективе индейского виде-

ния социального мира – «правь и повинуйся 
в одно и то же время» – политический прин-
цип, «присущий самой интерсубъективной 
логике языка» [6]. Поэтому, если бы испан-
ские конкистадоры начали гипотетически 
объяснять туземным мудрецам политиче-
скую философию Аристотеля, она вызвала 
бы у них не интеллектуальный восторг, а 
величайшее недоумение. Индейские старей-
шины не нашли бы в этой философии ни-
чего универсального и подходящего для их 
социального строя, строящегося на других 
основах – на основах, которые не постули-
руются и не дедуцируются, а являются глу-
боко укоренными в самом образе индейской 
жизни.

Принимая всё это во внимание, оказы-
вается, что основной недостаток западного 
мультикультурализма заключается в узости 
его теоретического кругозора. Вся актив-
ность либералов сводится к констатации 
факта присутствия в обществе Другого и 
требованию признания прав этого Друго-
го (прежде всего – права на свою идентич-
ность), тогда как культурные основы самой 
западной системы остаются незыблемыми. 
Идея о том, что социальная жизнь может 
основываться и на других культурных прин-
ципах, либералами даже не рассматривается. 
Поэтому вся их «прогрессивность» заключа-
ется лишь в навязчивом декларативном про-
возглашении отвлечённой «этики дискурса» 
и не идёт сколько-нибудь дальше этого. И 
эта ограниченная умеренность является об-
щей даже для таких разных мыслителей, как 
Чарльз Тайлор и Юрген Хабермас. 

При этом упомянутые мыслители не за-
мечают, что провозглашаемое ими дискур-
сивное пространство является чрезвычайно 
абстрактным конструктом. Они не осознают 
того факта, что, во-первых, реальный «дру-
гой» вряд ли будет иметь возможность вос-
пользоваться своей дискурсивной свободой, 
а, во-вторых, сами «приглашенные» участво-
вать в публичных дискуссиях совсем не обя-
заны. Они могут и не пожелать «участвовать 
в столь щедро предлагаемой им новой вер-
бальной игре».
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Поэтому, если освободившиеся народы 
ставят своей целью реальное освобожде-
ние, им вовсе не стоит следовать тем образ-
цам «универсальности», которая так дорога 
западным теоретикам. В противовес этой 
«псевдоуниверсальности» они могут разра-
батывать и собственные социальные и куль-
турные проекты.

«Эти контрпроекты…, – пишет Миньола, 
– развиваются не из некоторых абстрактных 
универсальностей (христианство, либера-
лизм, марксизм, ислам), но противополагают 
себя идентичностям, созданным имперски-
ми/колониальными (и патриархальными) 
дискурсами, нацеленными на девальвацию 
и контроль людей, которые не отвечают Мо-
дели Человека, выдуманной европейскими 
христианами и гетеросексуалами…  Люди, 
поверьте мне, способны думать без изучения 
Аристотеля, Св. Фомы, Канта, Маркса или 
Шмитта» [7].

В общем же виде проект радикального 
мультикультурализма содержит в себе сле-
дующие пункты.

1. Радикальные мультикультуралисты от-
казываются от западной универсальности в 
любой из её исторических форм (христиан-
ская, либеральная, марксистская). 

Эти формы различны, но все они – «голо-
вы одного и того же западного дракона». Так, 
проблематичной является сама претензия на 
применение западных норм по отношению 
к культурным меньшинствам, которая, так 
или иначе, чувствуется в текстах западных 
теоретиков.

«С усердием сродни колонизаторской ци-
вилизаторской миссии…, – пишет амери-
канский мультикультуралист Хоми Баба, –
либеральная повестка дня артикулируется 
без тени какого-либо сомнения, за исключе-
нием, пожалуй, признания её последователь-
ных провалов в практике повседневной жиз-
ни. Если неудачи либерализма столь явны 
и всегда «практические», то на какое «со-
вершенство» либеральные принципы могут 
претендовать?» [5].

Частная жизнь в рамках западного госу-
дарства отнюдь не является идеально сво-

бодной. Государство пытается так же актив-
но регулировать её, как это делается в любой 
этнической общине. Принимая это в расчёт, 
становится непонятным, что же конкретно 
обеспечивает «универсальность» западных 
культурных норм, помимо политической 
воли?

Или, сопоставляя западную культуру и 
культуру индейцев до прихода колонизато-
ров, немецкий мультикультуралист Сейла 
Бенхабиб обращает внимание на странную и 
необъяснимую уверенность колонизаторов 
в том, что их нормы социальной жизни – в 
противоположность индейским – являлись 
абсолютно «правильными».

С точки зрения здравого смысла, однако, 
культурные представления индейцев о том, 
что правом на землю обладают все члены об-
щины, живущей в данной местности, могут 
быть, как минимум, не менее верными, чем 
представления европейцев о том, что земля 
должна быть поделена и юридически закре-
плена за теми лицами, которые ей владеют. И 
те, и другие представления культурно-исто-
рически обусловлены, и процесс искусствен-
ной «универсализации» одних из них полно-
стью неправомерен.

С отказом от западной универсально-
сти логически связана и критика  западной 
культуры модернити. Как подчёркивают ра-
дикальные мультикультуралисты, проекту 
деколонизации не удастся такой критики из-
бежать, поскольку европейская культура во 
многом ответственна за самые тёмные сто-
роны современной жизни.

Начавшее формироваться в XVII в. Обще-
ство Модерна сразу конструировалось как 
общество глобального контроля, присвое-
ния, сословного и расового ранжирования 
людей, эксплуатации. Как показала история, 
такому обществу оказалась свойственна ло-
гика траты человеческих жизней и насилия 
человека над человеком. Фактически целые 
социальные слои оказывались инструмен-
том в руках определённых властных групп, 
осуществляющих над ними свой идеологи-
ческий и даже чисто физический контроль. 
Тотальное насилие начинается уже в Новое 
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время. Оно начинается с возрождения в XVI 
в. работорговли и заканчивается миллиона-
ми убитых в мировых войнах и газовых ка-
мерах концлагерей. 

Культура модернити – это специфическая 
культура именно такого общества и несёт на 
себе долю вины за все его преступления.

«Одним из следствий колониальной ло-
гики…, – приводит пример Миньола, – был 
расизм, ранжирование людей по степени их 
человечности… Этим путем колониальная 
логика «сотворила» черных, индейцев, мав-
ров и евреев как недолюдей (“sub-human”) по 
отношению к белым христианам. И она сотво-
рила женщин и гомосексуалистов – как недо-
людей по отношению к гетеросексуалам» [7]. 

Описанную логику разделения и сегрега-
ции ощущают на себе сегодня и прибываю-
щие в страны Запада иммигранты, которые 
рассматриваются лишь как «дешевая» рабо-
чая сила, культурную специфику которой 
приходится скрепя сердце терпеть.

Отсюда культуре модернити и логике уни-
версализма следует противопоставить новую 
логику «диверсализма», согласно которой 
мировая культура состоит из целого множе-
ства локальных миров, каждый из которых 
равен другому.  «Здесь главное…, – как фор-
мулирует данное положение российский ис-
следователь Мадина Тлостанова, – политика 
воплощения и конструирования локуса про-
возглашения, а не разнообразие репрезен-
таций, являющееся продуктом различных 
пространств, создающих нарративы и стро-
ящих теории. Плюритопическое понимание 
означает, что хотя понимающий субъект и 
должен предполагать истину познаваемого и 
понимаемого, он также должен предполагать 
и существование альтернативной политики 
локала с равными правами на истину» [4].

2. Другим важным пунктом радикального 
проекта является эпистемологический раз-
рыв со старыми схемами западного мышле-
ния и производства знания.

Этот эпистемологический разрыв не 
сводится исключительно к хронологии 
эпистем Фуко или концепции смены науч-
ных парадигм Т. Куна и является, скорее, не 

темпоральным, а «пространственным раз-
рывом». Является он также и отходом от 
евроцентричной тео- и эго-политики по-
знания. «Эпистемологические разрывы, –
настаивает Миньола, – это не парадиг-
мальные изменения в хронологии западно-
го знания, но парадигмальные изменения 
в пространственном измерении колониа-
лизма с точки зрения перспективы до это-
го подчиненного и маргинализированного 
знания» [6].

Теополитика производства знания была 
связана с гносеологической парадигмой, го-
сподствовавшей в Европе вплоть до начала 
Нового времени, включая период Ренесанса. 
Возникновение же эгополитики ассоцииру-
ется, прежде всего, с именами Декарта, Гоб-
бса, Локка, Маркса, которые поочередно раз-
вивали концепцию познающего себя и мир 
субъекта.

«Я предложил бы…, – пишет Миньола, –
что нам следует начать с перенаправления… 
функции знания, которое мы производим, 
с одаривания благами государства и кор-
пораций… к выгоде сегментов населения в 
различных частях мира. К выгоде тех, кто 
страдает от последствий заговора между 
Государством, Рынком и западным Граж-
данским Обществом, которое необходимо 
для Государства и Рынка (т.  е. Государству 
необходимы граждане, чтобы голосовать, а 
Рынку необходимы потребители, чтобы по-
купать)» [7].

Необходимо провести и глобальную 
трансформацию системы образования. Про-
блема заключается в том, что западное об-
разование всё дальше отходит от высоких 
идеалов кантовско-гумбольдтовской универ-
ситетской модели и становится соединённой 
с корпоративными ценностями и требовани-
ями глобальных трестов, а также традицион-
но выполняет роль активного проводника 
государственной идеологии. Естественно, 
ни о какой «объективности» преподаваемого 
знания, в большинстве случаев, говорить не 
приходится и не приходилось.

Девестернализация производства знания 
заключается в отказе от старых образова-
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тельных стандартов. Образование должно 
перейти к тому, что можно назвать творени-
ем «нового горизонта жизни», к эпистемоло-
гической «плюверсальности». 

М. Тлостанова отмечает: «Возникает глу-
бинная задача – не просто поменять форму 
упаковки знания, набор курсов, эффектив-
ность обучения или список модных сегод-
ня компетенций, но деконструировать сами 
основания знания и обучения. И здесь опыт 
незападных космологий, систем генериро-
вания знания и культурно-эпистемологиче-
ских моделей может оказаться гораздо важ-
нее для XXI столетия, чем исчерпавший себя 
западный…» [4].

3. Наконец, ещё одним немаловажным 
пунктом радикального проекта является не-
приятие единства мировой истории.

Теория единства исторического процесса 
заменяется концепцией, согласно которой 
человеческая история дискретна и реализу-
ется во множестве отдельных гетерогенных 
историко-структуральных моментов и гео-
исторических узлов. 

«Важно…, – настаивают радикальные 
мультикультуралисты, – вырваться из хри-
стианского исторического нарратива, опи-
сывающего мир от творения до его конца, и 
из гегельянской секуляризации этой же идеи 
посредством выдумки нового персонажа – 
мистера Духа… Идею однонаправленного, 
гладкого и гомогенного (триумфального) 
шествия истории, в котором темная сторона 
остается за кадром, как «плохие вещи», не-
обходимо скорректировать» [7].

Надо говорить не о какой-то Истории с 
большой буквы, а о клубке отдельных исто-
рий, которые реально случаются «здесь и 
сейчас» у конкретных групп людей. Эти ре-
альные истории – только их истории, и они 
могут быть слабо или совсем не связаны с 
событиями, которые происходят в других 
группах. Множество этих историй также не 
должно механически суммироваться и обоб-
щаться в некое абстрактное историческое 
движение, логику которого можно постичь. 
Такой общей истории не существует. Она – 
теоретически вымышленная абстракция.

Интересно, что данный тезис, выражен-
ный не в столь категоричной форме, находит 
своих сторонников и в среде американской 
академической культурологии. Американ-
ский антрополог Дэвид Бидни отмечает, что 
концепции единства культурного развития 
и прогресса, в сущности, имеют очень ло-
кальный характер и уходят своими корнями 
в партикулярное иудео-христианское пре-
дание о едином человеческом роде, облада-
ющем общими мифическими предками. Это 
сомнительное представление подкрепляется 
также верой в Высший Промысел, которая 
характерна для ряда авраамических религий.

Таким образом, идея прогресса оказыва-
ется основанной на допущении гипотетиче-
ской однородности человеческой природы 
и преемственности человеческого опыта, 
соотносимого с единой нормативной базой, 
необходимой для определения «прогрес-
сивности» того или иного культурного или 
исторического факта. 

В отличие от такой примитивной схе-
мы, реальная эволюция может иметь и со-
всем другой характер. Она может оказаться 
не такой уж «прогрессивной», как хотелось. 
Убеждение в том, что она обязательно долж-
на быть прогрессивна и ведёт лишь к совер-
шенствованию и процветанию человека, к 
возрастанию образованности, человечности 
и счастья, – не имеет иных априорных осно-
ваний, кроме метафизической веры в гряду-
щий лучший мир.

«Усмотрев в основных институтах со-
временных культур элементы, как подобия, 
так и различия…, – пишет Бидни, – мы вы-
нуждены выискивать их и в доисторических, 
и в первобытных культурах… Гипотеза о 
единообразии путей культурной истории на 
данной стадии развития представляется нам 
необоснованной и может быть названа «эво-
люционистским заблуждением» [1].

Радикальные мультикультуралисты по-
этому принимают и концепцию «конца исто-
рии». Они соглашаются с Ф. Фукуямой в том 
пункте, что современный мир действительно 
переживает определённый переломный мо-
мент, который можно именовать «концом 
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истории». Однако, этот «конец истории» оз-
начает прямо противоположное тому, что 
под этим подразумевает Фукуяма и другие 
либералы. «Конец истории» означает не по-
беду универсальной демократии в её запад-
ном варианте, а крушение тех глобальных 
проектов, которые появились в мире с мо-
мента зарождения христианства. «Конец 
истории» – это крушение любого универса-
лизма, любого поступательного прямоли-
нейного развития.

Вместо глобального универсализма на по-
вестку дня должны выйти локальные куль-
турные и социальные проекты, способные 
«обеспечить ускользание из темпоральной 
гегелевской диалектики; то есть из ощуще-
ния линейной прогрессии…  (от) концепту-
ализации новизны скорее в темпоральном, 
чем в пространственном измерении» [6].

Следует отметить, что определенный вес 
вышеперечисленным теоретическим кон-
струкциям радикальных мультикультурали-
стов придаёт тот факт, что не все из них яв-
ляются чисто умозрительными. Некоторые 
из радикальных мультикультурных теорий 
сегодня пытаются быть реализованными 
на практике. К попыткам такой реализа-
ции можно отнести и вооружённую борьбу 
повстанцев-сапатистов в Мексике, и куль-
турную политику правительств Боливии и 
Эквадора, и организацию университета аль-
тернативного образования Amawtay Wasi.

Как проявление радикального мульти-
культурализма можно также рассматривать 
ту критику западных ценностей, которую 
можно найти в работах многих европейских 
и российских публицистов. «Исламский 
мир…, – пишет, например, российский пу-
блицист Шамиль Султанов, – в силу, прежде 
всего, религиозных факторов и причин, ока-
зывается способным к цивилизационному 
сопротивлению, отказываясь стать винти-
ком глобального социально-экономического 
миропорядка… Почему столь настойчиво 
западные идеологи и политики выступают в 
защиту прав мусульманских женщин, требуя 
их “эмансипации”, “равных прав”, “допуска 
их на рынки труда” и т. д.?… Если разрушить 

фундаментальные исламские принципы и 
нормы, расшатать мусульманский социум, 
то освобождается огромное экономическое 
пространство для экспансии западной по-
требительской цивилизации» [3].

Очевидно, что радикальный мультикуль-
турализм в наши дни – в соответствии с де-
кларируемой им логикой диверсальности –
принимает самые разнообразные и причуд-
ливые формы. И цели индейских повстан-
цев, конечно, не совпадают со стремления-
ми радикальных мусульман или задачами, 
которые ставят перед собой «антизападно» 
настроенные российские авторы, выступаю-
щие в защиту самобытности национальной 
культуры. Тем не менее всё это – проявления 
одного и того же процесса.

По нашему мнению, концепции радикаль-
ных мультикультуралистов обладают и ря-
дом существенных недостатков.

За одну из исходных посылок своей кри-
тики западной культуры радикальные муль-
тикультуралисты берут констатацию нали-
чия тесной связи между колонизаторской 
политикой европейских держав и культурой 
модернити. При этом реальное существо-
вание такой связи в значительной степени 
преувеличивается. Политика колониальных 
захватов и освоения новых земель, с сопут-
ствующим порабощением или культурной 
ассимиляцией коренного населения, про-
водилась на протяжении всей человеческой 
истории, и увязывать такую политику с осо-
бенностями одной европейской культуры 
очевидно некорректно. 

Колониальным захватам можно дать и 
другое причинное объяснение. Их можно 
объяснить экономическими интересами 
определённых социальных групп, амбиция-
ми правящих элит, избыточностью населе-
ния в некоторых частях Европы, романтикой 
освоения новых земель, человеческим стрем-
лением к «фронтиру». 

В работах радикальных мультикультура-
листов присутствует также и крупная мето-
дологическая ошибка.

С точки зрения реалистичного подхода 
к культуре, локальные культурные миры ни 
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в коем случае не могут рассматриваться как 
целостности, существующие параллельно и 
вне взаимодействия друг с другом. Как ука-
зывают многие исследователи, отдельные 
исторические культуры находятся в про-
цессе постоянного взаимного влияния и 
диффузии. Взаимодействие партикулярных 
культур всегда происходило в истории, и 
прекратить его можно только путём строго-
го изоляционизма. Даже если бы туземные 
народы не подверглись культурной «шли-
фовке» со стороны колонизаторов, веро-
ятность того, что они сохранили бы свою 
традиционную культуру без изменений при 
интенсивных контактах с европейцами, 
крайне мала. Американский культуролог 
Альфред Кребер заметил: «Столкновение 
культур происходит всегда, и в результа-
те культура рано или поздно исчезнет под 
влиянием процессов вытеснения или куль-
турной гибридизации… Культура, которой 
удаётся выжить в конкуренции с другими, 
по существу является более жизнеспособ-
ной, благодаря чему мы и считаем ее выс-
шей, хотя при различных обстоятельствах 
качества, сообщающие ей превосходство, 
бывают самими разными» [2].

Данное положение становится особенно 
ясным в том случае, если сама культура на-
чинает рассматриваться не как некая само-
достаточная абстрактная псевдосущность – 
онтологическое образование, – тяготеющая 
над определённым народом и определяющая 
его жизнь и судьбу, но как определённая со-
вокупность взаимосвязанных ментальных 
элементов и социальных институтов, часть 
из которых может обладать достаточно про-
должительным существованием, а другая – 
весьма краткосрочным. 

И, соответственно, «чужеродные» куль-
турные элементы могут не только навязы-
ваться какому-либо этносу извне, но и заим-
ствоваться добровольно, исходя из тех или 
иных индивидуальных или общественных 
потребностей, а также по множеству других 
самых неожиданных причин. Так, какая-ни-
будь молодая религия может легко «переша-
гивать» границы культурных ареалов, стано-

вясь важнейшим элементом жизни народов, 
стоявших на достаточно большой историче-
ской дистанции друг от друга, а затем ока-
зывается важнейшей частью их собствен-
ного культурного наследия. Кроме этого, 
отдельные культуры могут содержать в себе 
не только элементы, которые стилистически 
коррелируют, но и определённые внутренние 
противоречия, что порождает общую проти-
воречивую картину культурной жизни.

В частности, анализируя процесс взаимо-
действия европейской и африканской куль-
туры, Бронислав Малиновский подчёркивал, 
что сами культуры не представляют из себя 
воображаемой многими исследователями 
гармоничной целостности, и влияние на аф-
риканцев христианских миссионеров может 
оказаться прямо противоположным тому 
действию, которое оказывали на них евро-
пейская Realpolitik и вовлечение в мировую 
экономику.

Очевидна и другая теоретическая ошиб-
ка радикальных мультикультуралистов. В 
их работах постоянно акцентируется общая 
позитивность традиционных форм жизни 
по сравнению с негативностью европейских. 
В этой связи возникает закономерный во-
прос: на каком основании западный образ 
жизни следует рассматривать как полностью 
негативный? Не будет ли более верен диф-
ференцированный подход к западной куль-
туре, позволяющий отделить культурные 
достижения европейцев от сопутствующего 
им исторического «шлака» и «мусора»? На-
личие в западной культуре определённых не-
гативных черт ещё не означает того, что вся 
культура модернити в целом является неким 
«метафизическим злом», которого народам 
Земли следует всячески опасаться и чурать-
ся. Само выделение негативных черт культу-
ры модернити подразумевает существование 
неких универсальных критериев, на которых 
такое выделение может основываться. Но 
как быть в таком случае с тем, что именно 
на существование таких критериев направ-
лено основное острие критики радикальных 
мультикультуралистов? Ведь, с их точки зре-
ния, каждую культуру следует оценивать, 
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лишь исходя из присущего ей «локального 
локуса провозглашения», а не с позиции уни-
версального добра и зла. 

Следовательно, и в данном пункте у ра-
дикальных мультикультуралистов возника-
ет непреодолимая теоретическая трудность. 
Верно акцентируя внимание на определён-
ных отрицательных моментах евроцентриз-
ма и теоретических просчётах культурологов 
«эволюционистов», они впадают в неоправ-
данную критическую крайность, недооцени-
вая реальные успехи и достижения западной 
культуры и цивилизации.
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THE RELATIONSHIP BETWEEN CULTURAL DISSIPATIONS 
AND ILLUSIONS OF CONSCIOUSNESS

Тенденции развития современной культуры складываются так, что в сознании данные 
процессы отражаются как враждебные сознанию или порождающие иллюзии сознания. 
Для анализа культурной динамики выработаны две основные теоретические модели – эво-
люционная (линейная) и циклическая. И с позиции эволюционизма (Г. Спенсер, Э. Тейлор, 
Дж. Фрезер, Л. Морган) [14; 15; 17; 10], и с позиции циклического подхода (О. Шпенглер, 
А. Тойнби, Н.Я. Данилевский, К.Н. Леонтьев, П.А. Сорокин, Л.Н. Гумилев) [18; 16; 4; 7; 2], раз-
витие культуры рассматривается скорее как поступательное движение от первоначального 
к зрелому развитию и заканчивающееся угасанием, разумеется, с различными критериями 
такого развития. В рамках нашей же работы рассматриваются культурные процессы на ос-
нове нелинейного подхода. Сочетание философской рефлексии предметных форм сознания 
с принципами изучения внутренней динамики сложных систем позволяет выработать дей-
ственный подход к анализу взаимной зависимости культурных процессов и сознания. 

Целью нашей работы стало рассмотрение наиболее сложных процессов культурного су-
ществования — это диссипативные процессы.  

Задачами исследования являются:
– исследовать природу диссипативных процессов в культуре;
– концептуально представить специфику взаимосвязи диссипатий культуры и иллюзор-

ного сознания;

© Недугова И.А., 2011.
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Аннотация. В статье представлен авторский подход 
к анализу культурных процессов. Дано определение дис-
сипативных процессов в культуре. Автор определяет ди-
намику динамических систем, находящихся в состоянии, 
удаленном от равновесия, формирует диссипативные 
процессы. Иллюзорное сознание есть результат смеше-
ния выраженных в сознании предметных уровней чело-
веческого бытия (принятие одного за другой). В статье 
представлена классификация диссипативных процессов 
в культуре на основе степени распылений культурных 
процессов. Автор представляет целостную систему фи-
лософской рефлексии диссипативных процессов в куль-
туре и причин формирования иллюзорного сознания.

Ключевые слова: культура, диссипатия, сознание, ил-
люзии, предметность.

Abstract. This article presents the author’s approach to 
the analysis of cultural processes and her defi nition of a dis-
sipative process in culture. The author determines the dy-
namics of the dynamic systems which are in non-balanced 
condition and forms the dissipative processes. The illusory 
consciousness is the result of confusing the material layers 
of human existence refl ected in consciousness (taking one 
for another). The article also presents the author’s classifi ca-
tion of dissipative processes in culture based on the degree 
of scattering of cultural processes. The author introduces the 
integral system of philosophical refl ection of dissipative pro-
cesses in culture and the reasons for illusory consciousness 
formation. 

Key words: culture, dissipation, consciousness, illusions, 
objectness.
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— исследовать механизм формирования 
диссипативных процессов в культуре;

— представить концептуальную модель 
философской рефлексии диссипативных 
процессов.

Динамика динамических систем, находя-
щихся в состоянии, удалённом от равнове-
сия, формирует диссипативные процессы. К 
этим процессам обычно относятся процессы 
рассеяния, т. е. превращения энергии в ме-
нее организованную форму, которые обычно 
трактуются как необратимые. 

Причинами появления диссипативных 
явлений в культуре являются колебательные 
процессы системы культуры. Данные про-
цессы имеют две формы. 

Процесс растяжения системы культуры  –
это процесс, при котором уровни предмет-
ности (вещи, знаки, символы и непредель-
ные знаки) сближаются настолько, что под-
меняют друг друга.

Процесс растяжения – это процесс, при 
котором каждый предметный уровень со-
держит в себе переходные формы. Вещь – 
не просто вещь, а имеющая определённые 
признаки: территориальные, этнические, 
смысловые, символические. Обозначение 
чего-либо формируется в разнообразных, 
гипертрофированных формах. Порожде-
ние последнего времени – демотиваторы 
как форма псевдофилософствования на 
принципах иронии, порождающая иллю-
зию некоего смысла, понятного всем, но 
при этом и скрытого от всех. Ускользаю-
щий знак, неуловимый символ, бесфор-
менная вещь – вот признаки данного этапа. 
Все диссипативные процессы в культуре 
так или иначе порождают иллюзии созна-
ния. Иллюзорное сознание есть результат 
смешения выраженных в сознании пред-
метных уровней человеческого бытия 
(принятие одного за другой). В процес-
се опредмечивания формируется иерар-
хия предметных уровней: вещь – знаки –
символы – непредельные знаки. Каждый 
последующий уровень обладает большей 
степенью истончения предметности (Пла-
тон, Г. Гегель) [11; 1, 391]. 

Диссипативные процессы в культуре име-
ют три стадии:

1) первая стадия характеризуется эффек-
том дисбалансирующей противоречивости 
культурных явлений;

2) вторая стадия содержит в себе пред-
посылки «выпрыгивания из сознания и из 
культуры», системное отрицание культуры и 
сознательности;

3) третья стадия – это открытое отрица-
ние культуры через её разрушение и, тем са-
мым, «катарсис» сознания.

Стадия первая. Диссипативные процессы 
в культуре, порождаемые многообразующим 
рассеиванием, порождают закономерное за-
мещение, наложение друг на друга, подмену 
культурных явлений. 

Возникает ситуация, что всё уже сказа-
но, что нет ничего нового, всё лишь цити-
рование, повторение, рефрен. Современное 
искусство отвечает на это единственным 
способом актуализации – иронической 
серьёзностью. Это становится последней 
возможностью вырваться из контекста, со-
храняя контекст. Так, например, Ф. Рам, соз-
давший инсталляцию «Внутренность пого-
ды» (2008) [19], представил зрителям белую 
камеру с помещённой в ней осветительной 
аппаратурой. Новое искусство порой пря-
чется за материалом от необходимости 
дать осмысление реальности. Надежда, что 
материал сам создаст имя, оправдывается 
нечасто: субстанция выглядела аналогом 
субъекта только с ушедших на дно жидкой 
современности высот метафизики. Произ-
ведение способно к созданию собственной 
онтологии, намечая возможный мир, эфе-
мерный и неповторимый, не связанный с 
местной идентичностью. Нередко автор 
оставляет форму произведения открытой 
(Н. Кенелл: инсталляция «Случай тоскую-
щей скотины» (2007) представляет собой 
250 литров воды, ведра, тазы, кастрюли, 
паропроизводящие машины, акриловая 
краска на куске полиэтилена [19]). Быстрое 
восприятие, сводя произведение к высказы-
ванию, отрывает произведение от собствен-
но процесса про-из-ведения, рассеивая 
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эффект искусства на массовых форматах 
потребления. Требование быстрочитаемо-
сти заменяет эффект на театральный трюк и 
рекламный слоган. Диссипативный процесс 
формирует гиперсимволический взгляд на 
произведение, замечающий лишь нейтраль-
но-популистские темы: «прозрачность», 
«сила», «пространство». Отличительная 
черта диссипатий в эпоху постмодерна – это 
их вездесущность в культуре. Сегодня даже 
забытый на полу в галерее зонтик выглядит 
как искусство. При диссипативном состо-
янии системы любой товар неотличим от 
знака, знак неотличим от вещи. В идеале ар-
хитекторы XX в. не отражали отличия меж-
ду внешним и внутренним пространством, 
между стеной, полом и потолком, между го-
ризонталью и вертикалью.

Стадия вторая. Как известно, при воздей-
ствии на систему в последней возникает со-
противление. Чем сильнее воздействие, тем 
сильнее сопротивление. После воздействия 
система, наоборот, сопротивляется, проду-
цируя силу первоначального воздействия. 
Возможно, в этом лежит причина культур-
ной аномалии. Так и в культуре происхо-
дит намагничивание на определённое воз-
действие. Ситуация изменяется, а система 
продолжает продуцировать прежнее поле. 
То есть причина кризисности культуры ле-
жит не в культурных универсалиях, а в ин-
версионном поле. Культурные универсалии 
не устаревают, а просто инверсионное поле 
не совпадает по вектору с системой. Искус-
ственное сжатие или вытягивание одной из 
частей ведёт к возникновению сопротивле-
ния. Так, получается, стремление принизить 
высокое и возвысить низкое – не в природе 
человека, а есть просто закон развития лю-
бой системы. Можем ли мы вычленить дан-
ный процесс в культуре? Прослеживается ли 
данный процесс применительно к отноше-
нию часть – целое? Культура, являясь систе-
мой, испытывает ли воздействие со стороны 
части себя?

Можно выделить две тенденции: «бег-
ство от культуры» и «бегство от сознания». 
Согласно концепции психофизического вза-

имовлияния, негативный опыт рефлексии 
есть признак дисбаланса к предметной дея-
тельности. 

Нарушение структуры отражения со-
знанием культуры отражается в перемеще-
нии акцентов в праксеологическом аспекте. 
Асимметрия трех родовых видов деятель-
ности связана со степенью их реальных пре-
образующих возможностей. В среднем, 
последние наиболее высоки у материально-
практической деятельности. Следующей по 
этому критерию является социально-техно-
логическая деятельность, а на третьем месте 
располагается духовно-теоретическая дея-
тельность. 

Предметность и предметная деятель-
ность, так или иначе, неизбежно трансли-
руется во всех видах деятельности человека, 
но только замкнутость в этом предметном 
круге (предметном – знаковом – символиче-
ском) становится основой иллюзорности со-
знания. Некоторые объекты представляются 
в сознании только как объекты, но при этом 
они же при других условиях и вне зависимо-
сти от того, как они воспринимаются, могут 
характеризовать в нашем сознании как со-
всем иные (иначе «окрашенные»), потенци-
ально «другие» предметы. Таким образом, в 
естественной установке повседневной жизни 
нас занимают лишь некоторые объекты, на-
ходящиеся в соотношении с другими, ранее 
воспринятыми, образующими поле само-
очевидного, не подвергающегося сомнению 
опыта. Результат избирательной активности 
нашего сознания – выделение индивидуаль-
ных и типических характеристик объектов.

Культура постмодерна сменяется новой 
архаикой. В отличие от многофакторных 
символов постмодерна, символы новой ар-
хаики носят белее мистический характер. 
Восхождение к непредельному уровню пред-
метного бытия осложняется редуцирован-
ным, подменой вещественной или знаковой 
формой. Именно поэтому в современном 
массовом тезаурусе особое место занима-
ют жанры, представляющие современному 
человеку уникальную возможность опред-
мечивания коллективных фобий, чаяний, 
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надежд, ожиданий и изживания их через 
осмеяние, пародирование, снижение стату-
са, профанирование или же идентификацию 
с их персонажами. Преобладающее боль-
шинство из этих жанров выступает как со-
вокупный современный миф со всеми его 
атрибутами и особенностями оформления. 
В данном случае – «бегство от сознания» – в 
культуре проявляется  новая архаика. 

Стадия третья. Переход к третьей ста-
дии диссипативного развития сопрово-
ждается отрицанием культуры самой себя. 
Данное отрицание может быть прямым, 
а может выступать в форме искажённого, 
упрощённого повторения. Как, например, 
присутствующая формальность этнических 
мотивов, граничащая с примитивизмом. 
Ещё одним поворотным моментом являет-
ся выпячивание какой-либо одной черты 
культуры, возводящая её в стадию гротеск-
ного отрицания. Выходцы из французских 
колоний, взяв за основу существования в 
инородном поле культуры принципы фран-
цузской свободы, ожидают полного вопло-
щения данного принципа по отношению к 
себе из вне, при этом внутри этнических 
сообществ живут по традиционным прави-
лам. Е. Деминцева отмечает: «Иногда, видя, 
что самим справиться с отбившимися от 
рук отпрысками им не под силу, родители – 
«магрибинцы» отправляют детей на «исто-
рическую родину», якобы на каникулы, а 
затем забирают у них документы, оставляя 
там «на перевоспитание». Чаще всего, такие 
приемы применяются к девушкам» [5].

Ещё одно противоречие, влекущее ил-
люзорность сознания и разрушение культу-
ры – это межличностные отношения. Ведя 
беспорядочную сексуальную жизнь, люди 
продолжают культивировать парные связи 
и испытывать соответствующие ожидания 
верности, взаимного уважения и т. п.

Черты последней стадии диссипативного 
развития культуры можно наблюдать в фе-
номене «Серебряного века» начала XX в. Ил-
люзия культуры заключалась в самом факте 
русского религиозного Ренессанса, постро-
енном на отрицании самой жизни, культе 

умирания (декаданс). Культурная диссипа-
тия проявилась как двойное отрицание или 
отрицание второго порядка, при котором 
первоначальные связи, меняя направлен-
ность, вновь отрицаются, как неструктур-
ные, и приводят систему в равновесие. Рав-
новесие упрощающихся культурных систем 
достаточно условно. В системах – сжатие 
культуры. Внешняя составляющая заменя-
ет собой внутреннюю. Вещественная сто-
рона культуры замещает собой символиче-
скую и знаковую. Так же и в неравновесных 
психологических системах (включающих и 
внеязыковую реальность) в момент взрыва, 
бифуркации, определяющим фактором бу-
дущего развития является не случайное, а 
вполне закономерное движение. Естествен-
ным является процесс, при котором возму-
щение внешней среды провоцирует реакцию 
в психической системе, и наоборот. Культу-
ра, как самый важный адаптивный механизм 
человека, в данной ситуации выступает с об-
ратной ролью, ролью разрушения возможно-
сти адаптации. Изменчивость культуры идёт 
одновременно с изменчивостью личности. 
Однако следует заметить, что этот процесс, 
как правило, описывался как каузальная за-
висимость изменения формы культуры, ко-
торое порождает изменение личности. 

Человеческое бытие и есть не что иное, 
как способ целесообразного, деятельного 
отношения к объективному миру, т. е. оно 
есть осознанное бытие. Открытая система 
должна быть достаточно далека от точки 
термодинамического равновесия (Ю.М. Лот-
ман, И. Пригожин) [9; 12]. В точке равнове-
сия сколь угодно сложная система обладает 
максимальной энтропией и не способна к 
какой-либо самоорганизации. В положении, 
близком к равновесию и без достаточного 
притока энергии извне, любая система со 
временем ещё более приблизится к равнове-
сию и перестанет изменять своё состояние. 

Заключение.
В сознании процесс диссипатий выража-

ется в иллюзорное сознание. Главным кри-
терием сознания называется деятельность в 
предметном значении. Процесс опредмечи-
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вания – распредмечивания раскрывается че-
рез социальное взаимодействие. Значимый 
для всех образ действия (со-действия) – это 
и субъективный образ предмета, на который 
данное действие направлено; это и чувствен-
но-предметное отражение его объективной 
роли в общественной жизнедеятельности че-
ловека. И именно на основе всеобщего значе-
ния предметных образов действительности 
человек способен корректировать сам свою 
жизнедеятельность, предваряя её осущест-
вление общественно значимым образом того 
её результата, который разрешил бы про-
тиворечия реальных условий его, человека, 
жизни. Обязательным сопутствующим эле-
ментом деятельности является целеопреде-
ление. Опредмечивание – распредмечивание 
выстраивается через идеализацию. Иными 
словами, идеальное представление о буду-
щем, предшествующее каждому отдельному 
виду деятельности и мотивирующее её, фор-
мируется на основе общих всем значений 
предметов, средств и способов деятельности, 
в которых отражено и выражено знание за-
кономерностей объективного мира. В созна-
нии в отношении средств и форм культуры 
происходят два противоположных процесса: 
сужение и расширение. В крайних точках мо-
жет проявляться пограничность сознания. 
Естественно, важна роль влияния социаль-
ной среды на сознание человека. Использова-
ние идеи о барьере психической адаптации и 
составляющих его механизмах может содей-
ствовать более чёткому интегрированному 
представлению о психической деятельности. 
Именно в барьере психической адаптации 
как бы сосредоточиваются все потенциаль-
ные возможности адекватной и целенаправ-
ленной психической деятельности.

Процесс, при котором происходит пере-
мешивание в сознании различных предмет-
ных уровней, можно определить как процесс 
растяжения культурного поля или же обрат-
ный процесс сжатия. Во время растяжения 
структуры культуры «переворачивается» ие-
рархия предметной деятельности. На место 
вещи встаёт символ. Достаточно «говорить, 
а не делать», «казаться, а не быть», «обозна-

чать, а не значить». Плоскостное же время –
обратный процесс, при котором вещь ста-
новится на место символа и непредельного 
знака. Отсюда возникает ощущение «конца 
истории». В пространстве времени важней-
шим становится не его течение, а вовсе не 
присущая ему значимость.

Другая оценка истории присуща стадии 
диссипативных изменений. История обрета-
ет «конец», утрачивает в сознании потенцию 
развития. Конечность бытия есть проявле-
ние сознательной невозможности распред-
мечивать, предметного несопрокосновения 
сознания и культуры. Диссипативная ста-
дия – это стадия окончательного «выскаки-
вания» сознания из культуры, да и из самого 
сознания. 

В момент кризиса, когда система неустой-
чива, осуществляется наиболее интенсивное 
«общение» между уровнями – резонансная 
синхронизация ритмов, специфических для 
систем разных иерархических уровней. Во-
обще, «встряска» системы, выброс энергии 
способствуют тому, что происходит скреще-
ние «дальнеродственных» связей и рождение 
новых структур. Становление и неизбежно 
сопровождающий его синтез – это процесс 
творчества в самом широком смысле слова. 
Кризисные периоды в истории культуры де-
кларативно тяготели к синтезу. Сопоставляя 
эпоху Ренессанса и советскую культуру 30 -  
50 гг., А. Лосев писал: «Острые противоречия 
общественных отношений каждой из эпох 
не могли не отразиться и на общественной 
природе художника, рождая драматизм не 
только его творческого, но и идейно-фило-
софского пути» [8].  «Наслоение культурных 
практик является причиной того, что с раз-
витием истории уровень энтропийности (из-
быточности) элементов, входящих в состав 
конкретного типа культуры, возрастает» [6]. 

Рефлексия над иллюзорным сознанием 
предполагает учёт предметных уровней бы-
тия. Анализ процессов культурного функ-
ционирования и развития позволит вы-
работать систему ценностных ориентиров, 
направленных на сохранение сознательных 
процессов в культуре. Детальное рассмо-
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трение диссипативных процессов позволит 
разработать механизм преодоления кризиса 
сознания.

Однако разнонаправленность культур-
ных процессов сама по себе является, на наш 
взгляд, элементом стабилизации системы 
культуры. Проявление крайней стадии дис-
сипативного развития, конечно же, возмож-
но, но, как правило, сглаживается другими 
культурными процессами.
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GLOBALIZATION: THE PROBLEM OF CONCEPTUAL AND HISTORICAL 
EVOLUTION

В начале ХХI в. никакой другой термин не появляется в экономических, политических и 
культурологических дискуссиях столь часто, как «глобализация». Учёные с ней связывают 
как нарастающее единство человеческой цивилизации, так и углубляющуюся пропасть меж-
ду богатством и бедностью; как расширяющиеся горизонты технологического прогресса, так 
и разрушительные финансовые кризисы; как интенсификацию интеллектуального обмена, 
так и удручающую примитивизацию культурного ландшафта.

В целях осмысления сути феномена глобализации нам представляется необходимым из-
учение её исторической ретроспективы на основе выделения основных этапов и движущих 
сил глобализационных процессов.

Исследователи данного феномена по-разному трактуют и датируют заглавные события в 
общемировом сближении, отмечая подвиги Марко Поло, путешествия Магеллана, объеди-
няющий характер промышленной революции ХVIII – XIX вв. Постепенное сближение стран 
и континентов покрывает всю историю человечества, и в этом плане вся мировая история – 
совокупность медленных и быстрых шагов государств и народов в направлении глобально-
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анализа. Данный подход был разработан Ф. Броделем, 
А.Г. Франком, И. Валлерстайном, С. Амином, Дж. Арриги, 
Т. дус Сантусом и отечественным социологом В.П. Илю-
шечкиным. В рамках мир-системного анализа постулиру-
ется, что человечество за весь период своего сознатель-
ного развития  пережило четыре интеграционных цикла, 
которые определяют конфигурацию современной глоба-
лизации. Спецификой глобализационных процессов на-
чала ХХI в. является то, что на их развитие оказывают 
воздействие шесть неистребимых по своей природе фак-
торов – сила, богатство, хаос, идентичность, справедли-
вость, увеличение человеческой семьи, которые способ-
ствуют формированию новой, униполярной мир-системы. 
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Abstract. The article examines the main theoretical 
approaches to studying the process of globalization that 
emerged in the world-system analysis. The given approach 
has been developed by F. Brodel, A.G. Frank, I. Wallerstein, 
S. Amin, J. Arrighi, Т. Dus Santos and Russian sociologist 
V.P. Ilyushechkin. Within the framework of world-system 
analysis the mankind is postulated to have endured four in-
tegration cycles which determine the confi guration of modern 
globalization. The specifi city of globalization processes of the 
early 21st century is that their development is affected by six 
ineradicable by their nature factors: force, riches, chaos, iden-
tity, justice and increase in a human family which promote the 
formation of a new, unipolar world-system.

Key words: globalization, integration, world-system analy-
sis, the world-economy, the world-empire, cycles and phases 
of globalization, transnational corporations.
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го сближения. Факт взаимозависимости был 
известен ещё задолго до появления термина 
«глобализация». Ещё  Ш. Монтескье в «Духе 
законов» оптимистически заключает: «Две 
нации, взаимодействуя друг с другом, стано-
вятся взаимозависимыми, если одна заинте-
ресована продать, то другая заинтересована 
купить; их союз оказывается основанным на 
взаимной необходимости» [11, 12].

Ряд учёных полагают, что сама глобализа-
ция уходит своими корнями ещё в античную 
эпоху, когда греки, а затем и римляне осва-
ивали соседние территории и проводили 
успешную колониальную политику в Азии 
и Северной Африке. В III – VIII вв. н.э., во 
времена Великого Переселения Народов, за-
тронувшего почти всю Европу и часть Юго-
Западной Азии, на Европейском континенте 
интенсифицировались межэтнические кон-
такты [10]. Интеграция европейцев проис-
ходила и в период крестовых походов XII – 
XIV вв. на идеологической основе. В эпоху 
великих географических открытий конца XV 
в. произошло «сближение» двух частей све-
та: Европы и Америки. Одновременно с этим 
глобализационные тенденции имели место и 
в азиатской части планеты. Они характеризо-
вались наличием Великого Шелкового пути, 
торговых отношений между Юаньским, а за-
тем и Миньским Китаем и Европой, арабски-
ми государствами и Персией.

Однако разложение феодального строя и 
зарождение капитализма в Европе привело 
к интенсификации международных взаи-
модействий. С этого периода торговля, про-
мышленность, войны и наука стали агрега-
тами двигателя, которые, в конечном счете, 
привели к глобализации во всех сферах жиз-
недеятельности человечества.

Изучение мира как единого целого, вза-
имосвязанного социального пространства, 
представлено в мир-системном анализе, кото-
рый исследует социальную эволюцию систем 
обществ, а не отдельных социумов, в отличие 
от предшествующих социологических под-
ходов, в рамках которых теории социальной 
эволюции рассматривали развитие, прежде 
всего, отдельных обществ, а не их систем. В 

этом мир-системный подход сходен с  циви-
лизационным, но идёт несколько дальше, ис-
следуя не только эволюцию социальных си-
стем, охватывающих одну цивилизацию, но 
и такие системы, которые включают в себя 
все цивилизации мира. Данный подход был 
разработан в 1970-е гг. А.Г. Франком, И. Вал-
лерстайном, С. Амином, Дж. Арриги, Т. дус 
Сантусом и отечественным социологом В.П. 
Илюшечкиным. В качестве важнейшего пред-
шественника мир-системного анализа, зало-
жившего его основы, рассматривается Ф. Бро-
дель, в честь которого назван ведущий центр 
мир-системного анализа в г. Бингемптоне, 
при университете штата Нью- Йорк [14].

Само понятие «мир-системы» восходит к 
идеям Ф. Броделя, а именно к его концепции 
«мир-экономики», представляющей собой 
«экономически самостоятельный кусок пла-
неты, способный быть в основном самодо-
статочным, такой, которому его внутренние 
связи и обмены придают определенное орга-
ническое единство» [5, 14]. Мир-экономики 
существуют поверх политических, культур-
ных и религиозных границ и характеризуют-
ся тремя признаками:

1) они занимают определённое географи-
ческое пространство, границы которого мо-
гут колебаться;

2) в них всегда присутствует некий полюс, 
центр тяготения или экономическая столица;

3) вокруг этого центра образуются кон-
центрические зоны: вокруг центра (или ядра) 
располагаются области «срединной зоны» 
полупериферийного типа, далее – ближняя 
и дальняя периферия, наконец, внешнее 
пространство. Классическими примерами 
устойчивых мир-экономик являются Среди-
земноморье, Индия, Россия, Китай [12].

Наибольшее распространение в мир-
системном анализе получила концепция 
американского социолога И. Валлерстайна, 
согласно которой современная мир-система 
зародилась в так называемом «длинном XVI 
веке» (1450 – 1650 гг.) и постепенно охвати-
ла весь мир. При этом американский учё-
ный предлагает использовать более широкое 
определение понятия «мир-системы», чем Ф. 
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Бродель. Мир-экономика является лишь од-
ним её вариантом, наряду с мир-империями. 
Первоначально возникли мини-системы, ко-
торые были характерны для первобытных 
обществ. Для сложных аграрных обществ 
характерны мир-экономики и мир-империи. 
Мир-экономики представляют собой систе-
мы обществ, объединённых тесными эконо-
мическими связями, выступают в качестве 
определённых эволюционирующих единиц, 
но не объединены в единое политическое об-
разование [8, 35]. Все докапиталистические 
мир-экономики рано или поздно превра-
щались в мир-империи через их политиче-
ское объединение под властью одного госу-
дарства. Единственное исключение из этого 
правила составляет средневековая европей-
ская мир-экономика, которая превратилась 
не в мир-империю, а в современную капита-
листическую мир-систему [6, 42-65].

В отличие от И. Валлерстайна, немецкий 
социолог и экономист, один из основопо-
ложников теории зависимого развития, А. 
Гундер Франк обращает внимание на то, что 
утверждения о возможности одновременно-
го существования в мире десятков и сотен 
«мир-систем» во многом обессмысливают 
само понятие мир-системы. По А. Гундер 
Франку, речь должна идти об одной глобаль-
ной Мир-Системе, которая возникла не ме-
нее 5000 лет назад, а затем через многочис-
ленные циклы экспансии и консолидации 
охватила собой весь мир. В ходе эволюции 
Мир-Системы её центр неоднократно пере-
мещался, вплоть до его перемещения в XIX 
в. сначала в Европу [13, 44], а после этого – в 
Северную Америку. Этот центр многие века 
находился в Китае. В связи с этим наблюда-
ющийся в последнее время подъём Китая 
представляет собой начало возвращения 
центра Мир-Системы на его «естественное» 
место после кратковременной европейско-
североамериканской «интерлюдии» [14].

Итальянский социолог Дж. Арриги от-
мечает, что формирование современной 
мир-системы, которую он связывает с гло-
бализацией исторического капитализма, 
происходит в XVI в. В своём развитии исто-

рический капитализм проходит четыре по-
следовательных цикла, осуществляющих-
ся в формах пространственно-временного 
перемещения капитала и накопления путём 
лишения прав владения, вызывая кризисы 
перемещения капитала. При каждом после-
дующем цикле (волне) эти формы приводили 
к появлению новой господствующей силы и 
новой организации системы накопления, ме-
няя географию исторического капитализма. 
Четыре цикла систематического накопления 
совпадают по времени с доминированием 
четырёх исторических гегемонов: Генуэзской 
республики (XVI в.), Нидерландов (XVII в.), 
Великобритании (XVIII-XIX вв.) и Соеди-
нённых Штатов Америки (XX в.) [2, 56].

Таким образом, как заключает Дж. Арри-
ги, в ходе первой волны глобализации евро-
пейские государства постепенно завоевали 
мир и превратили его в новую, более плот-
ную связанную систему, ядром которой ста-
ла Европа. И хотя непосредственный центр 
расширяющейся системы «мигрировал» и 
оказался в Северной Америке, он оставался в 
пределах общей культурной зоны, в которую 
не входили государства Африки, Латинской 
Америки и Азии. Поэтому социальные нау-
ки оказались «неспособными к осмыслению 
«современной» мир-системы» и «не гото-
выми к пониманию того, что может быть ее 
концом или, по крайней мере, радикальным 
преобразованием» [1, 70]. Однако вклад тео-
ретиков мир-системного подхода в изучение 
социально-исторических основ глобализа-
ции представляется весьма значительным. 
Во-первых, начиная с Ф. Броделя, мир-
системщики рассматривали мир как систе-
му, состоящую из множества взаимосвязан-
ных элементов, которые, находясь в тесном 
взаимодействии, порождают новые социаль-
ные структуры (государства, нации и т. д.). 
Во-вторых, практически все представители 
мир-системного подхода в качестве «осевого 
времени» для глобализации определили XVI 
в. C этой позицией солидаризируются тео-
ретики коэволюционного подхода Э.А. Афо-
нин, А.М. Бандурка и А.Ю. Мартынов, пола-
гающие, что со времени открытия Америки 
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Х. Колумбом (1492 г.) усиливается тенденция 
к диалогу между западной (европейской) и 
другими цивилизациями, которые постепен-
но попадали под колониальный контроль, 
становясь периферией метрополий. Глоба-
лизацию ускорили Великая французская 
буржуазная революция и Война за независи-
мость в США (конец XVIII в.). Именно в этот 
период началось формирование структуры 
индустриального общества [4, 134], кото-
рое знаменовало собой «глобализационные» 
процессы того времени.

Первый глобальный интеграционный 
цикл проходил в период середины XIX в. –
1914 г. и связан с расцветом Британской 
империи. На гребне первой волны глобали-
зации мировое хозяйство сформировалось 
как целостная система. Развитие частных и 
государственных монополий с присущим 
им экстенсивным способом хозяйствования, 
стимулируя имперские амбиции, ускорило 
процесс борьбы за контроль над мировым 
рынком.

Второй цикл глобализации имел место в 
1914 – 1945 гг., который можно рассматри-
вать как два этапа одной большой мировой 
войны. Он символизировал собой усиление 
глобальных тенденций в политической сфе-
ре (создание Лиги Наций, а затем и Органи-
зации Объединённых Наций (ООН)). Август 
1945 г., когда американцы сбросили атомные 
бомбы на Хиросиму и Нагасаки, позициони-
руется как символический рубикон возник-
новения современного глобального челове-
ческого сообщества.

Третий цикл (1945-1970-е г.г) характери-
зуется дуализмом глобализационных про-
цессов, обусловленным противоборством 
двух альтернативных общественно-полити-
ческих систем (социалистической – во главе 
с СССР и капиталистической – с США) в во-
енно-политической, экономической и иде-
ологической сферах. Поэтому до расцвета 
«перестройки», в конце 1980-х гг., теоретиче-
ски существовали два диаметральных пути 
глобального развития, что соответствовало 
биполярной системе международных отно-
шений.

 С 70-х гг. XX века начался современный 
цикл глобализации, определяющими факто-
рами которого стали:

- демографо-экологические факторы (де-
мографический взрыв, который стимулиро-
вал дискуссию о «пределах роста»);

- глобализация техносферы (научно-тех-
ническая революция создала предпосылки 
для формирования нового постиндустри-
ального общества);

- экономическая глобализация;
- геополитическая глобализация;
- социокультурная глобализация [4, 135].
Отечественный глобалист А.И. Уткин в 

истории становления глобализации выделя-
ет две фазы, которые привели к формирова-
нию её современного облика.

Первая фаза, начавшаяся на рубеже XIX-
XX вв., характеризуется вступлением мира в 
эпоху активного взаимосближения на осно-
ве распространения торговли и инвестиций 
в глобальном масштабе, благодаря пароходу, 
телефону, конвейеру, телеграфу и железным 
дорогам. Перед Первой мировой войной мир 
из «большого» превратился в «средний». Бри-
тания со всем своим морским индустриаль-
ным и финансовым могуществом выступила 
в качестве гаранта первой волны глобали-
зации, осуществляя контроль над главными 
артериями перевозок товаров, проходивши-
ми по морям и океанам и тем самым обеспе-
чивая при помощи фунта стерлинга Англий-
ского банка стабильность международных 
финансовых расчетов. Трансатлантический 
кабель, проложенный в 1866 г., сократил вре-
мя передачи информации между Лондоном и 
Нью-Йорком на неделю – в тысячу раз. Теле-
фон довёл время передачи информации до 
нескольких минут.

Идеологами первых десятилетий глоба-
лизации стали Р. Кобден и Дж. Брайт, кото-
рые убедительно для многих экономистов и 
промышленников обосновали тезис о том, 
что свободная торговля необратимо под-
стёгивает всемирный экономический рост 
и благодаря невиданному процветанию, ос-
нованному на взаимозависимости, народы 
позабудут о распрях. Идея благотворного 
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воздействия глобализации на склонную к 
конфликтам мировую среду получила наи-
более убедительное воплощение в книге Н. 
Эйнджела «Великая иллюзия» (1909). В ней 
за пять лет до начала Первой мировой во-
йны автор аргументировал невозможность 
глобальных конфликтов вследствие сло-
жившейся экономической взаимозависи-
мости мира: до 1914 г. Британия и Германия 
(основные внешнеполитические антагони-
сты) являлись вторыми по значимости тор-
говыми партнёрами друг друга, и это при 
том, что на внешнюю торговлю Великобри-
тании и Германии приходилось 52% и 38% 
соответственно [11, 12-13].

Но в августе 1914 г. предсказание необра-
тимости глобального сближения наций по-
казало всю свою несостоятельность. Первая 
мировая война остановила процесс эконо-
мически-информационно-коммуникацион-
ного сближения наций самым страшным об-
разом [7, 18].

1914-1945 гг. были периодом страшного 
озлобления и фактической автаркии локомо-
тивов глобализации. Семидесятилетний пе-
риод между началом Первой мировой войны 
и окончанием «холодной войны» был проме-
жуточным периодом между первой и второй 
фазами глобализации. Только в последние 
десятилетия XX в., после двух мировых войн, 
Великой депрессии и многочисленных соци-
альных экспериментов, приведших к проти-
востоянию социальных систем, либераль-
ный миропорядок, созданный в XIX в., стал 
возрождаться в мировой практике. В сорев-
новании с плановой экономикой западная 
рыночная система экономической организа-
ции одержала победу, превращая всю миро-
вую экономику в единую рыночную [11, 14].

Вторая фаза глобализации началась в 
конце 1970-х гг. на основе революции в со-
вершенствовании средств доставки гло-
бального радиуса действия, в информатике, 
телекоммуникациях и цифровой техноло-
гии. «Смерть» пространства явилась наи-
более важным фактором, изменившим мир 
между двумя фазами глобализации. За по-
следние тридцать лет мощь общего чис-

ла компьютеров удваивалась, в среднем, 
каждые 18 месяцев. Объём информации 
на каждом квадратном сантиметре дисков 
увеличивался на 60% в год, начиная с 1991 
г. В результате всех этих изобретений стои-
мость переноса информации сократилась в 
20 раз, и с этого момента огромные объёмы 
информации могут быть перенесены по-
средством сотового телефона, оптического 
кабеля или радиосигналов [7, 181].

Успехи глобализации, развиваемые стра-
нами Западной Европы и США, во многом 
были обусловлены надеждами людей на до-
стижение устойчивого социального прогрес-
са и роста благосостояния в обществе. Пред-
полагалось, что с помощью новых научных 
открытий и достижений техники будут раз-
решены острые социально-экономические 
противоречия, которые интенсивно усугу-
блялись в мире [9, 130].

В то же время глобализационные про-
цессы не обошли стороной экономическую 
и политическую сферы. Транснациональные 
корпорации (ТНК) и неправительственные 
организации стали легко пересекать нацио-
нальные границы и осуществлять власть над 
населением развивающихся стран, посколь-
ку ни национальные правительства, ни ло-
кальные власти не способны собственными 
силами справиться с проблемами, порож-
дёнными растущей взаимозависимостью.

Вторая фаза глобализации характеризует-
ся также широким распространением идей 
неолиберализма в развитых странах, но пре-
жде всего – в США и Великобритании. Р. Рей-
ган и М. Тэтчер своим неолиберальным за-
конодательством ослабили роль государства, 
давая зелёный свет глобализации. Значи-
тельная доля экономической власти государ-
ства оказалась переданной частным компа-
ниям. При этом от идей государственного 
вмешательства, от идей «великого общества» 
и взглядов Дж. Кейнса пришлось отказаться. 
Две самые старые и искушённые элиты двух 
экономик западного мира пришли к выводу, 
что существующая система мирового вза-
имообмена не обеспечивает достаточного 
простора для экономического роста. В сере-
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дине 90-х г. XX в. символом прогресса стала 
приватизация промышленности и сферы ус-
луг. Международный бизнес, крупный част-
ный капитал в 1980-1990-е гг. овладел всеми 
возможными ключевыми позициями в на-
циональных экономиках крупнейших запад-
ных стран [11, 17].

Третья, современная, фаза глобализа-
ции началась в конце 90-х гг. ХХ столетия. 
Её выделению в отдельный этап глобали-
зации способствовали кардинальные изме-
нения во всех сферах жизни человечества. 
Во-первых, мир конца ХХ вв. существенно 
изменился. За последнюю треть прошлого 
столетия реактивная авиация сблизила все 
континенты. Произошло то, что именуют 
политическим триумфом западного капи-
тализма. В 1975 г. только 8% мирового на-
селения жили в странах с либеральным ры-
ночным режимом, а прямые иностранные 
инвестиции (ПИИ) в мире равнялись 23 
млрд. долларов. К концу века численность 
населения, живущего в странах с таким ре-
жимом, достигла 28%, а объем ПИИ – 644 
млрд. долларов. По мере завершения ХХ в. 
всё более очевидным становилось, что ми-
ровое разделение труда, экспорт правят ми-
ром. Если мировой экспорт в 1950 г. состав-
лял 53 млрд. долларов, то в конце ХХ в. он 
превысил 7 трлн. долларов [11, 18].

В целом третью волну глобализации в на-
чале третьего тысячелетия характеризуют 
шесть мощных сил, меняющих прежнюю 
картину мира. Первая из них – реализация 
геополитической мощи главными победите-
лями в «холодной войне» – Соединёнными 
Штатами Америки, экстраполяция амери-
канской мощи на глобальное окружение, 
создающая однополярную структуру мира. 
Вторая сила – бурный рост экономики в ин-
дустриальном треугольнике мира – Север-
ной Америке, Западной Европе и Восточной 
Азии, в результате которого развитое мень-
шинство (страны – члены Организации эко-
номического сотрудничества и развития –
ОЭСР) подчиняет своей власти огромное 
большинство мирового населения. Третий 
могучий преобразователь – разрушительный 

хаос, наступающий на мировое сообщество 
вследствие ослабления государств-наций на 
фоне укрепления влияния транснациональ-
ных корпораций и негосударственных орга-
низаций, создающих нерегулируемые про-
цессы. Четвёртая историческая тенденция 
– обращение государств к новой идентично-
сти, базирующейся на возврате к традициям, 
устоям, исконной религии, историческим 
святыням. Пятая сила – грозящая глобаль-
ным взрывом поляризация бедного боль-
шинства населения планеты и материально 
благоденствующего меньшинства. Шестая из 
меняющих мир сил – феноменальный демо-
графический рост населения Земли, преиму-
щественно – его бедной части [11, 4].

Таким образом, на мир оказывает воз-
действие шесть неистребимых по своей 
природе факторов – сила, богатство, хаос, 
идентичность, справедливость, увеличение 
человеческой семьи. Результатом взаимо-
столкновения этих волн будет новая конфи-
гурация миропорядка, новое соотношение 
сил, новая геополитическая, экономическая 
и социокультурная картина мира. Указан-
ные тенденции находят своё отражение в 
содержании концептуальных подходов к из-
учению процессов глобализации, которые 
к началу ХХI в. в своих оценках приходят 
к осознанию единства многообразия всего 
человечества. И, пожалуй, прав был отече-
ственный социолог Т.И. Афасижев, который 
в своих трудах последовательно отстаивает 
идею о равнозначности всех культур, наро-
дов и этносов: «Мир многообразен. В этом 
не только красота и сила, но и наше будущее. 
Пусть цветут все цветы! Только в этом слу-
чае можно удовлетворить людские интере-
сы» [3, 36-37]. 
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THE TRANSFORMATION OF THE CONTENT OF RESEARCH 
AND EDUCATIONAL SCHOOLS IN CHANGING SCIENTIFIC PARADIGMS

Одним из первых, кто проанализировал роль научных школ в разные периоды развития 
науки, был Т. Кун. Согласно его концепции, допарадигмальный период развития науки ха-
рактеризуется наличием большого числа научных школ и различных направлений, каждая 
из которых по-своему объясняет различные явления и факты, лежащие в русле конкретной 
науки.

Затем на смену допарадигмальной науке приходит зрелая наука. Зрелая наука, по Куну, 
характеризуется тем, что в ней существует не более одной общепринятой парадигмы. Перво-
начальные расхождения, характерные для ранних стадий развития науки, с появлением об-
щих теоретических и методологических предпосылок и принципов постепенно исчезают. Их 
исчезновение обычно вызвано общим признанием положений, разрабатываемых в одной из 
допарадигмальных научных школ. Господство одной научной школы минимизирует значе-
ние и роль прочих школ в данной области. Более того, их активное проявление в этот период 
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Аннотация. В статье анализируются трансформа-
ционные процессы, происходящие в деятельности на-
учно-образовательных школ в период смены научных 
парадигм. Автор обосновывает вывод, что в этот период 
трансформируются предметно-логическая, социальная 
и личностно-психологическая составляющие данной 
деятельности. В статье также утверждается, что транс-
формация деятельности научно-образовательных школ 
в процессе смены парадигм может стимулироваться и 
внешними факторами, такими, как идеологическое дав-
ление, прямое вмешательство государства в научную де-
ятельность и пр. В статье делается вывод, что дальней-
шая судьба научно-образовательных школ после смены 
парадигм может складываться по-разному: они либо пре-
кращают своё существование, либо находят себя в новой 
парадигме, либо продолжают сохранять идеи прежней 
парадигмы.

Ключевые слова: научно-образовательная школа, 
парадигма, нормальная наука, кумулятивная модель 
развития науки, некумулятивная модель развития науки, 
трансформационные процессы.

Abstract. The article analyzes the transformation process-
es taking place in the activities of scientifi c and educational 
schools in a transitional period for scientifi c paradigms. The 
author substantiates that it is subject-logical, social, and per-
sonal psychological components of research and educational 
activity that are transformed in this period. The article also 
argues that the transformation of research and educational 
schools during the paradigm shift can be stimulated by such 
external factors as ideological pressure, direct government 
interference in scientifi c work, etc. The article concludes that 
the future development of research and educational schools 
following the change of paradigms can be different: they may 
either cease to exist or fi nd themselves in a new paradigm, or 
continue to maintain the idea of the old paradigm.

Key words: research and educational schools, paradigm, 
а normal science, cumulative model of science development, 
non-cumulative model of science development, transforma-
tional processes.
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лишь свидетельствует о том, что парадигма 
ещё не установилась полностью и требуется 
какой-то период для её упрочения.

Период господства одной из парадигм 
Кун называет периодом нормальной науки 
(«три класса проблем – установление зна-
чительных фактов, сопоставление фактов и 
теории, разработка теории исчерпывают ... 
поле нормальной науки, как эмпирической, 
так и теоретической» [3, 55]), который сме-
няется затем периодом кризиса. Последний 
либо разрешается методами нормальной на-
уки, либо приводит к научной революции, 
которая заменяет парадигму. С полной или 
частичной заменой парадигмы снова насту-
пает период нормальной науки. 

Одним из провозвестников кризиса науки 
выступает все увеличивающееся число науч-
ных и научно-образовательных школ, каждая 
из которых стремится сформировать свою па-
радигму. Именно в этот период, по Куну, и про-
является наибольшая значимость таких школ. 

Кун не связывает смену парадигм с пре-
емственностью в развитии науки. Более того, 
парадигмы не совместимы. 

Подобная модель развития науки сразу 
же вызвала шквал критики оппонентов. Сре-
ди них был и К. Поппер, который дал свою 
трактовку нормальной науки, рассматривая 
её как этап, опасный для науки в целом [4, 
49-57]. То, что Кун рассматривал как поло-
жительную черту нормальной науки, а имен-
но отсутствие разногласий между учёными 
и, соответственно, научными школами, Поп-
пер воспринимал как её главный недостаток. 
По мнению К. Поппера, отсутствие научных 
школ, способных проводить критический 
анализ тех или иных научных концепций, 
приводит к полному отсутствию критически 
мыслящих учёных. 

Впоследствии, под влиянием критики, 
Кун отказался от трактовки научных школ 
как несовместимых с «нормальной» наукой. 
Однако проблема трансформации научных 
школ в периоды смены парадигм так и не 
получила однозначного решения. В данной 
статье предпринята попытка представить 
обобщённый взгляд на эту проблему.

Почему среди всех типов научных школ 
выделены именно научно-образовательные 
школы? По нашему убеждению, в них транс-
формационные процессы в указанный пери-
од приобретают более сложный характер, так 
как в рамках этих школ протекает не только 
научная, но и образовательная деятельность 
со своими канонами дидактики и пр. И с 
этих позиций научный интерес вызывает то 
обстоятельство, как взаимодействуют между 
собой эти две составляющие.

Итак, что же происходит в периоды на-
учных революций с научными школами, и, 
в частности, школами научно-образователь-
ными?

Во-первых, вызывает возражение поло-
жение, сформулированное Т. Куном, что все 
они должны исчезнуть в период нормальной 
науки, так как свидетельствуют о разногла-
сиях, т. е. о принадлежности к разным пара-
дигмам. Начнём с того, что само выделение 
одной парадигмы из всех остальных и её со-
крушительная победа не всегда наблюдаются 
в истории науки. Возможна ситуация, когда, 
действительно, выделяется одна парадигма, 
но при этом другие не исчезают. Например, в 
медицине, помимо её классических методов, 
существует и гомеопатия. И это разные па-
радигмы, которые в медицинской теории и 
практике сосуществуют до сих пор. Причём 
каждую из них репрезентируют определён-
ные научно-образовательные школы.

На наш взгляд, перестают существовать 
те научно-образовательные школы, чьи идеи 
явно противоречат установленным фактам, 
бездоказательны и пр. 

Однако переход к новой парадигме от-
нюдь не означает полного перечёркивания 
прежней. Возможна такая модель развития 
науки, когда сохраняется преемственность 
между старой и новой парадигмами (что, 
собственно, Кун исключал). Поэтому на-
учно-образовательная школа, вписываясь 
в новую парадигму, может сохранить своё 
существование, развиваясь и впитывая всё 
лучшее, что есть в новой парадигме (при 
условии, что существует некая преемствен-
ность парадигм). 
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Таким образом, часть научно-образова-
тельных школ при смене парадигм, действи-
тельно, перестаёт существовать, при этом 
другая – остаётся, сохраняя прежние идеи и, 
наконец, третья – трансформирует свои идеи 
с учётом новой парадигмы. Эта трансформа-
ция может осуществляться на базе слияния 
нескольких научно-образовательных школ; 
взаимопоглощения одной школы другой; 
присоединения разных научно-образова-
тельных школ; разделения школ на несколь-
ко и выделения одной научно-образователь-
ной школы из другой.

В связи с этим можно констатировать, что 
в период смены научных парадигм наблюда-
ются радикальные организационные измене-
ния в деятельности научно-образовательных 
школ (конкретно это может выражаться и в 
смене её руководства).

Во-вторых, существует общая логика раз-
вития науки. Она, в частности, проявляется 
и в том, что есть некая проблематика, кото-
рая традиционно рассматривается на протя-
жении всего периода развития данной науки. 
Безусловно, вокруг такой проблематики фор-
мируются научно-образовательные школы, 
которые не прекращают своего существова-
ния и в периоды коренной трансформации 
парадигм. Более того, они могут выступать 
той основой, на которой и формируются но-
вые парадигмы. Однако сказанное отнюдь 
не отрицает наличия такой ситуации, когда 
в научно-образовательной школе решается 
проблема выбора между конкурирующими 
парадигмами. И результат такого выбора ча-
сто предрешают внелогические критерии. В 
данной связи трудно не согласиться с Т. Ку-
ном, что аргументация за выбор какой-то 
конкретной парадигмы зачастую «обращает-
ся не к логике, а к убеждению» [3, 58].

В-третьих, даже если прежняя научно-об-
разовательная школа и сохранила своё су-
ществование в период смены парадигм, то 
в любом случае теоретические положения, 
разрабатываемые учёными данной школы, 
должны быть подвергнуты переосмыслению 
в соответствии с новой парадигмой. Дей-
ствительно, как верно отмечал Кун, в резуль-

тате научной революции изменяется взгляд 
учёных на мир («переключение гештальта») 
[3, 65]. Это происходит вследствие того, что 
учёные видят мир своих исследований через 
призму парадигмы. Однако учёные переклю-
чают свой гештальт достаточно медленно, 
цепляясь за старые взгляды. 

Какие изменения в содержательном 
аспекте деятельности научно-образователь-
ных школ происходят в период смены пара-
дигм? 

Отметим, что ещё в 70-е гг. ХХ в. совет-
ским психологом и науковедом М.Г.  Яро-
шевским была разработана весьма продук-
тивная трёхаспектная модель науки, в том 
числе вполне применимая к анализу транс-
формационных процессов, происходящих 
в научно-образовательных школах в период 
смены парадигм [7, 28]. Согласно данной мо-
дели, ни один феномен науки не может быть 
адекватно описан вне системы трёх коорди-
нат: предметно-логической, социально-науч-
ной и личностно-психологической. Поэтому 
применительно к научно-образовательной 
школе можно утверждать, что в период сме-
ны научных парадигм трансформируются её 
предметно-логическая, социальная и лич-
ностно-психологическая составляющие.

Что касается предметно-логической со-
ставляющей, то в рассматриваемый период 
научно-образовательные школы, как прави-
ло, начинают делать акцент на проблемах, 
открывающихся новой парадигмой. Ведя 
не только научную, но и образовательную 
деятельность, представители научно-обра-
зовательной школы не могут оставить не-
замеченными те новые проблемы, которые 
обсуждаются в рамках сформировавшейся 
парадигмы. Но это вовсе не означает полно-
го отказа от прежней проблематики. Другое 
дело, что в любом случае эта проблематика 
должна быть переосмыслена с учётом новой 
парадигмы.

Кроме того, новая парадигма, как прави-
ло, формирует широкое проблемное поле, 
давая простор для развития разных науч-
но-образовательных школ. Примером мо-
жет служить парадигма, сложившаяся в 
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биологии в начале ХХ в. и связанная с вы-
делением молекулярного уровня в изучении 
живых существ. В тот период начались ин-
тенсивные исследования в биохимии, моле-
кулярной биологии, молекулярной генетики, 
биофизики живых существ. Только в рамках 
Московского государственного универси-
тета им. М.В.  Ломоносова можно выделить 
целый ряд научно-образовательных школ, 
построенных на новой парадигме [5, 19-25]. 
Например, развитие физико-химической 
биологии связано с научно-образовательной 
школой Н.К. Кольцова. Его исследования со-
кратимости клеток, цитоскелета переросли 
в направление, которое позже будет названо 
молекулярной генетикой и медицинской ге-
нетикой. По его инициативе в университете 
с 1924 г. С.Н. Скадовским (стал читаться курс 
«физико-химической биологии», создателем 
впоследствии собственной научно-образо-
вательной школы). 

Важную страницу в истории биологии 
вписал С.Е.  Северин – основатель универ-
ситетской школы биохимиков. А.Н.  Бело-
зерский заложил основы ряда научных школ 
физико-химической биологии, связанных с 
изучением нуклеиновых кислот. 

Помимо предметно-логической, меняется 
и социальная составляющая деятельности 
научно-образовательных школ. Так, с новой 
парадигмой может поменяться и статус науч-
но-образовательной школы в научном сооб-
ществе, а следовательно, и её научный авто-
ритет (это бывает, как правило, в тех случаях, 
когда данная парадигма разрабатывалась в 
такой школе). Одним из важных моментов, 
составляющих мотивацию научной деятель-
ности, является признание вклада научно-
образовательной школы другими учёными. 
Кроме того, общественное признание заслуг 
научно-образовательной школы может вести 
к широким социальным следствиям (напри-
мер, увеличению финансирования, улучше-
нию материально-технической базы и пр.). 

И, наконец, под влиянием новой пара-
дигмы меняются и сами учёные, все научное 
сообщество в целом. Переход к новой пара-
дигме – это сложный и длительный процесс. 

Учёные постепенно начин ают терять дове-
рие к прежним теориям и задумываться об 
альтернативах для выхода из кризиса. «Тем 
не менее, – пишет Кун, – они никогда не от-
казываются легко от парадигмы, которая 
ввергла их в кризис» [3, 59]. 

Действительно, новая парадигма строит-
ся на контрпримерах, не объяснимых в рам-
ках прежней парадигмы. Но ведь подобные 
контрпримеры в науке есть всегда. И любая 
научно-образовательная школа будет стре-
миться выработать дополнительные теории, 
способные защитить прежнюю парадигму от 
разрушительных воздействий этих контрпри-
меров. Поэтому эти контрпримеры должны 
стать чем-то бóльшим, нежели простым про-
тиворечием к прежней теории (в частности, 
подвергать сомнению эксплицитные и фунда-
ментальные обобщения парадигмы, превра-
щать аномалию в источник кризиса и пр.).

Поведение учёных в научно-образователь-
ных школах, по Куну, имплицитно трём моде-
лям исходов кризиса: «... Все кризисы закан-
чиваются одним из трёх возможных исходов. 
Иногда нормальная наука, в конце концов, до-
казывает свою способность разрешить про-
блему, порождающую кризис, несмотря на 
отчаяние тех, кто рассматривал её как конец 
существующей парадигмы. В других случаях 
– не исправляют положения даже явно ради-
кально новые подходы. Тогда учёные могут 
прийти к заключению, что при сложившемся 
в их области исследования положении вещей 
решения проблемы не предвидится. Пробле-
ма снабжается соответствующим ярлыком и 
оставляется в стороне в наследство будущему 
поколению в надежде на её решение с помо-
щью более совершенных методов. Наконец, 
возможен случай, когда кризис разрешается 
с возникновением нового претендента на ме-
сто парадигмы и последующей борьбой за его 
принятие» [3, 80]. 

Следует обратить внимание и на ещё один 
аспект деятельности научно-образователь-
ных школ в период смены парадигм, а именно 
на коммуникативный аспект. Представители 
этих школ стремятся донести свою позицию 
научному сообществу, а это невозможно без 
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усиления интенсификации научных контак-
тов. Стремление упрочить своё положение 
выражается и в интенсивной издательской 
деятельности: выпускаются монографии, 
статьи, учебники и учебные пособия, пропа-
гандирующие идеи той или иной научно-об-
разовательной школы.

Кроме того, встаёт вопрос об изменении 
стиля работы научно-образовательной шко-
лы в период смены научных парадигм. В ряде 
случаев этот стиль остаётся неизменным. 
Следует помнить, что научно-образователь-
ная школа существует как относительно ав-
тономное объединение, выделяющее себя из 
окружающего научного сообщества. Это ска-
зывается как в содержании исследователь-
ского подхода, так и в представлениях о на-
учных стандартах и нормах, регулирующих 
поведение исследователей.

Важно подчеркнуть и ещё один момент: 
научно-образовательная школа – это не 
только определённая единица научного со-
общества, но ещё и сообщества педагогиче-
ского. И смена парадигм, касающаяся науч-
ных школ, может затронуть не только пласт 
её научной, но и образовательной деятельно-
сти. Кроме того, революционизирующее воз-
действие на научно-образовательную школу 
может оказать не только смена парадигм в 
конкретной науке, но и в педагогической де-
ятельности.

Так, традиционная образовательная си-
стема, сложившаяся в XIX в. и обновленная 
в первой половине XX в., была пронизана 
императивом подготовки человека знающе-
го, в то время как мир второй половины ХХ 
в. стал нуждаться в человеке, понимающем 
и сознающем себя, общество и культуру, что 
потребовало перехода к новой парадигме в 
педагогике. Это отразилось и на деятельно-
сти научно-образовательных школ.

Проведённый анализ позволяет сделать 
вывод, что те научно-образовательные шко-
лы, чьи идеи прошли испытание временем, 
могут существовать достаточно длительный 
период. Поэтому со сменой парадигм исче-
зают те школы, в которых имеет место вяло-
текущая, но не перешедшая в стадию стагна-

ции, научная жизнь коллектива, независимо 
от причин, предопределивших подобное по-
ложение дел (материальные трудности, поте-
ря интереса к научной работе и т. д.). 

В трудах современных исследователей фи-
лософии науки можно встретить такой под-
ход: как минимальную величину, определя-
ющую период становления научной школы, 
рассматривается время, несколько превосхо-
дящее естественный цикл воспроизводства 
научного (научно-педагогического) сообще-
ства и тяготеющий к временному промежут-
ку, необходимому для подготовки в рамках 
научного сообщества квалификационных 
работ (5-10 лет). Для научно-образователь-
ной школы это может быть становление си-
стемы подготовки специалистов по новым 
специальностям (около шести лет) и начало 
самовоспроизводства школы из числа своих 
студентов (плюс ещё несколько лет). 

Следует также отметить, что определён-
ная замкнутость научно-образовательной 
школы может привести к её изолированно-
сти от научного сообщества, что влечёт за 
собой сужение научного кругозора, творче-
ских идей, игнорирование других, альтерна-
тивных, подходов к решению научных про-
блем. При этом приверженцы прежних идей 
просто не замечают или желают не замечать 
тех изменений в научной парадигме, которые 
произошли в последнее время. 

Незавидна судьба и тех научно-образова-
тельных школ, которые всеми силами пыта-
ются отстоять прежние идеи, не замечая их 
ошибочности. В тех случаях, когда борьба за 
выживание своей исследовательской про-
граммы и за самосохранение начинают до-
минировать над творческим подходом и ис-
следовательскими целями, наступает кризис 
данной научно-образовательной школы, ко-
торый с неизбежностью приводит к её рас-
паду.

О предстоящем крахе такой школы может 
свидетельствовать и резкое сокращение её 
учеников (студентов и аспирантов). 

Следует остановиться также на ещё одном 
аспекте проблемы. До этого смена парадигм 
рассматривалась нами как внутреннее дело 
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самой науки. Однако это не так. На этот про-
цесс влияют и внешние факторы. Поэтому 
трансформация самих научно-образователь-
ных школ в процессе смены парадигм может 
стимулироваться такими внешними факто-
рами, как идеологическое давление, прямое 
вмешательство государства в научную дея-
тельность и пр. 

Достаточно вспомнить пример из исто-
рии, как происходила смена парадигм в на-
уке после прихода к власти большевиков, 
когда ставилась задача во всех научно-об-
разовательных школах достичь господства 
марксистской идеологии и сформировать 
класс соответствующим образом ориенти-
рованных учёных. Целью было провести 
тотальную реконструкцию всего научно-об-
разовательного процесса на базе марксизма 
и революционной практики, чтобы «приру-
ченные» старые академики мирно существо-
вали с учёными-патриотами («народными 
академиками»). Однако в действительности 
это нередко выливалось в полное физиче-
ское уничтожение как тех, так и других. В 
результате научное сообщество было во 
многом деморализовано и разобщено. Так, 
об этом свидетельствует вернувшийся из Ан-
глии в Россию П.Л. Капица: ему первым де-
лом бросилось в глаза «отсутствие научной 
общественности», о чём он написал в 1937 г. 
И.В. Сталину [2, 136]. 

Вместе с тем этот процесс протекал по-
разному в научно-образовательных школах, 
принадлежащих к разным областям научно-
го знания (например, одно дело – в филосо-
фии, где после высылки 1922 г. практически 
не оставалось крупных философов идеали-
стического толка, другое дело – в физике или 

математике, где «буржуазных специалистов» 
было большинство, а партийная прослойка 
среди учёных была незначительной) [1, 16]. 
Как отмечает В.П. Филатов, «здесь сама идея 
реконструкции этих наук на основе марк-
сизма не могла восприниматься всерьёз нор-
мально мыслящими учёными» [6, 154]. 

На указанных примерах становится от-
чётливо видно, что разные модели смены 
парадигм в научно-образовательных шко-
лах можно объяснить когнитивным строем 
самой научной дисциплины, которая разви-
вается данной школой, её близостью к идео-
логии или политической практике, степенью 
замкнутости научного сообщества этой шко-
лы, наличием в последнем учёных радикаль-
ной ориентации и пр. 
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ОТНОШЕНИЯ ВЛАДЕНИЯ КАПИТАЛОМ В СИСТЕМЕ 
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CAPITAL POSSESSION RELATIONS IN TRANSNATIONAL 
HIERARCHY OF TECHNOLOGIES

На современном этапе развития транснациональных экономических институтов и ин-
тернационализации общественного производства социальные противоречия, рождаемые 
отношениями владения капиталом, нельзя рассматривать только в рамках национальных 
общественных связей. Выход отношений владения капиталом за пределы наций превращает 
порождаемые ими противоречия в транснациональные.

Переход системы общественного производства на международный уровень был подготов-
лен научно-технической революцией, вследствие которой произошло усложнение средств 
общественного производства до такой степени, что их создание потребовало распределения 
живого труда по нишам и уровням, располагающимся в разных концах планеты.

Внедрение научных достижений в общественное производство усложняет социальную 
структуру. В связи с этим дорожает общественный аппарат управления, а потому его со-
держание не может не быть связано с владением крупным капиталом. При этом множество 
уровней производственного процесса неизбежно расслаивает не только совокупного работ-
ника, но и класс собственников, внутри которого особо выделяются производители конеч-
ного продукта и владельцы технологий производственных процессов. Первым достаётся 
довольствоваться абсолютной прибавочной стоимостью, порождаемой присвоением про-

© Рыжков Д.Л., 2011.

Аннотация. Статья посвящена социально-философ-
скому анализу распределения совокупного прибавочного 
продукта в условиях международного разделения труда. 
Теоретически обосновываются основания социального 
противоречия, связанного с преимущественной концен-
трацией капиталов капиталистических центров в сфере 
создания новых производственных технологий. Делается 
вывод о том, что глобализация формирует систему соци-
ально-экономических отношений зависимости хозяйству-
ющих социумов в связи с их местом и ролью в единой 
системе общественного производства. При этом разви-
тие производственных технологий не отменяет человека 
как единственного носителя живого труда, без которого 
общественное производство невозможно.

Ключевые слова: капитал, разделение труда, глоба-
лизация, социальная зависимость, социальные противо-
речия, прибавочная стоимость.

Abstract. The article is concerned with the philosophical 
and social analysis of distribution of the aggregate surplus 
product under the conditions of international division of la-
bor. The article gives theoretical grounds for fundamentals 
of social contradiction arising from prevailing concentration 
of capitals of the capitalist centers in creating new industrial 
technologies. It concludes that globalization forms the system 
of social and economic relations of dependence of business 
entities in connection with their place and role in the unifi ed 
system of social production. At the same time, the develop-
ment of production technologies cannot substitute a human 
being as it is the only medium of live labor indispensable for 
social production.

Key words: capital, division of labor, globalization, social 
dependence, social contradictions, surplus value.
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изводимого общественного продукта сверх 
оплачиваемого рабочего времени. Относи-
тельная прибавочная стоимость, образуемая 
за счёт увеличения объёмов производимого 
за единицу времени, достаётся владельцам 
технологий. В конечном же итоге степень 
присвоения совокупной прибавочной стои-
мости определяется отношением собствен-
ности к конкретной сфере капитала. 

С превращением форм организации про-
цесса производства в технологию и станов-
лением сферы её создания самостоятельной, 
технология становится товаром. Отсю-
да следует, что в процессе конечной стадии 
производственного процесса собственник 
теряет бóльшую часть относительной при-
бавочной стоимости, так как технология, 
становящаяся для него средством произ-
водства, неизбежно входит в стоимость 
конечного продукта. Потребительная же 
стоимость самой технологии определяется 
размером относительной прибавочной стои-
мости, полученной после её внедрения. Ос-
новная доля совокупной прибавочной сто-
имости присваивается тем собственником, 
чьи средства производства и купленная ра-
бочая сила позволяют максимально освоить 
новые возможности науки и совокупной об-
щественной рабочей силы. В данном случае 
совокупная рабочая сила может включать в 
себя совокупную рабочую силу коллектива, 
но в неё не войдёт та общественная рабочая 
сила, которая есть продукт всеобщего науч-
ного разделения труда и превращения армии 
интеллектуального наёмного труда в произ-
водственный механизм. Это было замечено 
ещё во времена Ф.  Энгельса: «Производи-
тельные силы, возникающие из кооперации 
и разделения труда, ничего не стоят капита-
лу... То же самое можно сказать о силах, от-
крытых наукой» [4, т. 16, 290].

Качественное различие разных уровней 
технологий есть соотношение количества 
овеществлённого труда, заключённого в 
средствах производства. Иными словами, 
технология тем выше, чем больше затрат об-
щественного труда она в себя включает. Это, 
в свою очередь, является материальной ос-

новой разной оплаты (меновой стоимости) 
рабочей силы и, как следствие, различия в 
уровне доходов тех или иных её отрядов.

Процесс общественного производства на-
чинается с отделения от природы того или 
иного материала, в котором в дальнейшем 
опредмечивается человеческий труд. На 
этом этапе, в силу ограниченных возмож-
ностей абсолютной прибавочной стоимости, 
относительная играет решающую роль. Труд, 
используемый для обслуживания высоко-
технологичных средств производства, ни-
чтожен по сравнению с овеществленным 
трудом, затраченным при их создании. С 
другой стороны, только живой труд создаёт 
«львиную» долю новой стоимости, а «мёрт-
вый» (или опредмеченный) труд выступает 
условием её создания. Таким образом, рабо-
чая сила на данном этапе, увеличивая стои-
мость, подвергается жесточайшей эксплуа-
тации. Происходит это потому, что меновая 
стоимость технологий поглощает «львиную 
долю» прибавочной стоимости в конечном 
этапе производства. Отсюда иерархичность 
технологий. 

«Заведомо более уникальным, если можно 
так выразиться, «более неповторимым», чем 
производство любых товаров и услуг, явля-
ется создание и тиражирование самих про-
изводственных технологий в целом – раз-
работка «ноу-хау». Соответственно, рынки 
«ноу-хау» контролируются их разработчика-
ми значительно более интенсивно, чем рын-
ки даже самых сложных потребительских 
товаров. По этому поводу отечественные 
авторы пишут: «Выше только звезды» – соз-
дание новых технологических принципов, 
которые лишь в результате длительных и 
сложных научно-исследовательских и опыт-
но-конструкторских работ, после значитель-
ных затрат денег, интеллекта и времени во-
площаются (или не воплощаются, что тоже 
бывает часто и служит одним из барьеров 
входа на данный тип рынков) в производ-
ственно пригодные «ноу-хау». Именно раз-
работчики новых технологических принци-
пов, а точнее – владельцы организационных 
и исследовательских технологий разработ-



121

Вестник МГОУ. Серия «Философские науки». № 3 / 2011

Раздел II. Вопросы социальной философии и философской проблематики
социогуманитарных наук

ки таких принципов – и являются наиболее 
влиятельными субъектами современной 
мировой экономики, в наибольшей степени 
контролирующими рынки своей продукции 
и практически избавленными от внешней 
конкуренции» [2, 99].

Авторы этого заключения не открывают 
ничего нового, а лишь констатируют «совре-
менную» историческую форму того, на что 
указывал К. Маркс в третьем томе «Капита-
ла» в разделе под названием «Экономия, до-
стигаемая благодаря изобретениям». Одна-
ко, в отличие от цитируемых специалистов 
по вопросам глобализации, автор критики 
политической экономии, заглядывая в при-
роду возможностей технологий, говорит о 
необходимых условиях возникновения по-
требностей в них. Кроме того, делается кра-
ткое замечание, в нашем случае чрезвычайно 
важное, по поводу распределения выгоды от 
нововведений производственного процесса: 

«Этого рода экономия на основном капи-
тале является, как уже сказано, результатом 
того, что условия труда применяются в круп-
ном масштабе, короче говоря, результатом 
того, что они служат условиями непосред-
ственного общественного обобществленно-
го труда, или непосредственной кооперации 
в процессе производства. С одной стороны, 
только при этом условии механические и 
химические изобретения могут быть приме-
нены, не повышая цену товара, а последнее 
обстоятельство является всегда непремен-
ным условием. С другой стороны, только при 
производстве, организованном в крупном 
масштабе, становится возможной экономия, 
вытекающая из того, что производительное 
потребление осуществляется целыми кол-
лективами рабочих. Наконец, только опыт 
комбинированного рабочего открывает и 
показывает, где и как надо экономить, как 
проще всего воспользоваться уже сделан-
ными открытиями, какие практические за-
труднения приходится преодолевать, следуя 
требованиям теории, – применяя ее к произ-
водственному процессу, и т. д.

Заметим, что следует различать всеобщий 
труд и совместный труд. Тот и другой играют 

в процессе производства свою роль, каждый 
из них переходит в другой, но между ними 
существует также и различие. Всеобщим тру-
дом является всякий научный труд, всякое 
открытие, всякое изобретение. Он обуслов-
ливается частью кооперацией современни-
ков, частью использованием труда предше-
ственников. Совместный труд предполагает 
непосредственную кооперацию индивидов» 
[4, т. 25, 115-116]. 

Именно всеобщий труд является необхо-
димой предпосылкой для введения техноло-
гических новшеств, призванных увеличить 
размер относительного прибавочного про-
дукта. Понимание причин социальных по-
следствий современной глобализации тре-
бует анализа изменений структуры средств 
общественного производства сквозь призму 
как того, что К. Маркс называет «всеобщим» 
трудом, так и того, что именуется им трудом 
«совместным».

Как видно, современные исследователи 
феномена глобализации признают не только 
пирамиду сложности процесса производства 
технологий, но и неравенство возможно-
стей хозяев той или иной ступени данной 
иерархии. Не отрицается и то, что собствен-
ник, в какой бы форме он не был представ-
лен, состоит в отношениях зависимости от 
другого, а именно – от распорядителя функ-
ции управления и контроля вышестоящими 
ступенями такой пирамидальной системы. 
Это неравенство, приобретая транснацио-
нальный характер, становится обществен-
ным неравенством и, следовательно, нужда-
ется в политической воле, стоящей на страже 
технологического неравенства экономик раз-
ных капиталистических центров и перифе-
рии. Субъектом такой воли может выступать 
как государство, так и международные ин-
ституты. Так, внешняя экономическая поли-
тика США направлена на жёсткий контроль 
международного сотрудничества в области 
науки и техники. Это закреплено Всеобщим 
федеральным законом-программой «О тор-
говле и конкурентоспособности» 1988  г., 
который фактически предусматривает пре-
имущественное право интересов американ-
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ского капитала в таких сферах, как интеллек-
туальная собственность, преференциальный 
доступ к материально-технической базе на-
уки, техники и НИОКР, проводимых в зару-
бежных странах, и ряд других преимуществ, 
одновременно жёстко регламентируя доступ 
иностранному капиталу на внутренний ры-
нок США [6, 1354-1439].

Прошлый (овеществлённый в технологи-
ях) труд, переходящий в производственный 
процесс в форме совершенных средств про-
изводства, выступает на определённом этапе 
как товар, а потому в условиях товарного об-
мена требует своего менового эквивалента. 
Но не всегда невозможно совершить каче-
ственно равноценный обмен. Если субъект 
обмена не может предложить иную техно-
логию или высокотехнологичный продукт, 
качество может компенсироваться количе-
ством через систему меновых стоимостей 
(рыночный обмен). Другими словами, про-
изводитель должен обладать тем, что на рын-
ке обменяет на технологию.

Наименьшее содержание овеществлённо-
го труда – в предмете природы, когда человек 
ещё ничего не истратил для его извлечения 
или доставку к месту переработки. Чтобы 
это сделать эффективно, необходимо приме-
нение того уровня технологий, с помощью 
которых производится продукт, обменивае-
мый на рынке. Количественно равноценный 
обмен высокотехнологичных продуктов на 
потребительную стоимость продуктов низ-
ких технологий, невозможен. Иными слова-
ми, если я владею трактором, а ты – сохой, 
то производимое тобой меня не будет ин-
тересовать потому, что я смогу делать то 
же самое, но быстрее и дешевле. Однако уже 
очень скоро меня заинтересует твоя земля, и 
я завладею ею столь же быстро, сколь быстро 
у тебя будет исчерпан ресурс для обновле-
ния основных фондов. И с той же легкостью 
я буду присваивать твою неквалифициро-
ванную рабочую силу, потому как у тебя не 
будет экономического выбора, без которого 
всякие юридические права превращаются в 
фикцию. Так финансовое равенство порож-
дает социальное неравенство.

Таким образом, экономики капитали-
стической периферии, становясь частью 
глобального производственного процесса, 
вынуждены выменивать предмет природы 
(полезные ископаемые и биологические ре-
сурсы) на товарную стоимость технологий. 
Здесь капитал выступает условием развития 
отношений присвоения его владельцем про-
дукта природы и рабочей силы на конечных 
стадиях производства за счет разницы со-
держания овеществленного труда.

Указанное неравенство обмена неизбеж-
но, учитывая, что экономики так называе-
мых «центров» и «периферии» находятся на 
разных концах технологической иерархии.

На этапах общественного производства, 
где овеществление человеческого труда не 
связано с отделением предмета природы от 
неё самой, прибавочный продукт также рас-
пределяется пропорционально живому и 
овеществлённому труду, задействованным 
в процессе. Поэтому материальная основа 
сообщества, не производящего технологии, 
черпается не из совокупной добавочной сто-
имости, им производимой, а из той её ни-
чтожной части, которая не обменивается на 
стоимость прошлого (заключённого в тех-
нологиях) труда. Неэквивалентность такого 
обмена покрывается за счёт несправедливо 
низкой стоимости рабочей силы на конеч-
ных этапах производства, выступая осно-
ванием извлечения прибавочной стоимо-
сти совокупными владельцами технологий. 
В структуре общественных отношений 
такое экономическое условие отражается 
зависимостью существования одних от 
воли и интересов других, что выступает ос-
нованием социального противоречия, сущ-
ностью которого является такое распределе-
ние общественного богатства, при котором 
основная его часть концентрируется в руках 
немногих, независимо от того, назовём мы 
это общество индустриальным, постинду-
стриальным или информационным.

В результате те социумы, которые в силу 
научно-технической отсталости не имеют 
возможности консервировать опредмечен-
ный труд в средства производства, могут по-
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лучать условия к существованию только при 
неэквивалентности обмена на предмет при-
роды либо дешевизны рабочей силы.

Такой вывод не противоречит заключе-
ниям современных исследователей междуна-
родного разделения труда: «Каждая нацио-
нальная экономика, как правило, привязана 
преимущественно к одному из уровней тех-
нологической пирамиды господствующими 
в ней, то есть наиболее распространёнными 
и значимыми для неё, технологиями. Поэто-
му описанная технологическая пирамида, за-
дающая своего рода «иерархию технологий», 
создаёт тем самым основу международного 
разделения труда и, соответственно, осно-
ву международной иерархии политической 
влиятельности различных стран.

Каждая страна оказывается в своей «тех-
нологической нише», от которой зависит 
и степень её влиятельности, и ключевые 
экономические (а значит, и политические) 
партнёры. Именно таким образом, на этой 
основе и формируются геополитическая и 
геофинансовая структуры человечества в 
целом» [2, 101]. В.Л.  Иноземцев также от-
мечает, что «...не фабричные рабочие, про-
изводящие на полуавтоматических линиях 
электронное оборудование или тиражиру-
ющие информационный продукт, а именно 
его создатели и владельцы соответствующих 
технологий получают основные доходы» [3, 
447], но почему-то забывает, что мир чело-
века состоит не только из одних идей и ин-
формации. Он ещё и материален, иначе вряд 
ли известный исследователь вывел бы из со-
става создателей общественного продукта 
представителей более рутинного труда, не-
жели авторов идеи. Но заключение о смеще-
нии распределения общественного богатства 
нельзя не признать справедливым.

Вслед за установлением экономической 
детерминанты в формировании между-
народной социальной структуры должно 
следовать и признание разделения труда 
в мировом масштабе, которое определяет 
различие положений в системе обществен-
ного производства тех или иных носителей 
живого труда. Отношения социумов по по-

воду средств общественного производства 
(выступающими в данном случае в виде тех-
нологий и научно-исследовательских раз-
работок) определяют способы получения и 
размеры долей общественного богатства, ко-
торыми они располагают. Отнесение к поли-
сам мирового хозяйствования соответствует 
этой самой технологической иерархии. Об 
этом свидетельствуют экономические пока-
затели национальной принадлежности рас-
ходов на производство новых технологий. 
Так, на США приходится 35,8% мировых 
расходов на производство новых техноло-
гий. Америка инвестирует в высокотехно-
логичные области больше, чем вся Европа. 
Общие американские расходы на исследо-
вания и внедрение равны совокупным рас-
ходам богатейших стран мира – остальных 
стран «большой семёрки». При этом «семёр-
ка» расходует на эти цели 90% общемировых 
расходов на исследования и разработки. На 
занимающую второе место Японию прихо-
дится 17,6%, на Германию – 6,6, Британию – 
5,7, Францию – 5,1, Китай – 1,6 [5, 1]. О том 
же говорит и структура мирового экспорта: 
«…доля развивающихся стран в общем ми-
ровом экспорте постепенно, но неуклонно, 
повышается. Так, в 1992 г. она возросла до 
24,7% против 22% в 1987 году. В середине 
90-х годов физический объём их экспорта со-
хранял тенденцию к росту… Доля промыш-
ленных изделий (включая цветные металлы) 
в экспорте развивающихся стран в начале 
90-х годов достигла 57,7% (без учёта мине-
рального топлива – 77,3%)» [1, 237].

Выясняется, что глобализированный мир 
представляет собой такую систему социаль-
но-экономических отношений зависимости 
хозяйствующих социумов, которая форми-
руется в связи с их местом и ролью в единой 
системе общественного производства, из-
менение структуры и масштабов которого 
не отменило значимости человека как един-
ственного носителя живого труда. Инстру-
ментами реализации такой зависимости на 
политическом уровне становятся межгосу-
дарственные и международные институты, 
а их деятельность становится формой про-
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явления социального противоречия. Инсти-
туциональная опосредованность действи-
тельных человеческих отношений усложняет 
понимание причинно-следственных связей в 
природе социальных противоречий.
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DEVELOPMENT TRENDS: TECHNOSPHERIC AND NOOSPHERE ASPECTS

Реалии XX-XXI вв. сделали центральным объектом изучения социальной философии тех-
нический аспект бытия: философия обратила внимание на существенное влияние техники 
на биосферу и социум. Созданная техникой новая сфера жизнедеятельности перерастает в 
уникальное явление действительности – техносферу. Последняя представляет собой техни-
ческую действительность на каждом этапе исторического развития человечества. Процесс 
становления, развития и доминирующего влияния техносферы на окружающую среду и со-
циум именуется техносферизацией. Изучение техносферы возможно в ситуации определе-
ния категориального аппарата как самого понятия «техносфера», так и характеризующих 
техносферу категорий, структуры и элемента внешнего воздействия. 

Особое внимание к проблеме техносферы, как следует из составляющих самого понятия, 
должно уделяться пониманию категории «техника», имеющей собственную структуру. Из-
начально «техника»  со времён античности понималась как совокупность приёмов, навы-
ков. Начиная с эпохи Возрождения, философия рассматривала технику как единство мате-
риально-технических устройств, не существующих в природе и изготовляемых человеком 
[4, 3]. Новое время добавило к её значению элемент механизированности. Формационный 
подход начала XX в. увидел в технике средства человеческой деятельности (труда, знаний), 

© Севостьянов А.В., 2011.

Аннотация. В статье с точки зрения социальной 
философии рассматривается феномен техносферы и её 
влияние на современное общество. Изучение техносфе-
ры предполагается путём выделения элементов внутрен-
ней структуры и внешних составляющих. В основу пери-
одизации подобного развития положен волновой подход 
Э. Тоффлера. В результате представленного анализа 
достигается качественно новое понимание техносферы 
как особой технической действительности, видоизменя-
ющейся на каждом этапе развития общества. Новизной 
статьи является рассмотрение феномена ноосферы в 
неотрывной связи с техносферой, как проекта техносфе-
ры, проявляющегося на каждом этапе развития челове-
чества.

Ключевые слова: техносфера; ноосфера; техника; 
техническое изобретение; постиндустриальное обще-
ство.

Abstract. From the standpoint of social philosophy the 
article discusses the phenomenon of the technosphere and 
its impact on the contemporary society. The study of the 
technosphere assumes marking the elements of the internal 
structure and external constituents. The “concept of waves” 
by A. Toffl er is taken as a basis to identify periods in the tech-
nosphere development. As a result of this analysis an entirely 
new understanding of the technosphere is achieved. The lat-
ter is treated as a special technical reality modifi ed at each 
stage of social development. The novelty of this paper is to 
review the phenomenon of the noosphere in its connection 
with the technosphere. The noosphere is considered a project 
of the technosphere, which manifests itself at each stage of 
human development.

Key words: technosphere; noosphere; technology; tech-
nical invention; post-industrial society.
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служащие для создания материальных цен-
ностей как экономического базиса [1, 522]. 
Современность, помимо прочего, под тех-
никой понимает одноимённый раздел фило-
софии, изучающий её первопричину как в 
органопроецирующем (искусственное по 
образцу естественного), так и прогностиче-
ском аспектах. Такая полисемия не позволя-
ет определить значение категории «техника».

Видится, что для целей изучения технос-
феры структура техники должна включать в 
себя нижеследующие элементы.

1. Артефакт – объект, подвергнувшийся 
в прошлом воздействию человека, рукотвор-
ный предмет. Артефакт характеризуется сле-
дующими признаками: 1)  материальность, 
2)  искусственность, 3)  антропогенность, 
4)  ценность. Перечисленные четыре при-
знака характеризуют любой артефакт, неза-
висимо от его отнесённости к технике и тех-
носфере. Сугубо техносферные артефакты, 
помимо указанных признаков, должны об-
ладать: 1) свойством производить другие ар-
тефакты, (т.  е. создавать конечный продукт, 
неся тем самым элемент механизированно-
сти) и 2)  способствованием производства 
артефактов – составлять так называемую 
материальную инфраструктуру как особую 
вспомогательную группу техносферных ар-
тефактов внутри структуры техники. 

2. Технические изобретения и фантазии. 
Творчество – процесс человеческой деятельно-
сти, создающий качественно новые материаль-
ные и духовные ценности. Благодаря творче-
ству как процессу (т. е. творческому мышлению 
[3, 145]), человек пытается построить соб-
ственную картину мира, мысленно представ-
ляя себе конечный результат деятельности. В 
основу творческого мышления положены зна-
ния – форма существования и систематизации 
результатов познавательной деятельности че-
ловека. Знания, переработанные творческим 
мышлением человека и направленные на прак-
тический результат, должны именоваться изо-
бретениями. Изобретения, ориентированные 
на создание техносферных артефактов, явля-
ются техническими изобретениями. Те же виды 
технических изобретений, что не находят свое-

го воплощения в повседневности, относятся в 
разряд фантазий, оцениваемых лишь в ретро-
спективе. 

3. Технологии – это созданная челове-
ком целенаправленная последовательность 
операций по преобразованию техники, об-
ладающая длящимся характером. Техноло-
гии используются для целей удовлетворе-
ния потребностей в соответствии с заранее 
поставленным результатом. В техносфере 
технологии проявляются как при изготов-
лении (видоизменении) техники, так и иных 
элементов её внутренней структуры. Имен-
но путём технологических преобразований 
техническое изобретение «обретает форму» 
техники. Технологии будут сопровождать её 
на всём пути его существования.

Структура техносферы, помимо техники, 
включает в себя следующие области взаимо-
действий:

- взаимоотношение в структуре «лич-
ность – техносфера» (психологический под-
ход) – техническая рациональность, техно-
кратия и техносферное общество;

- взаимоотношение в структуре «управ-
ление – техносфера» (организационный под-
ход) – техносферная экономика.

Техносфера предполагает воплощение 
лишь в рамках определённой ресурсной 
базы. Такой базой является биосфера, одно-
временно становясь внешним элементом 
техносферы. Биосфера – элемент внешнего 
воздействия на техносферу, – как феномен, 
представляет собой оболочку Земли, засе-
лённую живыми организмами, находящуюся 
под их воздействием и занятую продуктами 
их жизнедеятельности. 

Исторически техносферизация прошла раз-
личные этапы своего развития. Опираясь на 
классификацию, предложенную Э. Тоффлером 
и Д.  Бэллом, можно выделить три последова-
тельных этапа развития техносферы – аграр-
ный, индустриальный и постиндустриальный.

Таким образом, техносфера – это техни-
ческая действительность на каждом истори-
ческом этапе развития человека, формиру-
ющая из технических изобретений область 
использования техники. Техносфера имеет 
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определённую структуру и элемент внешне-
го воздействия. В техносфере преобразуются 
биосферные ресурсы с целями: 1) избавления 
человека от выполнения физически тяжёлой 
или рутинной работы и 2) реализации твор-
ческого потенциала человека с целью привле-
чения к себе дополнительного внимания. 

Вышеуказанный процесс техносфериза-
ции жизни людей привёл к созданию особой 
технической реальности. Она сформиро-
валась с появлением первых техносферных 
артефактов и особенно ускорилась начиная 
с Нового времени. Техническая реальность 
– это формируемая техническими изобре-
тениями часть объективно существующего 
материального мира, возникшая в результа-
те деятельности человека и ответно воздей-
ствующая на него. Техническая реальность 
противопоставляется рассмотренному ранее 
понятию «фантазия». Осуществлённая тех-
ническая реальность – это техническая дей-
ствительность. Попытка применения к дей-
ствительности неспособных к реализации в 
данный исторический период технических 
изобретений (фантазий) у различных авто-
ров приводит к утопии. 

Утопические идеи как модели идеально-
го, с точки зрения автора, общества, были 
свойственны всем историческим эпохам. 
Различают технократические и социальные 
утопии. Первые отображали попытку по-
строения идеалистического общества на 
базе современных исследователю надежд на 
безграничные силы научного прогресса. В 
отдельных утопиях предполагается возмож-
ность изменения людьми не объектного со-
ставляющего мира, но непосредственно об-
щества (социальные утопии). 

Между тем начало XX в. ознаменовалось 
появлением особой веры в прогрессивные 
силы человечества – учения о ноосфере. 
Ноосфера – это, согласно Новейшему фило-
софскому словарю [2, 102], сфера взаимодей-
ствия общества и природы, в границах ко-
торой разумная человеческая деятельность 
становится определяющим фактором разви-
тия. Понимаемая буквально как «мыслящая 

(разумная) оболочка», во взглядах осново-
положника этого подхода В.И.  Вернадского 
она представляется новой, высшей стадией 
эволюции биосферы. Ноосферное учение 
в этом смысле представляет собой сложное 
явление, относимое как к технократической, 
так и к социальной утопии, как ожидание 
позитивных тенденций развития общества 
внутри техносферы и негативных. В связи 
с этим представление о ноосфере гораздо 
шире терминологической трактовки поня-
тия «утопия», так как включает в себя разные 
грани исследуемого процесса техносфериза-
ции. Новизна этого понятия позволяет вве-
сти в него ряд дополнений, наличие которых 
объяснят сложность явления. 

Итак, ноосферное учение есть проект вза-
имоотношений между человеком, техносфе-
рой и биосферой, стремящихся к гармонии 
и проявляющихся на каждом историческом 
этапе развития человечества. 

В настоящее время в переходе от технос-
феры индустриального общества к постинду-
стриальному отмечаются задачи построения 
индивидуально- (личностно-) ориентиро-
ванного общества, критерием которого яв-
ляется реализация на практике ноосферных 
стремлений с учётом интересов личности 
при формировании технико-экономической 
политики государства. При этом учёт интере-
сов личности будет формироваться в сторону 
сплочения индивидуумов по общим интере-
сам, что будет отличать данный этап от гло-
бализированного общественного интереса 
техносферы индустриального общества.
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GENDER REPRESENTATION IN SOCIAL COMMUNICATION

Социально-философские вопросы, связанные с осмыслением  роли и сущности гендера 
и гендерных отношений в обществе продолжают оставаться актуальными, хотя вектор ис-
следований меняется. Сегодня малоизученной областью представляется явление гендерной 
репрезентации. Данный  вопрос связан с гендерным переопределением субъектов под воз-
действием различных социальных, политических, экономических, культурных и духовных 
факторов. 

Существенным является то обстоятельство, что явление гендерной репрезентации связа-
но с усиливающимся приоритетом информационно-коммуникативных отношений в обще-
стве над практически-деятельностными. Данная ситуация сложилась вследствие того, что в 
общественных отношениях нарастает доминирование формализации в функционировании 
некоторых социальных институтов и реализации коммуникативных актов, не совпадающее 
с потребностями, интересами и целями большинства социальных субъектов (народ, нефор-
мальные объединения). Не умаляя значения исследований коммуникативного направления, 
следует подчеркнуть, что коммуникация – это способ достижения практических целей со-
циальных субъектов, а не самоцель. Иначе говоря, в современном обществе наблюдается 
тенденция к приоритету коммуникации над практической деятельностью, и социальный 
субъект переориентируется от субъекта действия в субъект коммуникации. В коммуника-
тивной сфере субъект в угоду ситуации может переопределять свой гендер и презентировать 
обществу те гендерные характеристики, которые востребованы в данный момент времени 
при конкретных социальных обстоятельствах. Однако гендерные характеристики социаль-
ного субъекта входят в фундамент личности и являются базисом социального бытия, их 
сиюминутные трансформации могут привести к плачевным для общества результатам, та-

© Серебрянская В.Н., 2001.

Аннотация. Статья посвящена проблеме пересмо-
тра традиционных гендерных установок социальными 
субъектами под влиянием современной социокультурной 
ситуации. Гендерная репрезентация рассматривается 
как негативная тенденция в общественных отношениях. 
Определяется роль коммуникации и СМИ в провокации 
гендерных репрезентаций посредством трансляции и “на-
вязывания” определённых гендерных знаков и символов. 
Вводится понятие гендерного симулакрума. Сформули-
рованы выводы относительно влияния общественного 
мнения на явление гендерной репрезентации.

Ключевые слова: гендер, репрезентация, симулакрум, 
социокультурные аспекты пола, коммуникативные стра-
тегии, мужественность, женственность.

Abstract. The article is concerned with the problem of 
revision of traditional gender bias by social subjects under 
the infl uence of modern social and cultural situation. Gender 
representation is considered as a negative tendency in pub-
lic relations. The role of communication and mass-media is 
considered in provoking gender representations by means of 
translation and imposing certain gender signs and symbols. 
The concept of gender simulacrum is introduced. The conclu-
sions are made concerning the infl uence of public opinion on 
gender representation.

Key words: gender, representation, simulacrum, socio-
cultural aspects of the sex, communicative strategies, male, 
female, manliness, feminity.
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ким, например, как феминизация мужчин и 
маскулинизация женщин, нарастание числа 
социальных групп с нетрадиционной сексу-
альной ориентацией, уменьшение рождаемо-
сти и т. п.

Вопросы гендера, как и репрезентации, 
рассматриваемые самостоятельно, имеют 
давнюю философскую традицию. Интегра-
тивно проблема гендерной репрезентации 
представлена в некоторых социально-фило-
софских теориях (М.  Фуко, Ж.  Бодрийяра, 
М.  Мак  Люэна, Э.  Гоффмана и др.), в оте-
чественных работах: в контексте психологии  
у Л.С.  Выготского, И.С.  Кона и др., в линг-
вистических исследованиях И.И.  Халеевой, 
Е.А. Земской, М.А. Китайгородской, Н.Н. Ро-
зановой, Е.И. Горошко и др. Однако, в целом, 
данная проблема требует дальнейшей все-
сторонней разработки и уточнения на совре-
менном этапе развития общества и социаль-
ных отношений.

В первую очередь необходимо прояснить 
нашу позицию относительно трактовки по-
нятия «гендер». Традиционно в социально-
философском дискурсе гендер определяется 
как социально сконструированный пол. Оте-
чественный философ О.А.  Воронина, одна из 
первых обратившаяся к социально-философ-
ским исследованиям пола и феномену генде-
ра, определяет гендер как «социокультурный 
конструкт, который общество надстраивает 
над физиологической реальностью. Не биоло-
гический пол, а социокультурные нормы опре-
деляют, в конечном счете, психологические ка-
чества, модели поведения, виды деятельности, 
профессии женщин и мужчин» [1, 395].  

Гендер есть социальный конструкт, в ос-
нове которого лежат три группы характе-
ристик, определяющих статус человека в 
обществе: биологический пол, полоролевые 
стереотипы и многообразие проявлений со-
циокультурных составляющих пола. Как от-
мечает В.В.  Макаров, «гендер – это одна из 
ряда определенностей человека, возникаю-
щих на основе биологической дифференци-
ации, выражающихся в его социополовой 
идентификации на основе социокультурной 
индексичности, в способах адаптации к со-

циальной жизни и формах участия в ней» [5, 
23]. Следовательно, гендер включает в себя 
определенный тип ментальности и тип соци-
ального поведения, в том числе и различные 
формы коммуникации и позиционирования 
себя в коммуникативном пространстве.

Соответственно, гендерная репрезента-
ция – это вызванная социальными обстоя-
тельствами перемена уже сформированного 
гендера, выражающаяся в конструировании 
посредством коммуникативных знаков и 
символов желаемого гендера, и трансляция 
его в социальное бытие. Основная теорети-
ческая нагрузка понятия гендерная репрезен-
тация сводится к различению предзаданной 
биологической реальности, традиционного 
сформированного гендерного типа и скон-
струированного, презентируемого соци-
альному окружению гендера в конкретной 
ситуации. Сама возможность реализации 
социального бытия базируется на возмож-
ности процедур повторения трансляции и 
считывания гендерных знаков посредством 
коммуникативных взаимодействий.

Явления гендерной репрезентации и ком-
муникации оказываются органически пере-
плетены и находятся в состоянии взаимо-
детерминации. Гендерные характеристики 
субъекту прививаются посредством комму-
никативных взаимодействий, а особенности 
конкретной коммуникации, в свою очередь, 
определяются гендерными характеристи-
ками социальных субъектов. Иначе говоря, 
для дальнейшего исследования необходимо 
определить понятие «коммуникация».

Способность к производству и поддержа-
нию коммуникативной сферы возникает в 
процессе создания и роста общества, кото-
рое, развиваясь, провоцирует новые и новые 
коммуникативные отношения, расширяя и 
усложняя социальное бытие. Происходит 
взаимодетерминация – общество порожда-
ет коммуникацию, коммуникация создаёт 
определённые условия социального бытия, 
в котором существует общество. По словам 
Т.  Шибутани, «каждый социальный мир – 
это культурная область, границы которой 
определяются не территорией и не формаль-



130

Вестник МГОУ. Серия «Философские науки». № 3 / 2011

Раздел II. Вопросы социальной философии и философской проблематики
социогуманитарных наук

ным членством в группе, а пределами эффек-
тивных коммуникаций» [9, 111]. Под комму-
никацией мы понимаем непосредственное 
или опосредованное и целесообразное взаи-
модействие двух и более социальных субъек-
тов, посредством которого осуществляется 
социальное бытие. Коммуникация связывает 
социальные действия субъектов друг с дру-
гом и задаёт, каким образом (процессуально, 
континуально, контекстуально) эти действия 
могут быть адекватно считаны другими 
субъектами социальных отношений. Иначе 
говоря, коммуникация представляет собой 
социальный конструкт, существование кото-
рого базируется на знаках и символах.

Очевидно, что в сегодняшнем обществе 
продолжает неудержимо возрастать роль 
коммуникации. Коммуникация становится 
той социальной сферой, в которой развора-
чивается вся жизнедеятельность общества и 
социальных групп. Коммуникативная сфера 
общества определяется доступным для боль-
шинства социальных субъектов совокупным 
множеством знаков и символов, его состав-
ляющих [4]. Одними из первостепенных 
символов, определяющих характеристики и 
особенности коммуникативной сферы, явля-
ются символы и знаки, позволяющие иденти-
фицировать гендер социальных субъектов, 
поскольку любая коммуникация строится, 
исходя из определённых гендерных моделей 
взаимодействия. Однако современный уро-
вень развития биотехнологий, социальных 
и информационных технологий позволяет 
транслировать тот символ гендера, который 
в данный момент желает продемонстриро-
вать социальный субъект. Вопрос о подмене 
символов гендерной идентичности является 
одним из актуальных вопросов современной 
социальной теории, поскольку затрагивает 
глубинные пласты человеческой сущности, 
социального устройства общества и форми-
рования коммуникативного пространства.

В современном обществе, кроме традици-
онных гендерных установок и характеристик 
субъекта, большое значение играют трансли-
руемые по информационно-коммуникатив-
ным каналам символы и знаки, которые могут 

многократно переопределять гендер, менять 
его видимость (например, в глобальной ин-
формационной сети Интернет, посредством 
мобильных телетехнологий и т. п.). Кроме 
этого имеется возможность визуально менять 
биологические характеристики пола, создавая 
видимость любого желаемого гендера. Более 
сложной и зачастую обусловленной психи-
ческими и физиологическими болезнями яв-
ляется возможность физической смены пола, 
этот случай скорее относится к медицинской 
практике, и мы его глубинных оснований ка-
саться не будем, хотя зачастую в смене пола 
большую роль играют не физиологические 
отклонения, а социальные факторы. 

Однако из всего сказанного ясно, что 
гендер в современном обществе многократ-
но репрезентируется и зачастую является 
маскировкой социального субъекта, что, в 
целом, можно охарактеризовать как форми-
рование гендерного симулакрума.

Стоит пояснить, что в социальной фило-
софии сформировалось два различения 
значения симулакрума: «в зависимости от 
репрезентативной и нерепрезентативной 
моделей применения» [3, 616]. На позициях 
репрезентативной модели применения си-
мулакрума строится идея Платона о том, что 
симулакрум есть копия копии, отражение 
отражения и т. п. Различение же копии от 
симулакрума базируется на принципе сход-
ства с образцом идеи, иначе копия обладает 
сходством идеи, а симулакрум – видимость 
копии. Нерепрезентативная модель симула-
крума исходной имеет посылку о том, что 
симулакрум изначально вписан в структуру 
социальной реальности. Однако какую бы 
модель мы не рассматривали для становле-
ния симулакрума, определяющим моментом 
является наличие другого субъекта, субъекта 
– наблюдателя. По словам Ж. Делеза, симула-
крум включает в себя угол зрения наблюдате-
ля, т. е. сам наблюдатель является составляю-
щей частью симулакрума, и именно в точке 
наблюдения возможны всякого рода дефор-
мации и искажения [2, 56-58]. Иначе, симу-
лакр обнаруживает себя в бытии только при 
его считывании и интерпретации другим со-
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циальным субъектом, в процессе коммуни-
кативного отношения. 

Уместно вспомнить классическую соци-
альную теорию К.  Маркса, что каждый че-
ловек является субъектом многочисленных 
отношений, которые принято условно раз-
делять на объективно обусловленные без-
личным общественным отношением и меж-
личностные [6,  119]. По мнению К.  Маркса, 
«именно личное, индивидуальное отноше-
ние индивидов друг к другу, их взаимное 
отношение в качестве индивидов создало и 
повседневно воссоздаёт существующие от-
ношения» [7,  25]. Иначе говоря, отношения 
субъектов всегда опосредованы обществен-
ными отношениями и декларируются извне.

Все это в полной мере относится и к ген-
дерной репрезентации, в результате кото-
рой в ходе коммуникации создаётся симу-
лакрум, направленный на создание некого 
кажущегося социального бытия. По мнению 
И.И.  Халеевой, «подход к гендеризму как к 
реальности, опосредуемой знаками, симво-
лами и текстами (т. е. с позиции герменевти-
ки), позволяет определить гендер в качестве 
своего рода междисциплинарной интриги, в 
основе которой сплетается множество наук о 
человеке, о его не только биологической, но и 
социально и культурно обусловленной спец-
ифике, интриге как совокупности обстоя-
тельств, событий и действий, в центре кото-
рых находится человек, личность» [8, 10].

Значительные изменения в обозначении 
пола и идентификации характеристик му-
жественности и женственности начались с 
эпохой информатизации и всеобщим рас-
пространением компьютерных технологий. 
Были сформулированы общие принципы 
гендерных исследований, важнейший из ко-
торых – релятивизация пола, признание его 
социально и культурно конструируемым 
феноменом – институциональным и ритуа-
лизированным, что ведёт и к признанию его 
конвенциональности, неодинаково прояв-
ляющейся в различных социальных и куль-
турных сообществах на различных исто-
рических этапах их развития. Происходит, 
во-первых, признание гендера социокуль-

турным феноменом, во-вторых, признание 
его символьной конвенциональной сущно-
стью. Эти положения влекут приписывание 
маскулинности и фемининности статуса 
символических концептов. 

Однако за всеми знаками и символами 
стоит конкретный человек, вынужденный 
перестраивать гендерные характеристи-
ки в зависимости от социальных условий. 
Гендерная репрезентация, выражающаяся 
симулакром, становится постоянным спут-
ником социального бытия общества. С од-
ной стороны, гендерная репрезентация по-
зволяет полнее реализоваться человеческой 
субъективности, с другой – создаёт помехи 
в практически-деятельностной сфере. Фор-
мальные элементы пола, используемые для 
его обозначения, транслируемые в комму-
никативной сфере, начинают играть перво-
степенную роль, а действительное сущност-
ное содержание уходит на второй план. 
Явление гендерной репрезентации неодно-
значно и требует всестороннего социаль-
но-философского анализа и дальнейшего 
осмысления.
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SYMBOL AS A CONCEPTUAL PHENOMENON OF SOCIOCULTURAL PRACTICES

Социокультурные практики разнообразны, они связаны с определёнными видами дея-
тельности человека, направленными на реализацию материальных и духовных потребно-
стей не только отдельного индивида, но и социальной группы, а также общества в целом. 
Анализ символов как смысловых феноменов, с нашей точки зрения, базируется на выяв-
лении их предметного содержания в социокультурных практиках. Семиотический подход 
даёт возможность определить важнейшие характеристики символа как знакового обра-
зования, однако данный подход не позволяет выявить конкретно-смысловых значений 
символов в культуре. Представляется, что культурно-исторический подход, стержнем ко-
торого является проблема интерпретации символов, как нельзя лучше применим при обо-
сновании смысловых значений символов и выявлении роли символического фактора в со-
циокультурных практиках. Культурно-исторический подход имеет старую философскую 
традицию, он представлен в работах О. Шпенглера и С.С. Аверинцева. 

Очень важно подчеркнуть, что посредством организации социокультурных практик 
общество формирует содержание индивидуального сознания, и в этом процессе определя-
ющую роль играют символы. В самом общем виде к социокультурным практикам можно 
отнести политику, науку, идеологию, художественное творчество в различных видах искус-
ства, религию, массовую культуру, досугово-креативную деятельность, речевую практику и 
т. д. Наиболее убедительно, на наш взгляд, символ как смысловой феномен представлен в 
практике религии и религиозного искусства. В этой связи необходимо обратиться к трактов-

© Царева Е.А., 2011.

Аннотация. Обоснование символов как смысловых 
феноменов базируется на анализе социокультурных 
практик в символическом аспекте. Посредством органи-
зации социокультурных практик общество формирует 
содержание индивидуального сознания, и в этом про-
цессе большое значение имеют символы. Наиболее убе-
дительно символ как смысловой феномен представлен в 
практике религиозного искусства и миропонимания. Опи-
раясь на исследования С.С. Аверинцева, П. Флоренского, 
Е.Н. Трубецкого, автор выявляет смысловое содержание 
русской иконописи и храмового зодчества, даёт опреде-
ление религиозным символам.

Ключевые слова: социокультурные практики, симво-
лическая деятельность, диахрония культуры, иконопись, 
невербальная информация, религиозный символ.

Abstract. The idea of symbols as conceptual phenomena 
is based on the analysis of socio-cultural practices in a 
symbolic aspect. The society forms the content of individual 
consciousness by means of organizing socio-cultural 
practices and the symbols are very important in this process. 
Symbol as a conceptual phenomenon is mostly represented 
in religious art and ideology. Basing on the works by S.S. 
Averintsev, P. Florensky and Y.N. Trubetzkoy the author 
reveals the semantic content of the Russian icon-painting and 
temple architecture symbols and defi nes the religious symbol. 

Key words: socio-cultural practices, symbolic activity, 
diachronic development of culture, icon-painting, nonverbal 
information, religious symbol. 
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ке С.С.  Аверинцевым символов византий-
ской традиции, в которой берёт своё начало 
«язык» русской иконописи, а также к анализу 
смыслового содержания символики иконы 
П.  Флоренским. Особый интерес представ-
ляет статья Е.Н.  Трубецкого «Умозрение в 
красках» – пример глубочайшего по силе 
мысли обоснования духовного начала ико-
нописи и древнерусского храма. Заслужива-
ет внимания также положение О. Шпенглера 
о том, что символ и само понимание культу-
ры рассматривается в неразрывной связи с 
процессами функционирования культурно-
го смысла. 

Следует отметить, что в разработку про-
блемы символической организации куль-
туры был внесён значительный вклад пред-
ставителями «философии жизни». Так, 
О.  Шпенглер, анализируя разноплановый 
культурологический материал, рассматри-
вает символ как ключевое семантическое 
образование культуры с позиций дуализ-
ма. С одной стороны, символ выступает как 
ценностный феномен, упорядочивающий и 
нормирующий жизнь, с другой стороны, он 
трактуется как основной инструмент куль-
турного развития, а способность к понима-
нию символа рассматривается как фактор, 
формирующий культуру. 

В вопросе осмысления ценностной зна-
чимости символического фактора заслужи-
вает внимания положение О.  Шпенглера о 
том, что  символический строй культуры 
представляет собой способ смысловой ор-
ганизации эпохи. То есть через символику, 
постижение которой даёт ключ к проникно-
вению в целостность культуры, О. Шпенглер 
предлагает открывать и восстанавливать 
смысл любой эпохи. С нашей точки зрения, 
это положение представляется актуальным 
при анализе социокультурной интеграции 
поколений на основе передачи традиций, 
трансляции ценностей, а также при осмыс-
лении культурно-исторических процессов в 
символическом аспекте. Данное положение 
определяет и вектор исследовательского по-
иска от символов к смысловому содержанию 
культуры. 

Необходимо также отметить, что трактов-
ка символа О.  Шпенглером осуществляется 
в контексте смысловой оппозиции став-
шее – становящееся и включает понимание 
прасимвола. Выстраивая картины мировых 
культур, О. Шпенглер проникает в характер-
ную для них символику. Более того, размыш-
ления о мировой истории автор основывает 
на идее «всеобъемлющей символики», исто-
рическое исследование которой имеет цель 
определить «чувственное содержание лю-
бой действительности, её убегающий образ 
и установить её типические формы». «Всё, 
что имеется в нашем сознании, в каком бы то 
ни было виде: мир и душа, жизнь и действи-
тельность, история и природа, законы, про-
странство, судьба, Бог, будущее, прошедшее, 
настоящее и вечность, –  всё это для нас име-
ет глубокий смысл, и единственное средство 
сделать это необъемлемое усвояемым… та-
ится в метафизике нового вида, для которой 
все… имеет характер символа» [8, 231].

Итак, О. Шпенглер утверждает, что «сим-
волы суть чувственные единства, глубочай-
шие, неделимые и, главное, непреднамерен-
ные впечатления определенного значения» 
[8, 231]. Автор оценивает их как часть дей-
ствительности. Приводя в пример раннедо-
рический, раннеарабский, раннероманский 
орнаменты на вазах, на оружии, на портале, 
О. Шпенглер подчёркивает, что они являют-
ся символическим выражением  мирочув-
ствования тех эпох, и делает важнейший вы-
вод о том, что единство культуры покоится 
на общем языке её символики [8, 232].

Обосновывая наличие всеобъемлющей 
символики, О.  Шпенглер разрабатывает 
одно из центральных понятий – прасимвол, 
который выбирает «душа культуры», когда 
пробуждается к самосознанию. О.  Шпен-
глер считает возможным дать всеобъем-
лющее объяснение картины жизни эпохи, 
путём выявления и «указания» на один ос-
новной прасимвол, фиксирующий смысл 
культуры, её исток и дальнейшее развитие. 
Прасимвол, с точки зрения О.  Шпенглера, 
недоступен определению, «он присутству-
ет в форме государственного устройства, в 
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религиозных догматах, культах, в формах 
живописи, музыки и пластики, в стихосло-
жении, в основных понятиях физики, этики, 
но не исчерпывается ими. Прасимвол «нель-
зя понятийно изложить в словах», «ибо язык 
и формы познания сами – суть производные 
символа» [8, 249]. Данные рассуждения от-
ражают особый стиль анализа культуры 
О.  Шпенглером, и включают обобщения 
разнопорядковых культурных феноменов, 
что является уделом метахудожественного 
мышления, но именно этот стиль присущ 
О.  Шпенглеру при изучении артефактов, 
паттернов, конфигураций в рамках постро-
ения морфологии культуры.

Любая культура, с точки зрения мыслите-
ля, как исторический феномен, как образ в 
мировой картине истории, отличается сово-
купностью составляющих её символов, среди 
которых прасимвол – основной смысловой 
феномен. Так, египетское бытие О. Шпенглер 
характеризует как «бытие странника», и весь 
язык этой культуры служит олицетворением 
данного мотива. Для «античного глаза атти-
ческая мраморная статуя в ее чувственном 
существовании выражает без остатка все 
то, что называется действительностью» [8, 
249-253]. В качестве прасимвола западно-
европейской культуры, воплотившей ищу-
щий, беспокойный дух «фаустовского чело-
века», О. Шпенглер называет пространство. 
Осмысливая центральный мотив знания и 
труда драмы И. Гете, О. Шпенглер утвержда-
ет Фауста символом европейской культуры. 
Таким образом, «каждая из великих культур 
обладает тайным языком мирочувствова-
ния, вполне понятным только тому, чья душа 
принадлежит к этой культуре» [8, 255]. Как 
видно, исследуя разнопорядковые явления 
в экономической, политической, социаль-
ной, художественной, а также в  технической 
практике одной культурной эпохи, О. Шпен-
глер обосновывает их взаимосвязь на осно-
вании некой ведущей характеристики, сводя, 
таким образом, специфику каждой культуры 
к её первоначальному символу. Можно кри-
тически относиться к такому видению куль-
туры, однако нельзя отрицать тот факт, что 

каждая культура располагает своей симво-
ликой, которая закрепляет, хранит и переда-
ёт от поколения к поколению только ей при-
сущие культурные смыслы. 

В анализе прасимволов, насыщенном раз-
личными фактами и образными сравнени-
ями, О.  Шпенглер обосновывает ещё одно 
очень важное положение о том, что симво-
лика «высоких культур» «происходит» из 
их внутренней жизни. Современный чело-
век имеет ограниченную возможность про-
никать в «чужую сферу мыслей», которая 
«в своей глубине и подробностях» навсегда 
останется для нас безмолвной, поскольку 
наше мышление лишено возможности точно 
пережить «душевный склад» другой куль-
туры. О. Шпенглер приходит к следующему 
заключению: символика древних культур со-
храняет содержание иначе устроенного мира 
[8, 256-257]. Возникает вопрос о том, почему 
символы прошлого любой культуры облада-
ют ценностным значением для последующих 
поколений и участвуют в процессах социо-
культурной интеграции, передачи смыслов и 
трансляции ценностей. 

Рассматривая символ как знаковое сред-
ство культуры, следует обратить внимание 
на неоднородность его смыслового ресур-
са. Мы считаем, что смысловое поле любо-
го символа состоит, прежде всего, из инва-
риантного смыслового ядра. Это огромный 
пласт культурной семантики, расшифровка 
которого всегда требует глубинного погру-
жения в неё и нуждается в комплексном ис-
следовании с точки зрения истории, фило-
софии, лингвистики и культурологи. Можно 
предположить, что инвариантное смысловое 
ядро хранит в себе изначальный смысловой 
ресурс, тот «первичный смысл», в котором 
содержатся устойчивые представления, сю-
жеты и ценностные предпочтения. «Опо-
ясывают», образно говоря, инвариантное 
смысловое ядро символа подвижные смыс-
ловые пласты, которые под влиянием ново-
го контекста трансформируются. При этом 
символы всегда, независимо от меняющейся 
историко-культурной ситуации, сохраняют 
в себе все наработанные в социокультурных 
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практиках смыслы и, главное, изначальный 
смысловой ресурс. Этот изначальный смыс-
ловой ресурс символы проносят, как счита-
ет Ю.М. Лотман, через диахронию культуры 
[5]. Новая историко-культурная ситуация 
не уничтожает первичного смысла, а лишь 
дистанцирует его, «отсрочивает его смерть». 
Обесцениваясь для последующей эпохи, пер-
вичный смысл сохраняется в инвариантном 
смысловом ядре символа. 

Проблема взаимосвязи символов с цен-
ностным пространством культуры является 
предметом осмысления философии культу-
ры, социальной философии, культурной ан-
тропологии. Культура вырабатывает смыс-
лы и значения, благодаря которым люди 
направляют свои социальные действия. С 
точки зрения С.  Лангер, символотворче-
ство играет конституирующую роль в за-
креплении и исторической трансформации 
культурных смыслов [4]. Одна из функций 
культуры – коммуникативная. Культура по-
стигается и развивается посредством комму-
никации. Знаково-символическая деятель-
ность является основой коммуникативного 
пространства разных уровней, (между пред-
ставителями одной культуры, между различ-
ными культурными эпохами, а также между 
представителями иноязычных культур). В 
условиях коммуникации оказывается воз-
можным превращать социальный опыт в ин-
дивидуальный опыт человека. 

Поскольку бытие символов в социокуль-
турных практиках осуществляется благо-
даря процессу субъективного прочтения 
интерсубъективного содержания, способом 
существования символов является множе-
ственность истолкований, интерпретаций и 
прочтений. Традиционно герменевтический 
подход обосновывает истолкование (но тек-
ста!) как максимальное приобщение к миру 
замыслов, что гарантирует объективность 
интерпретации. Модифицируя герменевти-
ческий подход,  Х.-Г.  Гадамер отмечает, что 
«текст обретает конкретность лишь в истол-
ковании», однако его значение нельзя ста-
вить исключительно в зависимость от идей 
единичных субъектов, и настаивает на невоз-

можности преодоления исторической ситуа-
ции, в которой был создан текст. Подлинный 
смысл текста, подчёркивает Х.-Г.  Гадамер, 
следует искать за «пределами его буквального 
смысла». Ввиду дистанции между прошлым и 
настоящим реконструкция текста неосуще-
ствима, но возможна, считает Х.-Г.  Гадамер, 
конструкция его смысла [2, 392-402]. 

Экстраполируя данные положения на 
проблему смыслового содержания символов, 
необходимо отметить, что смысл того или 
иного символа актуализируется в конкрет-
ной историко-культурной ситуации благо-
даря ещё одному слою. Мы предлагаем на-
звать его продуктивным смысловым слоем 
символа. Таковой возникает и существует 
благодаря  непосредственному, основанно-
му на единстве понимания смысла данного 
символа представителями одной культуры 
или эпохи в целом. Ещё одно очень важное 
положение состоит в том, что изначальный 
смысловой ресурс и продуктивный смысло-
вой слой символа задаются кодами опреде-
лённой культуры со своим неповторимым 
«языком мирочувствования». 

С.С. Аверинцев, определяя для всей хри-
стианской традиции центральным симво-
лом золото, поясняет, что золото обретает 
свою значимость, поскольку рассматривает-
ся как светоносное вещество,  пронизанное 
божественными энергиями. С.С.  Аверин-
цев считает, что данный символ по-разному 
материализуется в таких социокультурных 
практиках, как религия и церковное искус-
ство Византии и Запада. Для византийского 
искусства характерны мозаики с золотыми 
фонами, Запад создаёт витражи. В мозаике 
стекло смальты преломляет, но не пропуска-
ет свет, его блистание не прозрачно. В витра-
же наблюдается прозрачность стекла. Какие 
смысловые коннотации содержат данные 
характеристики света? На Западе, считает 
С.С.  Аверинцев, мистику света уравнове-
шивает схоластика с её стремлением сделать 
сквозную перспективу бытия просматри-
ваемой, и этому стремлению отвечает про-
зрачность витража. Золото для византийца 
– символ света как истины. Горящий в золоте 
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свет есть солнечный свет, что символизирует 
царственный отсвет «Золотого века», кото-
рый был желанным для византийской веры 
и составлял незыблемую, смысловую основу 
византийской государственности. Сказоч-
ный «Золотой век» ассоциировался для ви-
зантийцев с библейским раем, не знающим 
порчи греха. Образ света С.С.  Аверинцев 
рассматривает в качестве духовного символа 
и выявляет две его грани. С одной стороны, 
свет – это «ясность, раскрывающая мир для 
зрения и познания, делающая бытие про-
зрачным и выявляющая пределы вещей». В 
этом смысле Евангелие от Иоанна говорит 
о присутствии Христа как о свете: «Ходите, 
пока есть свет, чтобы не объяла вас тьма, а 
ходящий во тьме не знает, куда идет» (XII, 
35). С другой стороны, свет – это блистание, 
восхищающее душу, изумляющее ум, слепя-
щее глаза. В «Книге Исхода» Божья слава по-
нимается, с точки зрения С.С.  Аверинцева, 
как пламенный блеск [1, 406-420 ].

В византийской традиции, как известно, 
берёт начало сложный язык иконописи, ко-
торый использовался русскими мастерами 
со времён крещения Руси. За многовековую 
историю православия сложились оптималь-
ные способы выразительного напоминания 
о горнем мире. Золотой блеск мозаик сим-
волизировал сияние Бога и великолепие 
небесного царства, иконы также писались 
позолотой. П. Флоренский, анализируя ико-
нописание на Руси, подчёркивает, что для 
святоотеческой традиции свет имеет особое 
значение, если он соответствует иконопис-
ному канону: «золотится, то есть является 
именно чистым светом, но не цветом. Иначе 
говоря, все изображения возникают в море 
золотой благодати, омываемые потоками 
Божественного света. В лоне его «живем 
и движемся, и существуем», это есть про-
странство подлинной реальности» [7, 272]. 
«Всякая краска приближала бы икону к зем-
ле и ослабляла бы в ней видение. «...» Про-
цесс воплощения начинается с позолотки 
света... Золотом творческой благодати икона 
начинается» [7, 272]. В иконописи «невоз-
можен мазок, невозможна лессировка, как 

не бывает полутонов и теней; реальность 
возникает степенями явленности бытия, но 
не складывается из частей» [7, 273].  Иконо-
пись, как видно, даёт богатейший материал 
для изучения и понимания духовной атмос-
феры того времени.

Икона, отмечает П.  Флоренский, «никог-
да не мыслилась произведением уединённо-
го творчества, она существенно принадле-
жит соборному делу», в иконе «главное дело 
в незамутнённости соборно передаваемой 
истины» [7, 270-271]. Символика букваль-
но наполняет изображение, где мельчайшая 
деталь имеет своё смысловое значение. Так, 
крест символизирует мученичество, копьё в 
руках святого – победу над тёмными силами, 
указующий перст, традиционно изображаю-
щийся в правом верхнем углу, означает бо-
жественный промысел.

М.М.  Касперавичус обращает внимание 
на процесс взаимопроникновения светской 
и религиозной символики. Так, широко из-
вестный сюжет «Чудо святого Георгия», 
сведённый до символической сцены гибели 
дракона под копытами его коня, стал гербом 
Москвы и вошёл в государственный флаг 
Российской империи [3, 26]. 

Размышляя об аскетизме русской иконы, 
Е.Н.  Трубецкой понимает её как «прообраз 
грядущего храмового человечества» [6, 461]. 
«И, так как этого человечества мы пока не 
видим в нынешних грешных людях, а только 
угадываем, икона может служить лишь сим-
волическим его изображением» [6, 461]. Что 
означает в этом изображении «истонченная 
телесность»? – задаёт вопрос Е.Н.  Трубец-
кой. Измождённые лики святых символизи-
руют не только «истончённые чувства», но, 
прежде всего, «новую норму жизненных от-
ношений». 

«Скорбно аскетический аспект» русской 
иконы имеет, с точки зрения Е.Н. Трубецко-
го, подчинённое значение. «Как совместить 
этот аскетизм с этими необычайно живыми 
красками? В чём заключается тайна этого со-
четания высшей скорби и высшей радости?» 
[6, 460]. Раскрыть тайну, считает Е.Н.  Тру-
бецкой, значит ответить на вопрос о том, 
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какое понимание смысла жизни воплощает 
древняя иконопись. С нашим «незнанием 
красок» древней иконописи Е.Н.  Трубецкой 
связывает полнейшее непонимание её духа. 
«Самое существенное и важное, что есть в 
русской иконе, – та несравненная радость, 
которую она возвещает миру» [6, 460], ра-
дость окончательной победы «Богочеловека 
над зверочеловеком». Таким образом, иконо-
пись, с точки зрения Е.Н. Трубецкого, «выра-
жает собою глубочайшее, что есть в древне-
русской культуре» [6, 459].

Е.Н. Трубецкой находит в иконописи изо-
бражение грядущего храмового человече-
ства, или соборного человечества. «Такое 
изображение должно быть поневоле сим-
волическим, а не реальным, по той простой 
причине, что в действительности соборность 
еще не осуществлена: мы видим только несо-
вершенные ее зачатки на земле. В действи-
тельности в человечестве царствует раздор 
и хаос: оно не является единым храмом Бо-
жиим; чтобы ввести его во храм и осуще-
ствить в нем подлинную соборность, нужен 
«пост и труд и теснота и всякие скорби» [6, 
467]. Древнерусские иконописцы с пора-
зительной ясностью и силой воплотили в об-
разах и красках то, что наполняло их душу: 
иную жизненную правду, иной смысл мира. 
Е.Н.  Трубецкой заключает, что весь пафос 
символического письма в иконописи невоз-
можно передать словом. «Никакие слова не 
в состоянии передать красоты и мощи этого 
несравненного языка религиозных симво-
лов» [6, 455].

Сущность жизненной правды Е.Н.  Тру-
бецкой видит не только в иконописных 
изображениях, но в самом древнерусском 
храме, который заключает в себе идею ми-
рообъемлющего начала и религиозной 
надежды на грядущее умиротворение че-
ловечества. Храм, с точки зрения Е.Н. Тру-
бецкого, – символ иной действительности, 
небесного будущего, которое манит к себе, 
но которого человечество ещё не достигло, 
а форма «купола-луковицы» православного 
храма является наглядной иллюстрацией 
религиозной идеи. Смысл и значение этой 

религиозной идеи Е.Н. Трубецкой выясняет 
из сопоставления с византийским куполом. 
Так, византийский купол символизирует 
свод небесный, покрывший землю, ««готи-
ческий шпиц» выражает собою неудержи-
мое стремление ввысь» [6, 455-456]. Наша 
«отечественная «луковица» воплощает в 
себе идею глубокого молитвенного горения 
к небесам, через которое наш земной мир 
становится причастным потустороннему 
богатству [6, 455-456]. «Это завершение рус-
ского храма – как бы огненный язык, увен-
чанный крестом и к кресту заостряющийся» 
[6, 455-456]. 

Почему из всех возможных способов в 
древнерусской религиозной архитектуре 
было избрано завершение храма в виде «лу-
ковицы»? Е.Н. Трубецкой объясняет это тем, 
что такое завершение храма «производило 
некоторое эстетическое впечатление, соот-
ветствующее определенному религиозному 
настроению» [6, 457]. Во внутренней и в на-
ружной архитектуре древнерусских церквей 
эти вершины символизируют различные 
моменты одной и той же религиозной идеи. 
Внутренняя архитектура церкви выражает 
идеал мирообъемлющего храма, в котором 
обитает Бог. В идее «мирообъемлющего хра-
ма» заключается «та религиозная надежда на 
грядущее умиротворение всей твари, кото-
рая противополагается факту всеобщей вой-
ны и всеобщей кровавой смуты» [6, 455-456]. 
Снаружи, над храмом, есть иной небесный 
свод, он напоминает, что «высшее еще не до-
стигнуто» и для этого нужен новый подъём, 
«новое горенье», вот почему «снаружи тот 
же купол принимает подвижную форму за-
остряющегося кверху пламени» [6, 458].  

Можно согласиться с М.М. Касперавичу-
сом, который подчёркивает, что религиозные 
символы обладают информацией и эмоцио-
нально воздействуют на человека, «порождая 
общественно полезные ассоциации». Однако 
утверждение автора о том, что «экология 
культуры» сохранится только тогда, когда 
«старые символы, освободившись от припи-
сываемой им сакральной исключительности, 
станут на службу прогрессивной идеологии» 
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[3, 31], является небесспорным. Анализ по-
ложений П.  Флоренского, Е.Н.  Трубецкого, 
С.С. Аверинцева свидетельствует о том, что 
наиболее убедительно символ как смысловой 
феномен представлен в практике религиоз-
ного искусства и миропонимания. 

Исследование иконописания и храмового 
зодчества в русской культуре позволяет дать 
определение религиозной символике как си-
стеме ценностей, сложившейся в недрах ре-
лигиозной практики. Религиозная символи-
ка в наглядно-чувственной форме отражает 
представления о сущности божественного, 
она вбирает смыслы и значения, которые пе-
редаются из поколения в поколение, так как 
совпадают с социальными, эстетическими и 
эмоциональными потребностями предста-
вителей определённой культуры. Можно за-
ключить, что символы – основное средство 
передачи невербальной информации. Уча-
ствуя в процессе трансляции культурных 
смыслов, они обеспечивают освоение духов-
ных ценностей в социокультурных практи-
ках. Способность к осмыслению и понима-

нию символических комплексов – основной 
фактор, формирующий социокультурные 
практики. 
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ECONOMIC MAN: AXIOLOGICAL DIMENSION

Общие положения, концептуально сформулированные модерном, обязаны своим появ-
лением эпохе Просвещения, они обозначили «линию разрыва» между доиндустриальным 
порядком и современными условиями. Впоследствии в связи с накопленным богатым эмпи-
рическим материалом ученые-футурологи к двум стадиям исторического развития – аграр-
ной и индустриальной – добавили третью – постиндустриальную (или информационную).

Идеологи модернизации подверглись серьёзному испытанию, начав с твёрдых убеждений 
в истинности выбранного пути и связанным впоследствии с этим выбором разочаровани-
ем. Современность Просвещения строилась на «трёх китах» – промышленной революции 
(технологический уровень), секулярно-рациональном подходе (научный уровень) и эконо-
мической идеологии (экономоцентристский уровень). Что касается политического дискурса 
модерна, Ян Келлер заметил: «Политическая интенция теории модернизации очевидна. Она 
предназначена соединить формальную демократию и рыночную экономику с социальной 
чувствительностью, которая бы, в числе прочего, гарантировала социальное примирение 
(согласие)» [4]. В основе этой солидарности была вера в безусловный авторитет «экономиче-
ской идеологии» как инструмента реформирования и гуманизации всего общества, что, на 
наш взгляд, и станет в будущем основной проблемой западноевропейской культуры.

Приоритет экономической жизни, согласно которому экономика является социальной 
системой и в качестве таковой должна занимать центральное место во всех сферах обще-
ственной жизни, предопределил экономическим явлениям идеологическое измерение. Дли-

© Шаов А.А., 2011.

Аннотация. В статье рассматриваются основания 
возникновения и развития через средства социально-
философского анализа экономической природы феноме-
на “человека экономического”. Выявлены качественные 
характеристики экономической идеологии через спе-
цифику её носителей, в том числе через экзистенци-
альные свойства её идеологической единицы “человека 
экономического”. Установлены место и роль “человека 
экономического” в процессуальности социального бытия 
через социально-правовые и культурные последствия 
идеологической активности “человека экономического” 
для современной европейской культуры.

Ключевые слова: модерн, просвещение, экономоцен-
тризм, капитализм, традиционные ценности, индивидуа-
лизм, человек экономический.

Abstract. The article considers the reasons of occurrence 
and development through social-philosophical analysis of the 
economic nature of “economic man”. The characteristics of 
“economic ideology” were identifi ed through the specifi cs of 
its carriers, including the existential property of its ideological 
unity “economic man”. The author examines the place and 
role of the “economic man” in social life through social, legal 
and cultural consequences of his ideological activity for mod-
ern European culture.

Key words: modernism, enlightenment, economic cen-
trism, capitalism, traditional values, individualism, economic 
man.
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тельный процесс генезиса, становления и 
развития экономической идеологии и её идео-
логической единицы – “человека экономиче-
ского”, окончательно сформировавшегося в 
эпоху Просвещения, персонифицировал по-
пытку экстраполяции новой антитрадицио-
налистской логики. Экономическая идеоло-
гия постепенно проникла в официальную и 
частную жизнь и овладела господствующими 
над людьми интересами. Прежде чем мате-
риальный интерес и успех стали единой от-
личительной чертой всей европейской куль-
туры и преобразили её во всех принципах и 
взаимосвязях благодаря единому духовному 
перевороту, в разной форме произошедшему 
в культуре ведущих народов Западной Ев-
ропы, утвердилось новое понимание мира и 
человека.

В истории человеческой мысли нет избыт-
ка в характеристиках моделей человеческих 
типов, “человек экономический” – абстракт-
ная антропологическая модель – зарождает-
ся в буржуазном обществе и становится для 
него типичной.

Медленно, но столь неудержимо повсе-
местно распространяющийся экономоцен-
тризм хозяйствующего субъекта способство-
вал экономической интерпретации истории 
и связанных с нею реалий в системе челове-
ческих связей. Часто утверждается, что же-
лание «иметь больше», приобретательство, 
ориентированное на рентабельность про-
изводства в стремлении всё превратить в 
товар, является специфической чертой “ка-
питализма”, возникновение которого соот-
ветствовало рационализму, логике и потреб-
ностям Нового времени. Соответственно, 
средневековое общество, с одной стороны, 
рассматривается как довольствующееся со-
хранением справедливого, т. е. детерминиро-
ванное сословному делению дохода, с другой 
– хозяйственная жизнь в докапиталистиче-
скую эпоху действительно находилась под 
воздействием принципа покрытия виталь-
ных потребностей. Напротив, идеалу эпохи 
Просвещения соответствуют руководящие 
идеи «экономической идеологии», которым 
подчинена хозяйственная жизнь “человека 

экономического”, поэтому абстрактная ан-
тропологическая модель (homo oeconomicus) 
предпринимателя начинает доминировать в 
буржуазном обществе. Более того, данный 
процесс способствовал ограничению мора-
ли, воплощённой в традиционных безуслов-
ных ценностях. 

Просвещенческий проект уже на ранних 
стадиях развития стал откровенно антихри-
стианским, заняв господствующие позиции 
в культуре, стал выражать претензии на то, 
что основой её является гуманистический 
универсализм. В результате сил “земного 
притяжения” он был низведён до состояния 
ультраиндивидуализма, деформировавшего 
все традиционные формы социальной за-
щиты, разрушавшего религию, а вместе с ней 
все социальные ступени и связи, все органи-
ческие отношения близости, которые, пре-
жде всего, были отношениями солидарности 
и взаимопомощи. В идеологическом отноше-
нии это означает конец европейского гума-
низма и переход Запада на позиции всё более 
откровенного секуляризма, с чем и связаны 
сегодня трагические последствия естествен-
ного рыночного отбора либертаристской 
идеологии. 

Однако полное убеждение в необходимо-
сти и осчастливливающей силе эстетическо-
го, научного, экономического и правового 
преодоления природы в целях улучшения 
условий существования постепенно прони-
кало в официальную и частную жизнь. С те-
чением определённого времени это убежде-
ние стало единой отличительной чертой всей 
европейской культуры и преобразило её во 
всех принципах и взаимосвязях. Благодаря 
единому духовному перевороту, подготов-
ленному эпохой Возрождения и окончатель-
но утверждённому эпохой Просвещения, 
охватившей всё человечество, стали возни-
кать новые формы общественного порядка, 
усилилась социальная напряжённость, при-
ведшая к катастрофам в хозяйственной и 
социальной жизни. Последствия рождения 
“человека экономического” с его стремлени-
ем к наживе устранили описания мира с по-
зиций нравственности.
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Актуализация данной модели человека 
для истории европейской культуры состоит, 
прежде всего, в том, что с её помощью поли-
тическая экономия избавилась от авторитета 
религиозных норм и моральной философии, 
став наукой, предметом которой является де-
ятельность “человека экономического”. Цель 
этой деятельности – развитие индивидуаль-
но-экспансионистских потенций на всех со-
циальных уровнях для развития массовых 
способностей к ответственному, квалифици-
рованному формированию решений, адек-
ватных усложнению общественных проблем. 
Однако главная проблема состоит не столько 
в том, что массовая личность не сумела раз-
вить в себе достаточный уровень способно-
стей формулировки и разрешения проблем 
соответствующей сложности, сколько в том, 
что у преобладающей части населения при-
сутствует скептицизм к прошлой культур-
ной традиции и нигилизм по отношению к 
живому религиозному чувству.

Исторически складывалось так, что в 
борьбе с религиозной традицией мыслители 
эпохи Просвещения постепенно вытеснили 
из европейской культуры неоспоримый Бо-
жественный закон, и на его место воздвигли 
несовершенный человеческий разум, субъ-
ективную рациональную мораль и сомни-
тельную и непредсказуемую концепцию со-
циального прогресса, выразителем которой 
стали классические политические идеоло-
гии. Сегодня это разные модификации кон-
серватизма, либерализма, марксизма и наци-
онализма.

В XX в. мы стали свидетелями их систем-
ного кризиса либо полного краха, а проект 
Просвещения с его недостижимым идеалом 
в научной литературе всё чаще именуется 
не иначе как «эпохой Ослепления». Главная 
идея, объединяющая организаторов проек-
та Просвещения – это мысль о бесконечном, 
интеллектуальном и социальном совершен-
ствовании человека, основным критерием и 
движущей силой которого выступает разум.

Однако, по мнению некоторых исследо-
вателей, «вера в прогресс человечества, иду-
щего к все более высокому, совершенному 

состоянию, к раю на земле, к «свету» и тому 
подобное, – одно из самых вредных заблуж-
дений, унаследованных от XIX века» [2, 120].

В рамках традиции Просвещения сложи-
лись и существуют в неизменном виде до 
сих пор познавательные, организационные, 
институциональные структуры естествен-
ных и социальных наук и образования, це-
лью которых, при всех отличиях, было осво-
бождение человека и создание такой единой 
цивилизации, из которой будет вытеснена 
мораль, основанная на обычаях, традициях 
и религиозной вере. Однако распад прежних 
моральных форм под воздействием мнимой 
свободы породил лишь прогресс иллюзий, 
что обернулось в итоге для человека духов-
ным рабством. «На протяжении последних 
двухсот лет возрастало господство рынка, 
производства и бюрократии над индивида-
ми. Следовательно, нет смысла говорить о 
каком-либо прогрессе. Наоборот, происхо-
дила дегенерация европейского общества и 
культуры» [5, 303].

Анализ генезиса, этапов развития и сущ-
ности «экономической идеологии» находит 
своё основание в истории европейской ци-
вилизации, о чём, несомненно, достаточно 
эмпирических данных, подтверждающих 
этот вид идеологии. Экономическая идео-
логия сформировалась большей частью на 
источниках Просвещения, в которых идея 
о человеке как рациональном и автономном 
индивиде согласуется со всеми институция-
ми возникшего буржуазного общества, впо-
следствии легитимно встроенного в хозяй-
ственный уклад современного капитализма.

Идеологическая концепция “человека 
экономического” коренится и, вместе с тем, 
погружена в просвещенческие аспекты тра-
диции. По существу, она выражает принцип, 
который уже был обозначен в концепции 
прогресса Просвещения; она заряжена тем 
же чувством освобождения, что и Просве-
щение, и теми же социальными чувствами, 
“провалами” и недостаточностью. Дело в 
том, что идея прогресса имеет тенденцию 
обходить стороной проблему социального 
аспекта экзистенции человека. Именно в этот 
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период человек был изобретён как объект на-
учного исследования, а последующая специ-
ализация “растворила” интегральный прин-
цип как комплекс определённых свойств 
социального человека. В зависимости от 
той или иной научной дисциплины, выбор 
составляющих признаков модели человека 
определял специфику, характеризующую 
представление о человеке, о логике его по-
ведения, фиксирующее те его свойства, кото-
рые составляют главный интерес для данной 
дисциплины. В данной статье мы постави-
ли себе цель показать, что выработка спец-
ифической модели “человека экономическо-
го” лежит в основе обособления отдельных 
общественных наук и соответствующих им 
практик от религиозной этики и моральной 
философии. Причём дискретность экономи-
ки носила исторически “наступательный” ха-
рактер, и это указывает на то, что с приходом 
фундаментальной парадигмы Просвещения 
она побуждала её постулировать наличность 
идеологической функции.

Идеология “человека экономического”, 
прославляющая экономические и другие 
утилитарные потребности с его культом по-
лезности, устраняет стремление к общей со-
циальной цели, ибо каждый претендует на 
то, что его интересы и потребности наиболее 
верны по той простой причине, что полез-
ны ему. Более того, сформировалась вполне 
специфическая и совершенно особо субстан-
циальная, множественная действительность, 
исключившая из идеологического простран-
ства европейской культуры историю духов-
ных исканий человечества как единого в 
своем самодвижении. Человек экономиче-
ский лишён сценария развития будущего и 
обречён жить в постоянной неудовлетворён-
ности своим настоящим. Его уделом стано-
вится бесконечное потребительство, погоня 
за всё большим комфортом – это подтверж-
дается последними десятилетиями избыточ-
ного количества займов.

Английский историк экономики Т.  Ша-
нин связывает психоз потребительства с 
философскими основами западной экономи-
ческой науки [9, 111]. Однако кризис носит 

системный характер, что значит, в том чис-
ле, девальвацию этических и правовых норм. 
Они всё больше теряют свой престиж и цен-
ность, ставя под сомнение свою легитимность.
Такое последовательное экономическое из-
мерение общества также несёт в себе зна-
чительные последствия. Завершая процесс 
секуляризации и “развоплощения” мира, 
характерных для модерна, оно заканчивает-
ся “растворением” социального; например, 
исчезновением народов, потерей их спец-
ифических отличительных признаков. В со-
циологическом плане утверждение эконо-
мического порядка приводит к социальной 
стратификации на производителей, соб-
ственников и отчуждённые страты. В плане 
коллективных представлений такой процесс 
приводит к утверждению на самом почётном 
месте рыночных ценностей, которые до того 
во все эпохи воспринимались как самые низ-
кие. Это не случайно, ведь они вызваны низ-
кой жизненной необходимостью. В мораль-
ном плане этот процесс реабилитирует дух 
заинтересованного расчёта и эгоистичного 
поведения, осуждавшийся во всех традици-
онных обществах.

Теперь смысл человеческого существова-
ния состоит в том, чтобы повышать эконо-
мический рост, умножать капитал – и не для 
целей собственного счастья, а ради самого 
капитала. При капитализме экономическая 
деятельность и материальная выгода стали 
самоцелью. В последние десятилетия бур-
жуазное общество осознаёт в полной мере 
бесперспективность данного пути разви-
тия. Заключительным этапом происходящих 
процессов стала идея провозглашения само-
утверждения индивида, его самореализации 
и самовыражения. Общим представлением 
считается, что каждый человек обязан со-
вершить какое-то дело в этом мире, которое 
предназначено ему одному и никому друго-
му. Работа, служба, зарабатывание денег, вос-
питание детей?! Всё это могут сделать и без 
нашего участия. Тогда что – то одно, которое 
должен сделать в этой жизни каждый из нас? –
Сознательное и свободное устремление че-
ловека к осуществлению своей цели, которая 
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для него представляет определённую цен-
ность. В капиталистическом обществе это 
непосредственно связанно с достижением 
успеха. «Человек же охотится за призраком, 
за иллюзорным счастьем по имени Успех, ко-
торый каждый раз оставляет его разочаро-
ванным, едва ему покажется, что он достиг, 
наконец, чего хотел» [8, 218].

Жизненно-практические установки лю-
дей уже не базируются на какой-либо исход-
ной духовной предпосылке, «большой идее», 
первичном символе и конечной сакральной 
ценности, которые придавали бы смысл и 
согласованность стремлениям и действи-
ям людей. Упразднена религиозная тради-
ция, как система детерминации социальной 
жизнедеятельности индивидов, в которой 
отсутствует духовное производство; она за-
менена современным капиталистическим 
духом “человека экономического”, тем духом, 
который побуждает его проявлять те стрем-
ления, развивать те способности, следовать 
тем принципам, которые способствуют и 
санкционируют в нём развитие в основном 
деловых качеств, а сама «природа» предпри-
нимательского духа обрекает его пребывать 
в состоянии постоянного желания перерасти 
своё общественное положение. «В стремле-
нии к успеху заключен, следовательно, тот же 
момент бесконечности, что и в стремлении к 
наживе: оба дополняют друг друга...» [3].

К уже привычным для современного об-
щества социальным конфликтам, обуслов-
ленным разными условиями существования, 
жизненными шансами и жестокой конку-
ренцией, добавится ещё один неразрешимый 
конфликт, возникший уже внутри самой 
личности, – это неравенство в распределе-
нии способностей, дарований и талантов. 
Человек, не находя ответа в безуспешных по-
исках виноватого, в итоге восстанет против 
самой человеческой природы.

Заброшенный и одинокий, потерявший 
надежду на обретение смысла жизни “че-
ловека экономического” рискует остаться в 
виртуальном, вымышленном, безжизненном 
мире, в искусственном мире пустых слов и 
ложных понятий, лишённый привычного 

культурного ландшафта, обдуваемый леденя-
щим ветром индивидуализма в болезненном 
желании выйти из первоначальной социаль-
ной и территориальной среды и самостоя-
тельно определять свой жизненный путь и 
собственный стиль жизни. Эти изменения 
приводят к исчезновению приверженности 
традиционному образу жизни, в том числе и 
к изменениям в представлениях о роли муж-
чины и женщины и их занятиях. Появляется 
разнообразие жизненных стилей и эстети-
ческих вкусов. Возрастающая социальная и 
пространственная мобильность людей и со-
знание того, что они сами являются «архи-
текторами» своей жизни, исключает выпол-
нение многих социальных обязательств. Как 
следствие, уменьшается склонность выпол-
нять обязательства не только по отношению 
к себе и местным обществам, но и к системе 
государственного социального обеспечения.

Индивидуализацию специалисты склонны 
рассматривать как результат экономического 
процветания послевоенного времени в США 
и Западной Европе, роста уровня жизни, рас-
пространения высшего образования. За это 
время доля низших классов уменьшилась и 
образовался новый средний класс, занятый 
квалифицированным и хорошо оплачивае-
мым трудом в сфере услуг. Одновременно с 
ростом благосостояния нового класса инди-
видуализация стилей жизни стала отражать 
растущую роль денег в обществе как сред-
ства, формирующего социальные отношения 
и индивидуальные устремления. Современ-
ный индивидуализм разрушил органические 
отношения близости, которые, прежде всего, 
были отношениями солидарности и взаимо-
помощи, и привёл к уничтожению всех тра-
диционных форм социальной защиты [1].
Сдвиги и в сознании, и в образе жизни были 
последствиями демонтажа европейских на-
родов, который и составлял общество, и 
на согласии которого держалась легитим-
ность западной культуры. Люди стали объ-
ектами рациональных монологических 
исследований, наступило окончание объек-
тивирования человека. Разрушение “дегума-
низированного гуманизма”, отказ от модели 
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«человека», превращения человека в моно-
логический поверхностный объект.

Все измерения «я» и «мы» были сведе-
ны к простому «это», атомистическому или 
целостному, в зависимости от ваших убеж-
дений, оно обладало только критерием 
функциональной пригодности. Применение 
подобной функциональности субъекту наш-
ли в экономической сфере, которая и про-
возгласила суверенность в отсутствии моно-
полии на смысл и цели бытия.

С потерей сначала религиозной иден-
тичности, а впоследствии и с размыванием 
границ этничности высвобождалась масса 
людей, не обладающих надличностным со-
знанием и коллективной волей. Сегодня со-
циальность трансформировалась в молчали-
вое большинство, не представляющее собой 
инстанцию, на которую можно было бы ссы-
латься, как когда-то на класс или народ. На 
социальном уровне стабильность общества 
оборачивается стагнацией, на индивидуаль-
ном – незаурядность оборачивается посред-
ственностью. Буржуа, как “человек экономи-
ческий”, не стремится ни к доброму миру, ни 
к злому, но к удобному. Современный “чело-
век экономический” – это типичный буржуа, 
снимающий с себя социальную ответствен-
ность по выстраиванию активной позиции. 
Жёсткая фиксация устойчивых социальных 
стереотипов, с одной стороны, исключает 
потребность в социальной коммуникации её 
человеческого наполнения, с другой – сни-
жает её функциональную значимость для со-
общества в целом. В подобном обществе эго-
истическая ориентация индивида в условиях 
конкуренции, культа денег и успеха обрекает 
его на одиночество, бесчувственность и – как 
итог – потерю смысла собственного суще-
ствования. Вытесненный из своего естествен-
ного русла, индивид лишился социального 
наследования в виде традиционных связей и 
архаической солидарности, в результате чего 
социальное утратило свои атрибуты и опре-
делённость, всё более маргинализуя соци-
альные слои, усиливая в индивиде подавлен-
ность и обостряя в нём чувство «обочины».
В результате исчезновения духовных ценно-

стей и религиозной энтропии большинство 
современных людей утратили связную кар-
тину мира; изменения в ценностях повлек-
ли за собой трансформацию внутреннего и 
окружающего мира социальной реальности. 
Несоответствие социальных реалий сим-
волическим обрекло человечество на зако-
номерную радикализацию обновленческих 
концепций и запрограммировало социаль-
ную практику на последующие столетия к 
острым социальным конфликтам. Стремле-
ние формировать общественный порядок 
оборачивалось обратным – общественными 
беспорядками, когда идеология и жизнен-
ный мир людей стали всё больше и глубже 
расходиться между собой.

Для того чтобы полнее раскрыть проблему 
сущности и границ идеологической активно-
сти “человека экономического”, сравним его 
с определением, данным известным русским 
социологом П.А. Сорокиным. Отметим сра-
зу, что с содержательной стороной данного 
определения мы полностью согласны.

По П.А. Сорокину, манифестация «homo 
oeconomicus» обусловлена чисто экономи-
ческим интересом и утилитарной рацио-
нальностью, что приводит к «полному ис-
ключению неэкономических религиозных 
верований и неутилитарных моральных 
убеждений, антиэгоистического альтруизма 
и не приносящих дохода художественных 
ценностей, нерациональных нравов и ирра-
циональных страстей» [7, 162].

По мнению А.С. Панарина, “человек эко-
номический”, ориентированный на при-
быль, утверждается в правах явно за счёт 
высших измерений бытия, которые ци-
вилизация всегда тщательно оберегала от 
профанаций. Последующие нелегитимные 
и односторонние притязания бизнеса на ду-
ховную власть в обществе обосновываются 
ссылкой на безошибочность рынка как ин-
станции, отделяющей полезное от беспо-
лезного, компетентное от тривиального. К 
этому идеалу экономизации приспосабли-
ваются все жизненные требования и все 
жизненные формы. Центром рыночной эко-
номики становится сам рынок, то есть про-
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цесс образования цен на товары массового 
спроса, ставок заработной платы, величины 
процента и их производных – прибылей и 
убытков. Мы видим, что возникновение и 
развитие капиталистического духа – стрем-
ление к наживе – есть на сегодня общее яв-
ление. А.С. Панарин предвидел наступление 
спекулятивно-ростовщической революции, 
ставящей в центр экономической жизни 
не предприятие, а банк, где монополизация 
экономической власти, с её вездесущими 
агентами-менеджерами, заявляет о своей 
претензии на полное и безраздельное го-
сподство, и под этим тотальным давлением 
идеологии экономоцентризма ни один на-
род, ни одна культура не способны выжить, 
если в качестве господствующего мотива и 
императива выступает прибыль [6, 361].

В заключение можно сделать вывод, что, 
с одной стороны, духовное раскрепощение 
“замкнуло” человека на самом себе, породив 
в высшей степени односторонний человече-
ский тип, который, в конце концов, подверг 
равновесие человеческих сил серьёзнейшей 
опасности. С другой стороны, находясь в 
ситуации тотальной дегуманизации, он “за-
крывается” в самом себе, и, в отсутствие ре-
ального пространства возможностей, homo 
oeconomicus принимает за самостоятельный 
центр духовной деятельности свой ограни-
ченный земными реалиями субъективный 
опыт. Это порождает весьма эфемерные 

идейные образования без глубины и каких-
либо трансцендентных измерений, которые 
посредством принудительной динамики гло-
бальных процессов провоцируют на непред-
сказуемый сценарий системы объяснения 
мира с неясным исходом.
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DEONTOLOGICAL NATURE OF POLICE OFFICERS’ PERSONAL 
MORAL PHILOSOPHY 

Действия и поведение сотрудников полиции являются своеобразными индикаторами 
состояния правоохранительной системы в государстве, характеризуя его, так как полиция 
является наиболее видимым проявлением государственной власти. В основе философии 
полиции демократических правовых государств заложена ориентация на служение населе-
нию, поддержание общественного спокойствия и правопорядка; признание ценности ос-
новополагающих прав и свобод личности; направленность на предотвращение и борьбу с 
преступностью, а также предоставление качественных услуг населению. Считается, что со-
трудники полиции повышают легитимность государства, если в своей повседневной работе 
демонстрируют отзывчивость к нуждам и ожиданиям общества, а также  используют госу-
дарственную власть в интересах народа [2, 11-12]. Поэтому в демократических государствах 
большое внимание уделяется не только философии полиции как социального института, но 
и  развитию персональной философии сотрудников, что самым непосредственным образом 
влияет на достойное осуществление ими своих должностных обязанностей. 

В России, к сожалению, этому аспекту не уделяется должного внимания, следствием чего 
является целый комплекс проблем в деятельности органов правопорядка, в том числе низ-
кий  уровень доверия россиян. Так, по данным Фонда «Общественный вердикт», 55% опро-
шенных россиян в декабре 2010 г. были недовольны работой сотрудников милиции, а 60% не 
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Аннотация. В статье на основе оригинальных доку-
ментов анализируется персональная философия сотруд-
ников современной полиции. Особое внимание уделено 
ценностям полиции, которые определяют основные жиз-
ненные позиции полицейских, реализуются в их действи-
ях и поведении. Автор подчёркивает значение этичности 
полицейских, служения сообществу, уважения прав и 
свобод человека. Проведённое исследование показало 
необходимость создания философского основания со-
циального института полиции и формирования мировоз-
зрения служащих полиции на основе деонтологического 
подхода. Результаты исследования могут быть исполь-
зованы при реформировании органов правопорядка Рос-
сии. 

Ключевые слова: полиция, этика, личная моральная 
философия, ценности, служение сообществу, деонтоло-
гический подход. 

Abstract. Based on original documents the article ana-
lyzes personal philosophy of police offi cers. Particular atten-
tion is paid to the values of the police which defi ne the basic 
life principles of police offi cers realized in their actions and 
behavior. The author stresses the importance of ethics in the 
police, serving the community, respect for human rights and 
freedoms. The study showed the need for a philosophical 
foundation of the police and the formation of philosophy of 
police offi cers on the basis of a deontological approach. The 
results can be used in reforming law enforcement services 
of Russia.

Key words: police, ethics, personal moral philosophy, val-
ues, serving the community, deontological approach.
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верили в то, что милиция способна защитить 
от преступников. Несмотря на это, более 70% 
респондентов считали, что граждане должны 
помогать милиции в её работе, что вызывает 
надежды на кардинальные изменения в от-
ношениях с общественностью [1]. В связи 
с этим начавшийся с марта 2011  г. процесс 
преобразования милиции в полицию даёт 
шанс установления отношений социально-
го партнёрства с населением на основе слу-
жения полиции демократической правовой 
России её гражданам и вызывает надежды 
на то, что новая российская полиция будет 
соответствовать международным стандар-
там. Именно поэтому международный опыт 
реформирования полиции на основе совре-
менной философской концепции и понима-
ния важности формирования персональной 
философии каждого служащего полиции  
полезен для России, а тема статьи актуальна. 

Отметим, что трудности, с которыми 
встретились российские органы правопо-
рядка (малоэффективная деятельность, кор-
рупция, преступность сотрудников и т. д.) 
переживали практически все развитые стра-
ны, но комплексное реформирование служб 
полиции на основе философского видения и 
с акцентом на повышение этичности, добро-
совестности, честности, ответственности, 
профессионализма сотрудников дало поло-
жительные результаты практически во всех 
демократических государствах.

Разработка философии, миссии, ценно-
стей, видения развития, кодексов этики и 
поведения полицейских и других деонтоло-
гических документов является необходимым 
этапом и условием эффективного служения 
интересам общества. Без них службам по-
лиции невозможно ныне пройти аккреди-
тацию, которая подтверждает соответствие 
полицейской организации международным 
стандартам и свидетельствует о наличии са-
морегулирования, этичности сотрудников, 
уважения населения и компетентности. Дви-
жение за профессиональную аккредитацию 
и профессионализацию полиции началось в 
60-70-е гг. XX в. в США и предполагало пере-
ход к профессиональной полиции [3]. Про-

фессиональная полиция стала опираться в 
своей деятельности на соответствующую 
философскую концепцию. Естественно, что 
от служащих полиции стали ожидать про-
фессионального отношения к делу и профес-
сионального поведения, что невозможно без 
соответствующего индивидуального фило-
софского видения своей роли в профессио-
нальной полицейской организации. Таким 
образом, стала очевидной необходимость 
формирования личной философии сотруд-
ников полиции, определения этической роли 
и обязательств профессионалов.

Личная моральная философия формиру-
ется на основе индивидуального мировоззре-
ния служащего полиции. И если для обыч-
ного человека совершенно необязательно 
иметь сформированную личную моральную 
философию, то для служащего полиции, ко-
торый уже при выборе профессии соверша-
ет моральный выбор, это необходимо. Ведь 
с выбором профессии он отдаёт предпочте-
ние ценностям профессиональной группы 
полиции. Они начинают влиять на характер 
мировоззрения сотрудника, становясь до-
минирующими, по крайней мере, до тех пор, 
пока он работает в полиции. Подчеркнём, 
что профессиональная моральная филосо-
фия определяется ролью, местом и полномо-
чиями института полиции, созданного для 
осуществления социально значимых функ-
ций, без которых до настоящего времени ни 
одно общество и государство не обходились. 
Кроме того, личная моральная философия 
служащего современной полиции обуслов-
ливается  системой взглядов общества на по-
лицию как на социальный правовой инсти-
тут демократического государства. 

Напомним, что в демократическом право-
вом государстве полиция находится на служ-
бе сообщества, признаёт верховенство права, 
уважение прав и свобод человека, необходи-
мость этичности сотрудников полиции. Эти 
ценности обусловливают основные жизнен-
ные позиции служащих полиции, их идеалы, 
убеждения, оценки, реализуясь в действи-
ях и поведении. Деонтологические по сво-
ему характеру, они обязывают, побуждают 
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их соблюдать, что вызвано особенностями 
службы. Деонтологический подход, таким 
образом, предполагает создание условий для 
должного осуществления полицейским сво-
их должностных обязанностей, среди кото-
рых добросовестное служение сообществу 
находится на первом месте. При нарушении 
же деонтологических норм и стандартов на-
блюдается отклонение от должного поведе-
ния и даже совершение сотрудниками пре-
ступных деяний. 

Личную моральную философию можно 
рассматривать как способ самовыражения 
человека в профессиональной деятельно-
сти, так как сущность профессионала про-
является, прежде всего, в его деятельности. 
И хотя каждый конкретный сотрудник яв-
ляется носителем философии организации, 
в которой он служит, важно понимать, что 
личная философия отражает специфически 
неповторимые черты его индивидуальности, 
его знаний, личных ценностей, профессио-
нального опыта. И здесь важно, чтобы они 
не противоречили институциональным цен-
ностям и носили моральный характер.

В Руководстве по демократическим ос-
новам полицейской деятельности, состав-
ленном Старшим советником Генерального 
секретаря ОБСЕ по вопросам полицейской 
деятельности К.  Карти, записано, что поли-
ция, чтобы оправдывать доверие населения, 
должна следовать кодексу профессиональ-
ного поведения, отражающему наивысшие 
этические ценности, демонстрировать про-
фессионализм и добропорядочность [2,  11]. 
Такой кодекс был принят в Европе  19 сен-
тября 2001  г. В преамбуле к Европейскому 
кодексу полицейской этики говорится: «… 
доверие населения к полиции тесно связано 
с позицией и поведением полиции по отно-
шению к этому населению и в особенности 
с соблюдением полицией человеческого до-
стоинства и основных свобод и прав чело-
века в том виде, в каком они, в частности, 
закреплены в Европейской конвенции о пра-
вах человека» [6].

Ценности составляют основу как группо-
вой, так и личной философии. По данным Ор-

ганизации экономического сотрудничества 
и развития (Organization for Economic Co-
operation and Development, OECD), наиболее 
упоминаемыми ценностями национальных 
государственных служб Европы являются 
беспристрастность, законность, добросо-
вестность и честность, прозрачность, эф-
фективность, равенство, ответственность и 
подотчётность, справедливость [4]. Эти же 
ценности принимаются в качестве высших 
ценностей местными организациями по-
лиции и лежат в основе личной моральной 
философии.

Формирование личной моральной фило-
софии – процесс необходимый и сложный, 
предполагающий приложение усилий как со 
стороны служб полиции, так и при активном 
добровольном участии самих служащих. Без 
этого процесса современная деятельность 
полиции невозможна. Именно поэтому Пре-
зидент Международной ассоциации началь-
ников полиции У. Бергер и Директор Управ-
ления общественно ориентированных служб 
полиции К.Р. Пид отметили: «Этика сегодня 
продолжает оставаться нашим главным на-
правлением обучения и руководящей необ-
ходимостью» [5].

Моральные ценности и принципы, при-
обретённые в результате получения про-
фессионального образования, работы в 
профессиональной полицейской среде и с 
населением, собственный опыт, – всё это 
влияет на формирование личной философии 
и, как следствие, на личные стандарты дей-
ствий и поведения, критическое отношение к 
действительности. Они используются в про-
цессе принятия решения о действии как мо-
рально правильном или неправильном. Вы-
бор для полиции, наделённой усмотрением, 
должен при этом определяться предпочте-
нием этически правильного и справедливого 
варианта. Основанием для такого выбора яв-
ляются ценности, принятые и соблюдаемые 
сотрудником полиции.

На этических ценностях строится оцен-
ка собственного морального поведения и его 
корреляция с ценностями организации. Это 
важно, так как сотруднику полиции часто при-
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ходится участвовать в коллективных действиях 
подразделения и, следовательно, уметь строить 
отношения и эффективную коллективную де-
ятельность. Когда служащий обладает личной 
моральной философией, его действия и по-
ведение выстраиваются, в основном, согласно 
принципам справедливости.

В заключение важно отметить, что личная 
моральная философия обусловлена социаль-
ными условиями, особенностями полиции 
как правового института и моральным вы-
бором самого сотрудника. Осознанная ре-
ализация её через действия, поступки и по-
ведение служащих приводит к повышению 
качества и эффективности работы полиции, 
о чём свидетельствует международный опыт. 
Этот опыт, по нашему мнению, следует учи-
тывать при реформировании российских ор-
ганов правопорядка.
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Признанный основоположник научной педагогики в России, великий русский педагог и 
мыслитель XIX века К.Д. Ушинский при обосновании им принципов воспитывающего об-
учения подчёркивал, что одна из главных целей воспитания состоит в том, чтобы подчинять 
силы и способности организма «ясному сознанию и свободной воле человека…» [3, 330]. 
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Аннотация. Статья посвящена христианским фило-
софско-антропологическим воззрениям видного педагога 
и мыслителя XIX в. К.Д. Ушинского на ключевые фено-
мены человеческого бытия: свобода, воля, счастье, цель 
жизни. Автор, высказывая мысль о том, что свобода цен-
на не сама по себе, а лишь направленная на благую цель, 
отводит ключевую роль в формировании свободы лично-
сти воспитателю, педагогу. По Ушинскому, дать счастье 
человеку – значит сделать его внутренне свободным. В 
этом – главная задача педагогики. 

Ключевые слова: философская антропология, хри-
стианство, свобода, воля, счастье, цель жизни.

Abstract. The article deals with the Christian, philosophi-
cal and anthropological views of a remarkable educator and 
thinker of the 19th century K.D. Ushinsky who considered the 
basic phenomena of human being, such as freedom, will, 
happiness and life purpose. According to the author freedom 
is valued not by itself, but being directed at a good purpose 
and educator’s role is a key one in molding the freedom of 
personality. 

Key words: philosophical anthropology, Christianity, free-
dom, will, happiness, life purpose.
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Признавая важность в деле воспитания 
семьи, школы и общества,  педагог-мыс-
литель говорил и о врождённом у челове-
ка «стремлении души к самостоятельности 
(или свободе)», которое, в свою очередь, 
должно сопровождаться развитием воли 
[3, 450]. В подтверждение своей мысли К.Д. 
Ушинский рассматривал феномены воли, 
свободы и их влияние на человеческое бы-
тие (счастье, цель в жизни) как с философ-
ских позиций, так и с позиции собственного 
христианско-православного мировоззре-
ния. Соглашаясь с Кантом в том, что стрем-
ление к свободе является врождённым у че-
ловека, Ушинский называл это стремление 
«самою сильною из всех природных наклон-
ностей человека» [3, 326].

Говоря о врождённости стремления к 
свободе, Ушинский высказывал мысль о 
том, что нельзя упускать из виду, что это 
врождённое стремление обнаруживается 
только в опытах самостоятельной деятель-
ности и потом развивается, так или иначе, 
именно вследствие этих опытов. Если бы 
человек с детства никогда не знал, что такое 
стеснение воли, то он никогда не узнал бы 
и чувства свободы. С другой стороны, если 
человека с детства принуждать к выполне-
нию чужой воли, то в нём «не разовьётся 
стремление к свободе...» [3, 330].

Ушинский замечает, что часто слово «сво-
бода» употребляется только как безгранич-
ная свобода выбора между мотивами. В та-
ком, нефилософском смысле, констатирует 
Ушинский, можно говорить о свободе наро-
да, о любви к свободе, об освобождении раба 
и пр. Когда говорят, что рабу дали свободу, 
вовсе не подразумевается, что ему дали без-
граничную свободу выбора между мотивами 
его поступков или его желаниями, чего ни-
кто ему дать не может; но здесь можно ска-
зать только, что ему дали «возможность со-
образоваться в своих поступках со своими 
желаниями». Точно так же, говоря о любви 
к свободе, принимают слово «свобода» не в 
его философском смысле, следовательно, че-
ловек любит, чтобы его не стесняли в испол-
нении его желаний и отвращается от всяко-

го постороннего для души насилия. Во всех 
этих случаях слово «свобода» употребляется 
для обозначения воли. 

Соглашаясь с А. Шопенгауэром в том, 
что воля есть «радикал личности» [6, 153] и 
такое же непосредственное её проявление, 
как и чувство, Ушинский говорил, что чув-
ство и воля – две стороны личности, и по-
тому понятно, что «всякое стеснение моей 
воли, откуда бы оно ни  шло, заставляет меня 
страдать». Из этого же отношения воли к лич-
ности понятно, что её стеснение может идти 
только из «внешнего для души мира» [3, 328]. 
По справедливому утверждению Ушинско-
го, волю человека стесняет или воля других 
людей, или насилие внешней для него при-
роды. И в том, и в другом случае воля чело-
века стесняется внешним для него насилием. 
Насилие это не перестаёт быть для человека 
внешним и тогда, когда оно выражается даже 
в форме его же органических стремлений: 
голода, жажды и пр. Но, как далее верно за-
мечает Ушинский, независимо от страданий, 
которые человек испытывает при неудовлет-
ворении своих органических стремлений, он 
ещё не испытывает от них тяжёлое стеснение 
своей воли. Так, человек, занятый любимой 
своей работой, досадует на чувство голода, 
жажды, усталости или просто боли, мешаю-
щих ему продолжать вольную деятельность. 
При таком душевном состоянии человек спе-
шит как попало утолить голод или жажду 
и радуется прекращению страданий не как 
прекращению неприятного чувства, но толь-
ко как удалению стеснения своей воли. Таким 
образом, автор здесь утверждает абсолютно 
верную мысль, что воля – это прежде всего 
внутренний императив, доминирующий над 
внешними стесняющими обстоятельствами.

Он также подчёркивал, что  понятие воли 
не следует смешивать с тем же понятием сво-
боды, которое имеет своё специальное фило-
софское и психологическое значение. В связи 
с этим мыслитель говорил о философском 
понимании свободы воли как «безграничной 
свободы выбора между различными моти-
вами или желаниями, побуждающими чело-
века к тому или другому поступку» [3, 325]. 
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Так, пояснял Ушинский, если человек увлёк-
ся в своём поступке какою-нибудь страстью, 
то мы говорим о нём, что он действовал не 
свободно, а под влиянием страсти; но не мо-
жем сказать, что он действовал невольно, 
так как в своём действии он руководствовал-
ся своим, а не чужим желанием, своею, а не 
чужою волей. Следовательно, делает вывод 
Ушинский, в этом случае мы отличаем поня-
тие «своей воли» от понятия «свободы». Это 
разделение автором свободы и воления пред-
ставляется нам достаточно оригинальным.

Далее Ушинский констатирует, что чув-
ство стремления к свободе рождается толь-
ко как отрицание стеснения, «стеснения 
своей вольной деятельности», в результате 
которого человек узнаёт, есть или нет в нём 
стремления к свободе. «Только тогда, когда 
кто-нибудь стесняет нашу деятельность, ис-
пытываем мы тяжелое, страдательное чув-
ство независимо даже от того, выполнилось 
или нет наше желание». Хотя бы выполняя 
чужое желание, человек доставил себе какое-
нибудь наслаждение, а выполняя собствен-
ное, доставил бы себе страдание. Но в самом 
выполнении своего желания есть уже на-
слаждение, которое «вознаграждает меня за 
то страдание, какое я испытываю, выполняя 
свое и отвергнув чужое желание». И здесь 
К.Д. Ушинский предупреждал, что необходи-
мо отличать «истинное» стремление к свобо-
де от «ложного». Последнее отличается тем, 
что в нём руководит человеком не стремле-
ние к излюбленной им деятельности, заня-
тию, ради которого он ищет свободы, делаю-
щим это наслаждение безвредным для души, 
оправданным с точки зрения моральных 
норм, «законным», но к самой свободе «без 
всякого содержания, к наслаждениям ею…» 
[3, 451]. Нельзя не признать ценность данных 
идей К. Ушинского: истинная свобода – это 
свобода содержательная; содержательное на-
полнение свободе сообщает деятельностный 
аспект.

Из этих заключений К.Д. Ушинского 
видно, что стремление к бездеятельной, аб-
страктной свободе есть фальшивое стрем-
ление. Всякое дело, выставляя нам препят-

ствия, есть уже стеснение свободы. Быть же 
абсолютно свободным – значит быть сво-
бодным от всякого дела, т. е. попасть в со-
стояние величайшей несвободы, в котором 
находится человек, не имеющий никакого 
дела и теснимый изнутри врождённой душе 
потребностью деятельности. Сбрасывая все 
стеснения, мы уничтожаем самую возмож-
ность чувства свободы. И далее мыслитель 
констатирует, что если из ряда многочислен-
ных опытов таких наслаждений своею волею 
образуется сложное чувственное состояние 
души, «уже увлекающее своею обширно-
стью», то появляется «своеволие как наклон-
ность» и «деспотизм как страсть». Если же, 
наконец, сбросив все стеснения, человек 
или даже целый народ начинает отыскивать, 
придумывать, создавать такие «опыты», то 
страсть может перерасти в тиранство. Тира-
ном же может быть «и народ и деспот», ког-
да, не видя более стеснений своей воле, они 
начинают «выискивать» наслаждение в том, 
чтобы расширять границы своеволия [3, 
329].

Итак, здесь автор справедливо развенчи-
вает миф абсолютной свободы, неизбежно 
переходящей в свою диалектическую про-
тивоположность – духовную зависимость, 
трансформацию своеволия в деспотизм и 
тиранию. Нельзя не согласиться с автором и 
в том, что данные закономерности проявля-
ются как на индивидуальном, так и на обще-
ственном уровне.

Мыслитель определяет насилие, которое 
«идет уже не из внешнего для души мира, 
но из самой души и от которого потому она 
не может отделаться; это есть само стрем-
ление к сознательной деятельности. Это 
внутреннее насилие составляет сущность 
души, оживляющей тело именно потому, что 
она стремится жить, потому, наконец, что 
она сама жизнь. Самое стремление к свобо-
де находит своё объяснение и оправдание 
только в этом стремлении. Если же человек, 
испытав наслаждение удаления стеснений, 
хочет испытывать это наслаждение и поми-
мо стремления к деятельности, то попадает 
на фальшивую дорогу, на дорогу упрямства, 
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вследствие чего в нем может образовывать-
ся склонность к своеволию, или произволу, 
которую следует строго отличать от врож-
денного стремления к свободе…» [3, 328]. И, 
говоря о двух «одинаково гибельных край-
ностях» – безграничном своеволии и без-
граничном рабстве, он выделяет средний, 
истинный путь: путь вольной деятельности, 
«требующей свободы настолько, насколько 
есть содержание в самой этой деятельности» 
[3, 330]. И далее мыслитель констатирует, 
что «все общественные явления выходят из 
частных психических явлений, и то, что нам 
удобно рассматривать в обширной сфере 
общественных явлений, мы можем, хотя и с 
большим трудом, подметить в собственной 
своей душе. И там мы найдем, что только 
та свобода полезна человеку, которая прямо 
выходит из потребностей излюбленной им 
деятельности». Ещё раз автор подчёркивает 
необходимость деятельностного наполнения 
свободы: если стремление к свободе так су-
щественно для истинной деятельности, то 
истинная деятельность столь же существен-
на, считает он, для свободы. Мы чувству-
ем свободу, только преодолевая стеснения. 
«Только задушевная деятельность наша, ув-
лекая нас все вперед и вперед, заставляет нас 
беспрестанно стеснять свою свободу, пре-
одолевать преграды и чувствовать свободу… 
Подвергая себя беспрестанным стеснениям 
из любви к своему делу, человек вырабаты-
вает себе истинную свободу. Вот почему ис-
тинная свобода только и бывает у людей и 
народов деятельных» [3, 479]. 

Далее автор утверждает ключевую роль 
воспитателя, педагога в формировании сво-
боды личности и пресечении проявлений 
своеволия и произвола: «Уяснив значимость 
правильного развития в человеке стремле-
ния к свободе, показав всю необходимость 
этого стремления для нравственной, т. е. че-
ловеческой, жизни, показав те страшные из-
вращения человеческой природы, к которым 
приводит как подавление этого жизненного 
стремления, так и его оторванность от вся-
кой деятельности, без него невозможной, 
мы уже тем самым показали всю неизмери-

мую важность обязанностей воспитателя в 
этом отношении. Он должен зорко отличать 
упрямство, каприз и потребность свободной 
деятельности и бояться более всего, чтобы, 
подавляя первые, не подавить последнюю, 
без которой душа человека не может развить 
в себе никакого человеческого достоинства: 
словом, он должен воспитать сильное стрем-
ление к свободе и не дать развиться склонно-
сти к своеволию и произволу» [3, 332].

В таком контексте, считая стремление к 
свободе врождённым человеческим свой-
ством, К.Д. Ушинский говорил, что из этого 
стремления могут вырасти и высочайшие до-
бродетели, и высочайшие пороки. Всё зави-
сит от того, какова цель, к которой стремится 
человек. Эта мысль Ушинского представля-
ется нам христианской по сути: свобода цен-
на не сама по себе, а лишь направленная на 
благую цель. По убеждению К.Д. Ушинского, 
христианство поставило идеалом такую лич-
ность, которая «живет, действует, страдает и 
умирает в мучениях, не имея целью никаких 
личных наслаждений, только увлекаемая лю-
бовью к человеку и человечеству». Но такая 
высота христианского идеала «слишком не-
доступна для громадного большинства», и 
мыслитель выводит это причиной, почему в 
христианские учения «вкрался классический 
принцип эвдемонизма», разумеющий сча-
стье, блаженство высшей целью человече-
ской жизни. Но, по мнению Ушинского, эти 
наслаждения «были перенесены из этой жиз-
ни в будущую». Далее, предвосхищая непра-
вильное понимание своей мысли, он замеча-
ет, что «дурно понял бы христианство тот, 
кто принял бы главным его двигателем ожи-
дание будущих наслаждений». И приводит 
в пример жизнь христианских мучеников, 
чтобы пояснить, что «главным двигателем 
христианства было вовсе не ожидание буду-
щего блаженства и страх будущих мучений, 
но любовь к Учителю и любовь к человеку и 
человечеству».  

Автор верно утверждает, что «любить на-
слаждения и сильно стремиться к ним мож-
но только вследствие опытов наслаждения…, 
не тот человек более любит наслаждения, кто 
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мало наслаждался, а напротив, тот, кто на-
слаждался много. Герои же христианства по 
большей части так мало наслаждались в жиз-
ни, что «нет никакой психической возмож-
ности, чтобы у них образовалось сильное 
стремление к наслаждению: они просто ув-
лекались деятельностью, которой отдались 
всею душою, отдались потому, что полюбили 
ее в лице своего великого образца» [3, 341]. 

Итак, Ушинский увязывает понятия «стрем-
ление к свободе», «свобода воли» с религиоз-
ным контекстом. Такие воззрения мыслителя 
тесно перекликаются с христианско-право-
славным вероучением, ибо «слово «религия» 
означает «связь», связь с высшей жизнью, с Бо-
гом. «Человек, желая  свою жизнь возвышать, 
улучшать, связывает свою жизнь с тем, что 
лучше ее, крепче ее… А лучше человеческой 
жизни – Божественная жизнь». Но тогда че-
ловек «уже не свободен» – он «передаёт» свою 
жизнь в «более надёжные руки» – на «попече-
ние» Богу. Но как, в таком случае, с точки зре-
ния православно-христианского вероучения 
объясняется «свобода воли»? [1, 329].

Согласно православному учению, под 
свободой воли подразумевается свобода че-
ловека «от греха». Ибо величайший христи-
анский догмат о Христе как Спасителе стро-
ится на утверждении, что «настоящее наше 
состояние – это состояние глубокой повреж-
денности, причем такой поврежденности, 
что в личном плане человек сам не может 
исцелить его». Православие учит о человеке 
как о «соработнике Бога в своем спасении». 
Христианство утверждает: эта земная жизнь 
является только началом, условием и «сред-
ством подготовки к вечности». Оно говорит, 
что необходимо сделать, каким надо быть, 
«чтобы вступить туда». Приоритет внутрен-
ней духовной свободы, понимаемой в хри-
стианском  контексте, над внешне-юриди-
ческой позволяет нам мыслить Ушинского в 
контексте русской философской христиан-
ской традиции. Такая характеристика пони-
мания свободы воли может рассматриваться 
как «безмерная свобода во Христе» [2, 219].

Л.Е. Шапошников объясняет, что в таком 
контексте понятно, что смирение не проти-

воречит исконно славянскому свободолю-
бию, но свобода при этом понимается не как 
своеволие, не как индивидуальное самоут-
верждение, а как «сознательное следование 
высшему идеалу, опирающемуся на право-
славное понимание смысла человеческой 
жизни» [5, 515].

Основываясь на философских и антропо-
логических умозаключениях К.Д. Ушинско-
го, положениях христианско-православного 
вероучения, мы делаем следующий вывод. 
Не обладая абсолютной свободой, человек 
имеет возможность выбора: свободы воли 
как воздействия извне (внешнее насилие); 
и свободы воли в Боге – внутреннее стесне-
ние воли. Выбирая второе добровольно, из 
любви к «идее» свободы в Боге, человек сам 
беспрестанно добровольно стесняет свою 
свободу и беспрестанно преодолевает эти 
стеснения, наложенные на него этим же вы-
бором. Таким образом, он производит по-
стоянные опыты «наслаждения свободою», 
когда «опрокидывает» те или другие тесня-
щие его препятствия, и опыты отказа от этих 
наслаждений. В этих бесчисленных опытах, 
согласно К.Д. Ушинскому, развиваются и 
крепнут воля, стремление к свободе, умение 
пользоваться ею и необходимая для этого 
сила характера. И далее он объясняет: «Вот 
почему истинная свобода развивается имен-
но у народов предприимчивых и деятельных, 
которые ищут труда со страстью, которые 
как бы ищут опасностей, трудностей, лише-
ний, препятствий, чтобы преодолеть их, но 
ищут не для душевного волнения, но увле-
каемые или самою природою, или какою-ни-
будь идеею… Свобода есть «законная дочь 
вольного, упорного, неутомимого труда, а 
вольный труд широко развивается только 
под покровом свободы…» [3, 331].

Желание человека удовлетворять все свои 
стремления Ушинский считает подлинным 
счастьем. Стремление к счастью он считает 
врождённым, но это уже никак не стремле-
ние к наслаждениям, ибо человек «по врож-
денному стремлению к счастью может стре-
миться к удовлетворению таких стремлений, 
удовлетворение которых вовсе не достав-
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ляет ему наслаждений» [3, 348]. «Сердцеви-
ной человеческого достоинства и счастья» 
автор определяет не удовлетворение жела-
ний, а осознанную жизненную цель. Говоря 
о «стремлении души к самостоятельности 
(или свободе)», Ушинский констатирует: 
«Только та деятельность дает счастье душе, 
сохраняя ее достоинство, которая выходит 
из нее самой, следовательно, деятельность 
излюбленная, деятельность свободная; а по-
тому, сколько необходимо воспитывать в 
душе стремление к деятельности, столь же 
необходимо воспитывать в ней и стремление 
к самостоятельности или свободе: одно раз-
витие без другого… не может подвигаться 
вперед» [3, 450].

Ушинский, подчёркивая творческую сто-
рону всякого труда, подходит к проблеме 
труда с религиозно-нравственной стороны, 
определяя его как «свободную и согласную 
с христианской нравственностью деятель-
ность человека»: «Труд, как мы его понима-
ем, есть такая свободная и согласная с хри-
стианской нравственностью деятельность 
человека, на которую он решается по безус-
ловной необходимости ее для достижения 
той или другой истинно человеческой цели 
в жизни» [4, 11]. 

Ушинский утверждал, что главная цель 
воспитания заключается в счастье воспитан-
ника, и это – «основная мысль христианско-
го воспитания», так как христианство ста-
вит индивидуальную душу человека «выше 
всего мира». Но эта мысль может сделаться 
руководящею мыслью только в том случае, 
если воспитатель «не смешивает счастья с 
наслаждением и в счастье видит свободную, 
бесконечную и прогрессивную деятельность, 
соответствующую истинным потребностям 
души человеческой, а в наслаждениях – толь-
ко побочные явления, которые могут сопро-
вождать эту деятельность, но могут и не со-
провождать ее» [3, 457].

Ушинский радикально отвергает теории, 
ставящие в центр человеческого бытия на-
слаждение и в этом контексте рассматрива-
ющие труд, деятельность  человека. Такова, в 
частности, теория Канта: «Почему труд есть 

наилучший способ наслаждения жизнью? 
Потому, что это занятие тягостное (неприят-
ное само по себе и приятное только по своим 
последствиям)… Чувствовать жизнь есть не 
что иное, как чувствовать себя принужден-
ным выходить из настоящего состояния… 
Природа вложила в человека страдание за-
тем, чтобы заставить действовать». Ушин-
ский считает: «Научить человека искать себе 
средства для наслаждений (эвдемонизм, 
эпикуреизм) значит обманывать челове-
ка и заставлять его накачивать Данаидову 
бочку» [3]. Но, по его убеждению, неверна 
и иная крайность: «Научить человека пре-
небрегать наслаждениями и страданиями и 
искать выше всего свободы (стоицизм) зна-
чит тоже обманывать человека и гнать его в 
безбрежную пустыню» [3]. По его убежде-
нию, должна быть найдена золотая середи-
на, преодолевающая эти антиномии – надо 
«дать человеку деятельность, которая бы на-
полнила его душу и могла бы наполнять ее 
вечно» [3].

Таким образом, Ушинский разделяет кан-
товское утверждение, что человек не мо-
жет быть средством, он – высшая цель, всё 
остальное в этом мире (и государство, и на-
род, и человечество) «существуют только для 
человека» [3, 498]. 

Дать человеку труд свободный, наполня-
ющий душу, и дать средства к выполнению 
этого труда, – значит дать счастье человеку, 
сделать его внутренне свободным. В этом 
мы, вслед за К.Д. Ушинским, видим главную 
задачу педагогики.
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Аннотация. В статье рассматривается жизнеопи-
сание Томаса Рида – основоположника шотландской 
школы эпохи Просвещения. Объектом биографического 
исследования становится личность в социокультурном 
контексте и периодизация творчества Рида, в котором 
центральное место занимает проблема здравого смысла. 
В такой опоре на здравый смысл – несомненная ценность 
философствования шотландской школы. В философско-
биографическом измерении специфика творчества Рида 
выразила себя также в том, что он посвятил себя защите 
философии «здравого смысла» от скептицизма Юма и 
имматериализма Беркли. 

Ключевые слова: Томас Рид, философская биогра-
фия, шотландская школа.

Abstract. The article deals with Thomas Reid’s biography –
the Scottish school founder of Enlightenment. The object of 
biographical study is personality and periodization of Reid’s 
art, in which the problem of common sense takes the central 
place. In such a reliance on common sense is the undoubted 
value of the Scottish school of philosophizing. In philosophical 
and biographical dimension Reid’s specifi city of creativity also 
expressed itself in the fact that he devoted himself to the pro-
tection of common sense philosophy of Hume’s skepticism 
and Berkeley’s immaterialism.

Key words: Thomas Reid, philosophical biography, Scot-
tish school.
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в которых была прослежена биография мыс-
лителя. Цель обращения к фактам биографии 
Рида состоит в восстановлении всех событий 
в жизни философа с тем чтобы раскрыть ос-
новные этапы его развития и попытаться дать 
реконструкцию личностного своеобразия са-
мого мыслителя. Поэтому основной задачей 
можно назвать изложение жизненного пути 
шотландского философа. При этом биогра-
фический анализ позволяет глубже понять и 
саму философию шотландской школы в со-
циокультурном контексте породившей эпохи. 
Здесь важно, на наш взгляд, указать на осо-
бенности Просвещения в Шотландии. 

Кульминацией в национальной про-
светительской истории был удивительный 
экономический прогресс второй половины 
восемнадцатого века. Господствовала пре-
свитерианская церковь, которую ценили, 
прежде всего, за то, что она была не англий-
ской. По всей стране для неимущих слоев 
населения действовала программа «школа в 
каждом приходе». Литературу также мож-
но рассматривать как одно из проявлений 
того, что называется «духом времени» [21, 
2]. Характерной чертой «эпохи улучшения» 
являются университеты. Тенденция просле-
живать связь основополагающих принципов 
философии с повседневной жизнью, со здра-
вым смыслом приводила учёных-экспери-
ментаторов к пониманию философских про-
блем в своей области знания и признанию 
университетских коллег-философов едино-
мышленниками. Шотландские профессора 
дополнительно к традиционным лекциям 
организовывали дискуссии (catechizing), из-
лагая материал в форме вопросов и ответов. 
Успешных преподавателей отличали любоз-
нательность, энтузиазм, тщательная под-
готовка к лекциям, интерес к студентам вне 
аудитории, истинная ценность проверялась 
отношением индивида к обществу, потреб-
ностью признать свои связи с социальной 
средой. В университетах сформировались 
крепкие традиции. Шотландцам случилось 
жить в быстро меняющемся обществе, нет 
ничего удивительного в том, что они были 
так известны в движении Просвещения и 

внесли особый вклад в развитие понятной и 
последовательной философии [17, 261]. Вы-
сокий уровень науки в стране был связан с 
распространением научных сообществ. Сле-
дует упомянуть, что спокойная, стабильная 
политическая ситуация, религиозный мир 
способствовали распространению Просве-
щения по всей стране. 

Таким образом, Просвещение как передо-
вое, новаторское явление определялось на-
ционально-историческими особенностями 
страны. Та или иная эпоха неизбежно фор-
мирует в сознании современников наиболее 
вероятные константы человеческого облика 
и жизненного пути. Образ философа, соз-
дающийся в общественном сознании, игра-
ет немаловажную роль в самом историко-
философском процессе. Это определённый 
аспект феноменологии самой философии, 
что убедительно доказывает творческая био-
графия основателя шотландской школы, ко-
торая возникла и получила распространение 
в 60–80-х гг. XVIII столетия в шотландских 
университетах и сыграла неоспоримо важ-
ную роль в духовной атмосфере просвети-
тельской Шотландии.

Томас Рид (1710–1796) родился 26 апреля 
1710 г. на севере Шотландии в Стрэчэне (Stra-
chan), в 20 милях от Абердина графства Кин-
кардиншир (Kincardineshire). Отец, Льюис 
Рид, работал сельским приходс ким священ-
ником в течение пятидесяти лет. Мать Мар-
гарет была одним из двадцати девяти детей 
семейства Грегори, в котором самым замеча-
тельным ребёнком оказался Дэвид, впослед-
ствии изобретатель зеркального телескопа, 
профессор астрономии в Оксфорде и близ-
кий друг сэра Исаака Ньютона. Два младших 
брата, профессора математики, были первы-
ми популяризаторами учения Ньютона в се-
верных шотландских университетах. 

Сведения о ранних годах жизни Рида до-
статочно скупы. Известно лишь, что началь-
ное образование он получил в церковно-при-
ходской школе Кинкардина по месту службы 
отца. В возрасте двенадца ти-тринадцати лет 
Рид поступил в Маришальский (Marischal) 
колледж Абердинского университета, сти-
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пендию во время учёбы не получал. Изучал 
классические науки, математику, теологию. 
Для Рида студенческие годы были годами 
философских исканий. Убеждение в непо-
колебимости позиции здравого смысла в 
философии могло возникнуть у Рида под 
влиянием трёхгодичного курса Дж. Торнбо-
ла (1656–1748), отвергавшего теории, «шоки-
ровавшие здравый смысл» [2, 229]. 

По окончании колледжа в 1726 г. Рид про-
работал десять лет в должности библиоте-
каря университета, что помогло удовлет-
ворить любознательность трудолюбивого 
юноши к учению. В этот период он сблизился 
с Дж. Стюартом (отцом своего биографа), бу-
дущим профессором математики, которо му 
обязан, по собственному признанию, любо-
вью к матема тическим наукам. В 1736 г. Рид в 
сопровождении Стюарта посещает научные 
центры Лондона, Оксфорда и Кембриджа в 
Англии. Пользуясь протекцией своего зна-
менитого дяди Д.  Грего ри, молодой человек 
знакомится с самыми крупными английс-
кими учёными того времени. Этот эпизод 
имеет прямое отношение к основной про-
блематике его философского творчества. 
Предметом особого внимания Рида стали 
натурфилософия и математика, основанная 
на принципах, разработанных Ньютоном. 

В 1731 г. Рид изучил богословие и полу-
чил разрешение проповедовать. В 1737 г. – по 
представлению колледжа был избран при-
ходским священником пресвитерианской 
церкви в близлежащей деревне Нью Мэчар 
(New Machar) около Абердина (1737–1751). 
Сначала прихожане относились к Риду очень 
враждебно, но постепенно благосклонность 
пастора преодолела их предубеждения, хотя 
до конца они не были удовлетворены его 
проповедями, которые расценивали как не-
достаточно творческие: «Мы боролись про-
тив д-ра Рида, когда он приехал, и поборо-
лись бы за него, когда он уехал» [12, 250]. 
По возращению из Лондона летом 1740  г. в 
личной жизни Рида произошло важное со-
бытие: он женился на своей кузине Элизабет 
Рид (1724–1792), с которой прожил до самой 
её смерти. 

В 1752 г. Рид становится регентом в Кингз-
колледже Абердинского университета. По 
вековым шотландским традициям, получе-
ние звания профессора философии предпо-
лагало сохранение пасторского звания. Ака-
демическая деятельность Рида продлилась 
двенадцать лет и завершилась в 1764  г. По 
воспоминаниям Стюарта, в его ораторском 
искусстве и режиме обучения не было ни-
чего привлекательного. Его манера чтения 
не была рассчитана усилить впечатление от 
созданных произведений. Благодаря просто-
те и понятности стиля, уравновешенности и 
авторитета в классе, «его слушали беспри-
страстно с самым безмолвным и почтитель-
ным вниманием» [15, ХI].

В 1758 г. Рид вступил в «Клуб мудрых» 
(Wise Club), где читал лекции по математи-
ке и физике. Интеллектуальный потенци-
ал Абердинского философского общества 
(Aberdeen Philosophical Society, 1758–1773) 
на северо-востоке страны представляли 
А.  Джерард, физик Д.  Скин, Дж.  Кэмпбелл, 
Дж. Битти, Дж. Освальд, которых объединял 
интерес к экспериментальной науке и мето-
дологии, проблемам образования и социаль-
ной реформы, в особенности – к философии. 
Все результаты научных наблюдений и опы-
тов можно вывести посредством индуктив-
ного метода [11, 200]. Именно это положение 
послужило девизом для последующих работ 
Рида, впервые обнародованных философом 
в Абердинском обществе. Это был чрезвы-
чайно важный для Рида период знакомства 
и общения с определённым кругом филосо-
фов, позднее известных как «шотландская 
школа». 

Уже немало написано о том, какую роль 
в дальнейшем сыграло творчество Юма в 
философской биографии Рида. Между тем 
Рид был старше Юма на один год и довольно 
поздно включился в философский процесс. 
В широком спектре научных направлений 
деятельности Рида значительное место за-
нимала критика скептической философии 
Юма. В письме Юму 18 марта 1763 г. он сооб-
щает: «… Если Вы не пишете больше об эти-
ке, политике или метафизике, боюсь, что мы 
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потеряем предмет разговора» [10, 155-156]. В 
ответ на «Трактат о человеческой природе» 
Юма Рид через двадцать пять лет, в 1764  г. 
опубликовал «Исследование о человеческом 
разуме на принципах здравого смысла» (An 
Inquiry into the Human Mind on the Principles 
of Common Sense). Этот в своём роде зна-
ковый труд стал обоснованием основного 
лейтмотива всех философских построений 
Рида – темы здравого смысла, определившей 
в дальнейшем «голос» ридовской филосо-
фии. Согласно Риду, исключительно здравый 
смысл спасает нас от скептицизма: «если бы 
не здравый смысл и принципы воспитания, 
вероятно, мы бы закончили абсолютным 
скептицизмом» [7, 98]. Философ остаётся 
со здравым смыслом, «ибо, на самом деле, 
Здравый Смысл не содержит в себе ниче-
го философского и не нуждается в помощи 
философии» [7, 101]. Но с другой стороны, 
философия имеет своим корнем «принципы 
Здравого Смысла, вырастает из них и пита-
ется ими» [7, 101].

Любая попытка осмысления философии 
«здравого смысла» Рида не может пройти 
мимо его теории непосредственного вос-
приятия, которой отведено центральное 
место. Именно здесь артикулирована спе-
цифика здравого смысла, выявлены предпо-
сылки скептицизма и предпринята попытка 
его опровержения. Концепция восприятия 
построена на абсолютизации факта относи-
тельной непосредственности человеческого 
познания. Восприятие – это представление 
объекта и вера в его реальное существова-
ние, сопровождаемое, а точнее – предваряе-
мое, некоторым ощущением. Рид видит от-
личие в том, что у восприятия всегда есть 
объект, а у ощущения никакого объекта нет. 
В плане его научных интересов в это время 
было характерно усиление интереса к вопро-
сам физиологии растений и различения впе-
чатлений и идей, образования детей и роста 
рождаемости (и отсюда – рабочей силы) че-
рез надлежащее законодательство. 14 июля 
1761 г. Рид прочитал статью о прохождении 
Венеры 6 июня того же года. Такое событие 
вызвало сильный международный резонанс, 

так как астрономы могли определить абсо-
лютные размеры Солнечной системы. 

Пресвитерианский священнослужитель 
стал относительно известен в философской 
среде. Поддавшись на уговоры «охотников 
за головами» (head-hunters) из университе-
та Глазго, Рид переехал на северо-запад и, в 
конце концов, в качестве преемника А. Сми-
та принял престижную должность профес-
сора моральной философии на универси-
тетской кафедре (1764–1780). В свободное 
от церковной службы время Рид продолжал 
совершенствоваться в философии, акценти-
руя внимание на гносеологии, логике и пси-
хологии восприятия, моральной философии, 
а также философских вопросах математики. 
Обратим внимание на даты. В 1748  г. вы-
ходит «Эссе о количестве», в котором Рид 
критикует идеи популярного в Шотландии 
философа Хатчесона относительно возмож-
ности интерпретации морали в алгебраиче-
ских терминах. 

Семидесятые годы были наиболее пло-
дотворным периодом творческой биографии 
Рида. В 1785 г. были изданы «Опыты об ин-
теллектуальных способностях человека» (Es-
says on Intellectual Powers of Man). Все первые 
принципы (истины) «здравого смысла» Рид 
подразделяет на два вида: контингентные 
(случайные, или фактуальные) и необходи-
мые (вечные). Например: «Существует все, 
что я сознаю. Но если меня попросят дока-
зать, что сознание не способно обмануть, то 
я не смогу дать такого доказательства». Лю-
бимым примером первых принципов кон-
тингентных истин для Рида является закон 
всемирного тяготения [19, 456], главный за-
кон природы. Первые принципы необходи-
мых истин Рид делит на следующие классы: 
грамматика, логические и математические 
аксиомы, аксиомы вкуса, морали, метафизи-
ки, необходимость объекта наших чувств и 
мыслей, принцип причинности, намерение. 
Вместе с тем первым принципам необходи-
мых истин философ уделил мало внимания, 
по сравнению с контингентными истинами, 
проявив относительно слабый интерес к 
проблеме необходимого характера знания. 
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Люди озабочены контингентными истинами 
более, чем необходимыми, и поэтому фило-
соф начинает с них [9, 97]. Понятно, что тер-
мин «первые принципы» заменяет термин 
«принципы здравого смысла» [19, 452]. 

В это же время Рид написал ещё одну ра-
боту (1788 г.), чрезвычайно важную для по-
нимания морально-этической тематики –
«Опыты о деятельных способностях чело-
века» (Essays on the Active Powers of Man). 
Рид предстаёт в ней моральным философом, 
этическая позиция которого – практиче-
ская мораль. Обсуждая моральное знание, 
Рид призывает признать наличие основных 
принципов морали. «Первые моральные 
принципы есть безотлагательные веления 
моральной способности» [18, 242] и пред-
ставляются «доказательством не меньшим, 
чем аксиомы математики» [18, 399]. Он вы-
деляет волевые («деятельные») способности 
человека и, оценивая знание с точки зрения 
правил морали, систематически разрабо-
тал концепцию морального чувства (moral 
sense). Именно моральное чувство регулиру-
ет все деятельные способности человека, мо-
ральное чувство, «общее для всех видов, во 
всех разновидностях обучения и образова-
ния» [18, 253]. Благодаря разуму мы думаем. 
Обращение к опыту здравого смысла дока-
зывает незыблемость нравственных принци-
пов. «Мы должны предпочитать большее до-
бро, хотя и с трудом достижимое, меньшему 
добру, а меньшее зло – большему» [18, 371]. 
Ввиду аналогии с самоочевидными мораль-
ными суждениями «тот, кто будет судить о 
первых моральных принципах, должен посо-
ветоваться со своей совестью или моральной 
способностью, когда он спокойный и хлад-
нокровный, беспристрастный к увлечению, 
любви или моде» [18, 242]. 

В 1781 г. учёный отошёл от активной ра-
боты в университете в качестве лектора и 
педагога, чтобы закончить созданную им 
цельную философскую систему. Переписка 
Рида с Дж.  Грегори и особенно с учеником 
и биографом Д.  Стюартом свидетельству-
ет, что Рид не выдвигает много оригиналь-
ных философских суждений, а позиция его 

склонна к реакционности. Об этом он сам 
пишет Грегори в августе 1790 г.: «Я думаю, 
вряд ли есть что-нибудь, что можно назвать 
моим в философии разума, которой не лег-
че от выявления этого предубеждения» [13, 
211]. В письме Стюарту в 1791 г. Рид уточня-
ет понятие и статус философии: «Операции 
ума в искусстве и науках в разных эпизодах 
человеческой жизни есть феномен, из кото-
рого знание разума, которое производит эти 
операции, должно быть получено» [13, 212]. 
Столь же показательной для всей биографии 
Рида является решение им проблемы рели-
гиозности. По Риду, скептицизм разрушил 
не только научное знание, но также религи-
озную веру и принципы здравого смысла, 
регулирующие повседневную жизнь. Юмов-
ский скептицизм вызвал «мрачный юмор» 
(gloomy humour), потому привёл либо к эпи-
курейскому атеизму, либо к представлениям 
о Боге как вредоносном создателе вместо до-
брожелательного Божества. 

Под влиянием своих учёных-родственни-
ков Рид через всю жизнь пронёс устой чивый 
интерес и уважение к современным ему есте-
ственным наукам. Именно представители 
естествознания первыми сочувственно отре-
агировали на фило софские толкования Рида 
в отношении разума (mind). Внешняя жизнь 
Рида бедна яркими событиями, а политиче-
ская позиция отличалась консерватизмом, 
приверженностью к старым традициям. Со-
чинения мыслителя мало говорят нам о нём 
как о человеке. Вместе с тем, современники 
считали Рида глубоко нравственным чело-
веком, который, главным образом, совершал 
поиск истины и полностью контролировал 
свои страсти и эмоции, а также был тёплым 
и заботливым другом для многих и глубоко 
преданным мужем и отцом пятерых детей. 

Личность шотландского мыслителя на-
ложила свой отпечаток на всё, что он создал 
как философ. Вот почему, говоря о творче-
стве Рида, следует задержать внимание на 
характеристике личности Рида. Это тем бо-
лее оправданно, что большинство зарубеж-
ных исследователей справедливо отмечают 
важность личностных характеристик фило-
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софа для лучшего понимания его идейного 
наследия. П.  Вуд призывает изучать труды 
Рида, чтобы «почувствовать разнообразие 
исследований Рида в таких областях, как 
математика, естественные науки, так же как 
моральная философия таким образом, что 
мы можем смоделировать более глубокий и 
более свободный образ его жизни и карье-
ры» [22, 35-36]. Б.  Броди констатирует, что 
«жизнь Рида была гораздо менее интерес-
ной, чем у многих философов XVIII в., и сам 
он был менее интересным человеком, чем 
большинство этих философов. Тем не менее 
все это было полностью компенсировано 
глубиной его философских воззрений» [18]. 
Х. Патнэм также говорит об «экстраординар-
ной глубине и способности к анализу» мыс-
лителя [14, VI]. 

Итак, Рид неизменно ориентирован на 
здравый смысл – ключевое слово приоб-
ретает статус философской концепции, при-
меняемой в ре шении сложных гносеоло-
гических задач. В силу всех национальных 
особенностей шотландской школы главные 
суждения Рид называет принципами здра-
вого смысла и представляет их первоначаль-
ными и необходимыми. Во-первых, фило-
софия «здравого смысла» критиковала и 
моральный, и гносеологический скептицизм 
с позиции обыденного сознания. Во-вторых, 
она принимает в качестве отправной точки 
самоочевидные принципы здравого смыс-
ла. «Простые очевидности» регламентируют 
все виды духовно-практической деятельно-
сти, принимаются без всяких доказательств 
и «руководят нами в обыденной жизни там, 
где рассудок оставляет нас в потемках» [7, 
161]. Совокупность всех этих принципов 
обозначает то, что обычно называют здраво-
мыслящим взглядом на мир, здравым смыс-
лом, здравым человеческим рассудком, и в 
качестве такового должен служить руково-
дящей нитью всего философского познания. 
К традиционным поня тиям здравого смыс-
ла добавляется новое значение – врождён-
ные априор ные принципы здравого смысла 
или убеждения [16; 20]. Понятие «здравый 
смысл» Рид интерпретирует, во-первых, как 

особую интуитивную способность ума, и, 
во-вторых, как совокупность общепринятых 
истин человеческого рассудка, «которые мы 
вынуждены принимать в повседневности 
жизни, не будучи способны дать им обосно-
вание» [7, 118].

В XVIII в. были подытожены ценные до-
стижения всего предшествующего развития 
лингвистической мысли. Решение наиваж-
нейшей проблемы языка в обществе было 
вызвано необходимостью для образован-
ных шотландцев хорошо писать и говорить 
по-английски. Рид – один из зачинателей 
философии языка, «выразительного обра-
за и олицетворения человеческих мыслей», 
и признаёт его важность в качестве дока-
зательства универсальности определённых 
убеждений. «Есть общие правила синтакси-
са, общие для всех языков. Единообразие в 
структуре языка демонстрирует определен-
ную степень единообразия» понятий [19, 29]. 

Из анализа философской биографии мыс-
лителя следует, что выявление биографиче-
ских факторов, способствующих личност-
ному росту, воссоздаёт атмосферу реальной 
жизни Рида, является источником знаний об 
этапах пройденного им жизненного и творче-
ского пути. Такое единство философии и жиз-
ни заставляет нас рассматривать философию 
как личное дело мыслителя, часть его жизни, 
а жизнь – как реализацию его философии. 
Изучение историко-философских изысканий 
Рида позволяет рассматривать роль шотланд-
ской школы на широком национально-куль-
турном фоне в формировании философских 
направлений, которые пытаются «расши-
рить» новоевропейское понимание человека. 
В философии Рида постоянно присутству-
ет тенденция к осмыслению фундаменталь-
ных особенностей философского и научного 
знания Нового времени, и эта особенность 
выражена в его работах более полно, чем у 
многих других британских философов XVIII 
столетия [3, 72]. Следует подчеркнуть, что ос-
нователь философии «здравого смысла» мыс-
лил как профессор во взаимосвязи со своей 
преподавательской деятельностью. В центре 
внимания Рида оказывается вопрос об осу-
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ществлении личностного синтеза различных 
форм духовной деятельности (философии, 
науки, этики, эстетики, религии), отвечающе-
го степени объективной развитости общества 
и культуры Шотландии в эпоху Просвещения. 
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EXEGESIS IN THE CONTEXT OF MEDIEVAL PHILOSOPHY: AUGUSTINE

Философская мысль средневековья эксплицируется в теоцентрические смыслообразу-
ющие тексты, вокруг которых создаются всевозможные концепции, образующие так назы-
ваемый «библейский корпус». Изучающий Библию неизбежно сталкивался с проблемами 
экзегетического порядка. Как постичь язык Откровения, где были его образы, а где их бук-
вальный смысл, если библейские события, как свидетельствует Августин, – как «…правиль-
но поставленное образование одного человека», так и «образование рода человеческого…», 
которое «совершалось в известные периоды времени, как бы по возрастам, возводя его от 
временного и видимого к пониманию вечного и невидимого» [3, 471], то есть, по сути, не 
что иное, как «неторопливая божественная педагогика..., одна большая притча, которая для 
большинства есть также и история» [8, 52-53]? 

Действительно, следует согласиться с Аврелием в том, что библейское повествование всег-
да нуждается в истолковании. Постигающий слово Откровения просто обязан обратиться 
к герменевтическому анализу текста. Экзегетическая практика открывает для познающего 
ума единственно возможный путь преодоления изначально заданного парадокса, выражен-
ного в изречении Христа: «… Слово Мое не вмещается в вас» (Ин. 8: 37). Если учесть, что в 
Священном Писании присутствует сам Логос, беспредельный по существу Бог, то, очевидно, 
и смысл библейских текстов, понимаемых духовно, должен быть также беспредельным и не 
может быть исчерпан только лишь буквальным или историческим толкованием, что нахо-
дит выражение в аллегорической практике, которая была ориентирована на выявление их 
скрытого смысла текста. Отсюда логически вытекает идея о том, что, чем более таинствен-
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Аннотация. В статье анализируется значение экзеге-
тической практики истолкования доктринальных текстов, 
которые у Аврелия Августина становятся своеобразной 
формой осмысления человеческого бытия. Стремление 
к интерпретации слова с течением времени становится 
основным ориентиром в мыслительной культуре средне-
вековой эпохи. Истолкование Откровения приводит хри-
стианского философа к осмыслению свойств разума и 
человеческого духа, с помощью которых, по мысли Авре-
лия, реализуется познавательная активность. 
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разум, слово, Священное Писание.

Abstract. The article is concerned with the signifi cance 
of exegetic practice in understanding doctrinal texts which 
Aurelia Augustine turned into an original form of person’s life 
comprehension. Later the aspiration to interpreting the word 
becomes the fundamental guideline in medieval cogitative 
culture. The interpretation of Revelation leads Augustine to 
understanding the properties of human mind and spirit. Ac-
cording to the philosopher, it is through them that cognitive 
activity is realized.
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word, Scripture.
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ным в своей буквальности оказывался текст, 
тем более свободен дух в его разгадывании и 
истолковании, основанном на «обновлении 
духа, а не по ветхой букве» (Рим. 7: 6). 

Данные основания помогают понять, по-
чему экзегетическая практика становится 
доминирующей в средневековой мысли-
тельной культуре: потому, что стремление 
к всевозможного рода истолкованиям при-
обретает в ней характер отношения к дей-
ствительности. На эту параллель указывает, 
в частности, Аверинцев С.С., утверждая, что 
«в конце античного периода «аллегориче-
скими», «ино-сказательными» становятся не 
только литературные тексты, но и жизнен-
ные реалии социального, этического, поли-
тического планов» [1, 138].

Как отмечает Даньелу в работе «От теней к 
реальности. Исследование библейской типо-
логии отцов Церкви», экзегетическая прак-
тика в раннехристианский период «консти-
туировалась главным образом типологией», 
которая основывалась на сопоставлении ка-
нонических книг – Ветхого и Нового Завета 
как образа и прообраза, пророчества и осу-
ществления. Принципы интерпретации тек-
ста опирались на историческую преемствен-
ность Откровения, под влиянием которого 
последовательно открывающиеся в истории 
события, первоначально не имеющие само-
довлеющего значения, затем «воспринима-
лись как события поистине значительные» 
[9, 41]. Подобная же концепция анализа тек-
ста была «для классической древности чуже-
родна…» [4, 67], «она разрушала ее вплоть 
до структуры языка, по крайней мере, лите-
ратурного, – этот язык с его продуманными 
и тонко дифференцирующими союзами, с 
многочисленными инструментами синтак-
сического упорядочивания, с тщательно раз-
работанной системой определений времени 
стал совершенно излишним, когда отпал 
вопрос о земных связях вещей – простран-
ственных, временных, причинно-следствен-
ных, когда единственно значительной стала 
вертикальная взаимосвязь, восходящая от 
всякого события к небу, где все линии совпа-
дают в Боге» [4, 67].

Размышление Августина о библейских 
образах всегда неразрывно связано с оцен-
кой роли главных средств познания, с помо-
щью которых возможно постижение сущего: 
разума и человеческого духа, в которых, по 
мнению мыслителя, сосредоточена позна-
вательная активность человека. Аврелий 
утверждает их различие, опираясь на слова 
апостола Павла: «…Когда я молюсь на незна-
комом языке, то, хотя дух мой и молится, но 
ум мой остается без плода» (1 Кор. 14.14). 

Рассуждая о сфере человеческого созна-
ния, христианский философ, прежде все-
го, старается осмыслить свойства самого 
разума. Он определяет именно те, которые 
присущие человеческому уму-разуму изна-
чально. Каковы же эти признаки? Августин 
приходит к выводу о том, что если разум 
может быть созерцающим, то в равной сте-
пени он может быть и умопостигающим, 
следовательно, он «разумен сам по себе». Та-
ким образом, понятия «разумный» и «умо-
постигаемый» у Августина тождественны: 
«А употребляем ли мы слово разумный, или 
умопостигаемый, мы обозначаем одно и то 
же. Ум созерцается не иначе, как умом. От-
сюда, так как ум может быть созерцаем, то 
он и умопостигаем, а так как, согласно с вы-
шеуказанным различием, он созерцаем, то и 
разумен» [6, 637], – пишет он.

Познавательной функцией у Августи-
на обладает также дух человека, поскольку 
в нём запечатлеваются все «телесные по-
добия». Он пишет о том, что это свойство 
человека многогранно и многосмысленно. 
«…Мне не встречалось ни разу, – отмечает 
Аврелий, – чтобы разум назывался таким 
же многоразличным образом, как дух» [6]. 
Мыслитель стремится прояснить вопросы: 
разумен ли дух? И как возможны взаимоот-
ношения разума и духа в познании? Он рас-
сматривает три рода зрения – телесный, ду-
ховный и разумный. Августин говорит: «…
Когда мы читаем: “Возлюби ближнего тво-
его, как самого себя”, то телесно видим бук-
вы, духовно мыслим ближнего, а разумом 
созерцаем самую любовь. Но могут быть ду-
ховно мыслимы и отсутствующие буквы, мо-



165

Вестник МГОУ. Серия «Философские науки». № 3 / 2011

Раздел III. Вопросы истории философии и истории других философских дисциплин

жет быть телесно видим и присутствующий 
ближний; любовь же по своей субстанции 
не может быть ни видима телесными глаза-
ми, ни представляема духом в подобном телу 
образе, а может быть познаваема и воспри-
нимаема только умом. Телесное зрение не 
управляет ни одним из этих родов, но полу-
чаемое с его помощью ощущение передает-
ся духовному роду, как управляющему» [6, 
637]. И далее Августин разъясняет: «…Когда 
мы видим что-нибудь глазами, то образ ви-
димого тотчас же отпечатлевается в духе, но 
распознается нами как такой только тогда, 
когда, отняв глаза от видимого глазами пред-
мета, мы находим в духе образ виденного. И 
если это – дух неразумный, как дух скотов, 
то образ видимого так и остается в духе. А 
если – разумная душа, то он передается раз-
уму, который управляет и духом; так что то, 
что видели глаза и передали духу, чтобы в 
нем составился образ виденного, представ-
ляет собою знак той или иной вещи, тотчас 
ли его значение понимается, или же только 
отыскивается, ибо оно может быть понято и 
найдено только умом» [6, 637]. В связи с этим 
и слово у Августина всегда есть некое един-
ство телесного и бестелесного. 

Таким образом, в познавательной актив-
ности человека разум и дух, на основании 
которых и происходит познание человеком 
всех вещей, в том числе и слова Откровения, 
оказываются у Августина взаимообусловле-
ны. Поэтому их взаимоотношения выстра-
иваются у него всегда архитектонически 
и иерархически. Духовное восприятие би-
блейских текстов санкционирует их раз-
умное понимание. Но в то же время разум 
повелевает духом. Тем не менее, чтобы по-
стичь природу библейского слова, необхо-
димо «обновиться духом ума вашего» (Еф. 
4: 23), поскольку сознание человека, суще-
ствующее во «тьме материи», как указывает 
Августин, неспособно постичь слово Свя-
щенного Писания. Он обращает внимание 
на то, что, чем основательнее человек углу-
бляется в духовную природу библейского 
слова, тем сильнее проявляется необходи-
мость стать служителем закона духовного, 

сущность которого в христианстве заклю-
чается в непрерывном обращении к Богу, 
что и делает человека созданием духовным.

Пламенное стремление Августина познать 
глубину библейского слова ознаменовало со-
бой начало нового миропонимания и рожде-
ние, по его признанию, «внутреннего и веч-
ного», «небесного» человека, душа которого 
есть обитель слова и для которого навсегда 
потеряло смысл не только языческое, но ма-
нихейское представление о мироздании. По-
этому постижение евангельских истин для 
Августина основано на непрерывном самоу-
глублении и самопознании: «Вне себя не вы-
ходи, а сосредоточься в самом себе, ибо исти-
на живет во внутреннем человеке; найдешь 
свою природу изменчивой — стань выше 
самого себя. Но, становясь выше себя само-
го, помни, что размышляющая душа выше 
и тебя. Поэтому стремись туда, откуда воз-
жигается самый свет разума» [5, 441-442], –
пишет он. 

И здесь существует некое условие: в соот-
ветствии с мировосприятием средневеково-
го человека в религиозном опыте верующему 
сознанию Бог сам являет истину в своем От-
кровении, причем «сообразуя видение с не-
мощью тех, кто видит» [7, 502]. Вследствие 
чего и сила библейского слова такова, что 
может изменить жизнь любого человека, по-
скольку это Слово, творящее и всегда личное, 
пророческое и взывающее. Речь идёт о Слове, 
в котором сосредоточивается и претворяет-
ся глубинный смысл всего сущего и раскры-
вается внутри самого человека. Восприятие 
этого слова является изнутри, с помощью 
внутренней речи, которая является выраже-
нием личного размышления, устремлённого 
к экзистенциальной глубине человеческого 
бытия. В средневековой литературе нередко 
встречаются эпизоды, повествующие о том, 
как под воздействием всего лишь несколь-
ких евангельских слов у мирянина проис-
ходит отречение от прежней жизни, которое 
приобретает часто небывалые масштабы. И 
здесь следует обратиться к примеру из жиз-
ни Аврелия Августина, о котором он пове-
ствует в «Исповеди»: в видении некий голос 
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побуждает его обратиться к слову Священ-
ного Писания, вследствие чего он начинает 
совершенно иначе мыслить и чувствовать. 
Здесь же он упоминает об Антонии, которого 
«вразумили евангельские стихи, на которые 
он случайно наткнулся» [2, 112].

Поэтому вся дальнейшая и творческая, и 
личная жизнь Августина есть не что иное, 
как непрекращающийся диалог с библей-
ским словом, который обращён в равной сте-
пени и к Богу, и к человеку. Августин пыта-
ется ответить на вопрос, который приводит 
его в смятение: если Евангелие – это не что 
иное, как письменное слово веры, то почему 
Бог, который есть также воплощенное Сло-
во, ничего не писал? 

Подвергая детальному анализу лексиче-
ский мир Священного Писания, Августин 
заключает, что «обозначающее» и «обо-
значаемое» в библейском тексте не всегда 
тождественны. Он стремится не только ис-
толковать «темноту божественной речи», 
но и привести в единство синоптические 
Евангелия и Евангелие от Иоанна, которое 
последним вошло в канон книг Священно-
го Писания христиан. Так появляется книга 
Августина «О согласии евангелистов». Вся-
кий раз он убеждает читателя в том, что всё 
сотворенное имеет скрытый смысл и ино-
сказательно необходимо понимать не только 
повествование о творении мира, но и саму 
последовательность творения. Не случайно 
в работах Августина значительное место за-
нимает осмысление вопроса о сотворении 
мира. Этой теме он посвящает важную часть 
труда «О Книге Бытия», отдельные главы 
книг «О граде Божием», «Исповедь». 

Августин приходит к выводу: главное, на 
что действительно способен притязать че-
ловеческий разум, изучая Священное Писа-
ние, – научиться распознавать написанное, 
«пусть только и «в знамениях, и временах, и 
днях, и годах» (Быт. 1. 14)», поскольку раци-
ональным способом можно постичь только 
часть библейского слова, ибо мысль вос-
принимает лишь то, что ей доступно. Мыш-
ление человека оказывается бессильным в 
попытке соотнести именующее и именуе-

мое, разум должен уступить место самой 
Истине, вследствие чего Августин называет 
«жалким рабством» буквальное понимание 
фигуральных выражений Священного Пи-
сания. 

Рассматривая вероятные истолкования 
библейских текстов, он понимает, что толь-
ко с помощью аллегории, обнаруживающей 
знаковую природу слова, и становится воз-
можной интерпретация слова Откровения, 
что и позволяет соотнести слова со смыслом. 
По признанию Августина, на него «особенно 
подействовало … неоднократное разрешение 
загадочных мест Ветхого Завета; их букваль-
ное понимание…убивало» [2, 73]. Поэтому 
первостепенной процедурой экзегетическо-
го акта у Августина является понимание, ко-
торое конституируется как реконструкция 
исходного смысла библейского текста. 

 Личность Августина формировалась вне 
христианской среды, поэтому для него всег-
да существовала свобода в интерпретации 
библейского слова. Он неустанно говорит о 
том, что каждый способен увидеть в словах 
Писания истину, только в «разном облике»: 
«Темнота божественной речи полезна в том 
отношении, что она приводит к весьма мно-
гим истинным суждениям и вводит в свет 
знания, когда один понимает ее так, другой 
иначе» [3, 513]. 

Символическое слово Священного Пи-
сания раскрывает разные грани своих зна-
чений для каждого читающего. Антино-
мичность, присущая  библейским текстам, 
по мысли Августина, объясняется тем, что 
главное в них заключается в соизмерении 
не слов, но явлений предметного мира. По-
добно тому, как ритор использует приём со-
поставления противоположностей, который 
придаёт выразительность речи, так и в От-
кровении присутствует соотнесение не слов, 
но вещей, в которых имплицитно выражена 
красота сотворённого. 

Августин всегда обращает внимание на 
несоизмеримость слова Откровения и слов 
человеческого языка. Поскольку Бог беспре-
делен по существу, то и Слово Его неисчер-
паемо по своей сути, и каждый мыслитель-
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ный акт – это постоянный прорыв к Слову, 
к трансцендентной и непознанной сущности 
Бога. Слово же человеческого языка может 
быть и плотским, и духовным, «сетью дья-
вольской» и «божественным сосудом», быть 
и исчезать – «их даже нельзя назвать сущи-
ми». А слово Откровения объединяет всё 
сотворённое и нетварное: сферу временного 
и вечного, мир естественного и сверхъесте-
ственного, оно пребывает вовеки, им «всему 
обозначен предел». Вследствие этого душа 
человека должна сопоставлять слышимое 
слово с «вечным Словом» Откровения. 

Подобные размышления неминуемо за-
трагивают все стороны человеческого бытия. 
И говоря о сущности и познаваемости слова 
Откровения, средневековый философ всегда 
вопрошал, прежде всего, о сущности челове-
ка и всего сотворённого, а экзегеза, в соот-
ветствии с духовной направленностью своей 
эпохи, стала одной из форм мыслительной 
культуры средневековья, что привело к по-
явлению разнообразных компендиумов и 
«сумм». В этой связи экзегетическая практи-
ка постижения Библии предстаёт у Августи-
на как глубоко осмысленная онтология слова 
и одновременно эксплицирует психологию 
восприятия внутренней речи верующего 
сознания в религиозном опыте, который в 
контексте средневековой мысли становится 
предметом философской рефлексии. Стрем-
ление к познанию через постижение Слова 

Откровения посредством герменевтического 
анализа сакральных текстов обрело у Авгу-
стина полноту и завершённость в создании 
одного из самых значительных жанров сред-
невековой литературы – экзегетического 
комментария.
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КОНЦЕПТ «ДРУЖБА» ВО ВЗГЛЯДАХ ФИЛОСОФОВ-МЫСЛИТЕЛЕЙ 
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THE CONCEPT “FRIENDSHIP” VIEWED BY ANCIENT AND RENAISSANCE 
PHILOSOPHERS

Начиная с античных времён такие учёные, как Аристотель, Платон, Цицерон, Эпиктет, Ди-
оген Лаэртский, Сенека и др., высказывали свои мнения о концепте «дружба» и близких к его 
ядру всех ментальных значениях. На Востоке особый интерес к этой проблеме проявили та-
кие мыслители, как Абу Наср аль-Фараби, Ал-Хорезми, Абу Али ибн Сина, Юсуф Хос Хожиб, 
Кайковус, Аҳмад Югнаки, Алишер Навои. В произведениях отмеченных выше представите-
лей передовой научной мысли излагаются самые различные мнения о концепте «дружба» и 
его ментальных значениях, в том числе и об этническом значении слова дружба.  

С глубокой древности дружба – “philia” – в греческой философии превратилась в специ-
альный предмет размышления. Отношения, присущие ей, трактовались как в узком, так и в 
широком смысле этого слова.

В понимании дружбы в широком смысле рассматриваются все положительные отноше-
ния между людьми. Таковыми могут быть родственные связи, единство политических взгля-
дов, добрососедские и другие отношения. В широком понимании дружба объясняется эти-

© Мардиев Т.К., 2011.

Аннотация. В статье исследуется проблема концеп-
та «дружба» во взглядах философов-мыслителей эпохи 
античности и Возрождения (Аристотеля, Платона, Дио-
гена Лаэртского, Сенеки, Цицерона, Плутарха и других) 
в сравнении с учением таких мыслителей Востока, как 
Абу Наср аль-Фараби, Ал-Хорезми, Абу Али ибн Сина, 
Кайковус, Ахмад Югнаки, Алишер Навои и других. Рас-
сматриваются ментальные значения концепта «дружба» 
и его эволюции в аспекте идеологии духовных ценностей. 
Таким образом, по своему значению понятие дружба рас-
сматривалось в античной философии в качестве одной 
из положительных связей между людьми, и эта идея поз-
же находит своё продолжение в процессе анализа поня-
тия дружбы в нравственных взглядах эпохи античности 
Возрождения.

Ключевые слова: дружба, дружеские отношения, 
расположение, сближение, соединение, amicitia (друж-
ба), amor (любовь), человеческий разум, нравственные  
взгляды.

Abstract. The article considers the concept “friendship” 
in views of philosophers of Antiquity and Renaissance. The 
concept “friendship” is studied in the works by Ancient Greek 
philosophers (Aristotle, Plato, Diogenes Laertius, Seneca, 
Cicero and Plutarch) in comparison with such Eastern think-
ers as Аbu Nasr Farabi, Al-Khorezmi, Ibn-Sina, Kaikovus, 
Ahmad Jugnaki, Alisher Navoi and others. Mental values of 
the concept “friendship” and its history of transformation into 
a special subject are considered. The author concludes that 
the concept “friendship” was considered as a type of positive 
communication between people in ancient philosophy and 
this idea was consequently developed in the views of Renais-
sance philosophers.

Key words: friendship, friendly relations, sympathies, rap-
prochement, connection, amicitia (friendship), amor (love), 
human mind, moral attitudes.
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мологией слова “philia” (“филия”), которая 
связана со словом “phyle”, “племя” и схожа с 
племенем “колена” древних евреев,  являю-
щихся одним из ответвлений древнего гре-
ческого народа. Древнегреческое слово  “фи-
лия” (philia) часто переводится как «дружба», 
однако точного его соответствия нет ни в 
узбекском, ни в английском языках. Оно не-
сёт в себе не только значение «дружбы», но и 
такие значения, как «дружеские отношения», 
«расположение», «любовь», в целом – «сбли-
жение», «соединение». Узкое понимание сло-
ва «дружба» основывается на толковании 
Аристотелем этики дружбы. Здесь необхо-
димо подчеркнуть, что данное слово форми-
руется в высокой духовной связи на основе 
духовной близости и искренности взаимо-
отношений, в которых человек проявляется 
как творящий добро. 

Основными содержательно-сущностны-
ми элементами концепции этики дружбы 
Аристотеля являются следующие:

– в дружбе человек желает другому чело-
веку добра;

– не думая о себе, на уровне возможно-
стей, вносит вклад в добрые дела;

– относится к другу так же, как к себе [3, 
328-329].

Таким образом, по Аристотелю, цен-
тральный семантический признак понятия 
дружбы начинается с альтруизма, то есть с 
проявления по отношению к людям добра, 
милосердия и заботы. Аристотель возвели-
чивает дружбу, называет её символом красо-
ты. В его понимании дружба – «это не только 
бесценный дар, но и красота: мы восславля-
ем людей, которые бережно относятся к дру-
зьям, иметь множество друзей нам кажется 
чем-то изумительным, а для некоторых хоро-
ший человек и друг – понятия неразделимые» 
(цит. по: [1, 277]). Философ связывает друж-
бу с жизненной необходимостью: «Дружба 
есть жизненная необходимость, потому что, 
хотя жизнь его проходит в спокойствии и на-
слаждениях, никто не желает коротать её без 
друзей» [1, 277].

В отличие от Аристотеля, Цицерон рас-
сматривает понятие дружбы не с идеальной 

точки зрения, а как реальные отношения, 
возможные, однако, только среди людей 
честных, доблестных, верных и стойких. В 
противовес Эпикуру Цицерон в понимании 
природы дружбы идёт дальше, считает её 
возникшей от природы: из-за привязанно-
сти к другу человек движется в его сторо-
ну. Заводят дружбу не для удовлетворения 
своих прихотей и не для получения выгоды 
от этого. Выражая своё мнение по данному 
поводу, Цицерон специально оговаривает, 
что латинское слово   amicitia (дружба) про-
исходит от слова amor (любовь). Наряду с 
этим Цицерон, как и Аристотель, описыва-
ет дружбу в качестве совершенного, нрав-
ственно прекрасного понятия. Философ 
возвеличивает дружбу. Например, он заме-
чает: «Сколько самых различных преиму-
ществ вобрала в себя дружба! Куда ни смо-
три, она к вашим услугам; она есть повсюду: 
она никогда не надоедает вам: она никогда 
не приходит просто так, без причины, она 
дарит успехам новое содержание, когда она 
помогает, то отступают постепенно все не-
удачи» [1, 278]. 

Аналогичная идея в понимании дружбы 
была высказана и в творчестве упомянутых 
выше учёных Востока эпохи средневековья и 
Возрождения. В ряде произведений удостоен-
ного звания «Второго учителя» человеческо-
го разума и философской мысли, «Аристоте-
ля Востока», обладателя энциклопедических 
знаний, Абу Насра аль-Фараби – «Политика 
и культура», «Нравственные взгляды людей 
идеального города», «Свод знаний», «Город 
мудрецов» – мы можем наблюдать возвели-
чивание таких ментальных значений, как  
сближение в отношениях людей, соединение, 
дружеские доброта и любовь. Например, в 
произведении «Город мудрецов» он пишет 
следующее: «Во имя достижения истинного 
счастья люди собрались вместе и объеди-
нились, то есть подружились друг с другом 
– считали это объединение для себя досто-
инством» [2, 197]. Здесь дружба выступает 
социально формирующим фактором. Люди, 
взаимно помогающие друг другу во имя до-
стижения счастья, – прекрасный народ. Если 
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в таком же порядке все народы будут помо-
гать друг другу для достижения счастья, то 
будет превосходным весь земной шар. Спо-
собности, которые даны человечеству изна-
чально, – это способность разговаривать, 
способность чувствовать, способность вы-
бора, способность воображения. Если гово-
рить о способности выбора, то с её помощью 
человек чего-то желает или избегает этого, 
предаётся этому, или испытывает к этому от-
вращение, или стесняется этого. В результате 
возникают ситуации, имеющие отношение 
к таким чувствам, как ненависть и любовь, 
дружба и вражда, страх и смелость, гнев и 
подлость, сострадание и благодарность.   

Ал-Хорезми, Абу Райхон аль-Бируни и 
Абу Али ибн Сина глубоко верили во все-
стороннее развитие человеческого разума, 
в его способности познать таинства мира, 
природы, познать истину. Одним из условий 
реализации данной потенции они считали 
дружбу. Именно поэтому они призывали 
людей жить в дружбе и согласии. Упомяну-
тые мыслители глубоко верили в то, что если 
люди будут жить рука об руку, то им легче 
будет справиться с любой работой. Напри-
мер, ал-Хорезми возвеличивает дружбу 
следующим образом: «Битва испытывает 
отважного, гнев – разумного, а лишения – 
друга» (цит. по: [8, 60]). У Абу Райхона аль-
Бируни эта мысль отражается следующим 
образом: «Доброта состоит из совершения 
блага для всех людей. Доблестен тот муж-
чина, который рано или поздно нанёс врагу 
урон, а другу принёс прибыль» (цит. по: [8, 
60]). Абу Али ибн Сина в своём произведе-
нии  «Рисолатут тайр» (Трактат птиц) пи-
шет так: «Эй, приятели! Будьте друг с другом 
искренними друзьями, откройте истину. 
Пусть каждый человек откроет душу своему 
приятелю. Делайте так, чтобы ваш друг на-
учился у вас тому, чего сам не знает, и другие 
(если они есть) обучатся всему этому и со-
вершенствуют себя!» (цит. по:  [8, 60]). 

Отдельные размышления об особенно-
стях, присущих дружбе, наблюдаются и в 
произведениях мыслителей  XI века Кайко-
вуса, Махмуда аз-Замахшари, Аҳмада Югна-

ки и  Алишера Навои. Кайковус в 28-ой главе 
своего произведения «Кабуснамэ» воспевает 
то, что в текущей жизни человека дружба 
имеет важное значение. Дружеские отно-
шения он разделяет на две категории: 1) до-
брые, умные, живущие в согласии друзья  и 
2) сдружившиеся на время на пути достиже-
ния своих целей, то есть плохие, неразумные, 
лицемерные друзья. К примеру, у одного му-
дреца спросили: «Кто лучше – друг или прия-
тель?». Мудрец сказал: «Если друг, то лучше» 
[4, 91-92]. «Подумай-ка о людях, они вступа-
ют с тобой на путь дружбы, однако становят-
ся другом наполовину. Ещё знай ты, что дру-
зья твоих друзей и твои друзья. Никогда не 
заводи дружбу с неразумным. Неразумный 
друг хуже разумного врага» [4, 91-92].

Интересны мнения о дружбе Абу-л-
Касима Махмуда ибн Умара аз-Замахшари. 
Например: «Если последуешь за плохим по-
путчиком, то отравишься его ядом – лучше 
будь в числе его врагов – тогда спасёшься от 
его отравы, от возможных страданий из-за 
него. Прислушиваясь внимательно к словам 
своего приятеля, уважь его, даже если у тебя 
нет интереса и желания слушать его».

В нравственно-философском учении пев-
ца науки и просвещения Ахмада Югнаки, в 
частности, в его дидактическом произведе-
нии «Хибатул–Хакойик» значительное место 
занимает гуманистическая составляющая 
дружбы, трактующаяся им как дружеское 
проживание человека с человеком, верность 
и преданность друзьям. Он, считая дружбу 
необходимостью, продвигает вперёд мнение 
о том, что дружбу нужно беречь, лелеять, что 
тысяча друзей – это мало, а один враг – это 
много.

Своеобразное мнение рационального ха-
рактера высказывает об основах дружбы 
Алишер Навои: «К мнениям друзей и хитро-
стям врагов быть равнодушным неуместно, 
и это не даст никакого результата, кроме  
раскаяния» - источник цитаты! – возможно: 
(цит. по: Туленов  Ш., Гофуров  З. «Филосо-
фия» [8, 60]).

Таким образом, по своему содержанию 
понятие дружбы  рассматривалось в антич-
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ной философии в качестве одной из положи-
тельных связей между людьми. Мыслители 
античности и Древнего Востока выделяли 
этнический, гуманистический, нравствен-
ный, социально формирующий и рациональ-
ный компоненты этого феномена, подчёрки-
вая его преемственность. Данная тенденция 
наблюдается и в развитии понятия дружбы в 
нравственных взглядах эпохи  Возрождения. 

В целом же, семантика концепта «дружба» 
в этической философии проявляется в самых 
различных видах: по значениям мотивов 
(стремление к удовлетворению – гедониче-
ская концепция; в фелицитарной концепции –
счастье или стремление к счастью; по типу 
партнёров (дружба подростка и старца, мужа 
и жены, родственников, влюблённых, сорат-
ников, гостя и принимающего его человека –
концепция Эпикура; концепция разумного 
эгоизма – стремления к выгоде; стремление 
творить добро – стоическая концепция; вы-
года в разумном эгоизме и удовлетворение в 
гедонистической концепции, знак безнрав-
ственности в нигилистической концепции 
и другие. Учёные Востока определяют от-
ношения по действиям (дружбу равных и 
неравных), то есть можно наблюдать возве-

личивание таких ментальных значений, как 
сближение нравственные отношения между 
людьми, их объединение, дружеская доброта 
и любовь. Эти определения в различных ко-
личественных отношениях могут привести к 
возникновению отличающихся друг от дру-
га дружественных отношений в новых раз-
личных вариациях, присущих той или иной 
культуре, тому или другому социуму. 
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LERMONTOV’S PERSONALITY APPRECIATED BY RUSSIAN COSMIST 
PHILOSOPHERS V.S. SOLOVYEV AND N.F. FYODOROV

Личность Лермонтова, его духовный облик и по сей день вызывают много споров среди 
литературоведов. Воспоминания современников о поэте слишком разнородны и противоре-
чивы, чтобы по ним можно было составить целостную картину. Родственник и близкий друг 
Лермонтова А.П. Шан-Гирей вспоминает о нём как о дружелюбном, общительном, весёлом 
и разносторонне одарённом человеке. В.Г.  Белинский, по воспоминаниям И.И.  Панаева, с 
восторгом отзывался о «нежной и тонкой поэтической душе» Лермонтова [5, 167], Ю.Ф. Са-
марин отмечал его «детскую откровенность» [6, 384]. Но в то же время в воспоминаниях 
других людей Лермонтов предстаёт холодным, необщительным, замкнутым, исполненным 
презрения к окружающим.

Не меньше вопросов вызывает и соотношение личности Лермонтова с личностями его геро-
ев. Насколько их переживания были близки автору? Был ли поэт таким же разочаровавшимся в 
жизни, как Печорин, вёл ли он такую же «с небом гордую вражду», как Демон? Если нет, то поче-
му он изображал таких героев? Если да, то как мог подобный человек написать такие стихотворе-
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России» на 2009-2013 гг., ГК №2406 от 18 ноября 2010 г. «Религиозно-этический и философский потенциал поэзии 
М.Ю. Лермонтова».

Аннотация. В статье сопоставляются точки зрения 
русских философов-космистов В.С. Соловьева и Н.Ф. Фе-
дорова на личность и творчество М.Ю. Лермонтова. В 
отличие от статьи В.С. Соловьева «Лермонтов», хорошо 
известной лермонтоведам, возражение Н.Ф. Федорова 
своему младшему современнику изучено мало и потому 
представляет значительный интерес. Выявляются сход-
ства и различия философских концепций указанных авто-
ров. Подчёркивается обусловленность их взглядов на ве-
ликого русского поэта эпохой, в которую жили философы, 
а также их собственными религиозно-философскими воз-
зрениями. Определяется значение работ В.С. Соловьева 
и Н.Ф. Федорова для современного лермонтоведения.

Ключевые слова: бессмертие, космизм, религиозная 
философия, сверхчеловек, творческая личность, христи-
анство.

Abstract. The article considers the views of V.S. So-
lovyev’s and N.F. Fyodorov’s (Russian cosmist philosophers) 
on M.Yu. Lermontov’s works and personality. In contrast to 
V.S. Solovyev’s well-known article «Lermontov», N.F. Fyo-
dorov’s objection to his younger contemporary is less stud-
ied and therefore presents considerable interest. The author 
reveals points of similarity and differences between the two 
philosophers and stresses the fact that their views of the great 
Russian poet were largely conditioned by the epochs they 
lived in and their own religious and philosophical creeds. In 
conclusion the author underlines the importance of V.S. So-
lovyev’s and N.F. Fyodorov’s works for modern study of M.Yu. 
Lermontov.

Key words: immortality, cosmism, religious philosophy, 
superman, creative personality, Christianity.
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ния, как «Молитва», «Ангел», «Ветка Палести-
ны», «Когда волнуется желтеющая нива…»? 

Можно сказать, что каждая новая эпоха 
по-своему отвечает на эти вопросы, и каж-
дое новое поколение по-своему прочитывает 
Лермонтова, отмечая в нём те черты, кото-
рые хочет видеть, толкуя его в соответствии 
с духом своего времени и, таким образом, 
открывая в его творчестве новые грани. По-
этому немалый интерес для лермонтоведе-
ния представляет не только изучение жизни 
и творчества Лермонтова, но и изучение того, 
как менялись представления о поэте в разные 
эпохи. В контексте этой проблемы осмысле-
ние личности Лермонтова в работах крупных 
отечественных философов, которые, не явля-
ясь его современниками, тем не менее были 
близки ему в духовном, а в определённой сте-
пени и профессиональном плане, заслужива-
ет особенно пристального внимания. Анализ 
творчества М.Ю.  Лермонтова в этом аспек-
те интересен и тем, что русские мыслители 
опираются не только (и не столько) на обще-
принятые критерии оценки литературных 
произведений, а привносят в них свою фило-
софскую (мировоззренческую) позицию. 

Как известно, В.С.  Соловьев и Н.Ф.  Фе-
доров являются яркими представителями 
русского космизма, его философско-теоло-
гического направления. В литературном про-
изведении представители данного направ-
ления, как правило, выделяют такие черты, 
как размытость граней потустороннего и 
этого миров, где земное пространство пере-
ходит в космическое, а историческое время 
соседствует с вечностью; единство мира и 
взаимоотражение друг в друге разнородных 
явлений – «всё во всём»; возможность мен-
тального соседства пространственно раз-
делённых предметов и явлений. В их оценке 
физическое и психическое состояние людей, 
как правило, напрямую связано с состоя-
нием и поведением небесных светил. От-
части это можно найти и в оценке творче-
ства М.Ю.  Лермонтова В.С.  Соловьевым и 
Н.Ф. Федоровым. Но они соотносят его так-
же с собственными концепциями мировиде-
ния. В них мыслители едины в понимании 

христианского космоса, не данного нам, а за-
данного. Сегодня это беспорядок и хаос, мир 
неразумия, и такое состояние есть следствие 
падения человека, так как изначальный мир, 
судя по Творцу, был миром невинности и 
чистоты – поэтому и необходим всеобщий 
синтез (всеобщее единение). В то же время 
В.С.  Соловьев и Н.Ф.  Федоров различны в 
поиске «нового» состояния. 

К числу известных философских работ 
указанных авторов принадлежит статья 
В.С. Соловьева «Лермонтов» (прочитана как 
лекция в 1899 г., опубликована в виде статьи 
в 1901 г.). Обычно, говоря о ней, упомина-
ют также возражение Д.С.  Мережковского 
В.С. Соловьеву. Взгляды двух философов на 
Лермонтова сопоставляются (а порой даже и 
противопоставляются), анализируются, со-
относятся с данными биографии Лермонто-
ва. Но мало известен тот факт, что Н.Ф. Фе-
доров, один из родоначальников русского 
космизма, также написал своё возражение на 
статью В.С. Соловьева о Лермонтове – «Бес-
смертие, как привилегия сверхчеловеков». 
Несомненно, что анализ федоровской точки 
зрения на великого поэта поможет взглянуть 
на творчество Лермонтова под несколько 
иным, непривычным углом.

Но вначале необходимо вспомнить основ-
ные положения статьи В.С.  Соловьева, что-
бы понять, что именно вызвало возражение 
Н.Ф. Федорова. Для В.С. Соловьева Лермонтов 
– «прямой родоначальник того духовного на-
строения и того направления чувств и мыслей, 
а отчасти и действий, которые для краткости 
можно назвать «ницшеанством» [6, 379]. Од-
нако это ещё не повод осудить Лермонтова, 
так как, помимо очевидного заблуждения, в 
ницшеанстве содержится, по мнению В.С. Со-
ловьева, и «несомненная истина» (высказан-
ное суждение восходит к идеям, отражённым 
в одном из фундаментальных произведений 
В.С. Соловьева «Чтения о богочеловеке» (1877-
1881 гг.), где он, в частности, развивает пред-
ставление о Совершенном человеке, который 
является соединением Софии и Логоса). 

Заблуждение ницшеанства – в том, что 
оно заключает в себе «презрение к человеку, 
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присвоение себе заранее какого-то исключи-
тельного и сверхчеловеческого значения –
себе, или как одному «Я», или «Я» и К°, – и 
требование, чтобы это присвоенное, но ни-
чем еще не оправданное величие было при-
знано другими, стало нормою действитель-
ности» [7, 379-380], и это, конечно, «большое 
заблуждение». Однако идею сверхчеловека 
В.С. Соловьев не отрицает, а истолковывает 
по-своему. «Вся история, – пишет он, – со-
стоит в том, что человек делается лучше и 
больше самого себя, перерастает свою на-
личную действительность, отодвигая ее в 
прошедшее, а в настоящее вдвигая то, что 
еще недавно было противоположным дей-
ствительности, – мечтою, субъективным 
идеализмом, утопией» [7, 380]. Вершиной 
этого совершенствования должно стать пре-
одоление «нестерпимого противоречия» 
смерти: «Ежели человек есть прежде всего и 
в особенности смертный, т.  е. подлежащий 
смерти, побеждаемый, преодолеваемый ею, 
то сверхчеловек должен быть прежде всего 
и в особенности победителем смерти, т.  е. 
освобожденным (освободившимся?) от су-
щественных условий, делающих смерть не-
обходимою, и, следовательно, исполнить те 
условия, при которых возможно или вовсе не 
умирать, или, умерши, воскреснуть» [7, 382]. 
Задача гения, сверхчеловека – найти самому 
этот путь к бессмертию и указать его другим. 
Таким образом, для В.С. Соловьева гениаль-
ность налагает на человека определённую 
ответственность (сходные мысли выражены 
им в статье «Судьба Пушкина»). «Если мо-
жет, то и должен» [7, 380] – вот нравственный 
критерий, по которому философ оценивает 
гениальную личность. 

Он отмечает, что «Лермонтов, несомнен-
но, был гений, т. е. человек, уже от рождения 
близкий к сверхчеловеку, получивший задат-
ки для великого дела, способный, а следова-
тельно, обязанный его исполнить» [7, 383]. 
По мнению В.С. Соловьева, сделать это поэту 
не удалось, поскольку «с ранних лет ощутив 
в себе силу гения, Лермонтов принял её толь-
ко как право, а не как обязанность, как при-
вилегию, а не как службу. Он думал, что его 

гениальность уполномочила его требовать 
от людей и от Бога всего, что ему хочется, не 
обязывая его относительно их ни к чему» [7, 
390]. Отсюда презрение поэта к другим лю-
дям: «эта высокая самооценка уже от ранних 
лет связана у него с слишком низкой оценкой 
других, – всего света, оценкой, заранее со-
ставленной, выражающей черту характера, а 
не результат какого-нибудь действительного 
опыта» [7, 390]. Такой подход к себе и окру-
жающим, по-видимому, противоречит одной 
из основополагающих мыслей В.С. Соловье-
ва о том, что познание человеком Бога воз-
можно путём любви, отказа от своей сущ-
ности, человеческой исключительности, в 
результате которого наступает жизнь чело-
веческой личности в Боге. 

Осуществить своё призвание мешают 
Лермонтову три его демона: демон злобы, 
демон нечистоты и демон гордости. Первый 
с детских лет заставлял поэта искать удо-
вольствие в том, чтобы «терзать слабые соз-
дания» [7, 393]. Именно с этой точки зрения 
В.С.  Соловьев рассматривает тот факт, что 
Лермонтов «разрушал спокойствие и честь 
светских барынь» [7, 393]. Возможно, фило-
соф намекает здесь на эпизод из биографии 
поэта, связанный с Е.А. Сушковой, которую 
он скомпрометировал в свете без всякой ви-
димой на то причины. По крайней мере, не 
один В.С. Соловьев рассматривает эту исто-
рию как проявление демонического начала 
в Лермонтове. Той же точки зрения придер-
живался и Н.О. Лосский, объясняя «низмен-
ное поведение Лермонтова в отношениях с 
Сушковой» его «сатанинским честолюбием», 
для которого «сами злые деяния суть поло-
жительные самоценности, поскольку они 
удовлетворяют гордыню»; «первенство, как 
победа над другими деятелями, есть само-
цель» [4, 299].

Впрочем, по свидетельству самого Лер-
монтова, он обманул и скомпрометировал 
Е.А.  Сушкову не из желания насладиться её 
мучениями, а лишь для того, чтобы приоб-
рести репутацию светского льва: «Вступая в 
свет, я увидел, что у каждого был какой-ни-
будь пьедестал: хорошее состояние, имя, ти-



175

Вестник МГОУ. Серия «Философские науки». № 3 / 2011

Раздел III. Вопросы истории философии и истории других философских дисциплин

тул, связи... Я увидал, что если мне удастся за-
нять собою одно лицо, другие незаметно тоже 
займутся мною, сначала из любопытства, по-
том из соперничества. Я понял, что m-lle S., 
желая изловить меня, легко себя скомпроме-
тирует со мною. Вот я ее и скомпрометировал, 
насколько было возможно, не скомпромети-
ровав самого себя» [3, 527]. Конечно, такое 
поведение тоже не красит Лермонтова, однако 
назвать его демоническим было бы слишком 
сильным преувеличением. По терминологии 
того же Н.О. Лосского, это скорее проявление 
«земного честолюбия», для которого «дости-
жение первенства есть не самоцель, а сред-
ство, именно – или показатель совершенства 
исполняемой деятельности, или источник 
обеспечения себе какого-либо другого блага 
(например, положения в обществе, благопри-
ятного для свободного развертывания всех 
жизненных деятельностей) и т. п.» [4, 229]. 
Таким образом, В.С. Соловьев несправедливо 
усмотрел в поведении Лермонтова с Сушко-
вой проявление демонической злобности.

Что же касается другого демона, «демона 
нечистоты», то, по мнению В.С.  Соловьева, 
именно он диктовал поэту всевозможные 
непристойности в его стихотворных произ-
ведениях. Скорее всего, здесь имеются в виду 
«юнкерские поэмы» Лермонтова. На их счёт 
в литературоведении существуют разные 
мнения, однако не следует забывать, для ка-
кой аудитории они были написаны. Конечно, 
в юнкерской среде были популярны песни и 
шутки нескромного содержания. От юнкеров 
«обычаи школы требовали известного ухар-
ства. Понятия о геройстве <...> были своео-
бразные и ложные» [2, 159]. То, что Лермон-
тов не желал ни в чем не отставать от своих 
однокашников, в том числе и в их непри-
стойных шутках, объясняется, возможно, 
тем, что, будучи человеком самолюбивым, 
он «боялся попасть в число «маменькиных 
сынков» и потому старался бравировать и 
сразу получить репутацию «лихого юнкера» 
[2, 160]. Опять же, не самое, может быть, раз-
умное поведение, но всё-таки приписывать 
Лермонтову патологическую одержимость 
«демоном нечистоты» было бы ошибочно.

И, наконец, третий демон, демон гордо-
сти, по мнению В.С. Соловьева, мешал Лер-
монтову бороться с первыми двумя: «он 
нашептывал: «Да, это дурно, да, это низко, 
но ты гений, ты выше простых смертных, 
тебе все позволено, ты имеешь от рождения 
привилегию оставаться высоким и в низо-
сти...» [7, 394]. Отсюда вывод: «Как высока 
была степень прирожденной гениальности 
Лермонтова, так же низка была его степень 
нравственного усовершенствования. Лер-
монтов ушел с бременем неисполненного 
долга – развить тот задаток великолепный и 
божественный, который он получил даром. 
Он был призван сообщить нам, своим по-
томкам, могучее движение вперед и вверх к 
истинному сверхчеловечеству, – но этого мы 
от него не получили» [7, 397-398].

Однако В.С. Соловьев написал свою ста-
тью совсем не для того, чтобы осудить Лер-
монтова. По мнению философа, люди насто-
ящего должны чувствовать свой долг перед 
людьми прошлого и стараться исправить 
ошибки своих «отцов», т. е. предыдущего по-
коления. «Прежде чем быть обязанным от-
носительно наших современников – братьев 
по человечеству и относительно потомства 
– наших детей по человечеству, мы имеем 
обязанность к отшедшим – нашим отцам в 
человечестве, – и, конечно, Лермонтов при-
надлежит к таким отцам для современного 
поколения. Так не требует ли от нас обя-
занность сыновней любви и почтения вос-
хвалять Лермонтова за все то многое в нем, 
что достойно хвалы, и молчать о другом? Я 
не так понимаю сыновнюю любовь и ее обя-
занность. <...> Обязанность сыновней люб-
ви к такому отцу, конечно, потребует от нас 
не того, чтобы мы восхваляли его заслуги 
и дарования, а того, чтобы мы помогли ему 
снять с себя или, по крайней мере, облегчили 
удручающее его бремя. <...> И у Лермонтова с 
бременем неисполненного призвания связа-
но еще другое тяжкое бремя, облегчить кото-
рое мы можем и должны. Облекая в красоту 
формы ложные мысли и чувства, он делал 
и делает еще их привлекательными для не-
опытных, и если хоть один из малых сих во-



176

Вестник МГОУ. Серия «Философские науки». № 3 / 2011

Раздел III. Вопросы истории философии и истории других философских дисциплин

влечен им на ложный путь, то сознание это-
го, теперь уже невольного и ясного для него, 
греха должно тяжелым камнем лежать на 
душе его. Обличая ложь воспетого им демо-
низма, только останавливающего людей на 
пути к их истинной сверхчеловеческой цели, 
мы во всяком случае подрываем эту ложь и 
уменьшаем хоть сколько-нибудь тяжесть, ле-
жащую на этой великой душе» [7, 398].

Такое понимание сыновнего долга, долга 
живущих перед умершими, было близко фи-
лософии Н.Ф. Федорова, который также писал 
об обязанности сына по отношению к отцу, о 
«нравственности объединения, нравственно-
сти сынов, сознающих утрату, свое сиротство, 
и только в исполнении долга к отцам находя-
щих свое благо, свое дело» [10, 396].

Однако В.С. Соловьев писал только о не-
обходимости исполнить то, что не было ис-
полнено отцами, тогда как Н.Ф. Федоров ут-
верждал необходимость воскрешения самих 
отцов. Этим он постулирует одну из своих 
главных идей – идею о необходимости по-
беды над смертью («учение о воскрешении», 
или, более развёрнуто – «учение об объ-
единении живущих сынов для воскрешения 
умерших» [11]). Для Фёдорова «трудовое 
воскрешение» является возможностью, вы-
текающей из духа христианского учения [10, 
396]. «Воссоздание из земли всех умерших, 
освобождение их от власти земли и подчи-
нению всех земель и всех миров воскрешен-
ным поколениям – вот высшая задача чело-
вечества, его высший долг и вместе – высшее 
благо. Сознание, что всякое последующее по-
глощает предыдущее, создает для последую-
щего категорический императив возвратить 
поглощенное. Последующее же, понимаемое 
как сын предыдущего, воссоздает еще нечто 
высшее: воссоздает к жизни отца, от которо-
го сын получил жизнь. Высший императив 
(приказ) может быть создан только высшей 
любовью» [9, 136]. Если В.С.  Соловьев меч-
тал о бессмертии для будущих поколений, о 
бессмертии, путь к которому должен найти 
сверхчеловек, то Н.Ф. Федоров считал: «Бес-
смертие, как привилегия только сверхчело-
веков, не есть ли величайший эгоизм, несрав-

ненно больший, чем бессмертие, понимаемое 
как привилегия даже всех живущих, хотя 
и такое бессмертие также есть в сущности 
страшный эгоизм, ограничивающий высшее 
благо (бессмертие) одними живущими, од-
ним поколением и отказывающий в нем всем 
умершим? Или, может быть, люди настолько 
забыли свой долг к умершим, к отцам, дав-
шим им жизнь, что им придется пережить 
ужас такого привилегированного бессмер-
тия, разделяющего присных, близких, одного 
от другого, брата от брата?» [8, 138].

С этой точки зрения Н.Ф.  Федоров рас-
сматривает и творческую личность Лер-
монтова, «очевидно, им (В.С. Соловьевым –
Т.М.) не понятого» [8, 139]. Он отрицает 
сходство великого поэта с Ницше. Пере-
фразируя слова самого Лермонтова, он го-
ворит, что тот возразил бы В.С. Соловьеву: 
«Нет, я не Ницше, я иной» [8, 139]. По мне-
нию Н.Ф.  Федорова, ницшеанское «сверх-
человечество есть отрицание отечества и 
братства», а следовательно, провозглашение 
человека «блудным сыном», «ибо отрече-
ние от общего великого дела осуждает на 
блуждание и заблуждение» [8, 136]. В другой 
своей работе он пишет, что «оно [сверхчело-
вечество] безусловный порок сатанинского 
происхождения, когда состоит в превосход-
стве одного или нескольких лиц над себе по-
добными, то есть над отцами и братьями» [9, 
135]. «Оно становится наивысшим пороком, 
когда доходит до присвоения себе бессмер-
тия, как привилегии, то есть доходит до пре-
возношения себя над всеми, уже умершими 
и еще не умершими» [9, 135].

По мнению философа, к такому сверхче-
ловечеству Лермонтов никогда не стремился. 
«Лермонтов был любящий сын» [8, 139], –
пишет он. Можно было бы добавить: и лю-
бящий внук, поскольку трогательная привя-
занность поэта к своей бабушке, Е.А.  Арсе-
ньевой, отмечалась многими из тех, кто знал 
его лично. Также нельзя не упомянуть, что 
Лермонтов дорожил своими детскими воспо-
минаниями о рано умершей матери и страдал 
из-за своей разлуки с отцом. Острое пере-
живание своего сиротства, желание обрести 
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семью находит выражение и в творчестве 
поэта, в образах таких героев, как найденыш 
Фернандо из юношеской драмы «Испанцы», 
«раб и сирота» Арсений из поэмы «Боярин 
Орша», свободолюбивый горец Мцыри из 
одноименной поэмы1 [1, 129-145].

Однако Н.Ф. Федоров не склонен идеали-
зировать Лермонтова. По его мнению, поэту 
всё-таки не удалось до конца осуществить 
своё высокое предназначение. Но, в отли-
чие от В.С. Соловьева, он видит причину не 
в демонизме лермонтовской натуры, а всего 
лишь в неведении: «Если бы долг воскреше-
ния был известен Лермонтову, как он был 
известен Соловьеву, поэт не был бы Печори-
ным» [8, 139]. Можно, конечно, поспорить с 
философом по поводу правомерности ото-
ждествления Лермонтова с Печориным (ещё 
сам автор в предисловии к своему роману 
иронизировал над теми, кто счёл Печорина 
всего лишь его портретом), однако нельзя 
не согласиться с тем, что обвинения в злоб-
ности и уж тем более одержимости демоном 
должны быть с Лермонтова сняты.

Статья заканчивается утверждением, что 
«за ложным началом, которое видит Соло-
вьев в Лермонтове, кроется что-то иное» [8, 
140]. Однако что именно представляет собой 
это «иное», Н.Ф. Федоров подробно не разъ-
ясняет.

Насколько актуальна статья «Бессмер-
тие, как привилегия сверхчеловеков» в наши 
дни? Следует ли, по примеру Н.Ф. Федорова, 
стараться отыскать в творчестве Лермонтова 
«что-то иное», противоположное тому, что о 
нём говорилось ранее? Думается, что это сто-
ит сделать.

Субъективность, одиночество, презре-
ние к людям, демонизм в личности и твор-
честве Лермонтова обычно подчёркивались 
в большей степени, нежели прочие черты. 
В советском литературоведения, например, 
образ демона в творчестве Лермонтова даже 
причислялся к положительным (см. иссле-
дование Л.Я. Гинзбург «Творчество Лермон-
това»). Стремление к одиночеству призна-

1 (см. об этом у Аношкиной-Касаткиной В.Н. 
(«М.Ю. Лермонтов. Сиротский мотив в поэзии»)

валось главной чертой личности поэта (и 
личности его героя).

Однако в творчестве Лермонтова есть и 
противоположная тенденция – стремление 
к объективному ви́дению мира, к преодоле-
нию одиночества, к достижению гармонии 
с собой, людьми, природой и Богом. Со-
временных лермонтоведов занимают такие 
образы и проблемы творчества поэта, как 
образ дома, взаимоотношения отца и сына, 
трагедия одиночества и сиротства, противо-
речия демонизма и их преодоление. Не раз-
деляя, может быть, идей Н.Ф.  Федорова об 
обязательном воскрешении отцов и преоб-
разовании человеческой природы, они, тем 
не менее, могут соглашаться с ним в том, что 
творчество Лермонтова не есть одно лишь 
отрицание, что за отрицанием, сомнением и 
противоречиями кроется и «что-то иное».
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Аннотация. В статье исследуются вопросы развития 
буддизма во Вьетнаме в эпоху правления династии Чан. 
Автор статьи прослеживает влияние буддизма во всех 
областях экономической, культурной, политической и 
общественной жизни, отмечая, что в эпоху Чан буддизм 
выполнял роль официальной системы ценностей в обще-
стве, сохранившей за собой роль духовного ориентира 
в управлении страной. Наследуя патриотический дух 
буддийских монахов эпохи Ли, в эпоху Чан буддийские 
наставники, помимо забот о мирских проблемах, одно-
временно начали проповедь, создание и усиление народ-
ного национального сознания и духа, которое уже пробу-
дилось в эпоху Ли.

Ключевые  слова: буддизм, вьетнамский буддизм, 
конфуцианство, межкультурная коммуникация, нацио-
нальная культура.

Abstract. The paper deals with the problems of the Vi-
etnamese Buddhism under the Chan dynasty. The author 
investigates the Buddhist infl uence in all areas of political, 
social and economic life of this period. The main point of this 
article is an assertion that the base role of Buddhism was a 
spiritual guideline and system of values for the Vietnamese 
government and society of that time. 

Key words: Buddhism, Vietnamese Buddhism, Confu-
cianism, intercultural communication, national culture.
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Во время правления династии Чан буддизм развивался в условиях экономического, 
религиозного и общественного расцвета, однако его развитие привело к появлению новых 
проблем в обществе. С одной стороны, опираясь на опыт династии Ли, дом Чан из опасений 
потерять власть заключал браки только между членами своего рода, но, с другой стороны, 
историческое и общественное развитие требовало того, чтобы в правящий класс всегда 
входило некоторое количество людей, не являющихся членами рода, – представителей 
интеллигенции того времени, учёных-конфуцианцев [2, 39]. Согласно «Полному собранию 
исторических записок Великого Вьета» («Дай виет ши ки тоан тхы») учёные-конфуцианцы 
стали появляться  у власти с 1267 г. С этого времени наряду с аристократическим классом, 
состоящим из членов правящего рода, постепенно формируется аристократическая 
прослойка канцелярских служащих, «поверенных императора», представителями которой 
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являлись такие конфуцианцы, как Чыонг Хан 
Шиеу, Ле Куат, Фам Шы Мань и другие. Таким 
образом, вместе с процессом становления 
правящей группы – династии Чан – 
происходило разделение чиновничества 
на богатую и влиятельную родовую 
аристократию и неродовую аристократию, 
представители которой поднимались по 
служебной лестнице благодаря уму и таланту. 
Родовая аристократия придерживалась 
буддизма, а неродовая аристократия 
поддерживалась конфуцианства. Это 
противоречие хорошо заметно в идеологии, 
с одной стороны, превозносящей буддизм, 
а с другой – конфуцианство. Впоследствии 
это противоречие станет причиной критики 
буддизма учёными-конфуцианцами эпохи 
Чан. Буддизм развивался в обстановке 
конкуренции с конфуцианством, но 
благодаря своему духу, проникнутому 
идеалами милосердия, жертвенности, 
спасения, смог закрепить свои позиции в 
жизни общества [10, 129].

До возникновения противоречий между 
буддизмом и конфуцианством, всё более 
усиливавшихся с каждым днём, мудрые 
правители из династии Чан примиряли эти 
учения и в идейной сфере, и в практическом 
плане. Неоднократно первые правители 
династии Чан говорили: «Великое учение 
святого Будды – это способ привлечь все 
учения, морочащие голову, это кратчайший 
путь объяснить со всей ясностью причины 
жизни и смерти. Поддерживать равновесие, 
служить следующим поколениям, сохранять 
установленный порядок для будущего –
это важная обязанность мудрецов-
конфуцианцев… Как разделить эти 
религии – неясно, но ясно, что у всех этих 
религий – одно сердце» [12, 112]. Именно 
благодаря тому, что правители династии Чан 
придерживались этих взглядов, следовали 
срединным путём, стремясь сгладить 
различия в учениях, им удалось примирить 
и разрешить противоречия своего времени 
и на практике, и в теориях, объединить 
и сплотить весь народ вокруг дома Чан, 
чтобы изгнать иностранного захватчика 

и построить страну. Не случайно этот 
период вошёл в историю и как героическая 
эпоха, и как начальный этап становления 
вьетнамского государства.

Развиваясь в условиях сближения 
конфуцианских, буддийских и даосских идей, 
буддизм всё же сумел сохранить ведущую 
позицию в культурной и религиозной 
жизни и духовных традициях вьетнамцев 
[3, 74]. Дом Чан всё ещё покровительствовал 
буддизму – религии, последователями 
которой являлось большинство населения 
страны. Но если в эпоху Ли в буддизме было 
представлено целых три направления – 
школа Ти Ни Да Лыу Чи (Винитаруччи), шко-
ла Во Нгон Тхонга и школа Тхао Дыонга, то в 
начале XIII в. дом Чан под влиянием Чан Тхай 
Тонга и Туе Чунга постепенно объединил три 
школы в одну. Объединение трёх буддийских 
школ привело к образованию школы Иен 
Ты, получившей впоследствии название 
Тхиен Чук Лам [9]. Эта школа, единственная 
во время правления династии Чан, была 
основана монахом Хиен Куангом на горе Иен 
Ты. Второй основатель школы, монах Виен 
Чынг, по прозвищу Чук Лам, удостоился че-
сти стать воспитателем наследника престола, 
будущего императора Чан Тхай Тонга. Школа 
Чук Лам существовала на протяжении 23 
поколений. Императоры Чан Тхай Тонг и 
Тхань Тонг представляли третье и четвёртое 
поколения. Император Чан Нян Тонг, взяв-
ший имя Чук Лам после принятия пострига, 
принадлежал шестому поколению [8, 96].

В предисловии к «Кхоа хы лук» сказано, 
что в 1236 г. император Чан Тхай Тонг оставил 
престол и поднялся на гору Иен Ты, чтобы 
постричься в монахи. Наставник императора 
Фу Ван сказал тогда ему: «Сама по себе гора не 
является обителью Будды, Будда находится в 
наших сердцах. Если сердце спокойно и дух 
проявлен, то именно это и есть Будда. Если 
вы, Ваше величество, сознательно примете 
такое сердце и такой дух, то, наверняка, 
сможете стать Буддой там, где вы находитесь, 
а изнурений на дальней стороне искать не 
нужно» [13, 4]. Монах также посоветовал им-
ператору вернуться к управлению народом: 
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«Став императором, вы больше не можете 
руководствоваться собственными желани-
ями. Желания народа должны стать жела-
ниями императора, а сердце народа – его 
сердцем. Сейчас, коли народ захотел, чтобы 
император вернулся, Ваше величество долж-
но ему подчиниться» [13, 4].

Чан Тху До поднялся вместе со всеми 
чиновниками на гору Иен Ты, чтобы 
обратиться к императору с прошением 
вернуться, и так как тот по-прежнему 
ничего не хотел слушать, тут же сказал ему: 
«Императорский двор должен находиться 
там, где находится сам император» [14, 221]. 
И добавил: «Осмелюсь сказать, что то, что 
Ваше величество занимается самосовершен-
ствованием для собственной пользы, – это 
хорошо, но как же быть нашему Отечеству? 
Оставив хвалебные речи на потом, спрошу, 
отчего же именно вам не стать тем челове-
ком, который укажет путь миру?» [14, 221].

Чан Тхай Тонг писал: «Мы со всем 
императорским двором возвращаемся в 
столицу и, скрепя сердце, всходим на престол. 
В течение десяти лет каждый раз, когда мы 
не будем заняты делами страны, мы будем 
собирать просветлённых мудрецов для того, 
чтобы постигать буддийское учение. И среди 
всех канонических книг, в которых излагаются 
основы буддизма, нет такой, которой мы бы 
не изучили»  [14, 223]. В предисловии к про-
изведению «Кыонг там муой» Чан Тхай Тонг 
пишет: «Мы заботимся о благоденствии 
народа, в тяжелые времена мы, забыв обо 
всем на свете, предаемся труду с раннего 
утра до поздней ночи. Дел так много, что 
им нет числа, а свободного времени нет ни 
секунды. Усердно трудясь, мы бережем время 
и стараемся продолжать учиться. Значения 
иероглифов мы еще совсем не знаем и поэтому 
по ночам до позднего часа бодрствуем, чтобы 
читать, изучать конфуцианские книги, а затем 
буддийские» [14, 223].

Спустя два-три года после того, как Чан 
Тхай Тонг вернулся с горы Иен Ты, он создал 
общество Виен Та Няй, целью которого было 
постижение буддийского учения. В это об-
щество он приглашал мудрецов, прославив-

шихся своей добродетелью, чтобы беседо-
вать с ними о буддизме. В общество входили 
монахи, которое в то время были буддий-
скими наставниками в столице Тханг Лонг 
(нынешний Ханой): Тык Лы, Ынг Тхуан, Дай 
Данг, а также два монаха из Чунг Хоа: Тхиен 
фонг и Дык Тхань.

Чан Тхай Тонг написал следующие 
произведения: «Тхиен тонг чи нам», «Ким 
кыонг там муой кинь чу зяй», «Лук тхи 
шам хой кхоа нги», «Бинь данг ле шам ван», 
«Кхоа хы лук», «Тхи тап». В этих сочинениях 
отразилось страстное и непреходящее 
желание чистого сердца пробудиться к жизни 
и сделать что-то, что будет иметь вечную 
ценность для человечества. Император не 
был посредственным человеком, ищущим в 
жизни лишь удовольствий, он старался не 
забывать о том, что, чтобы не потерять себя, 
необходимо противостоять стремлению 
наслаждаться красотой, музыкой, 
чувственными наслаждениями.

Среди правителей династии Чан был также 
Чан Нян Тонг – император, постригшийся 
в монахи. Имя, данное Чан Нян Тонгу при 
рождении, – Чан Кхам. Чан Нян Тонг был 
сыном Чан Тхань Тонга, родился в 1279 г., 
взошёл на престол в 20 лет, правил страной 
в течение 14 лет, затем 5 лет обладал титулом 
«Высочайшего государя»1, а в 41 год (1299 г.) 
постригся в монахи, умер в 1308 году. В июле 
1299 года Чан Нян Тонг построил маленькую 
пагоду на горе Иен ты, названную Нгы Зыок 
Ам, а в августе принял постриг, получив имя 
Чук Лам. Впоследствии буддийская школа 
Чук Лам Иен Ты стала известной, её влияние 
распространялось и на императорский дво-
рец, и на простой народ. Когда император, 
нанёсший поражение монгольским захват-
чикам и принёсший стране мир, постригся в 
монахи, вся страна обратила взор к Иен Ты. 
Буддизм стал психологическим элементом, 
объединяющим весь народ общей целью 
строительства и защиты страны, стал играть 
значительную роль в духовной жизни народа 
этой эпохи [5, 27].

1  Этот титул давался императору-отцу, передававше-
му престол сыну.
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Школа Чук Лам внесла значительный вклад 
в формирование общества, строившегося на 
буддийской этике. Буддийские заповеди легли 
в основу общественной морали. В конце 1304 
г. император Чан Ань Тонг пригласил своего 
отца во дворец и попросил посвятить его в 
монахи в миру, чтобы он смог монашество-
вать, не уходя в монастырь. Многие чиновни-
ки, увидев это, решили последовать примеру 
императора и принять буддизм. Буддийская 
традиция школы Иен Ты Чук Лама носила 
сильно выраженный общественный характер. 
Её называли «буддизм Чук Лама – школа, не-
отделимая от политики и общественной куль-
туры». В марте 1301 г. Чук Лам (император Чан 
Нян Тонг) поехал в Чампу, чтобы посмотреть 
на буддизм в этой стране, и там беседовал с 
королем Чампы Те Маном, чем укрепил друж-
бу и мир между двумя странами. 

В 1308 г. Чук Лам умер, а при пагоде Шиу 
Лоай принял титул «монах Фап Лоа». Чук Лам 
написал следующие произведения: «Тхиен 
лам тхиет тюи нгы лук», «Чук лам нау лук», 
«Тхать тхат ми нгы», «Дай хыонг най ан тхи 
тап» и «Танг зя тоай шы».

Школа Чук Лам быстро развивалась. В 
этот период число монахов, принявших 
постриг в общине Чук Лам, достигло 15 
000 человек. У школы было около 100 
монастырей. К 1329 г. Фап Лоа построил 5 
ступ и 2 образовательных центра – Куинь 
Лам и Бао Ан, где обучалось около 200 
монахов; было отлито 1 300 медных статуй 
Будды. Император Чан Ань Тонг по случаю 
получения титула «Высочайшего государя» 
заказал отлить 3 медные статуи высотой 
6,8 метров. Император Ань Тонг также 
пожертвовал буддийским монастырям (1308 
г.) 100 мау1 собственных земельных владений, 
а в 1313 г. – 50000 куанов (деньги эпохи Чан) 
на милостыню, затем он пожертвовал 500 
мау земли, драгоценности и строительные 
материалы для пагоды Бао Ан. Праведные 
императоры соревновались между собой в 
подношениях денег и земельных владений. 
У пагоды Куинь Лам было около 1 000 мау 
земли и 1 000 арендаторов.

1 1 мау = 3600 м2

Фап Лоа сменил Хуиен Куанг. В эпоху Чан 
процветание буддизма достигло высшей точ-
ки. Буддизм объединял народ в деле строи-
тельства и защиты своей страны. Милосер-
дие и великодушие, свойственные буддизму, 
стали путеводной нитью к единству в период 
иностранного владычества в стране, эти цен-
ности повышали уровень национального са-
мосознания.

В эпоху Чан активно развивалась буддо-
логия среди императорского окружения и 
среди интеллигенции в столице Тханг Лонг. 
Изучение буддизма в школе Чук Лам пред-
ставляло собой независимое направление в 
буддизме, ставшее как бы «позвоночником» 
национальной культуры, обслуживающей 
вьетнамцев. Именно поэтому, когда китай-
ские войска захватили Вьетнам, все ценные 
книги были увезены в Ким Ланг (в Китай), и 
заменялись китайскими книгами.

Таким образом, буддизм эпохи Чан стре-
мился создать новую идеологию с целью объ-
единения всех сил в стране и усиления духа 
независимости народа Дайвьета (бывшее на-
звание Вьетнама) [1, 321].

В целом, если сравнивать буддизм эпохи 
Чан с предыдущими эпохами, то это – 
новый шаг в развитии теории. Именно 
в этот период были разработаны многие 
положения буддийского учения. При жизни 
Фап Лоа появилось много буддийских 
монастырей, для которых было характерно 
единодушие в вопросах учения. При этом 
монастыри не отделялись друг от друга. В 
этот период буддизм эпохи Чан внёс важный 
теоретический вклад во вьетнамский 
буддизм в целом, как и в общество Дайвьета. 
Появилось много буддийских произведений, 
в частности, написанных на родном языке. 
Не только буддийская теория, но ещё и буд-
дийская община во время правления дома 
Чан, особенно буддизм Чук Лам, необы-
чайно быстро прогрессировали. Впервые в 
истории буддизма во Вьетнаме появилась 
относительно строгая регламентация обя-
занностей монахов по всей стране. Начиная 
с этого времени у всех монахов должна была 
быть особая учётная книга, и они зависели 
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от общины. Фап Лоа был первым, кто взялся 
за создание единой общины, объединившей 
всю страну. Пагода Винь Нгием стала одной 
из центральных «штаб-квартир» общины 
Чук Лам. В ней хранились «личные дела» 
монахов со всей страны.

Положение буддизма в эпоху Чан 
проявилось во всех областях культурной и 
общественной жизни и, в первую очередь, 
в сфере мыслительной культуры [7, 46]. В 
какой-то степени верно то, что мыслительная 
культура династии Чан взяла за основу 
учение буддийской школы Тхиен тонг. 
Но эта школа в эпоху Чан не была про-
сто улучшенным вариантом школы Тхиен 
тонг в Китае, она смогла стать активно 
развивающимся направлением, в рамках 
которого изучались канонические книги, 
исследовались письменные источники. С 
этого времени буддийские монахи начинают 
заниматься анализом, комментированием, 
составлением рассуждений о канонических 
книгах, летописях, прошениях. В частности, 
такой деятельностью занимались Чан Тхай 
Тонг, Туе Чунг и три основателя школы Чук 
Лам Иен Ты [6, 12]. Именно поэтому верно 
утверждение, что это – новое направление 
во вьетнамском буддизме, направление 
объединённого буддийского учения. В эпоху 
Чан буддийские наставники обычно заучивал 
наизусть следующие канонические книги: 
«Кинь ким кыонг», «Кинь ланг зя», «Виен 
зяк», «Фап хоа». Книгами «Ким кыонг» и «Фап 
хоа» пользовались и в школе Винитаруччи, 
и в школе Во Нгон Тонга; книга «Бат ня» 
получила распространение только в школе 
Винитаруччи, а книга «Нян выонг» – только 
в школе Во Нгон Тонга; книги «Ланг зя», «Тху 
ланг нгием», «Зюи ма» использовались только 
в буддизме эпохи Чан. И только книга «Винь 
зяк» была и в школе Винитаруччи, и в школе 
Во Нгон Тхонга, и в буддизме эпохи Чан.

Помимо канонических книг, 
последователи буддизма обращались также и 
к историческим сводам, таким, как «Туиет дау 
нгы лук», «Дай туе нгы лук», «Бить ням тап». 
В буддизме Тхао Дыонг также развивались 
внутренние правила и молитвенная 

практика. Многие обращались к Будде с 
молитвой в буддийских пагодах. Также 
существовал буддизм Ваджраяна, принесён-
ный во Вьетнам индийскими или тибетски-
ми монахами. В летописях записано, что в 
1318 г. буддийский монах Бан О Ша Тхат Ты 
приехал во Вьетнам из Индии, и император 
Минь Тонг поручил ему перевести книгу 
«Бать тан кай тхан чы». В это же время из 
Индии приехал Бо Де Тхат Ли для проповеди 
Ваджраяны. В правление Чан Нян Тонга и 
Ань Тонга во Вьетнаме жил Ду Ти Ба Лам, 
приехавший из Тибета для распространения 
этого направления буддизма [4, 67].

Кроме того, на буддизм эпохи Чан 
повлияла школа Лам Те, основанная 
буддийским монахом по имени Тхиен Фаунг, 
приехавшим во Вьетнам во время правле-
ния императора Чан Тхай Тонга с целью 
проповедовать собственное учение. Его 
ученики – Дай Данг и Нам Ты – оказали 
значительное влияние на основанную им 
школу. Это позволяет сделать вывод, что 
буддизм занимал главное место в идеологии 
и культуре вьетнамского народа в эпоху 
Чан, был главным учением, определяющим 
все стороны общественной жизни, наряду с 
некоторыми конфуцианскими и даосскими 
представлениями. В эпоху Чан буддийские 
идеи широко распространились среди народа 
и укоренились в сердцах людей. Буддизм 
стал главным учением, определяющим 
своеобразие духовной и культурной жизни 
вьетнамцев.

Влияние буддизма проявилось во всех 
областях экономической, культурной, по-
литической и общественной жизни. В эпоху 
Чан буддизм выполнял роль официальной 
системы ценностей в обществе, был широко 
распространён во всех слоях общества: начи-
ная от императорского двора и заканчивая 
простым народом, от императора и высших 
сановников до народных масс. Именно по-
этому в эпоху Чан буддизм быстро распро-
странился среди народа и по мере своего 
распространения способствовал усилению, 
укреплению духа равенства и народной не-
зависимости [11, 159].
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В правление династии Чан страна стала 
независимой, феодальное государство 
постепенно усилилось и стало стабильным.  
Буддизм сохранил роль духовного 
ориентира в управлении страной. Наследуя 
патриотический дух буддийских монахов 
эпохи Ли, в эпоху Чан буддийские наставники, 
помимо забот о мирских проблемах, также 
начали проповедь, создание и усиление 
народного национального сознания и 
духа, которое уже пробудилось в эпоху 
Ли. Буддийские монахи по-прежнему 
принимали активное участие в жизни 
страны, являясь советниками, помощниками 
императорского правительства в политике, 
внешних делах, администрации. Кроме 
того, тхиенши (монахи) внесли большой 
вклад в становление и развитие своеобразия 
народной культуры.
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ЖУРНАЛИСТОВ В ЗАПАДНОЙ ЛИТЕРАТУРНО-ЖУРНАЛИСТСКОЙ 

СОЦИОКУЛЬТУРНОЙ СРЕДЕ1
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THE PROBLEMS OF FREEDOM OF SPEECH AND RESPONSIBILITY 
OF JOURNALISTS IN WESTERN LITERARY AND JOURNALISTIC

 SOCIO-CULTURAL ENVIRONMENT

Проблема достижения свободы – это самая сложная из проблем, которая волнует челове-
ка. «Ни об одной идее, – утверждал Гегель, – нельзя с таким полным правом сказать, что она 
неопределенна, многозначна, доступна величайшим недоразумениям и поэтому действи-
тельно им подвержена, как об идее свободы, и ни об одной не говорят обычно с такой малой 
степенью понимания ее» [1, 324]. 

Проблема свободы слова в той или иной степени возникает в любом обществе, начиная 
с родоплеменных отношений до высокоразвитых государств. Вопросы регулирования сфе-
ры свободы выражения своих мнений, свободы слова отразились первоначально в системе 

© Ахмадиев Ф.В., 2011.

Аннотация. Весьма интересным для нас является тот 
факт, что деятельность многих классиков философии свя-
зана непосредственно с публицистикой, как со способом 
трансляции своих философских и политических взглядов. 
В ХIХ в. в западно-европейской общественно-философ-
ской мысли наряду с идеями борьбы за демократию и 
общественный прогресс в литературно-журналистской 
социокультурной среде становятся актуальными темы 
профессиональной ответственности журналистов, высту-
пления против цензуры и за свободу слова.

Ключевые слова: свобода слова, социальная группа, 
социокультурная среда, моральные принципы, журна-
листская деятельность, цензура.

Abstract. The paper fi nds it intriguing that many classical 
philosophers sought to journalism, as a means of conveying 
their philosophical and political views. In the 19th century the 
ideas of professional responsibility of journalists, their opposi-
tion to censorship and freedom of speech became no less 
topical in western literary-journalistic and socio-cultural envi-
ronment than appeals to a struggle for democracy and social 
progress.

Key words: freedom of speech, social group, socio-cultur-
al environment, moral principles, journalism, censorship.
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запретов, табу, затем в религиозных, мораль-
ных, правовых, профессиональных кодексах. 
История знает прекрасных философов, три-
бунов и ораторов, чей философско-публи-
цистический талант развился в условиях на-
родной демократии. 

С ходом общественного развития и появ-
ления печати, с появлением издателей и жур-
налистов как социального страта и массовой 
аудитории, заинтересованной в получении 
информации, проблема свободы слова при-
обретает современные черты. 

Именно профессиональные интересы 
представителей прессы как социальной груп-
пы, осознание главными редакторами своих 
общественных задач по информированию 
общества, стремление этих журналистов-
философов к истине, к демократическим 
преобразованиям толкали их на борьбу за 
свободу слова, которая понималась ими как 
главная духовная ценность общества. Фило-
софское осмысление проблемы свободы сло-
ва возникает в первую очередь у передовых 
философов своего времени, жизнедеятель-
ность которых была связана с просвещением, 
с борьбой за общественные свободы и права 
граждан, за демократизацию общества. Они 
зачастую активно сотрудничали с прессой, 
сами возглавляли газеты и журналы. 

Так, в разное время и в разных странах 
проблема гражданских свобод и свободы 
слова возникала перед философами и жур-
налистами как основная проблема бытия. 
Именно в такой социокультурной среде фи-
лософы, мыслители, литераторы, публици-
сты вырабатывали понятия о свободе слова, 
излагали требования отмены цензурных за-
претов, боролись за справедливые законы в 
области печати и выполнение корпоратив-
ной журналистской этики.

Весьма интересным для нас является тот 
факт, что деятельность многих классиков фи-
лософии связана непосредственно с публи-
цистикой как со способом трансляции своих 
философских и политических взглядов. Из-
вестно, что Г. Гегель, получивший уже звание 
профессора Йенского университета, отказы-
вается от академической карьеры и становит-

ся главным редактором ежедневной газеты 
в г. Бамберге. Кроме того, философ вынаши-
вает план издания критического журнала по 
немецкой литературе, о чём он написал Шел-
лингу в феврале 1807 г. Как известно, «Бам-
бергская газета», в которой Гегель работал 
21 месяц, была закрыта цензурой. Философ 
успел разочароваться в провинциальной ат-
мосфере, где не смог написать ни одного фи-
лософского труда, и решил снова вернуться к 
преподавательской деятельности.

Трудно представить себе философа 
К. Маркса без журналистской деятельности, 
которую он считал средством революцион-
ной практики. Н.С.  Кожеурова отмечает в 
своём исследовании: «К.  Маркс стал публи-
цистом, имея возможность соединения га-
зетной работы с философской пропагандой, 
что очень важно для выявления особенно-
сти публицистики как стиля мироотноше-
ния» [2, 76]. В.  Блумберг считает, что, с од-
ной стороны, К. Маркс в качестве редактора 
«Рейнской газеты» вынужден был «спустить-
ся из царства философской абстракции» и 
«обратиться к конкретным ситуациям», а 
с другой – «чрезвычайно высокий уровень 
журналистского труда К. Маркса обусловлен 
противоречивой остротой и непреклонной 
логикой, основанными на фундаментальном 
философском образовании» [3, 47].

На наш взгляд, необходимо подробнее 
остановиться на изучении той социокуль-
турной среды, в которой, собственно, и фор-
мировалась идеология свободы слова и прав 
человека. Как уже отмечалось выше, в Запад-
ной Европе в ХIХ в. произошли значительные 
исторические перемены, печать получила 
массовое распространение, сложилась опре-
делённая социокультурная среда, в которой 
шло развитие общественно-философской 
мысли, в том числе обсуждалась проблема 
свободы слова. Активными участниками 
этого процесса стали не только философы, 
но и государственные и общественные дея-
тели, литераторы и публицисты, главные ре-
дакторы газет и журналов.

Мы поддерживаем точку зрения Н.С. Ко-
жеуровой о том, что вершиной журналисти-
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ки становится публицистика, которая явля-
ется первым из трёх уровней философского 
сознания [2, 112]. Как доказывает история 
зарубежной и отечественной журналистики 
прошлых веков, главные редакторы газет и 
журналов, как и передовые философы, мыс-
лители, общественные деятели своего време-
ни, сталкивались с цензурными запретами 
и в борьбе с ними вырабатывали свою иде-
ологию, которая отстаивала свободу слова, 
свободу печати. Развитие свободы слова шло 
волнообразно, с переменным успехом, явля-
ясь одним из достижений демократии, цен-
зура то наступала, то отступала. Так получал 
реализацию закон отрицания отрицания. 

Писатели, поэты и другие литераторы 
Западной Европы в той или иной мере со-
трудничали с периодическими изданиями, 
большинство из них работало в штате газет 
и журналов. Таким образом, многие талант-
ливые литераторы с первых дней были во-
влечены в борьбу за свободу слова и твор-
чества, в философское осмысление свободы 
печати, в отстаивание нравственных прин-
ципов журналистики. В истории француз-
ской литературы и газетно-журнальной пе-
риодики известны имена таких литераторов, 
как Т. Готье, О. де Бальзак, Э. Золя, А. Франс, 
Ж.-П. Сеген, А. Мартен-Фужье и др. 

Среди французских авторов первой по-
ловины XIX в. известен сатирический сти-
хотворный памфлет Альфреда де Мюссе 
(1810-1857) «Закон о печати» (1835), в ко-
тором поэт подвергает критике репрессив-
ный закон, ограничивающий свободу слова, 
вводивший строгие цензурные ограничения 
и высокие денежные залоги для периодиче-
ских изданий. 

Писатель Анатоль Франс работал рецен-
зентом и редактором в издательстве, штат-
ным сотрудником парижской газеты «Тан», 
стал одним из создателей импрессионист-
ской критики: «Не существует объективной 
критики, как не существует и объективного 
искусства, а все те, кто думают, будто они 
отражают в своих произведениях что-либо 
иное, кроме самих себя, – жертвы самой 
ложной философии… Мы обречены воспри-

нимать предметы только через впечатление, 
которое они на нас производят» [5, 169]. 

Эмиль Золя широко известен как писатель, 
однако вся его жизнь была связана с прессой. 
За свои разоблачительные статьи по делу Дрей-
фуса (1897) он имел проблемы с французским 
правительством, а за письмо-памфлет «Я обви-
няю» (1898) Золя был приговорён к году тюрь-
мы и крупному денежному штрафу. 

О. де Бальзак в своей «Монографии о па-
рижской прессе» (1843) даёт развёрнутую 
разоблачительную картину нравов француз-
ской журналистики своего времени, описы-
вая типичные черты главных редакторов, 
публицистов, критиков и т. д. 

Жерар де Нерваль известен как автор 
очерков об известных французских литера-
торах и журналистах под общим названием 
«Парижские журналисты» (1840), а также 
цикла статей «Правдивая история газетных 
уток» (1845). Таким образом, многие веду-
щие французские журналисты выступали за 
соблюдение моральных принципов в журна-
листской среде, чем выражали и мнение чи-
тательской аудитории.

Подобную картину мы наблюдаем и в 
Англии. Великие английские писатели, как 
Чарльз Диккенс, Уильям Мейкпис Теккерей, 
Оскар Уайльд и др., также творили в журна-
листской социокультурной среде, были глав-
ными редакторами изданий. Чарльз Диккенс 
долгое время сотрудничал с английскими 
изданиями. В 1842 г. он посещает США и за-
тем публикует «Американские заметки», где 
весьма критично отзывается об американ-
ской прессе. Диккенс был главным редак-
тором газеты «Дейли ньюс» (1846) и затем 
основал литературно-художественный жур-
нал «Домашнее чтение» («Хаусхолд вордз») в 
1850 г. Он критиковал английскую судебную 
хронику за излишнюю подробность в опи-
сании преступников и их деяний. У. М. Тек-
керей также сотрудничал в многочисленных 
изданиях, был редактором журнала «Корни-
хилл мэгэзин» (1860–1862). В своём романе 
«История Пенденниса» (1848–1850) писатель 
дал правдивые картины жизни английских 
журналистов и литераторов. Оскар Уайльд 
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также известен как журналист и редактор 
журнала для женщин «Лейдиз уорлд» (1887). 
Журналистская деятельность Уайльда связа-
на с эстетикой.

Генрих Гейне (1797–1856) – известный 
немецкий поэт и публицист – также связал 
свою судьбу с периодической печатью. В 1830 
году Гейне эмигрировал в Париж, где в 1831-
1832 гг. и в 1840–1843 гг. был парижским 
корреспондентом «Аугсбургской всеобщей 
газеты». Гейне увлекается идеями утопиче-
ского социалиста Сен-Симона, знакомится 
с К.  Марксом. Сборник «Лютеция» (1854) 
Гейне посвящён общественно-политической 
и культурной жизни Парижа. Среди про-
чих любопытно наблюдение Гейне о фран-
цузской прессе. Он пишет, что французская 
пресса внешне более свободна от цензуры, 
чем немецкая. Но у французской прессы есть 
другая, финансовая, зависимость – от под-
держивающей газету политической партии, 
от главного редактора, который никогда не 
примет статью, не совпадающую с полити-
кой издания.

Карл Маркс (1818–1883) – известный не-
мецкий мыслитель, общественный и поли-
тический деятель, основоположник марксиз-
ма – всю жизнь сотрудничал с печатью, был 
главным редактором «Новой Рейнской газе-
ты» вплоть до её закрытия. «Заметки о новей-
шей прусской цензурной инструкции» (1843) 
К.  Маркса стали первой публицистической 
работой философа, выступающего против 
цензурных рамок, требующего введения не 
закона о цензуре, а закона о свободе печати.

Американские журналисты одни из пер-
вых в мире заговорили о нравственной от-
ветственности прессы за деградацию обще-
ства. В США известный писатель Джеймс 
Фенимор Купер (1789–1851) после путеше-
ствия по Европе с 1826 по 1833 год опубли-
ковал «Письма к соотечественникам» (1834). 
В памфлете «Американский демократ» (1838) 
Купер сравнивает печать Старого Света и 
Америки, резко критикует журналистов за 
продажность, манипуляцию обществен-
ным мнением. Публицистические очерки 

и новеллы Марка Твена (1835–1910) посвя-
щены вопросам профессиональной морали 
журналистов, критикуют пороки американ-
ской прессы. В таких произведениях, как 
«Мои первые подвиги на газетном попри-
ще» (1871), «Последняя сенсация» (1863), 
«Журналистика в Теннесси» (1869), «Как я 
редактировал сельскохозяйственную газету» 
(1870), «Разнузданность печати» (1873), пу-
блицист заключает, что общественное мне-
ние нации оказалось в руках малограмотных 
и безответственных людей. Марк Твен с го-
речью восклицает, что существуют законы, 
охраняющие свободу печати, но, по сути 
дела, нет ни одного закона, который охранял 
бы граждан от печати [4].

Таким образом, в ХIХ в. в западноевро-
пейской общественно-философской мысли 
наряду с идеями борьбы за демократию и 
общественный прогресс в литературно-жур-
налистской социокультурной среде стано-
вятся актуальными темы профессиональной 
ответственности журналистов, выступления 
против цензуры и за свободу слова.

В ХХ в. наступает новая эпоха развития 
СМИ. Вопросы свободы слова и професси-
ональной ответственности журналиста на-
чинают разрабатывать в научных кругах, 
поддерживаются правительствами и биз-
несменами. Общество оказалось крайне за-
интересованным в получении достоверной 
информации и стремилось обезопасить себя 
от злоупотребления свободой слова.
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PREREQUISITES FOR THE BRITISH ECONOMICS 

Во всём круге наук о человеческом обществе едва ли можно найти другую сферу, которая 
так непосредственно и ощутимо влияла бы на его состояние, как экономическая наука. Заро-
дившись в эпоху античности как свод традиционных правил, искусство ведения домашнего 
хозяйства, экономика, с одной стороны, испытывала на себе постоянное влияние филосо-
фии, этики, богословия, с другой стороны, влияние практических достижений в экономиче-
ской сфере, отражённых в специальной литературе.

Заметное развитие экономической науки произошло в последние полтора столетия (се-
редина XIX – XXI вв.), при этом самостоятельное значение получили такие научные ответ-
вления, как экономическая теория, макроэкономика, микроэкономика, математические ме-
тоды в экономике и многие другие. Но одновременно с  концентрацией усилий на развитии 
и специализации отдельных её отраслей наблюдается также и до некоторой степени потеря 
их генетической взаимосвязи, взаимоподчинения и ослабление целостности экономической 
науки как единого инструмента познания экономической действительности.

Преодолеть дифференциацию, дробление и специализацию экономических знаний и 
создать представление о целостности экономики – достаточно трудная задача. Однако, 

© Вырская М. С., 2011.

Аннотация. Статья посвящена проблематике воз-
никновения экономической науки. Разбираются социаль-
но-культурные предпосылки появления новой науки: на-
копленные практические знания, которые сопровождали 
развитие торговли, промышленности и привели, в конце 
концов, к появлению рыночной экономики; теоретические 
и практические знания, изложенные в богатой литера-
туре; внимание философов античности, средневековья 
и Нового времени к происходящим экономическим про-
цессам, постановка вопросов об этих процессах, вскры-
тие проблем, смысла и значения экономических явлений 
для общества; особое внимание уделяется шотландским 
философам XVII-XVIII вв. Ф. Хатчесону, Д. Юму и А. Фер-
гюсону. Рассматриваются социально-экономические 
взгляды последнего, а также взгляды Адама Смита, и 
указывается родство их идей.

Ключевые слова: экономическая наука, философия, 
Просвещение, Шотландия, коммерческое общество, про-
мышленное производство.

Abstract. This article is dedicated to the problem of the 
origin of economics. The socio-cultural conditions for the 
emergence of a new science are considered: the accumu-
lated practical knowledge that accompanied the development 
of trade, industry, and eventually led to the emergence of a 
market economy; theoretical and practical knowledge from 
rich literary sources; the Ancient, Medieval and Modern Time 
philosophers’ interest in the ongoing economic processes, 
posing questions about these processes, revealing the prob-
lems of meaning and signifi cance of economic events for the 
society. The article especially focuses on the Scottish philoso-
phers of the 17 and 18th centuries F. Hutcheson, D. Hume 
and A. Ferguson, the socio-economic views of the latter being 
of special importance as well as the views of Adam Smith, 
whose ideas show close affi nity between the thinkers. 

Key words: economics, philosophy, Enlightenment, Scot-
land, commercial society, industrial construction.
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учитывая то, что рождение и становление 
экономической теории произошло в недрах 
философии, а проблематика экономической 
теории генетически родственна философ-
ской социальной проблематике, вернёмся 
вначале к истокам возникновения экономи-
ки, по крайней мере, к моменту формирова-
ния её основных категорий, задач и методов. 
Точкой отсчёта, на наш взгляд, является Ве-
ликобритания XVIII в., в которой на фоне 
промышленного переворота и постепенно-
го перехода к рыночной экономике в трудах 
философов Д. Юма, Ф. Хатчесона и А. Фер-
гюсона закладываются основы современной 
экономической теории. Таким образом, це-
лью нашего исследования является рекон-
струкция предпосылок возникновения бри-
танской экономической науки. 

Конечно, определяющим моментом в ста-
новлении науки экономики является воз-
никновение самого её предмета изучения –
рыночной экономики, саморегулирующей-
ся системы, к которой только и возможно 
применить научные методы, в то время как 
традиционная экономическая система не по-
зволяла этого сделать. Однако не менее важ-
ную роль в рождении новой науки сыграли 
и работы шотландских философов XVIII 
в. Д. Юма, Ф. Хатчесона, А. Фергюсона и их 
английских предшественников – Дж. Локка, 
Б. Мандевиля, Т. Гоббса, Ф. Бэкона, которые 
обобщили совокупность разрозненных эко-
номических знаний от античности до Ново-
го времени и создали категории, структуру 
новой науки, заложив тем самым научно-
теоретическую базу для будущих экономи-
ческих изменений, а именно для перехода к 
промышленному производству.

Говоря о возникновении экономической 
науки, важно понимать, в каких условиях, 
на фоне каких событий оно происходило. 
Одним из важнейших факторов социально-
экономического и культурного развития Ев-
ропы в Новое время стали географические 
открытия, сделанные в период с XV по XVII 
в. Длительные морские путешествия стали 
возможны благодаря достижениям в кора-
блестроении, картографии и навигации. От-

крытие новых земель и морских маршрутов 
было необходимо для поиска новых торго-
вых партнёров, источников разнообразных 
товаров, которые пользовались спросом в 
Европе (мех, пряности, слоновая кость, дра-
гоценные металлы и проч.). Тем самым гео-
графические открытия способствовали при-
току товаров и капитала, развитию торговли 
и предпринимательства в Европе.

Другой важной предпосылкой появления 
промышленного производства были научные 
открытия – понятие химического элемента, 
корпускулярная и волновая теории света, 
основные законы классической механики, 
открытие проводимости металлов, открытие 
проводников и диэлектриков, открытие двух 
видов электричества: положительного и от-
рицательного («стеклянного» и «смоляного») 
и др., а также технические изобретения –
печатный и вязальный станок, микроскоп, 
телескоп, механический калькулятор, элек-
трическая машина, поршневой паровой дви-
гатель Ньюкомена, универсальная паровая 
машина Уатта и проч.

На фоне научных открытий и изобрете-
ний в Европе развивается мануфактурное 
производство, в котором применяется руч-
ной труд наёмных рабочих (или машин без 
механического, парового двигателя) и ис-
пользуется разделение труда. Мануфактура 
вела к специализации рабочих, что повы-
шало производительность. Изменения в со-
циально-экономической сфере вызвали ин-
терес у ранних экономических мыслителей, 
философов, государственных деятелей к их 
научному осмыслению и познанию. Эконо-
мические процессы начинают исследоваться 
и анализироваться, тем самым закладывают-
ся основы будущей новой науки экономики.

Наряду с развитием научного знания про-
исходят изменения и в философии, её отделе-
ние от схоластики и обращение к естествен-
ным и социально-гуманитарным темам, 
начавшееся в эпоху Возрождения (начало 
XIV – последняя четверть XVI вв.) и продол-
жавшееся в Новое время (XVII – XVIII вв.). 
Основными направлениями философии эпохи 
Возрождения были:  гуманистическое (Дан-
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те Алигьери, Франческо Петрарка, Лоренцо 
Валли и др.); неоплатоническое (Николай 
Кузанский, Пико делла Мирандола, Пара-
цельс и др.); натурфилософское (Николай 
Коперник, Джордано Бруно, Галилео Галилей 
и др.); реформационное (Мартин Лютер, То-
мас Монцер, Жан Кальвин, Джон Усенлиф, 
Эразм Роттердамский и др.); политическое 
(Николо Макиавелли); утопическо-социа-
листическое (Томас Мор, Томмазо Кампа-
нелла и др.). В Новое время философия также 
касалась социально-политических, правовых 
вопросов (Т. Гоббс, Дж. Локк, Ж.-Ж. Руссо и 
др.), были разработаны теории обществен-
ного договора. На фоне смещения акцентов 
в мировоззрении европейского общества – 
обращение от бога к проблемам человека и 
государства, от веры в иной мир к познанию 
мира сущего – происходит формирование 
новых научных дисциплин – будущей соци-
ологии, антропологии, психологии, правове-
дения и, конечно, экономики. 

Хотя возможность для институциональ-
ного оформления экономической науки по-
явилась лишь в конце XVIII в. в связи с пере-
осмыслением экономической деятельности 
человека, последняя существовала раньше, а 
соответственно, существовали некие теоре-
тические наработки, тексты, которые зало-
жили базу для новой науки. С одной стороны, 
это традиция английского меркантилизма 
(Э. Мисселден, Т. Ман, Д. Дефо, Ч. Давенант, 
Д. Стюарт и т. д.), с другой стороны – тради-
ция рассмотрения экономических вопросов 
в рамках философских и социально-полити-
ческих учений (Т. Гоббс, Дж. Локк), берущая 
начало ещё в античности (Платон, Аристо-
тель) и средневековье (Августин Блаженный, 
Фома Аквинский). 

Обрисовав в общих чертах социальные 
предпосылки возникновения экономики, не-
обходимо отметить богатую экономическую 
литературу того периода, издававшуюся не 
только в Англии, но и во всей Европе. Йозеф 
Шумпетер, известный экономист и социолог,  
в своем фундаментальном труде «История 
экономического анализа» указывает следу-
ющие работы данного периода: «Сельская и 

домашняя экономия» (1593-1607) Иоганна 
Колеруса, «Благоразумный эконом» Барто-
ломео Фриджерио (1629), «Система полити-
ческих дисциплин» (1606) Бартоломео Кек-
керманна; работы по бухгалтерскому учету 
и торговым операциям, а также по управле-
нию предприятием, хозяйственному праву, 
коммерческой географии и условиям ком-
мерческой деятельности в разных странах 
(например, «Двойная бухгалтерия» (1549) 
В.  Швайкера, «Увлечение торговли» (1615) 
Джона Робертса и «Коммерческая карта куп-
ца» (1638) Льюиса Робертса), кроме того, мо-
нографии о банках и обширные компиляции, 
такие, как «Негоциант» Дж.  Д.  Пери (1665), 
«Совершенный негоциант» (1675) Жака Са-
вари, «Универсальный коммерческий сло-
варь» (1723-1730) братьев Савари де Брюлон, 
«Универсальный торговый и коммерческий 
словарь» (1751-1755) Малахии Постуэйта, 
рассчитанные на удовлетворение практиче-
ских нужд купцов.

Имела большое значение также литера-
тура по сельскому хозяйству: «Рассуждение 
о сельском хозяйстве Брабанта и Фландрии» 
(1690) сэра Ричарда Уэстона, «Система агри-
культуры» (1669) Джона Уорлиджа, «Со-
вокупное искусство сельского хозяйства» 
(1707) Джона Мортимера, а также описания 
путешественниками экономических условий 
зарубежных стран, например, «Наблюдения 
в объединенных провинциях» (1676) Уилья-
ма Темпля.

Изучая предпосылки возникновения эко-
номической науки, необходимо понимать, 
что именно подразумевается под возникнове-
нием экономической науки, о каком феномене 
и периоде идёт речь. Историки ознаменовы-
вают появление экономики выходом в свет 
в 1776 г. книги Адама Смита «Исследование 
о природе и причинах богатства народов». 
Это связано с тем, что Смит предложил иной 
взгляд на экономику как сферу деятельности 
и роль государства в экономическом секторе, 
позже получивший название классической 
теории. Позиция Смита, принципиально от-
личающаяся от предыдущих экономических 
взглядов, например меркантилистов, заклю-
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чается в том, что государство должно обе-
спечивать безопасность жизни человека и 
его собственности, разрешать споры, гаран-
тировать соблюдение правил, т. е. должно 
делать то, что индивидуум либо не в состо-
янии выполнить самостоятельно, либо дела-
ет это неэффективно. Что касается развития 
экономики, то его движущей силой является 
стремление предпринимателя к достижению 
своих частных интересов, который, увеличи-
вая собственное благосостояние, увеличива-
ет и благосостояние общества в целом. При 
этом государство должно выполнять главное 
требование – гарантировать основные эко-
номические свободы: свободу выбора сферы 
деятельности, свободу конкуренции и свобо-
ду торговли.

Смит, несомненно, внёс колоссальный 
вклад в экономическое знание, однако не 
следует пренебрегать и достижениями его 
предшественников, которые во многом опре-
делили ход его рассуждений. Этими предше-
ственниками и современниками А.  Смита 
были шотландские философы Френсис Хат-
чесон (1694-1747), Дэвид Юм (1711-1776) 
и Адам Фергюсон (1723-1816), которые яв-
лялись представителями шотландского 
Просвещения – Шотландии эпохи XVIII в., 
характеризующейся всплеском интеллекту-
альной и научной жизни. После образования 
нового государства Великобритании в 1707 
г. английский язык получил широкое рас-
пространение в Шотландии и стал языковой 
средой образованной городской шотланд-
ской культуры в университетах и городах 
Эдинбурге, Глазго и Абердина, особенно сре-
ди юристов, священников, врачей и профес-
соров. Историк философии М.И.  Микешин 
так характеризует этот круг людей: «Они не 
просто были образованными, учеными,  эру-
дитами, представителями определенной со-
циальной группы, они принадлежали к тому 
широкому европейскому движению, которое 
сегодня называют Просвещением. Они твер-
до верили в возможность культивирования 
и роста добродетели, справедливости, науки, 
религиозной терпимости, интеллектуальной 
свободы и хороших манер» [2, 14]. Он выде-

ляет несколько факторов, которые способ-
ствовали интеллектуальной деятельности: 
поддержка и пропаганда идей Просвещения 
церковью, спокойная социально-политиче-
ская и экономическая ситуация, увеличение 
численности городского населения, что спо-
собствовало расцвету космополитической 
городской культуры и развитию социальных 
связей и личных отношений среди образо-
ванных людей. Так, появилось множество 
клубов, в которых собирались интеллектуа-
лы («Общество Избранных», «Покер клуб», 
«Абердинское Философское Общество» и 
др.). Соответственно, росло число читаю-
щих и пишущих людей, количество перио-
дических изданий («Шотландский журнал», 
«Каледонский вестник», «Эдинбургское обо-
зрение», «Эдинбург», «Журнал Блэквуда»), 
книгоиздателей, книготорговцев и книжных 
лавок. Многие шотландские учёные пригла-
шались преподавать в европейские универ-
ситеты, и благодаря этому они получали из-
вестность в научных кругах Европы.

Философы Хатчесон, Юм и Фергюсон пи-
сали свои работы в то время, когда экономи-
ка уже заявила о себе как наука, имеющая 
собственный предмет и поле исследования, 
отличный от предметов философии. Их 
вклад в развитие экономической науки за-
ключался в разработке следующих вопросов: 
разделение труда, концепция естественной 
свободы, теория процента (Хатчесон); тео-
рия денег, процентная ставка, налогообло-
жение, международная торговля и теория 
собственности (Юм); проблематика коммер-
ции, институт собственности, благосостоя-
ние государства (Фергюсон). Мы бы хотели 
остановиться на взглядах последнего, по-
скольку в его работе «Опыт истории граж-
данского общества» (1767) затрагивается во-
прос о возможности социального порядка в 
условиях коммерческого общества, который 
находит ответ у Адама Смита. Будучи исто-
риком, Фергюсон рассматривает историю 
человечества, переход от варварства к циви-
лизованному состоянию и освещает процесс 
перехода от мануфактурного общества к ин-
дустриальному, проблематику коммерции, 
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института собственности, благосостояния 
государства. 

Согласно Фергюсону, потребность чело-
века в обществе укоренена в самой его при-
роде [3, 52]. И если в первобытном состоянии 
зависимость людей друг от друга была обу-
словлена необходимостью самосохранения, 
то в современном обществе взаимоотноше-
ния людей лежат в основе всех социально-
экономических процессов, происходящих 
в государстве. Фергюсон называл правиль-
ным состоянием человеческой природы не 
то, от которого навсегда ушло человечество, 
а то, к которому оно может прийти благода-
ря надлежащему применению собственных 
способностей [3, 42], тем самым позитивно 
оценивая развитие человечества, всё даль-
ше уходящее от варварства к цивилизован-
ности. При этом, рассматривая переход от 
грубого первобытного общественного состо-
яния к цивилизации как прогресс, Фергюсон 
выявляет несовпадение этого процесса с со-
вершенствованием моральных качеств чело-
века, т. е. ставится вопрос о нравственном 
регрессе общественного процесса. «Цивили-
зационный процесс, рафинируя обществен-
ные отношения и институты, увеличивая 
богатство нации, создает возможность обо-
собления людей от общества, они теряют 
чувство гражданственности. Такое попятное 
движение называется коррупцией» [1].

Фергюсон заметил в своей работе, что 
уже многое было сказано о коммерции и бо-
гатстве его предшественниками, которые, в 
основном, предостерегали против превра-
щения двух последних в главные цели госу-
дарства. Однако его мнение не носит столь 
однозначно негативный оттенок, поскольку 
благодаря богатствам, а не с помощью крово-
пролития, как это было у дикарей, цивилизо-
ванное государство может увеличивать свою 
мощь и значение. Кроме того, совершенство-
вание ремёсел, увеличение богатства способ-
ствуют возникновению личной собствен-
ности, а последняя является предпосылкой 
создания семьи. Поэтому, когда индивидам 
трудно сколотить состояние, чтобы создать 
или поддержать семью, рост населения при-

останавливается или даже сокращается. В 
человеке просыпается первобытный страх за 
детей, могущих умереть с голоду, и, с одной 
стороны, подобный страх может мотивиро-
вать человека к активной коммерческой дея-
тельности, но, с другой стороны, государство 
должно давать возможность своим гражда-
нам заниматься этой деятельностью. Богат-
ство государства, пишет Фергюсон, состав-
ляется из состояний его членов. «Чем больше 
благ добывает человек для себя лично, тем 
богаче становится его страна. Если ему по-
надобится защита, она должна быть ему пре-
доставлена; если случатся преступления и 
мошенничества, должна последовать кара – 
этим и ограничивается роль правительства. 
Когда же искушенный политик начинает ак-
тивно во все вмешиваться, он лишь мешает 
и вызывает нарекания; когда купец забывает 
о собственной выгоде и начинает думать за 
всю страну, подобное знаменует приближе-
ние периода фантазий и химер и подрыв ос-
нов коммерции» [3, 216]. Реальным доходом 
государства является та часть личного состо-
яния, которую общество привыкло отдавать 
на общенациональные цели, следовательно, 
этот доход зависит от того, что сам инди-
вид считает излишками и что он способен 
потратить, не отказываясь от собственных 
коммерческих планов. Таким образом, чем 
больше увеличиваются частные затраты ин-
дивида, тем слабее становится государство, 
на долю которого приходится лишь неболь-
шая часть излишков.  И вместе с тем к изо-
билию в стране приводит именно частный 
интерес, а не ухищрения государства.

Важным моментом для понимания ком-
мерции в трактовке Фергюсона является 
его идея о честности. Фергюсон полагает, 
что люди, которые озабочены успехом, не 
склонны к нечестности. Если в примитив-
ном обществе торговец, по сути, является 
недальновидным жуликом, то с развитием 
и совершенствованием коммерческого ре-
месла он расширяет свой кругозор и выраба-
тывает определённые принципы, такие, как 
пунктуальность, либеральность, честность 
и предприимчивость. Поэтому даже в пери-
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од всеобщей развращённости лишь торговец 
обладает всеми достоинствами, но он не спо-
собен защитить своё достояние, для чего и 
нужно государство.

В чём заключается развитие коммерции? 
Фергюсон видит её прогресс в постоянном 
дроблении механических навыков, когда об-
наруживается, что чем больше ремесленник 
сосредоточивается на какой-либо опреде-
лённой части работы, тем лучше получается 
продукт его деятельности и тем больше он 
может его производить. «Всякий предприни-
матель приходит к открытию, что, расчленяя 
процесс производства на большее число опе-
раций, он получает возможность нанимать 
больше людей для выполнения этих отдель-
ных операций, а это сокращает его расходы 
и увеличивает прибыль. Потребитель также 
начинает требовать такого качества товара, 
которое не в состоянии обеспечить работ-
ник, производящий разнообразные продук-
ты» [3, 264]. Таким образом, в мастерских, 
в которых работа доходит до автоматизма, 
производство достигает наибольшего про-
цветания. Однако при этом выделение про-
фессий служит разрыву связей, существую-
щих в обществе, поскольку предполагается, 
что каждый индивид обладает уникальным 
умением или талантом, но «не воплощает 
собой дух общества в целом» [3, 311]. Кро-
ме того, разделение некоторых профессий 
и специальностей, по мнению Фергюсона, 
крайне непредпочтительно, например, деле-
ние искусства гражданина и государственно-
го деятеля, политика и военного, поскольку 
теряются навыки, идущие испокон веков, ко-
торые необходимо усовершенствовать.

Таким образом, мы обнаруживаем у Фер-
гюсона и идею «невидимой руки» рынка 
Смита, когда он пишет о том, что чем больше 
благ добывает человек для себя лично, тем 
богаче становится его страна, и принцип раз-
деления труда, повышающий его производи-
тельность. Иными словами, для глубокого 

изучения истории экономической науки не-
обходимо обращаться не только к тем мыс-
лителям, которые работали в уже возникшей 
научной парадигме, но и к их предшествен-
никам, в трудах которых зарождались и фор-
мировались экономические идеи.

Итак, каковы же были предпосылки воз-
никновения экономической науки?

Во-первых, это накопленные практиче-
ские знания, которые сопровождали разви-
тие торговли, промышленности, и привели, 
в конце концов, к появлению рыночной эко-
номики с её собственными принципами и 
законами, ставшей самим предметом эконо-
мической науки. Во-вторых, теоретические и 
практические знания, изложенные в богатой 
литературе. Они приводились в порядок и си-
стематизировались в течение всего времени 
развития экономической мысли. В-третьих, 
внимание философов античности, средне-
вековья и Нового времени к происходящим 
экономическим процессам, постановка ими 
вопросов об этих процессах, вскрытие про-
блем, смысла и значения экономических 
явлений для общества, и разработка ими 
категориального аппарата и методологии. 
Особый вклад в развитие экономической 
мысли внесли шотландские философы XVII-
XVIII вв. (Фрэнсис Хатчесон, Дэвид Юм и 
Адам Фергюсон). Трансляция, передача их 
наработок будущим ученым-экономистам 
произошла благодаря их непосредственному 
влиянию на Смита, который аккумулировал 
и по-своему интерпретировал их идеи.
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16 сентября 2011 г. в бизнес-центре Ас-
социации состоялось совещание Совета Во-
енно-философского общества (ВФО) «Мега-
пира», в ходе которого были рассмотрен ряд 
вопросов. В частности, обсуждались концеп-
ция работы ВФО в 2011 – 2015 гг; план под-
готовки научно-практической конференции, 
посвященной 70-летию разгрома немецко-
фашистских войск под Москвой; содержание 
журнала «Военно-философский вестник» № 
5; порядок выдвижения кандидатур на на-
граждение золотой медалью ВФО «За вклад 
в развитие военно-философской мысли» и 
денежной премией.

В ходе совещания было решено подгото-
вить предложения: о ротации членов Совета 
ВФО; по проведению круглого стола по ак-
туальным проблемам современных Воору-
женных сил РФ; по участию членов военно-
философского общества в международной 
научно-практической конференции прово-
димой журналом «Пространство и время» 
по проблеме «Геополитическое положение 
России в современном мире».

В ходе дискуссии Председатель Совета 
ВФО, доктор философских наук, профессор 
С.А. Тюшкевич заявил, что «на новом этапе 
своего развития научное общество нуждает-
ся в притоке новых идей и сил, необходимо 
критически пересмотреть всю его деятель-
ность и сосредоточить усилия ученых на 
главных направлениях: творческом переос-
мыслении прошлого, глубоком анализе на-
стоящего и на подготовке конструктивных 
предложений для будущего». 

Доктор философских наук, профессор 
О.А. Бельков предложил  внести коррективы 
в перспективный план работы ВФО, в том 

числе внести изменения в тематику научно-
практических конференций, чтобы изменить 
их содержание с преобладания историзма на 
философское осмысление прошлого.

В свою очередь, кандидат философских 
наук, доцент М.М. Курочко предложил ис-
кать новые, нестандартные формы работы 
и в первую очередь с молодежью. «С этой 
целью надо активнее использовать возмож-
ности электронных средств и Интернета», – 
подчеркнул он. М.М. Курочко отметил целе-
сообразность проведения одного из круглых 
столов по проблемам Вооруженных сил Рос-
сии с записью его на электронные техниче-
ские средства для дальнейшего размещения 
в сети Интернет.

Доктор философских наук, профессор 
Б.И. Каверин предложил провести круглый 
стол с рассмотрением источников и движу-
щих сил Отечественной войны 1812 г. и Ве-
ликой Отечественной войны 1941 – 1945 гг. 
Такой анализ, по его мнению, «должен дать 
много интересного материала и показать 
преданность народов России своему Отече-
ству, вне зависимости от исторических ра-
мок и конкретной обстановки».

Кандидат исторических наук, профессор 
А.П. Ковалев заявил, что «давно назрела не-
обходимость решительного, научно обосно-
ванного отпора горе-ученым, пытающимся 
умышленно фальсифицировать нашу исто-
рию, не только на проводимых научных фо-
румах, но и в средствах массовой информа-
ции, чтобы показать широкой аудитории, 
как вредны и несостоятельны ложные умоза-
ключения».

Совет Военно-философского общества 
Ассоциации «Мегапир» объявляет конкурс 

НАУЧНАЯ ЖИЗНЬ

Совещание Совета ВФО
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членов общества и других ученых, внесших 
значительный вклад в развитие военно-
философской мысли в области философии 
войны и армии, философии безопасности, 
философии патриотического и воинского 
воспитания, философии военной науки, ме-
тодологии и философии военной истории на 
награждение золотой медалью «За вклад в 
развитие военно-философской мысли».

Предложения, заявки представлять в Со-
вет и Правление ВФО до 15 ноября 2011 г.на 
имя председателя Совета общества доктора 
философских наук, профессора С.А. Тюшке-
вича. 

Контактный телефон 8-926-842-91-04, 
E-mail: al.kowalev2010@yandex.ru.
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