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Научная статья

УДК 124.5

doi: 10.47475/1994-2796-2024-484-2-5-12

ОБ ОНТОЛОГИЧЕСКОМ ПРЕДНАЗНАЧЕНИИ ЧЕЛОВЕКА
Светлана Васильевна Димитрова1, Ольга Николаевна Диденко2

1,2 Волгоградский государственный университет, Волгоград, Россия
1 sve-dimitrova@yandex.ru, ORCID: 0000-0003-4962-0692
2 didenko@volsu.ru, ORCID: 0000-0002-1524-8813

Аннотация. Обосновывается положение о том, что возможность преодоления хаоса в ценностной сфере 
и бесконечности процессов «переоценки ценностей» связана с поиском и обретением бытийного назначения 
человека. Если в религиозных учениях процессы трансцендирования, движения к «сверхрассудочному» 
и «сверхъестественному» выступают условием для формирования абсолютных ценностей, то в философии 
рассматриваются разные виды трансценденции. В современной ситуации, в условиях «борьбы с метафизи-
кой», актуальным становится не только определение смысла и значимости, но и обоснование права на суще-
ствование трансцендентного. Вместе с тем показывается, что противоречия стремительно развивающегося, 
высокотехнологичного мира являются основанием для поиска путей выхода к трансцендентному. Понятие 
трансцендентного эксплицируется в процессе рассмотрения вечных философских проблем, таких как: по-
иск целостности мира; определение границ познания и преобразования действительности; обретение чело-
веком собственного бытия. Показано, что борьба с разного рода «центризмами» приводит к формированию 
новой целостности, основанием которой выступает перманентная изменчивость и разнонаправленность. 
Успешность целерациональной активности, в конечном итоге, приводит к формированию таких проблем, 
преодоление которых возможно только при условии выхода за пределы эмпирической действительности. 
Ценность мысли заключается не в том, что она отражает объективный мир, а в возможности привнесения 
человеком в описываемый им мир личностного, самобытного. Следовательно, как в религии, так и в фило-
софии человек наделен «онтологическим предназначением», а вопрос об обретении/отказе от поиска бытия 
находится в горизонте его (человека) решений. Делается вывод, что без выхода к трансцендентному поиск 
личностного бытия, ценностных оснований, познавательных истин невозможен, поскольку все формы ак-
тивности, осуществляемые в рамках феноменального мира, приведут к стагнации. Переход от феноменаль-
ного к ноуменальному бытию необходим для того, чтобы задать другую иерархию, сформировать иные 
критерии оценки и способы систематизации.

Ключевые слова: ценности, целостность, трансцендирование, «онтологическое предназначение», «шифры 
трансценденции», феномен, ноумен, «мыследействие», «бытийное мышление», личностное бытие 

Для цитирования: Димитрова С. В., Диденко О. Н. Об онтологическом предназначении человека // Вест-
ник Челябинского государственного университета. 2024. № 2 (484). С. 5–12. doi: 10.47475/1994-2796-2024-
484-2-5-12
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Димитрова С. В., Диденко О. Н.

Svetlana V. Dimitrova, Olga N. Didenko6

Abstract. The position is substantiated that the possibility of overcoming chaos in the value sphere and the infinity 
of the processes of “revaluation of values” is associated with the search and acquisition of a person’s existential pur-
pose. If in religious teachings the processes of transcendence, movement towards the “super-rational” and “super-
natural” act as a condition for the formation of absolute values, then in philosophy different types of transcendence 
are considered. In the modern situation, in the conditions of the “struggle against metaphysics,” it becomes relevant 
not only to determine meaning and significance, but also to substantiate the right to the existence of the transcen-
dent. At the same time, it is shown that the contradictions of the rapidly developing, high-tech world are the basis for 
searching for ways to reach the transcendent. The concept of the transcendent is explicated in the process of consid-
ering eternal philosophical problems, such as: the search for the integrity of the world; defining the boundaries of 
knowledge and transformation of reality; man’s acquisition of his own existence. It is shown that the fight against 
various kinds of “centrisms” leads to the formation of a new integrity, the basis of which is permanent variabil-
ity and multidirectionality. The success of goal-oriented rational activity ultimately leads to the formation of such 
problems, the overcoming of which is possible only if one goes beyond the limits of empirical reality. The value of 
thought lies not in the fact that it reflects the objective world, but in the possibility of a person introducing personal, 
original things into the world he describes. Consequently, both in religion and in philosophy, a person is endowed 
with an “ontological purpose”, and the question of gaining/giving up the search for being is in the horizon of his 
(man’s) decisions. It is concluded that without access to the transcendental, the search for personal existence, value 
foundations, and cognitive truths is impossible, since all forms of activity carried out within the phenomenal world 
will lead to stagnation. The transition from phenomenal to noumenal being is necessary in order to set a different 
hierarchy, form other evaluation criteria and methods of systematization.
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Постановка проблемы 
Поиск и  переоценка ценностных оснований 

делает актуальными размышления о трансцен-
дентном, о способах «перемены бытия». Понятие 
трансцендентного в религии связано с указанием 
на существование абсолютных ценностей, фун-
дированных бытием Бога. Путь к Богу, который 
творит и постоянно участвует в развитии мира, 
связан с религиозными практиками, посредством 
которых преодолевается эмпирическое существо-
вание и достигается выход к трансцендентному. 

Важно то, что процесс трансцендирования, 
движения к Богу является смыслом жизни и сущ-
ностной характеристикой человека. Как отмечает 
C. C. Хоружий: «…Христианская антропология 
говорит о бытийном назначении человека, кото-
рое должно достигаться» [10].

Согласно христианскому вероучению, предна-
значение человека может быть исполнено только 
на пути «онтологического трансформирования», 
связанного с преодолением границ эмпирическо-
го существования. Сущностной чертой челове-
ка, согласно христианскому вероучению, являет-
ся способность и стремление уподобиться Богу. 
Перемена способа бытия — это цель и путь хри-
стианского существования. Вместе с тем в поле 
человеческого выбора и личной ответственности 
остается решение «принять или отвергнуть бы-
тийное предназначение» [10].

Православный богослов Григорий Палама 
убежден в  том, что философские рассуждения 
о мире вне трансцендентного беспочвенны: «…
кто-нибудь спросит, почему же философ про-
валился в такую яму? Потому что пытался рас-
суждением и естественной философией исследо-
вать тайны сверхрассудочные и сверхъестествен-
ные» [7. С. 330].

В философии существуют различные подходы 
к определению понятия трансцендентного, идет 
поиск и обосновывается возможность существо-
вания особых, нерелигиозных, путей перемены 
бытия. Поиск и определение сущности трансцен-
дентного в философии коррелируются с выявле-
нием особенностей метафизики. Выявление спец-
ифики и значимости метафизики — это сложный, 
противоречивый и бесконечный процесс. Укажем 
лишь на то, что поиск и  определение понятия 
трансцендентного ведется в  условиях «борьбы 
с метафизикой». 

Вместе с тем можно утверждать, что возник-
новение философии связано с открытием транс-
цендентного бытия. В ранних философских уче-
ниях трансцендентное — это безличное начало 
мира, условие его познания и развития. Первые 
греческие натурфилософы, давая определение 
субстанции как «неизменного начала изменя-
ющихся вещей», формировали условия для фи-
лософско-рационального отношения к  миру. 
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Трансцендентное бытие выступает основанием 
не только для существования, но и возможности 
познания мира, а также является целью и услови-
ем развития человека. Великий русский философ 
А. Ф. Лосев, анализируя учение Платона об иде-
ях, указывал на то, что идея «никогда не мысли-
лась в виде голой и чисто головной абстракции. 
Она была царством мечты и предметом жизнен-
ных упований» [5. С. 157]. 

Значимость и  «природу» трансцендентного 
в условиях современного мира мы представим 
в аспекте рассмотрения таких важных философ-
ских проблем, как, во-первых, поиск целостного 
восприятия мира. Вопрос о трансцендентном — 
это поиск способов представления целостности 
сущего. 

Во-вторых, проблема познаваемости мира, по-
скольку к числу наиболее распространённых спо-
собов трансцендирования в философии относятся 
процессы познания и преобразования мира. 

В-третьих, проблемы самообретения человека, 
поиска собственного бытия, которое возможно 
при условии выхода за пределы сущего. 

Обращение к  «вечным», фундаментальным 
проблемам философии (поиск целостности и воз-
можностей познания мира, выявление сущности 
человека) поможет структурировать исследова-
ние и указать на предельность, ограниченность 
подходов, не связанных с возможностью выхода 
к трансцендентному. 

Целостность мира 
Формирование представления, верования о су-

ществовании универсальной закономерности, 
всеобщей мировой связи — это некий основопо-
лагающий принцип, фундирующий, задающий 
идеалы, нормы, логику рационального и эмпи-
рического исследования. 

С появлением научной рациональности фор-
мировалось новое понимание единства/целостно-
сти, не связанное с существованием субстанции. 
Основанием единства мира в классической науке 
выступает признание существования объектив-
ных законов, которые могут быть выражены в те-
оретическом знании. Следует отметить, что с по-
явлением объективистского идеала науки уста-
навливается господство знания о сущем, и цен-
ность такого знания заключается в его практи-
ческой применимости. Мир рассматривается как 
совокупность причинно-следственных связей. 

Однако успешное, прогрессивное развитие на-
уки приводит к признанию относительности на-
учного знания. Центризм объективных законо-

мерностей смещается в  сторону утверждения 
более активной (чем просто позиция бесстраст-
ного наблюдателя) роли субъекта познания. Ор-
ганизация научного творчества, стиль научного 
познания, способы фиксации и систематизации 
результатов исследования задают определенное 
видение мира. 

Развитие науки на современном этапе форми-
рует позицию, согласно которой убежденность 
в  том, что естественные науки репрезентиру-
ют объективные закономерности развития, мо-
жет существовать наряду с другими способами 
видения и  представления мира. Наука  — это 
одна из форм рассмотрения мира, существую-
щая в культуре человечества. Наука предпола-
гает следование определенным правилам, стилю 
и ее результаты могут быть выражены на язы-
ке терминов и понятий. Роль науки не исклю-
чительна: «…великие ученые открывают новые 
описания мира, которые полезны для предсказа-
ния и контроля того, что может случиться, тогда 
как поэты и политические мыслители дают дру-
гие его описания, пригодные для иных целей. Но 
бессмысленно полагать, что какое-либо из этих 
описаний является точной репрезентацией того 
мира, каков он сам по себе. Для этих филосо-
фов сама идея подобной репрезентации лишена 
смысла» [8]. 

Хаос выступает как возможный вид порядка, 
при котором господствуют случайность, раз-
новекторность и  поливариативность развития. 
А критика и преодоление разного рода «центриз-
мов» приводит к новому пониманию целостно-
сти, основанием которой выступает отсутствие 
центра и заданного направления развития. 

Наиболее яркой иллюстрацией смены «кар-
тин мира» является характеристика Ж. Делеза, 
Ф.  Гваттари ризоматной культуры. Ризома  — 
это тип корневой системы, который в отличие от 
стержневого корня, растет «во все стороны» [3]. 
Отсутствие центра стержневого корня, централь-
ного принципа развития является условием ее су-
ществования и неуничтожимости. 

Таким образом, последовательное воплоще-
ние идеалов рационального знания, утверждения 
значимости объективистского идеала и практи-
ческой применимости результатов познания вы-
ступило условием для возникновения «новой 
картины мира». Высокий уровень развития по-
знавательной активности позволил преодолеть 
границы сущего, трансцендировать и  сформи-
ровать другие идеалы, ценности, условия вос-
приятия. 
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Проблемы познания и преобразования мира 
как способ трансцендирования 

Выявление роли и значимости трансцендент-
ного для формирования ценностей в условиях со-
временного высокотехнологичного мира связано 
с  возникновением нового типа познания, с  пе-
реходом от «рассчитывающего» к «бытийному 
мышлению». 

К. Ясперс, описывая условия, при которых 
уместно использовать термины «трансценден-
ция» и  «шифры трансценденции»  [11.  С.  102], 
указывает, что абсолютизировать роль действий, 
основанных на знаниях, нельзя, поскольку «про-
изводительная деятельность» неизменно сталки-
вается с целым рядом ограничений. 

Следует отметить, что эффективность познава-
тельной деятельности, позволяющая расширить 
границы познанного/освоенного, имеет важное, 
но не исключительное значение, поскольку при 
достижении определенного уровня развития ос-
новное предназначение познавательной активно-
сти может заключаться в достижении понимания 
о том, что необходимо преодолеть логику «про-
изводительной деятельности», выйти за пределы 
«феноменов» и стремиться постичь ноуменаль-
ное бытие. 

Выход за пределы феноменального мира, необ-
ходим для постижения бытия и самообретения, 
а «…производительная деятельность и планиро-
вание имеют свои пределы в силу того, что мы 
обходимся с вещами и с самими собой, с живыми 
существами и с людьми совершенно по-иному, 
если они существуют для нас» [11. С. 112].

Важно отметить, что тип познания, ориенти-
рованный на эффективность действий, привел 
к пределу, который указывает на необходимость 
преодоления целерационального типа познания, 
а не на его совершенствование. Следует выйти за 
рамки гносеологической ситуации, при которой 
люди стремятся анализировать уже установлен-
ные значения, заданные способы систематизации, 
передачи и хранения знаний.

Ориентированность на объективность и репре-
зентативность знаний связана с перманентными 
процессами перекомбинирования, переформати-
рования огромных потоков информации. Одна-
ко беспрецедентная активность познавательных 
действий не приводит к приращению знаний, по-
скольку «из известного нельзя получить больше 
того, чем оно содержит» [6. С. 235].

И именно успешность действий, стала основа-
нием для возникновения проблем, решение кото-
рых возможно в условиях смены типов познания. 

Необходимость формирования новых гносеоло-
гических принципов связана не с целенаправлен-
ным преобразованием мира, а с появлением ус-
ловий, при которых единственно значимым ста-
новится само «рождение мысли». Возможность 
мыслить связана с определением человеком сво-
его места и предназначения в мире.

Рождении мысли предполагает не отражение 
объективных законов, исключающее влияние 
субъекта на объект, а возможность привнесения 
человеком в описываемый им мир чего-то свое-
го. Мысль выступает основанием не для эффек-
тивных действий, а для осмысления собственной 
жизни. Критерием подлинности мысли является 
то, что она (мысль) выступает основанием прояв-
ления личностного бытия, позволяя не следовать 
установленным значениям, а порождать, утверж-
дать и нести ответственность за новые смыслы. 

Смена идеалов предполагает и новые способы 
получения знания. Один из путей обретения лич-
ностного знания представлен в учении М. К. Ма-
мардашвили о «мыследействии». Прежде всего 
отмечается, что пребывание в «состоянии мыс-
ли» — это результат непрерывных усилий и ду-
ховной работы. Формирование неклассической 
рациональности связано с изменением роли субъ-
екта. Сущность мыслительной деятельности за-
ключается в упорядочивающем движении, кото-
рое направлено на формирование способов вос-
приятия и систематизации данных о мире. Акт 
мысли направлен на привнесение порядка, пре-
бывание и  постижение которого позволит до-
стичь понимания. Истина как «несокрытость» 
позволяет привнести что-то в мир. 

Особенное внимание М.  К.  Мамардашвили 
уделяет такой способности мысли, как умение 
различать «кажущееся» и  действительное. Ре-
зультаты целерациональных действий человека, 
несмотря на глобальные масштабы преобразова-
ния мира, — это кажущаяся активность, посколь-
ку действующий субъект использует уже суще-
ствующую информацию, опираясь на совокуп-
ность общезначимых понятий и методов. 

Однако пребывание в  состоянии мысли  — 
это установление смыслов, для обретения кото-
рых опытного знания оказывается недостаточно. 
Смысл устанавливается благодаря индивидуаль-
ным усилиям, в результате которых меняется сам 
человек, становится возможным трансцендирова-
ние к личностному существованию. «В мире для 
каждого человека оставлено место, оно оставлено 
там, где есть наш собственный акт (лик), кото-
рый мы должны совершить. Попав в это место, 
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мы можем быть ликом (свободным), только пере-
осмыслив и преобразовав себя. А это преобразо-
вание требует силы (не слов, не логических рас-
суждений)» [6. С. 426].

Обобщая, отметим, что трансцендирование, 
реализуемое «производительной деятельностью», 
приводит не только к достижению поставленных 
целей, но и становится условием возникновения 
автономных форм существования результатов 
человеческой деятельности. К примеру, автоном-
ность техники — это формирование имманент-
ной логики, которая противостоит людям. «Ма-
шины, изобретенные для того, чтобы служить че-
ловеку-работнику, сделали его своим рабом. Они 
задуманы всего-навсего как инструмент и некий 
придаток человеческих рук, но человек сам стал 
их придатком и одной из снующих взад и вперед 
мелких деталей» [1. С. 193]. 

Между тем формы «мыследействия», «бытий-
ного мышления», основанные не на целерацио-
нальности, а на процессах самопонимания, акту-
ализируют трансцендирование, связанное с обре-
тением человеком личностного бытия. Следова-
тельно, подлинность познавательного трансцен-
дирования выражается в его единстве с процес-
сами самообретения человека. 

Возникновение мысли — это событие, приво-
дящее к изменениям в мире. Если человек отка-
зывается от личностных усилий, направленных 
на обретение мысли, то никто не сможет его за-
менить, став «автором» состояний в мире, порож-
денных данной мыслью. 

Мысль есть состояние самобытности, пребы-
вая в котором человек способен «извлекать соб-
ственное «я». Особенности «мыследействия», 
представленные в учении М. К. Мамардашвили, 
созвучны характеристикам «бытийного мыш-
ления» М.  Хайдеггера. «Мысль есть действие. 
Но действие, которое одновременно переходит 
за всякую практику. Мысль прорывается сквозь 
действие и производство не благодаря величию 
каких-то своих результатов и не благодаря по-
следствиям какого-то своего влияния, а благода-
ря малости своего без-результатного осуществле-
ния» [9. С. 69].

«Мыследействие» и  личностное становле-
ние — это взаимосвязанные процессы, форми-
рующие условия, при которых в мире возника-
ют определенные состояния, стремления, пере-
живания. Такого рода состояния уникальны, их 
существование в  мире становится возможным 
только как результат усилий конкретной лично-
сти. «Мыследействие» направлено на возникно-

вение «собранной персоны», отличительной осо-
бенностью которой является самодетерминиро-
ванность и «свободное думание того, что нельзя 
думать иначе» [6. С. 245]. 

Трансцендирование как условие обретения 
личностного бытия 

Процессы «децентрации», «фрагментации» 
бытия, «рискогенность», неопределенность как 
устойчивые факторы социального развития, яв-
ляются результатом эффективных действий. 
Стремительность изменений приводит к возник-
новению ситуаций, при которых у людей фор-
мируется способность находиться в  состоянии 
постоянной трансформации, приспосабливаясь 
к изменяющимся условиям. Человек превраща-
ется в некий «модуль» [4], способный к постоян-
ному перекомбинированию самого себя. 

Необходимость поиска путей обретения чело-
веком личностного бытия проявляется в возник-
новении ситуаций, при которых люди пережива-
ют свою отстраненность от повседневного мира. 
Такого рода переживания носят экзистенциаль-
ный характер и  указывают на существование 
чего-то другого, того, что не может быть достиг-
нуто в процессе успешных действий в рамках на-
личного бытия. 

Переживание человеком своей чуждости миру, 
тревога, возникающая из-за страха не найти сво-
его предназначения в жизни, «не сбыться», ста-
новятся условием понимания того, что обретение 
личностного бытия предполагают трансцендиро-
вание существующего «я» к возможному, долж-
ному существованию человека.

Для такого рода динамизма не может быть го-
товых механизмов и средств, переход к должно-
му — это результат каждодневных усилий кон-
кретного человека. Следует отметить, что двой-
ственность природы человека обуславливает два 
вида динамизма: первый — действия, направлен-
ные на сохранение жизни людей, на удовлетворе-
ние их витальных потребностей. Между тем дей-
ствия, направленные на сохранение и улучшение 
качества жизни, не могут выступить основанием 
для обретения личностного бытия. 

И второй вид динамизма — это «каждоднев-
ные усилия» человека, для совершения которых 
нет готовых механизмов, средств и  способов. 
Ценность и особенность такого вида динамизма 
заключается в  личностной самодетерминации, 
а  результатом являются уникальность и  само-
бытность. Для того чтобы обладать способностью 
бытийствовать, а не существовать, необходимы 
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индивидуальные усилия, ведущие к личностной 
ответственности. «Человек всегда усиливается 
быть человеком, просто так, автоматически, че-
ловек не рождается и не живет. Человек не может 
быть автоматом добродетели, он должен каждый 
раз для себя решить, что такое добро и зло, сам 
искать своего существования, сам стремиться 
к таким сверхчеловеческим целям, чтобы в ре-
зультате такого стремления осуществить цели 
человеческие» [2. С. 13].

М. К. Мамардашвили связывает процессы 
личностного становления с возможностью пре-
бывать в «специфически человеческих состояни-
ях». Переживание таких экзистенциальных со-
стояний, как совесть, любовь, следование долгу, 
позволяет через уникальные состояния личности 
проявиться новым формам бытия. Поиск челове-
ком себя есть творение новой реальности, ответ-
ственность за которую несет личность. А реа-
лизация/нереализация возможного каждой кон-
кретной личностью предполагает онтологиче-
скую ответственность. С одной стороны, человек 
ответственен за то, что лишил мир определен-
ных состояний, которые были возможны только 
благодаря его уникальным усилиям. Если же че-
ловек актуализировал личностные свойства, то 
он, являясь творцом, несет ответственность за 
новые проявления бытия. 

Следовательно, невозможно выявить бытие че-
ловека через причинно-следственные связи. «То 
есть человек — это существо, которое сковано 
причинно-следственной цепью и, в то же время, 
находится где-то в другом месте, когда рождают-
ся в нем какие-то человеческие состояния, для ко-
торых нет естественного механизма», — пишет 
Мамардашвили [6. С. 203–204]. 

Значимой становится проблема самопонима-
ния человека, поскольку суждения о мире, вари-
анты «свободного» выбора, критерии успешности 
существуют благодаря некоторой «априорной за-
данности». Преодоление ситуаций, при которых 
успешность, мобильность, широкая палитра ва-
риантов выбора выступают основанием потерян-
ности и страха, возможно на пути трансцендиро-
вания, выхода за пределы данной «системы ко-
ординат». 

Важным становится не установление значений 
ценностей, явлений, состояний, существующих 
в объективной действительности, а поиски смыс-
ла. Понимание — есть обретение смысла, отли-

чительной чертой которого становится включен-
ность человека в процессы установления ценно-
стей, форм существования и направленности раз-
вития мира. 

Резюме 
В философии, как и в религии, поиск и обрете-

ние смысла возможны в процессе трансцендиро-
вания, преодоления логики эмпирического суще-
ствования и выхода к Богу/бытию. Укажем также, 
что в религии и философии человек наделен сво-
бодой выбора, «онтологическим предназначени-
ем», а вопрос об обретении/отказе от поиска бы-
тия находится в горизонте решений человека. От-
личительной особенностью является то, что в ре-
лигии трансцендирование есть движение к Богу, 
а в философии — к бытию, безличному началу.

Трансцендентное — это ноумен, который не-
познаваем и невыразим на языке рациональных 
понятий. Вместе с тем именно трансцендентное 
делает возможным, выступает основанием не 
только для познания феноменального мира, но 
и определяет границы, в рамках которых может 
существовать этот тип знаний. Можно сказать, 
что в сфере трансцендентного формируется си-
стема координат, которая задает логику взаимо-
действия, критерии определения значимости, ис-
тинности и ложности всего многообразия свойств 
и состояний феноменального мира. Достижение 
границ развития и познания мира ведет к необхо-
димости выхода к трансцендентному, при кото-
ром формируются условия, позволяющие задать 
новую иерархию, сформировать новые критерии 
оценки и  способы систематизации. Без выхода 
к трансцендентному любой тип развития: науч-
но-познавательный, социальный, личностный — 
достигнет состояния стагнации, при котором от-
крываются уже признанные истины, синтезиру-
ются существующие образы и т. д. Ценностная 
система возможна и задается априорными фор-
мами, которые направляют к трансцендентному 
бытию. Любые способы совершенствования, из-
менения ценностей в рамках «повседневности», 
«эмпирического бытия» приводит к нигилизму. 

Важно подчеркнуть, что признание и наличие 
различных видов трансцендирования, в особен-
ности познания и  основанной на нем произво-
дительности, в конечном итоге приводят к по-
ниманию значимости и необходимости перехода 
к трансцендентным ценностям. 
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Аннотация. Анализируется сущность гуманистического мировоззрения и основные этапы эволюции 
гуманистической мысли. Акцент делается на гуманистических идеях Возрождения, так как именно они 
составляют сущность гуманистического мировоззрения. Эти идеи повлияли на последующее развитие 
философской мысли: Нового времени, Просвещения и современности. Авторы статьи придерживаются 
классического подхода в понимании сущности гуманизма, трактуя гуманизм как учение, возникшее в эпо-
ху Возрождения и впоследствии применявшееся к новым условиям. В современной философии возникло 
стремление скорректировать некоторые идеи гуманизма с учетом реалий современности, но без изменения 
основополагающих принципов гуманизма. В статье также показана тенденция, имеющая место в современ-
ной западной философии, а именно выхолащивание гуманистических идей. В связи с этим анализируются 
особенности и специфика кризиса гуманизма в современную эпоху. Актуальность данного исследования 
обусловлена тем, что в нем показана сущность и эволюция идей гуманизма, что важно в контексте совре-
менных разнонаправленных антропологических дискурсов. Актуальность объясняется также и исследова-
нием основных моментов кризиса гуманизма, имеющего место в современной западной философии. В связи 
с этим в статье дается аргументированная критика антигуманистических идей западных философов. Целью 
исследования является сравнение основополагающих идей гуманизма и его мировоззренческих оснований 
с антигуманистическими и антиантропоцентрическими позициями, широко представленными в современ-
ной западной философии. В процессе исследования использовались такие методы, как метод историко-
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Abstract. The essence of the humanistic worldview and the main stages of the evolution of the humanistic thought 
are analyzed. The emphasis is on the humanistic ideas of the Renaissance, as they constitute the essence of the hu-
manistic worldview. These ideas influenced the subsequent development of philosophical thought — Modern 
times, Enlightenment and modernity. The authors of the article adhere to the classical approach in understanding 

© Недорезов В. Г., Писарчик Л. Ю., Стрелец Ю. Ш., 2024



Недорезов В. Г., Писарчик Л. Ю., Стрелец Ю. Ш.

Vadim G. Nedorezov, Leonid Yu. Pisarchik, Yuri Sh. Strelets14

the essence of humanism, interpreting humanism as a doctrine that arose in the Renaissance, and subsequently ap-
plied to new conditions. In modern philosophy, there has been a desire to correct some ideas of humanism taking 
into account the realities of modernity, but without changing the fundamental principles of humanism. The article 
also shows a trend taking place in modern Western philosophy, namely the emasculation of humanistic ideas. In 
this regard, the features and specifics of the crisis of humanism in the modern era are analyzed. The relevance of 
this study is due to the fact that it shows the essence and evolution of the ideas of humanism, which is important 
in the context of modern multidirectional anthropological discourses. The relevance is also explained by the study 
of the main points of the crisis of humanism taking place in modern Western philosophy. In this regard, the ar-
ticle provides a reasoned criticism of the anti-humanistic ideas of Western philosophers. The aim of the study is to 
compare the fundamental ideas of humanism and its ideological foundations with anti-humanistic and anti-anthro-
pocentric positions widely represented in modern Western philosophy. In the course of the research, such meth-
ods as the method of historical and philosophical analysis and the comparative method were used. The novelty of 
the research consists in identifying a peculiar tendency of dehumanization, that is, the antihumanistic orientation of 
a number of concepts of Western philosophy (F. Nietzsche, M. Heidegger, M. Foucault, J. Baudrillard, J. Deleuze). 
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Введение 
В развитии человечества одни эпохи сменялись 

другими и  они весьма существенно отличались 
друг от друга экономическим укладом, системой 
власти, условиями жизни людей, культурой и т. д. 
Сегодня тоже происходят глубокие изменения 
в обществе: формируется информационное обще-
ство или цифровая цивилизация, несущая множе-
ство технологических новшеств, радикально меня-
ющих жизнь людей. На первых взгляд, нужно от-
нестись к этому спокойно, так как известен тезис: 
«Технический прогресс неумолим». К тому же по-
является множество технических устройств, даю-
щих человеку большие удобства. 

Однако в  ходе этих радикальных изменений 
становится все более очевидным одно важнейшее 
обстоятельство: новации имеют место не только 
в техническом укладе, но и все сильней влияют 
на самого человека. В перспективе же в условиях 
внедрения новых неконтролируемых технологий, 
как прогнозируют специалисты, произойдет рас-
человечивание человека. Собственно говоря, оно 
проявляет себя уже сегодня. Есть и такие прогно-
зы западных и отечественных авторов, в которых 
говорится о полном исчезновении человека, при-
чем в довольно скором будущем. На этой волне 
расчеловечивания сегодня все чаще возникают на-
падки на идеи гуманизма. Поэтому в нынешних 
условиях как никогда важно отстаивать гумани-
стическое мировоззрение. Если в прежние эпохи 
происходили коренные изменения всей жизни, но 
при этом человек оставался самим собой, то се-
годня под вопрос поставлено именно существо-
вание человека. В  современной западной фило-
софии идея исчезновения человека представлена 

достаточно широко, начиная от философии жизни 
и экзистенциализма М. Хайдеггера и заканчивая 
постмодернизмом. Это заслуживает тщательно-
го изучения, этим вопросам и посвящено данное 
исследование. Но сначала необходимо кратко рас-
смотреть гуманистическую традицию в истории 
человечества, чтобы понимать, от чего отказы-
ваются те, кто в западной философии предлагает 
идею исчезновения человека. 

Сущность гуманизма 
Понятие «гуманизм» принадлежит к числу наи-

более употребляемых в  научной, философской 
и публицистической литературе; без него не об-
ходится ни один словарь, отражающий какую-ли-
бо сферу человеческой культуры. Термин «гума-
низм» происходит от латинского humanus — че-
ловечный, или humanitas — человечность. Гума-
низм представляет собой мировоззрение, основан-
ное на уважении достоинства личности, ее прав, 
интересов, а также на стремлении к обеспечению 
блага человека и его всестороннего развития. Гу-
манизм исходит из естественной разумности чело-
века и присущей ему доброжелательности, а также 
из его способности к цивилизованному общению. 
Гуманизм, согласно В. М. Межуеву, представляет 
собой, во-первых, определенное движение, воз-
никшее в эпоху Возрождения, в рамках которого 
весьма образованные представители общества об-
ратились к наследию античной культуры с задачей 
изучения и перевода литературных и философских 
текстов [7. С. 35]. Тем самым, они способствовали 
приобщению широких образованных слоев к дан-
ному наследию после веков забвения. Во-вторых, 
в рамках указанного движения было разработано 
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совершенно особенное мировоззрение, централь-
ным звеном которого стала человеческая личность, 
призванная познать и объяснить сущность мира, 
а также творить новые ценности [8. С. 36]. Это был 
поворот к человеку, то есть то, что стало впослед-
ствии называться «открытием человека» [7. С. 37]. 
Именно в Италии эпохи Возрождения человек нес 
в  себе мощный импульс к  развитию личности 
и это сочеталось в нем с многосторонней натурой. 
Результатом такого сложения явился «всесторон-
ний человек» (Я. Буркхардт).

Термин «гуманизм» был введен в философию 
датским поэтом и философом Фредериком Сиббер-
ном в XIX веке. Его книга называлась «О гуманиз-
ме» [3. С. 129]. Идеи гуманизма были подготовле-
ны во многом уже в Античности, так как античная 
философия сделала очень много для формирова-
ния в будущем концепции гуманизма. Уже софи-
сты продемонстрировали исключительный инте-
рес к теме человека, совершив прорыв в его пони-
мании, развивая идеи ценности человека, демокра-
тии, свободы и равенства людей. Протагор провоз-
гласил знаменитый тезис «Человек есть мера всех 
вещей», а также продемонстрировал большой ин-
терес к субъективному миру человека. Но еще бо-
лее отчетливо человек как смысловой центр пред-
ставлен в философии Сократа, который, в частно-
сти, концентрирует свое внимание на содержании 
гражданских добродетелей  — справедливости, 
честности, мужества [2. С. 130]. 

Вслед за Сократом динамика человечности, ее 
рост «по ступеням Эроса» увлекает Платона в диа-
логе «Пир», перед человеком он ставит задачу про-
буждения высших качеств души. Нередко Плато-
на относят к тоталитарным мыслителям и к анти-
гуманистам, как это сделал, например, К. Поппер. 
Но гуманистический характер идей Платона отме-
чал в свое время богослов Виссарион Никейский 
(1403–1472). Это был видный мыслитель, пере-
водчик Аристотеля, его труды и переводы высо-
ко оценивали Николай Кузанский и Дж. Манетти. 
Он сплотил вокруг себя переводчиков и писателей-
гуманистов. Виссарион Никейский выступал про-
тив противопоставления «нечестивого» Платона 
«благочестивому» Аристотелю, называя Аристо-
теля натурфилософом, а Платона — теологом. При 
этом Виссарион Никейский отмечал, что Платон 
писал не только о сущности Бога, но и о глубокой 
творческой сущности человека, способного созда-
вать шедевры философской мысли1.

1	 Basil [Cardinal] Bessarion. In: Stanford Encyclopedia 
of Philosophy. URL: https://plato.stanford.edu/entries/
bessarion/ (дата обращения: 07.12.2023).

Действительно, нельзя не видеть в творчестве 
Платона идей, возвеличивающих человека. Пла-
тон возводит лучшие качества человека к  свой-
ствам его души, а душа, как он показывает в ди-
алоге «Федр», формируется, то есть наполняется 
идеями в «занебесном» (божественном) мире. Тем 
самым Платон видит в человеке существо, способ-
ное раскрывать в эйдосах высшие смыслы бытия. 
Ни одно живое существо никогда не было вознесе-
но другими мыслителями на такую высоту. Систе-
мой, которая выводила человека на такие высоты, 
была система пайдейя. У Платона применительно 
к  высшим достижениям человека мы встречаем 
выражение «энциклопедические знания». 

Значительное внимание проблеме человека уде-
лил в своих трудах и Аристотель. Он отличает че-
ловеческую форму жизни от других форм (расти-
тельной и животной), считая, что основанием здесь 
выступает не только разум, но и поступки, этиче-
ски и политически мотивированные. Человек, по 
Аристотелю, — это разумное «политическое жи-
вотное». Аристотель возносит человека, как и Пла-
тон, на небывалую высоту, так как человек мыслит, 
а это роднит его с Богом. В этом смысле можно 
сказать, что философия эпохи средневековья, опи-
равшаяся на идеи Платона и Аристотеля, отступи-
ла от тех высших критериев в понимании челове-
ка, которые были присущи Платону и Аристотелю.

В эпоху античности представления о человеке 
развивались во всех сферах познания (философии, 
преднауке, искусстве), и каждая сфера внесла свой 
значительный вклад в возведение человека на пье-
дестал. Особая роль в  утверждении гуманисти-
ческой традиции в культуре принадлежит Марку 
Туллию Цицерону, который, во-первых, познако-
мил римлян с греческой философией, а во-вторых, 
будучи скептиком, предлагал по всем вопросам че-
ловеческого бытия обращаться к практической фи-
лософии. Естественная природа человека, по Ци-
церону, побуждает его к совершенствованию, ко-
торое определяется четырьмя добродетелями: му-
дростью, справедливостью, мужеством и умерен-
ностью (платоновы добродетели). Цицерон пони-
мает гуманизм как идеал образования римлян и их 
воспитания по греческому образцу. Слово «humani-
tas» Цицерон использовал как синоним «высшего 
образования», «культуры», «гражданского образа 
жизни». Цицерон отстаивал идею, согласно кото-
рой человек зависит не только от внешних обстоя-
тельств, но и свободно и творчески может форми-
ровать свою судьбу. Он отмечает, что если встать 
на позиции фатализма, то все, что мы делаем, от 
нас не зависит, а это неправильно. Человек может 
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и мыслить, и творить свободно. Поэтому Цицерон 
отмечает, что правильнее рассматривать челове-
ка как самостоятельного деятеля, в чем-то и не за-
висящего от судьбы [15. С. 314]. Однако трактовка 
гуманности в античную эпоху все-таки страдала 
определенным недостатком, как отмечает Г. В. Ги-
вишвили, а именно тем, что гуманность не рас-
пространялась на варваров [2. С. 168]. Но все-таки 
именно с Античностью связывали рождение гума-
низма П. А. Флоренский и Вячеслав Иванов, так 
как здесь началось осмысление процесса формиро-
вания человеческой личности и его практического 
воплощения через систему пайдейя [3. С. 131].

Французский историк Ж. Мишле назвал XIV–
XVI века в европейской истории Ренессансом, ха-
рактерной чертой которого было развитие гумани-
стического мировоззрения. Идеи гуманизма были 
восприняты мыслителями Ренессанса от Цицеро-
на. В Италии складывался корпус новых наук — 
studia humanitatis, призванных закрепить новое по-
ложение человека как творца. В то же время про-
исходило раскрепощение личности, человек пре-
одолевал барьеры, которые веками складывались 
в обществе, по-новому трактовал свое предназна-
чение по сравнению со средневековыми догмата-
ми, обретал социальные и моральные права. Чело-
век постепенно обретал неведомое ему до сих пор 
человеческое достоинство.

Во Флоренции, Венеции, Риме, Неаполе, Фер-
раре и других городах возникали центры гумани-
стической культуры. Новая гуманистическая ин-
теллигенция концентрировалась в сфере образова-
ния, науке, дипломатии и книжном деле. Поэтом 
переходной эпохи от Средневековья к Возрожде-
нию стал Данте. Отталкиваясь от идей и всего ми-
роощущения Данте, эту эстафету движения к ос-
мыслению роли человека как творческого субъекта 
восприняли деятели эпохи Возрождения. Остава-
ясь в принципе в рамках христианского мировоз-
зрения, они возвысили человека до Бога в его твор-
ческих возможностях. Особенно блистали в этот 
период Ф.  Петрарка, К.  Салютати, М.  Фичино, 
Л. Бруни, Дж. Манетти, Л. Валла. Так, Франческо 
Петрарка предложил новую программу образова-
ния, насыщенную гуманистическими идеями. Ее 
реализовали на практике гуманисты-педагоги пер-
вой половины XV в. Этот выдающийся итальян-
ский поэт и другие гуманисты получили призна-
ние за их огромный вклад «в образование и граж-
данскую культуру» [17]. Т. Кирхер отмечает, что 
гуманисты были весьма заинтересованы в прове-
дении философских исследований, в рамках кото-
рых они творчески применяли разнообразные ли-

тературные формы, что говорило не только об их 
образованности, но и о литературном даре [17]. 

Поражал современников активностью и обра-
зованностью Дж. Пико делла Мирандола. Он на-
чал свое образование в Ферраре на факультете ис-
кусств, изучая грамматику, риторику, историю, 
этику и поэтику. Продолжил он свое образование 
в  Падуанском университете, осваивая наследие 
античной культуры, а также изучая сочинения ев-
рейских и арабских мыслителей. Затем изучение 
античной литературы и философии, а также совре-
менного ему богословия Пико продолжил в Павий-
ском университете, а заканчивал уже в Парижском. 
Изучил он еврейский и арабский языки, каббалу, 
герметизм, натуральную магию. Пико соединил 
христианскую традицию с широкой гаммой под-
ходов и представлений, относящихся к совершен-
но другим формам постижения бытия, результатом 
чего был новый (ренессансный) сплав идей и пред-
ставлений, нехарактерный для средневековья.

Джованни Пико в своем сочинении «Речь о до-
стоинстве человека» дал философское обоснова-
ние стремления человека к познанию, творчеству, 
созиданию. Эта работа превратилась в настоящий 
манифест человечности. Пико объединил антич-
ную идею человека-микрокосмоса с христианским 
учением о человеке как образе и подобии Бога. 
При этом он увидел всю глубину творческой сущ-
ности человека, его способность творить и сози-
дать. Человек творит не только в пределах окружа-
ющего мира, но формирует и самого себя. Это был 
очень важный вывод Пико, выводящий человека 
на новые орбиты существования и деятельности. 
Только человек способен понять замыслы Творца 
и встать почти вровень с ним. Поэтому, согласно 
Пико, человек занимает особое положения в ми-
роздании. 

В основе учения о достоинстве человека Пико 
лежит тезис о свободе воли человека. Человек дей-
ствует в  соответствии с  собственным выбором, 
что отличает его от всех других творений Бога. 
Дж. Пико делла Мирандола видит двойственную 
природу человека, и пишет о том, что человек мо-
жет сделать выбор и пойти разными путями: «Ты 
можешь переродиться в низшие, неразумные су-
щества, но можешь переродиться по велению души 
своей и в высшие, божественные» [10. С. 249]. Но он 
верит именно в высшее предназначение человека и 
в следующих словах выражает основу гуманисти-
ческого мировоззрения: «Тогда принял Бог челове-
ка… и, поставив его в центр мира, сказал: “…Я не 
сделал тебя ни небесным, ни земным, ни смерт-
ным, ни бессмертным, чтобы ты сам, свободный 
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и славный мастер, сформировал себя в образе, ко-
торый ты предпочтешь» [10. С. 249].

В русле нового понимания человека Пико вы-
страивает и новое учение о философии, в которой 
должны быть согласованы различные учения. Это 
согласование предполагает не эклектичное соче-
тание разнородных идей, а  поиск единой исти-
ны в разных источниках и формах познания. Все 
это знание должно было сочетаться с обновлен-
ным христианством. Л. М. Брагина подчеркивает, 
что в понимании Пико философия ведет человека 
к реализации бесконечных возможностей и сво-
боде, в этом смысле «без философии нет челове-
ка» [1. С. 229].

Ренессанс был, по словам С.  С.  Аверинцева, 
«платоническим по типу своего вдохновения», 
и поднял гуманизм на значительную высоту, ве-
ликие мыслители которого были названы «гу-
манистами». Эпоха Возрождения демонстрирует 
антропоцентризм, перенос внимания со сверхъе-
стественного на земной мир и, следовательно, реа-
билитацию всего естественного, чувственно-теле-
сного, не умаляющего человеческое достоинство, 
а на равных входящего в состав человеческой при-
роды. Гуманизм постулирует ценность земной 
жизни, светские радости оправдываются особым 
положением человека на Земле как «венца все-
го живого» и со-творца, продолжателя дел Бога. 
В этой миссии утверждается равенство всех лю-
дей, а их достижения становятся важнее, чем про-
исхождение. Возрожденное мироощущение антич-
ности принесло настроение, близкое к эпикурей-
ству и утилитаризму. Отношение к человеку, одна-
ко, не утилитарное: к нему следует относиться как 
к цели, а не как к средству, то есть он важен сам 
по себе, а не в зависимости от его возможностей, 
социального положения и т. д. Так утверждается 
принцип гуманизма, исток которого связывают 
еще с именем Цицерона. 

Важной чертой ренессансного гуманизма ста-
ла поэтизация человека, эстетическое восприятие 
действительности и человеческого совершенства. 
Недаром именно поэта Петрарку считали «отцом 
гуманизма». Однако по мере распространения это-
го феномена и появления кружков гуманистов так 
стали называться интеллектуалы, общественные 
деятели, противопоставившие средневековым иде-
ям детство человеческой культуры — античность.

Поскольку humanitas в  переводе с  латинского 
языка означало, кроме прочего, «полноту и раз-
деленность человеческой природы», слово «гума-
низм» получило смысл «изучения человеческого 
духа как целостности». Практический аспект гу-

манности и гуманизации трактовался в кружках 
гуманистов как всестороннее развитие свойствен-
ных человеку чувственных наклонностей и интел-
лектуальных способностей, а также высшее разви-
тие нравственности человека и его культуры по-
ведения.

Гуманистическая мысль вне Италии была не ме-
нее плодотворной: Мишель де Монтень исследует 
человеческую природу в своих «Опытах», кото-
рую называет «неразрывной цепью, связывающей 
всех людей». Г. К. Косиков подчеркивает, что Мон-
тень противопоставил повседневной человеческой 
практике, в основе своей не всегда разумной и до-
брой, «всеобщую связь сочувствия». И, опираясь 
на идеи этики ненасилия, французский мыслитель 
на протяжении всего своего труда «Опыты» при-
зывает к добродетели, справедливости и гуманиз-
му [6. С. 27]. Монтень исследует жизнь человека, 
не только наблюдая жизнь окружающих людей, 
но еще больше исследуя свой внутренний мир. Бу-
дучи скептиком, он не следует в фарватере геро-
изации человека, как это имело место у итальян-
ских гуманистов. Но советует принимать жизнь 
и человека такими, каковы они есть, по примеру 
Сократа, который, согласно Монтеню, последовал 
призыву своего демона: «Познай самого себя», — 
и показал образец достойной, скромной, доброде-
тельной жизни, и тем самым «удостоился звания 
мудреца» [8, с. 201]. Именно Монтень был идей-
ным предшественником просветителей XVIII века.

Центры гуманизма образовались в  Испании 
(Х. Л. Вивес), во Франции (М. Монтень, Ж. Боден 
и др.), в Англии (Т. Мор, Т. Элиот, представители 
«кембриджской школы» — Р. Кедворт, Г. Мор). 

На рубеже XVIII–XIX веков на волне интереса 
к античному мироощущению возник неогуманизм, 
для которого слово «гуманность» не устарело и оз-
начало «чувство участия в общении с другими», 
нравственное и эстетическое совершенствование. 
Так, для И. Г. Гердера, Ф. Шиллера и И. В. Гете гу-
манность — цель всех духовных устремлений че-
ловечества. Также понимает проблему гуманиз-
ма и Иммануил Кант, но это, по его мнению, еще 
и следствие просвещения, таким образом он пере-
кинул мост от Ренессанса к эпохе Просвещения. 
В своей работе «Ответ на вопрос: что такое Про-
свещение?» (1784) Кант подчеркивает, что Просве-
щение позволило выйти человеку из состояния, 
когда ему нужен поводырь, то есть из состояния 
несовершеннолетия [5. С. 27]. И теперь перед че-
ловеком, нашедшим в  себе мужество опираться 
на разум, открылась перспектива не только более 
глубокого познания действительности и решения 
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всех проблем на разумной основе, но и перспекти-
ва морального прогресса. Философия Канта все-
цело пронизана гуманистическими идеями. Гума-
низм, по Канту, призывает не только сострадать 
человеку, но, главным образом, уважать и верить 
в него. Согласно этой логике, Кант призывает от-
носиться к человеку как к цели «сообразно его до-
стоинству» [5. С. 35].

Обозревая историю гуманистического движе-
ния в лоне человеческой культуры, можно прий-
ти к выводу, что гуманизм — это всегда попытка, 
успешная или неуспешная, оградить человеческую 
свободу и достоинство от каких-либо воздействий 
извне: идейных или идеологических, особенно, 
когда они претендуют не только на мышление, но 
и на повседневную практику. Отсюда, гуманизм — 
оружие против такого рода регуляции, предприни-
маемой традиционными религиозными средства-
ми или «религиями» вполне светскими, земными.

Гегель в «Феноменологии духа» впервые в фило-
софском плане проанализировал роль труда в фор-
мировании самосознания человека, но отразил, со-
гласно К. Марксу, только позитивный смысл тру-
да. Маркс же существенно дополнил и развил гу-
манистические воззрения на человека, исследовав 
сущность человеческой практики в целом и труда 
в частности в его позитивном и негативном, веду-
щем к отчуждению, смысле. Маркс показал сущ-
ность труда и его роль в формировании родовой 
сущности человека. И если все предшествовавшие 
мыслители показывали богатство человеческого 
духа и его настоящее состояние, то Маркс вслед 
за Гегелем показал на материалистической основе 
всю историю человека (и духа, и практики), а так-
же его перспективы. Маркс рассматривал челове-
ка как деятельное существо и прогнозировал в бу-
дущем переход к такому состоянию общества, где 
восторжествует свободный труд, и такая возмож-
ность будет реализована. Э. Фромм в связи с этими 
установками Маркса заметил, что надо признать 
вслед за Марксом необходимость не только крити-
ки капитализма, но и перехода к такому обществу, 
которое обеспечит возможность «восстановления 
активности во всех сферах жизни» [12. С. 160], что 
и будет означать возрождение всего человечества.

Концепция отчуждения К. Маркса основана на 
его представлениях о практике как основе обще-
ственной жизни. Д. Маклеллан справедливо пола-
гает, что марксистский гуманизм основан на кон-
цепции человека как деятельного существа, спо-
собного преобразовывать не только природу, но 
и систему общественных отношений на разумном 
и справедливом основании на благо человека [18].

Э. Фромм считает, что марксистская гумани-
стическая философия имеет истоки в  западной 
философской мысли XVII–XIX веков. Начиная со 
Спинозы, и в дальнейшем через идеи Гете и Геге-
ля в Европе утверждалось понимание человека как 
существа свободного и способного в полной мере 
развить свои потенции, а у Маркса это было про-
интерпретировано как необходимость создания 
такого общества, в котором человек получит пол-
ное развитие своих сущностных сил [16]. В каче-
стве основного гуманистического текста К. Маркса 
Фромм рассматривает труд «Экономическо-фило-
софские рукописи 1844 года». Для многих сегодня 
марксистский гуманизм, согласно Фромму, являет-
ся «источником прозрения и надежды» [16].

В современном обществе идеи гуманизма весьма 
востребованы, в том числе и идеи К. Маркса. Об-
ращение к ним мы находим, например, у Э. Фром-
ма, развивающего идеи гуманизма на современной 
основе. Маркс, согласно Фромму, увидел главный 
недостаток буржуазного общества в том, что в нем 
все теряет ценность, десакрализируется и заменя-
ется денежным эквивалентом, чистоганом. Капи-
тализм вобрал в себя те тенденции, которые за-
родились еще в XVI в. Э. Фромм в своей работе 
«Иметь или быть?» говорит об «индустриальной 
религии», почву для которой подготовил Лютер 
и  протестантизм. Отказавшись от «материнско-
го принципа» в церкви, или принципа безуслов-
ной любви и  милосердия, Лютер постулировал 
патерналистсткую модель христианства, где от-
цовская любовь предзадана. По Лютеру, человек 
должен заслужить любовь и властей, и Бога через 
свой самоотверженный труд, то есть он сформиро-
вал представление о новом социальном характере, 
о человеке буржуазного общества [12. С. 150–151]. 
Фромм показывает, что такая индустриальная ре-
лигия ведет к тому, что человек рассматривается 
как придаток экономики и  машины  [12.  С.  151]. 
Фромм здесь пишет о людях с «рыночным харак-
тером», которые «не умеют ни любить, ни нена-
видеть» [12. С. 154]. Противником дегуманизации 
в этих условиях, согласно Фромму, выступил но-
вый гуманизм. С одной стороны, он исходил от 
романтиков, с другой — от марксистов, социали-
стов и анархистов: «И правые, и левые были едино-
душны в своей критике индустриальной системы 
и вреда, наносимого ею людям» [12. С. 159].

Фромм справедливо полагает, что Маркс, опи-
сывая этого нового человека (человека буржуазно-
го общества), говорит о примате у него чувства об-
ладания. Чем тяжелее жизнь человека и ничтожнее 
его бытие, тем значительнее отчуждение человека 
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от своей родовой сущности. Фромм уточняет, что 
Маркс говорит не о собственности, а об облада-
нии как о форме бытия. Формам отчужденной де-
ятельности К. Маркс противопоставляет неотчуж-
денную деятельность. И в этом Фромм видит цен-
ность и актуальность идей Маркса и по сей день.

Размышляя о новом обществе, в котором сло-
жатся условия для полного утверждения гуманиз-
ма, Фромм указывает на следующие его черты: 
человек не должен быть придатком экономики, 
наоборот, производство должно служить людям; 
эксплуатация человека должна быть исключена 
полностью и заменена кооперацией; социальные 
антагонизмы неприемлемы, их место должна заме-
нить солидарность; общественные преобразования 
должны идти только на благо людей; потребление 
должно быть разумным; индивид должен быть ак-
тивным социальным субъектом.

Взгляды Э. Фромма весьма показательны. Не 
только он развивал идеи гуманизма К. Маркса, но 
и ряд мыслителей в русле такого направления, как 
неомарксизм, то есть те философы, которые вхо-
дили во Франкфуртскую школу. Кроме Фромма, 
это М. Хоркхаймер, Т. Адорно, Г. Маркузе и после-
дователь школы Ю. Хабермас. В рамках Франк-
фуртской школы М.  Хоркхаймером и  Т.  Адор-
но была создана критическая теория общества 
на основе переосмысления определенных идей 
К. Маркса, а также анализа процессов, имевших 
место в ХХ веке в Западной Европе. В этой кон-
цепции показана неприемлемость капитализма 
как модели общественного устройства, а  также 
нежелательность догматизированного советского 
марксизма. Главное у  франкфуртских мыслите-
лей — это переход к новому обществу, свободно-
му от отчуждения и способного создать условия 
для саморазвития человека.

Однако с последней четверти XIX века нача-
лась и критика гуманизма, а в ХХ веке она про-
должилась.

Кризис гуманизма в  западной философии 
XIX–XX веков

Под кризисом гуманизма обычно имеют в виду 
кампанию по критике человека (субъекта) и вооб-
ще всего человеческого, которая была начата еще 
в философии Ф. Ницше, а затем продолжена в рус-
ле структурализма, постструктурализма и постмо-
дернизма. Ницше писал о значительной «ограни-
ченности» человека, и утверждал, что необходимо 
культивировать «сверхчеловека», который когда-
то существовал, но его вытеснили. Началось вы-
теснение еще со времен Сократа, когда греческий 

рационализм свел на нет дионисийское начало 
в культуре. Затем свой негативный вклад, по Ниц-
ше, в процесс нейтрализации сверхчеловека внесло 
христианство, ориентировав верующих на смире-
ние, прощение и слабость вместо силы.

Ф. Ницше провозгласил тезис о смерти Бога и, 
критикуя христианство, перешел на позиции неоя-
зычества. Именно христианство, согласно Ницше, 
испортило «естественное состояние человечества». 
Ницше задается вопросом о том, какой тип челове-
ка желателен для его культивирования, и отвечает: 
человек — это существо переходного типа, «канат 
над пропастью» [9. С. 9], поэтому его «дóлжно пре-
взойти» [9. С. 8]. Переход должен осуществиться 
по направлению к сверхчеловеку, который являет-
ся смыслом земли [9. С. 8]. Поэтому Ницше при-
зывает любить будущего совершенного человека, 
дальнего. И, наконец, он заключает: «Теперь мы 
хотим, чтобы жил сверхчеловек…» [9. С. 57].

Идеи Ф. Ницше получили дальнейшее развитие 
как в русле философии М. Хайдеггера, так и пост-
модернизма. М. Хайдеггер подготовил своей фи-
лософией (концепцией деструкции метафизики) 
формирование постмодернизма, так как его фило-
софия несет в себе ряд признаков, которые и спо-
собствовали формированию постмодернистского 
мышления. Хайдеггер не ставит перед собой за-
дачи познания человека, ибо в его понимании по-
знанию подлежит не человек, а бытие. Развитие 
европейской метафизики, по Хайдеггеру, приве-
ло к тому, что произошло «забвение бытия». Те-
перь же надо произвести деструкцию метафизики 
и с помощью подлинного языка (языка искусства) 
вернуться к бытию. 

Развивая проблему бытия, Хайдеггер все более 
и более отдалялся от антропологии и все более вы-
сказывал антигуманистические взгляды. Хайдег-
гер считает, что человек утратил свою сущность 
вместе с забвением бытия. Его аналитика Dasein 
показывает путь восстановления бытия через та-
кие экзистенциалы, как бытие-в-мире, страх, по-
нимание, забота, бытие к смерти, временность. Все 
это у немецкого мыслителя направлено к одной 
цели — раскрытию смысла бытия. Однако нужно 
признать то, что все-таки сущность человека, его 
духовно-нравственный мир не раскрываются пол-
ностью в этих экзистенциалах. Хайдеггер не рас-
сматривает человека во всей его полноте. 

Гуманизм он тоже понимает своеобразно. В его 
понимании это размышление о том, как челове-
ку перестать быть бес-человечным и  вернуться 
к своей сущности — стать человечным [14. С. 196]. 
Хайдеггер рассматривает несколько точек зрения 
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о существе человека. Маркс, согласно Хайдеггеру, 
растворяет человека в обществе. А в понимании 
античных мыслителей Homo humanus является 
человеком воспитанным, образованным и добро-
детельным. Отдавая должное Цицерону, Хайдег-
гер отмечает, что гуманистическое мировоззрение 
возникает в Риме. Впоследствии христианство ото-
шло от языческого гуманизма. И когда эпоха Воз-
рождения вернулась к гуманизму, то представите-
ли Ренессанса увидели в христианской схоластике 
бес-человечность.

Однако во всех этих вариантах гуманизма Хай-
деггер не видит правильной постановки вопроса 
о сущности человека, так как гуманизм «не спра-
шивает об отношении бытия к человеческому су-
ществу» [14. С. 197]. Это и является, по Хайдег-
геру, препятствием к формированию подлинного 
гуманизма в прежние эпохи. Гуманизм проистека-
ет из метафизики, а метафизика имеет дело с су-
щим, то есть ей присуща онтическая постановка 
вопроса, а не онтологическая, когда вскрывается 
смысл бытия. 

Чтобы, по Хайдеггеру, гуманизм стал действи-
тельным, он должен ввести в вопрос о человечно-
сти бытие. Подобным же образом Хайдеггер в ра-
боте «Бытие и время» критиковал Р. Декарта за 
его дуалистическое раздвоение мира на субъект 
и объект. А также за то, что в главном высказыва-
нии Декарта «Мыслю, следовательно, существую» 
упор делается на «мыслю» («cogito»), а не на «су-
ществую» («sum»). А sum — это и есть главная ха-
рактеристика экзистенции. Поэтому человечность 
человека может состоять, по мнению немецкого 
мыслителя, только в его тут-бытии, в отношении 
к истине бытия. Гуманизм разных эпох определяет 
человеческое в человеке сущим, Хайдеггер — от-
ношением к бытию.

Если традиционный гуманизм видел в человеке 
animal rationale (разумное существо), то Хайдеггер 
разрабатывает подлинный (в его понимании) гума-
низм. Но он, по нашему мнению, в сущности яв-
ляется антигуманизмом, так как в нем именно че-
ловеческое начало снимается. Н. Н. Ростова в свя-
зи с этим замечает: Хайдеггер ищет человечность 
«в затребованности бытием» [11. С. 82]. В конеч-
ном счете человеческое в философии Хайдеггера 
оказывается нечеловеческим, так как экзистенция 
человека понимается у него как бытие, как «экста-
тическое измерение эк-зистенции» [14. С. 203]. 

Постмодернизм продолжил линию Ницше 
и Хайдеггера. М. Фуко очень внимательно отнес-
ся к позиции Ф. Ницше. Поэтому он отмечает, что 
Ницше соотносит Бога и человека, они «сопри-

надлежны друг другу», и, следовательно, смерть 
Бога влечет за собой и смерть человека [13. С. 362]. 
Если у Ролана Барта речь шла только о «смерти 
автора», то Фуко довел эту идею до «смерти субъ-
екта». Начиная с Нового времени, философия, со-
гласно французскому мыслителю, была погруже-
на в «сон догматизма», который в настоящее вре-
мя сменился «антропологическим сном». Поэто-
му задача заключается в  том, чтобы пробудить 
философскую мысль от этого сна. Достичь этого 
можно только разрушением «антропологического 
четырехугольника» [13. С. 362]. Так Фуко назы-
вает знаменитые вопросы И. Канта: «Что я могу 
знать?», «Что я должен делать?» и «На что я могу 
надеяться?». Три эти вопроса были сведены Кан-
том к четвертому о сущности человека в работе 
«Антропология». 

В отличие от Фуко, мы полагаем, что Кант в ос-
новных своих работах критического периода су-
щественно развил антропологию, а  не ввел фи-
лософию в  антропологический сон, как считает 
Фуко. Благодаря Канту было получено понимание 
сущности человека как познающего, морально-
го и эстетического субъекта, что было большим 
вкладом в развитие гуманистической мысли. На 
этих идеях строились представления И. Г. Герде-
ра, И. Г. Фихте, Ф. Шиллера, И. В. Гете и др. 

Но для Фуко эти идеи неактуальны, по его мне-
нию, необходимо перейти от этих «антропологи-
ческих предрассудков» к миру без человека. Фран-
цузский мыслитель полагает, что отныне в про-
странстве мысли уже нет человека  [13.  С.  362]. 
А тем философам, которые продолжают развивать 
учение о человеке и утверждают, что мыслит че-
ловек и истину постигает именно он, Фуко проти-
вопоставляет «философический смех» [14. С. 363]. 
Таким образом, из этих рассуждений Фуко видно, 
что он является идейным вдохновителем трансгу-
манизма и постгуманизма.

Современная западная философия от идеи смер-
ти Бога перешла в ХХ веке к тезису о смерти субъ-
екта. Об исчезновении человека в своей философии 
говорят, например, Ж. Бодрийяр и Ж. Делёз. Ж. Бо-
дрийяр, возможно против своей воли, вынужден 
констатировать неизбежное исчезновение челове-
ка. Речь у него идет не о физическом уничтожении 
человека, а об его «переходе», «трансформации», 
как, например, аналоговое изображение трансфор-
мируется в цифровое. Человек исчезает в резуль-
тате растворения (пролиферации) его сущности. 
В этом мире, считает он, всем вещам больше не 
нужны противоположности, не нужен бинаризм. 
В том числе и такая бинарная оппозиция, как мир 



Природа гуманизма и его современный кризис

The nature of humanism and its modern crisis 21

и человек, тоже устраняется, так как человек миру 
больше не нужен1.

Главная детерминанта, которая провоцирует, по 
Бодрийяру, исчезновение человека, — это развитие 
техники. Человек перед лицом угроз со стороны 
техники и новых технологий бессилен. Бодрийяр 
отмечает, что человеческий вид уже приговорен 
и этот приговор ему подписан превосходством Ис-
кусственного интеллекта. Человек пытается сохра-
нить себя, но техника подавляет его. Ж. Бодрийяр 
отмечает, что человек хотел господствовать над 
Вселенной, реализуя свой прометеевский проект, 
но этот же проект и ведет к его исчезновению2. 
Человек, по Бодрийяру, подобен улыбке Чешир-
ского кота, улыбка есть, а кота нет. Человек оста-
вил много следов в мире, рассеял свою субъектив-
ность. Он был носителем воли, свободы, власти, 
знания и истории, но теперь он исчезает, оставляя 
своего «нарциссического двойника»3. У Бодрийяра 
не вызывает энтузиазма цифровая реальность, он 
ее боится, потому что цифровизация все убивает. 
Но сторонится он и субъекта, так как субъект тоже 
заслоняет реальность. А Бодрийяра завораживает 
реальность без человека. В наших фантазиях, счи-
тает Бодрийяр, всегда были мечты о мире без нас, 
без нашей человеческой воли4. 

Мир, по Бодрийяру, в результате цифровизации 
превращается в «интегральное изображение», и на 
пути этого процесса не должны стоять ни реаль-
ность, ни субъект. Это глобальный процесс, и че-
ловек в этом процессе — просто фантом. Человек 
исчезает, но он превращается в своего виртуально-
го двойника, и за счет новых технологий становит-
ся бессмертным5 [1]. Децентрацию и десубъекти-
визацию человека Бодрийяр характеризует следу-
ющим образом: «Я сам — сеть, распространяюща-
яся во всех направлениях, без какого-либо центра. 
Нет ничего, что я мог назвать собой»6.

В свою очередь Ж. Делёз дает понимание чело-
века как «тела без органов» и «машины желания» 
и преодолевает человека в своем концепте мира 
без Другого, мира хаоса, стихии. Другой упорядо-
чивает этот хаос, это — структура. Делёз пишет: 
«Беда философских теорий в том, что они сводят 

1	 Бодрийяр Ж. Почему все еще не исчезло? URL: 
https://vdocuments.mx/download/-pourquoi.html (дата 
обращения: 31.10.2023).

2	 Там же.
3	 Там же.
4	 Там же.
5	 Там же.
6	 Там же.

его то к своеобразному объекту, то к другому субъ-
екту» [4]. Делёз ставит задачу устранить Другого, 
так как вместе с ним в мир приходят смысл, глу-
бина, пространство, время. Делёзу важнее стихия 
без структуры, без бинарных оппозиций, упорядо-
чивающих мир. 

Главной причиной развития антигуманистиче-
ских настроений в современной западной фило-
софии является ее технократический настрой, ко-
торый проистекает из сциентистской установки, 
которая берет свое начало с философии О. Кон-
та. Правда, это не относится к М. Хайдеггеру. Но 
когда читаешь рассуждения постструктуралистов 
и постмодернистов, то возникает ощущение, что 
они не учитывают, как и Конт, специфику гума-
нитарного знания, философии, а  также особен-
ности природы человека. Э. Гуссерль хорошо по-
казал в  своем труде «Кризис европейской нау-
ки и трансцендентальная феноменология» (1936) 
причины кризиса, возникшего в ХХ веке, — это 
именно засилье естественно-научного знания в ев-
ропейской науке. Вся научная рациональность сво-
дилась к естественным наукам и математике. На 
этом строилась и теория познания. Он критически 
проанализировал это явление и разработал учение 
о «жизненном мире», показав, на что должна опи-
раться наука. Гуссерль понимал жизненный мир 
как самое доступное и понятное, как «царство из-
начальных очевидностей». Науки же должны осу-
ществлять свои построения на почве жизненного 
мира. 

Затем работу по развенчанию сциентизма про-
должили М.  Шелер, К.  Ясперс, М.  Хоркхаймер, 
Т. Адорно, Ю. Хабермас, Э. Агацци и др. Но все эти 
философские представления о специфике челове-
ка и общества, о духовно-нравственной сущности 
личности и выводы гуманитарных наук во многом 
игнорируются в западной философии.

Результаты исследования
Проведенное исследование позволило показать 

сущность гуманизма в его классическом понима-
нии без расширения гуманистического мировоз-
зрения до всей антропологической проблемати-
ки, что нередко делается. Также в статье выявле-
на определенная тенденция критики гуманизма, 
имеющая место в современной западной филосо-
фии, и на этой основе представлена панорама кон-
цепций, имеющих идейную связь. В публикациях, 
написанных по схожим темам, чаще представля-
ют концепции отдельных западных мыслителей, 
критикующих гуманизм и отстаивающих идею ис-
чезновения человека. В данном же исследовании 
они показаны в связи и преемственности. В статье 
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показано именно движение западной философ-
ской мысли в  русле расчеловечивания: Ф.  Ниц-
ше — М. Хайдеггер — М. Фуко — Ж. Бодрийяр — 
Ж. Делёз. Но формат статьи не позволяет показать 
всю эту линию в целом, то есть проанализировать 
идеи и  других постмодернистов. К  тому же ли-
ния расчеловечивания не заканчивается постмо-
дернизмом, к которому надо еще добавить пост-
постмодернизм и метамодернизм. 

Заключение
Гуманизм стал важнейшей вехой, а также и тен-

денцией в  развитии человечества. Античность 
подготовила рождение гуманистических идей, 
а Возрождение представило их во всем богатстве. 
История человеческой мысли была бы гораздо бед-
нее без них, но не только в этом суть. Гуманизм 
способствовал прогрессу общества, показав под-
линные ориентиры для социального развития. Ко-
нечно, человечество отстоит еще очень далеко от 
предполагаемой цели, то есть от всецело гумани-
стического общества, но очень важно то, что эти 
идеи служат источником вдохновения для гумани-
стически мыслящих людей.

Однако, как говорилось выше, существует и дру-
гая тенденция. Мы видим в современной западной 
философии тенденцию расчеловечивания. Сначала 
западная философия в лице Ф. Ницше провозгла-
сила тезис о смерти Бога, а от него перешла к те-
зису об исчезновении человека. Этот тезис обосно-
вывается в структурализме, постструктурализме, 
постмодернизме. Он также имеет место в трансгу-
манизме и в постгуманизме. 

Философам смотреть безучастно на эту тенден-
цию нельзя, так как велика опасность трансгрес-
сии человека к киборгу, а  затем к постчеловеку. 
Необходимо продолжать лучшие традиции гума-
нистической философии как прошлого, так и со-
временности. В связи с этим мы можем выразить 
полное согласие с В. А. Кутырёвым, который, ана-
лизируя тенденцию современной западной фило-
софии на расчеловечивание и видя, как это агрес-
сивно продвигается в мировой культуре, призвал 
в целом ряде своих работ к тому, чтобы разрабаты-
вать «философию сопротивления». В этом направ-
лении нам нужно мыслить и действовать, исполь-
зуя все богатство русской, восточной и западной 
философии. 
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В целях отстаивания интересов коренного на-
селения России, его нравственно-духовных цен-
ностей и принципов, традиций и культуры от рас-
пространения разрушительных сепаратистских 
взглядов и радикальных религиозных учений, го-
сударство поддерживает традиционные конфес-
сии, создавая условия их развития и участия в ду-
ховно-нравственном воспитании, формировании 
культурных ценностей и идеалов, укреплении об-
щечеловеческой добродетели и благонравия.

Применение религиозных норм в  целях воз-
действия на воспитание у человека и гражданина 
культурно-нравственных ценностей побуждает 
к социально-общественной деятельности в рам-
ках законодательных норм и  правил поведения 
в гражданском обществе, обеспечивает формиро-
вание крепкой полирелигиозной и многонацио-
нальной культуры в социуме, способствует укре-
плению конституционного строя. Поэтому важное 
значение в формировании стабильного и согласо-
ванного развития полинационального государства 
принадлежит религии, а гармония межэтнических 
и межконфессиональных отношений, основанная 
на нравственных положениях традиционных ре-
лигий, являет собой величие государства.

Применение религиозного фактора в условиях 
обострения этнорелигиозных конфликтов, поли-
тических и социально-экономических трудностей 
для формирования серьезной идеологической ос-
новы, нравственно-духовных ценностных ориен-
таций и норм становится необходимым условием 
противостояния государственным потрясениям.

Согласно Стратегии национальной безопасно-
сти Российской Федерации «достижение целей 
обеспечения государственной и общественной без-
опасности осуществляется путем реализации по-
литики, направленной на предупреждение и ней-
трализацию социальных, межконфессиональных 
и межнациональных конфликтов, сепаратистских 
проявлений, предупреждение распространения 
религиозного радикализма, деструктивных рели-
гиозных течений, формирования этнических и ре-
лигиозных анклавов, социальной и этнокультур-
ной изолированности отдельных групп граждан»1.

1	 О стратегии национальной безопасности Рос-
сийской Федерации : указ Президента Российской 
Федерации от 02.07.2021 № 400 // Справ.-правовая 
система «КонсультантПлюс». URL: https://www.
consultant.ru/document/cons_doc_LAW_389271/

Духовно-нравственное воспитание человека 
и гражданина обеспечивается благодаря уваже-
нию и соблюдению его прав и свобод, наличия 
возможности реализовать им свои социальные 
потребности в условиях соблюдения интересов 
российского общества и государства. Значитель-
ная ценность в процессе сплочения социума при-
надлежит религии, оказывающей серьезное вли-
яние на образование и воспитание, способствуя 
сбережению и развитию национально-культур-
ной уникальности народов России. При внима-
тельном изучении истории развития российско-
го государства можно видеть, что не только бла-
годаря христианским ценностным ориентациям 
и традициям, но также в силу активной вовле-
ченности мусульманства, получили становление 
нравственные, социально-экономические и нор-
мативно-правовые устои социума.

Проблема осуществления эффективной госу-
дарственно-конфессиональной политики в преи-
мущественно исламском регионе — Северо-Вос-
точном Кавказе в течение всего исторического 
периода ее формирования и трансформации до 
настоящего времени не утратила своей актуаль-
ности и научной значимости.

Постсоветские социально-экономические про-
блемы, социальная деформация и дезориентация, 
утрата ценностных ориентаций послужили сти-
мулом к усилению негативного воздействия ре-
лигиозного фактора на духовную безопасность 
в северокавказской умме. Демократизация госу-
дарственно-конфессиональной политики явилась 
условием появления в регионе открытой миссио-
нерской деятельности зарубежных проповедни-
ков нетрадиционных религиозных верований, 
представляющих собой угрозу национальной 
безопасности.

Обособленность религии от политической 
сферы блокирует ее воздействие на политиче-
ские процессы, но как только религия политизи-
руется, фальсифицируются ее столпы, а идеоло-
гические ценности подменяются политическими, 
сразу наблюдаются рост ксенофобии и угроз эт-
норелигиозных конфликтов.

В целом в  настоящее время прослеживается 
весьма значительная взаимосвязь религии и по-
литики [1. C. 229]. Интенсивное и основательное 
сотрудничество ислама и политики формирует 
политический ислам, характерным признаком 



Религиозный фактор в системе обеспечения региональной безопасности на Северо-Восточном Кавказе (аксиологический анализ)

Religious factor in the system of ensuring regional security in the Northeast Caucasus (axiological analysis) 27

которого выступает диалектическая взаимос-
вязь богословия и политической деятельности. 
Посредством преобразования религиозных уче-
ний и догматов компенсируется вторичность по-
литической практики. Сочетание религиозных 
концептуальных ценностных ориентаций обра-
зует опору идеологического ядра политического 
ислама.

Террористическая проблема представляется 
более широкой и  многофакторной, чем угроза 
сепаратизма  [2. C. 39]. Проблемы и риски, свя-
занные с использованием религиозного фактора 
деструктивными организациями на территории 
Северо-Восточного Кавказа, требуют разработ-
ки своевременных и эффективных способов и ме-
тодов по обеспечению безопасности в регионе, 
а также анализа ценностных и политических эле-
ментов обеспечения региональной безопасности.

Этнокультурное многообразие северокавказ-
ского социума явилось основанием коммуника-
ции множества традиций и культур, в то же время 
обеспечило религиозные особенности региона. 
Важность формирования оптимальной модели 
государственно-конфессиональных отношений 
на Северо-Восточном Кавказе продиктована про-
блематичностью и динамичностью, сопряженны-
ми с применением деструктивными силами рели-
гиозного фактора при достижении ими политиче-
ских целей. Анализ роли религиозного фактора 
в системе обеспечения региональной безопасно-
сти на Кавказе свидетельствует о необходимости 
привлечения сил, средств и субъектов ее обеспе-
чения, планирования и реализации мер полити-
ко-правового, социально-экономического и орга-
низационного характера.

Системность региональной безопасности в це-
лях достижения общественных и национальных 
интересов государства реализуется посредством 
проведения планомерной стратегической вну-
тренней политики в  политической, правовой, 
социально-общественной, институциональной 
и иных подсистемах. Согласно положениям Фе-
дерального закона от 28.12.2010 № 390-ФЗ «О без-
опасности», акторами отношений региональной 
безопасности выступают не только высшие го-
сударственные должностные лица, конституци-
онные государственные и  консультативно-со-
вещательные, федеральные и региональные ор-
ганы власти, органы местного самоуправления, 
но и религиозные и общественные организации, 
в том числе отдельные физические лица.

Структуру и координацию деятельности пра-
вовой подсистемы региональной безопасности 

определяет совокупность федеральных и регио-
нальных нормативно-правовых актов, обеспечи-
вающих управление другими подсистемами. Ис-
ходя из структуры институциональной подсисте-
мы обеспечения региональной безопасности, сле-
дует выделить официальные компоненты, пред-
ставленные системой органов государственной 
власти в виде триады законодательной, исполни-
тельной и судебной органов власти, и неофици-
альные компоненты: религиозные и обществен-
ные организации, отдельные физические лица, 
обладающие возможностью воздействовать на 
политико-социальную и организационно-обще-
ственную ситуацию в регионе.

В интересах прогрессивного развития поли-
конфессионального государства религиозному 
фактору отводится немаловажная роль. Уни-
кальность религиозных организаций заложена 
в принципах тысячелетней истории формирова-
ния и укрепления ислама, в фундаментальных ос-
новах Священных книг и Писаний. По причине 
выполнения религиозными организациями в по-
ликонфессиональном обществе уникальной идео-
кратической функции на протяжении всего исто-
рического развития российского государства дея-
тельность религиозных организаций находилась 
под пристальным контролем соответствующих 
органов власти.

Этнорелигиозная составляющая занимает зна-
чимое место в периоды социальных потрясений 
и общественно-политических свершений. Для де-
стабилизации социальной обстановки и создания 
угроз общественной и национальной безопасно-
сти России деструктивные силы все чаще исполь-
зуют религиозный фактор для подрыва конститу-
ционных основ и свобод российского общества. 
В связи с чем, формирование гармоничных от-
ношений между органами государственной вла-
сти и религиозными организациями становится 
первостепенной задачей в условиях современных 
вызовов этноконфессиональных конфликтов.

Взаимовлияние множества культур, традиций 
и  мировосприятий осуществляется в  атмосфе-
ре полиэтничности и полирелигиозности севе-
рокавказского общества. Следует отметить, что 
вследствие нестабильных нравственно-психоло-
гических условий северокавказский социум не 
способен к  самостоятельному противоборству 
с различными конфликтными течениями на эт-
норелигиозной почве. Корреляция политических 
процессов и этнорелигиозных проблем просма-
тривается на протяжении многолетней истории 
развития региона.
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Геополитическая особенность Северо-Восточ-
ного Кавказа повлияла на его исключительный 
пестрый полиэтнический и  полирелигиозный 
социум. Система социально-экономических, по-
литико-правовых и  административно-террито-
риальных отношений рассматриваемого региона 
неотъемлемо связана с религиозным элементом 
общества, его мнением о правовом механизме, эт-
нопсихологическим отношением к историческим 
событиям и процессам.

Исключительная ценность и  важность рели-
гиозного фактора в формировании гражданско-
го общества, прогрессивном развитии правового 
государства безоговорочна, ввиду чего проблема 
осуществления эффективной государственно-
конфессиональной политики в целях обеспечения 
региональной безопасности сохраняет здесь свою 
значимость и в наше время.

Учитывая очевидную ценность религиозно-
го фактора в выстраивании гражданского обще-
ства и укреплении конституционных принципов 
правового государства, можно утверждать, что 
проблема формирования гармоничных государ-
ственно-конфессиональных отношений в системе 
обеспечения региональной безопасности на Се-
веро-Восточном Кавказе является одним из ак-
туальных направлений государственного разви-
тия. В результате анализа законодательной базы 
Российской Федерации с уверенностью можно за-
ключить, что со стороны государства проявляет-
ся стремление гармонизировать отношения с ре-
лигиозными организациями, причем здесь имеет 
место обоюдность.

Конституционными принципами Российской 
Федерации установлена светскость государства, 
подтвержденная отсутствием обязательности ка-
кой-либо религии, а также независимостью и ра-
венством религиозных организаций.

Конституционные принципы реализуются по-
средством разработки и  реализации законода-
тельных и  координационных инициатив, кон-
цепций и стратегий, нормативных правовых ак-
тов для защиты интересов личности, общества 
и государства.

Систематический характер законодательного 
определения государственно-религиозных от-
ношений объясняется целью предупреждения 
и разрешения конфликтов на национальной и ре-
лигиозной почве. Планомерное проведение орга-
нами государственной власти внутренней госу-
дарственной политики по профилактике и ниве-
лированию этнорелигиозных конфликтов, пред-
упреждению формирования, развития и распро-

странения экстремистских религиозных течений, 
в том числе при активном участии иностранных 
государств и их организаций позволяет обеспе-
чить общественную и государственную безопас-
ность в регионах со сложной оперативной обста-
новкой.

Вместе с  тем религиозные организации осу-
ществляют широкую деятельность по формиро-
ванию правосознания и стимулируют внутрен-
нюю политику государства посредством реализа-
ции принципов установления канонов поведения 
людей в межличностных, групповых, обществен-
ных и отношениях с властью, в том числе в ре-
зультате осуществления международных связей 
и контактов.

Отражение в федеральных нормативных пра-
вовых актах принципов соблюдения прав и сво-
бод граждан на свободу совести и вероисповеда-
ния, обособленности государства и религиозных 
организаций, их гражданско-правовой статус 
и рамки деятельности явилось следствием необ-
ходимости регулирования способа и модели осу-
ществления права на свободу совести и вероиспо-
ведания. В связи с чем появление в 1997 году Фе-
дерального закона «О свободе совести и о рели-
гиозных объединениях» явилось закономерным 
следствием реализации конституционных прин-
ципов. Закон стал своего рода препятствием на 
пути радикальных религиозных течений и сект, 
регулируя деятельность религиозных организа-
ций, сдерживая проповедническую деятельность 
нетрадиционных вероисповеданий, формируя 
благоприятную среду для деятельности и разви-
тия религиозных верований, составляющих не-
отъемлемую часть исторического наследия наро-
дов России.

Участие россиян в деятельности гражданского 
общества как форме взаимодействия с государ-
ством реализуется посредством политических 
партий, являющихся неотъемлемой частью пред-
ставительной демократии. Такое взаимодействие, 
опираясь на идеи политического плюрализма 
и равноправия сторон, выражается в публичном 
легальном противостоянии за возможность влия-
ния на государственную власть, участия в созда-
нии органов государственной власти и осущест-
влении контроля за их деятельностью. Политиче-
ские партии, как акторы политического процесса, 
реализуют волю народа при помощи формирова-
ния совокупности целей и интересов граждан. 

Через реализацию избирательного права и пра-
ва участия в референдуме граждане России осу-
ществляют выбор наиболее благоприятного 
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курса развития общества и государства. Но фор-
мирование политических партий на основе ре-
лигиозных убеждений часто является причиной 
возникновения радикальных общественно-поли-
тических течений и клерикализации политиче-
ских партий. Формирование политических пар-
тий по этническому признаку является услови-
ем несоблюдения конституционного принципа 
равноправия по национальной принадлежности, 
а также влечет за собой возможные негативные 
последствия ввиду преобладания в органах зако-
нодательной власти представителей одной этни-
ческой группы над другой.

В силу реализации принципов демократич-
ности и светскости российского государства, за-
крепленных нормами статей 13 и 14 Конститу-
ции при сопряжении с нормами статей 19, 28 и 29, 
утверждающими полирелигиозное и многонаци-
ональное гражданское общество, формирование 
политических партий по критериям этнорели-
гиозной принадлежности недопустимо, чем обе-
спечивается консолидация гражданского обще-
ства, нивелирование причин возникновения со-
циально-общественной напряженности, межэт-
нических и межрелигиозных конфликтов. В со-
ответствии с нормами Федерального закона от 
11.07.2001 № 95-ФЗ «О политических партиях» 
создание политических партий на основе призна-
ков профессиональной, национальной или рели-
гиозной принадлежности не допускается.

Федеральный закон «О  противодействии 
экстремистской деятельности», принятый 
в 2002 году, ввел ряд мер по недопущению раз-
жигания межнациональной, расовой, социаль-
ной и  межрелигиозной розни, популяризации 
превосходства, а равно нарушения прав и свобод 
человека и гражданина по национальным, соци-
альным, религиозным, социальным и иным при-
знакам. Немаловажное значение придается про-
тиводействию легитимной деятельности органов 
государственной и муниципальной власти, обще-
ственных и религиозных объединений в совокуп-
ности с применением или угрозой применения 
насилия в их отношении.

Для реализации указанных задач государство 
совместно с  религиозными и  общественными 
объединениями осуществляет партнерское со-
трудничество по предотвращению и  противо-
действию противоправной деятельности. В связи 
с чем органы государственной власти обеспечи-
вают соблюдение законодательных норм в этно-
религиозной сфере посредством действенных мер 
реагирования и профилактических мероприятий, 

направленных на исключение факторов и пред-
посылок, способствующих реализации указан-
ной деятельности со стороны религиозных и об-
щественных организаций, групп и  отдельных 
физических лиц. К таким мерам можно отнести: 
объявление предостережения о недопустимости 
осуществления противоправной деятельности; 
вынесение предупреждения общественному или 
религиозному объединению либо иной организа-
ции о недопустимости осуществления противо-
правной деятельности; предупреждение о недо-
пустимости распространения экстремистских 
материалов через средства массовой информации 
и осуществления им противоправной деятельно-
сти; привлечение к установленной действующим 
законодательством ответственности за осущест-
вление противоправной деятельности; приоста-
новление деятельности; ликвидация и запреще-
ние деятельности общественной или религиозной 
организации или объединения.

Поскольку в Северо-Кавказском регионе рели-
гия неотделима от социально-общественной, за-
конодательной и политической сфер общества, 
для наличия равного для религиозных объеди-
нений характера правосубъектности зачастую не 
хватает четкого распределения предметов веде-
ния между государством и религиозными объе-
динениями. В связи с этим в целях благоприятно-
го развития региона закономерным стремлением 
формирования оптимальных партнерских госу-
дарственно-религиозных отношений может быть 
достижение принципа субвенции — соблюдения 
конституционных принципов свободы совести 
и вероисповедания человека и гражданина неза-
висимо от номенклатурных тенденций в социаль-
но-политической сфере. Обособленность религи-
озных объединений и государства, равноудален-
ность религиозных объединений от государства 
должны отражаться в невмешательстве государ-
ства во внутренние дела религии [3. С. 49], равно 
как в невмешательстве религиозных объедине-
ний в законодательную и правоприменительную 
деятельности региональных и федеральных орга-
нов государственной власти.

Обеспечение принципа субвенции может стать 
действенным инструментом укрепления отно-
шений между религиозными объединениями 
и  представителями государственной власти на 
Северо-Восточном Кавказе.

Многонациональный мир и согласие народов 
России, созданные в условиях гармонии и взаи-
моуважении к традициям, культурам и веровани-
ям, являются основой барьера на пути внешних 
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опасностей и  агрессий. Президент России 
В. В. Путин многократно отмечал роль и значение 
уникального духовно-нравственного наследия 
народов Российской Федерации, их вклад в фор-
мирование особой поликонфессиональной и мно-
гонациональной культуры. Так, возглавляя Совет 
по межнациональным отношениям, в очередной 
раз Президент России подчеркнул: «Вызовы, 
с которыми мы с вами столкнулись, показали, на-
оборот, что это (многонациональность) — наша 
сила, особая, всепобеждающая сила России»1.

Вместе с тем события конца прошлого столе-
тия выявили негативную черту подобных госу-
дарственно-религиозных отношений, подорвав 
основы безопасности личности, общества и госу-
дарства в результате возникновения этнорелиги-
озных конфликтов.

В исторические этапы политических неудач 
и  утраты доверия социума к  государственным 
институтам происходило возрастание политиза-
ции религии в республиках Северного Кавказа, ее 
«возрождение», что наглядно отражает важность 
и значение религиозных объединений в правовом 
государстве, гражданском обществе. Формирова-
ние религиозно-политической оппозиции подо-
гревалось искусственным раздуванием проблем 
экономики, внутренней политики, безопасности, 
противоречий внутри ислама и, как следствие, 
образованием кризиса идентичности [4. C. 109].

В рамках обеспечения верховенства закона, гар-
монизации социально-общественных отношений, 
развития и популяризации традиционных культу-
ры и религии, обеспечивающих развитие межэт-
нических и межрелигиозных отношений, пресека-
ется насаждение экстремистских взглядов и прин-
ципов нетерпимости, вражды и насилия.

Регулирование партнерских отношений меж-
ду государством и религиозными организация-
ми затрагивает проблемные вопросы соблюде-
ния такими организациями действующего зако-
нодательства в  сфере противодействия экстре-
мистской, сепаратистской и  иной радикальной 
противоправной деятельности с использованием 
религиозного фактора. Законодательно регламен-
тированы необходимость согласования и утверж-
дения образовательных программ духовных об-
разовательных учреждений с центральной рели-
гиозной организацией, требования к их препода-
вательскому составу, процедура отбора и приема, 

1	 Путин назвал многонациональность России ее 
всепобеждающей силой // ТАСС : офиц. сайт. 2023. 
19 мая. URL: https://tass.ru/obschestvo/17793009 (дата 
обращения: 22.11.2023).

а также согласование кандидатур абитуриентов 
с  государственным органом по делам религий 
республик в местные и расположенные за преде-
лами Российской Федерации духовные образова-
тельные учреждения.

Особое внимание органов государственной 
власти уделяется деятельности религиозных де-
легаций, иностранных религиозных организаций 
и их представительств, в том числе к российским 
религиозным организациям, открывшим при 
себе представительства иностранных религиоз-
ных организаций.

Федеральные правовые нормы обоснованно 
воспроизводятся в региональном законодатель-
стве. Законодательными органами республик 
Северо-Восточного Кавказа принят целый ряд 
нормативных правовых актов, направленных на 
регулирование государственно-религиозных от-
ношений в  образовательной, социально-обще-
ственной, политической, духовной и иных сфе-
рах общества.

Вместе с тем при детальном рассмотрении ре-
зультатов законотворчества можно отчетливо 
проследить наличие признаков религиозно-по-
литического синкретизма, явившегося следстви-
ем реализации партнерских государственно-ре-
лигиозных отношений. Так, Северо-Восточный 
Кавказ представлен светскими республиками, 
со своей стороны реализующими меры поддерж-
ки религиозных организаций, выражающиеся 
в предоставлении налоговых льгот, финансовой, 
материальной и других видов помощи в образо-
вательной, строительной, реставрационной дея-
тельности, осуществляемой религиозными орга-
низациями.

Ценности, поддерживаемые исламом, актив-
но используются при законотворческой дея-
тельности в сфере духовно-нравственного вос-
питания, формирования почтения к личности, 
обществу и государству, по предложению рели-
гиозных организаций может корректироваться 
производственный календарь по признанию ре-
лигиозных праздников нерабочими празднич-
ными днями.

На территории региона получила распростра-
нение практика привлечения общественных и ре-
лигиозных организаций к противодействию экс-
тремистской деятельности путем реализации 
профилактических мер по гармонизации межэт-
нических и межрелигиозных отношений, форми-
рованию духовно-нравственных ценностей и об-
щероссийской гражданской идентичности для 
упрочения межэтнического и межрелигиозного 
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мира и согласия, в том числе по предупреждению 
конфликтов на этнорелигиозной и социально-об-
щественной почве.

Однако непосредственное взаимодействие по-
литической и религиозных сфер на Кавказе об-
уславливается сочетанием возложенных на них 
обязанностей и ответственностью в проблемах 
развития личности, общества и государства. Се-
куляризация религиозной сферы, наблюдаемая 
в тенденциях участия религиозных групп и ор-
ганизаций для достижения политических целей, 
и  клерикализация политической сферы ввиду 
участия духовных лидеров и их адептов в поли-
тических процессах, создают проблему для прин-
ципа светскости государства, и, как следствие, 
объективности и автономности органов государ-
ственной власти.

Взаимовлияние политической и религиозной 
сфер северокавказского социума детерминиро-
вано историко-культурными и национальными 
особенностями. Важность религиозного фактора 
в истории формирования северокавказских госу-
дарств показали национально-освободительные 
движения и борьба за автономность северокав-
казских народов.

Значительная часть исследователей-религиове-
дов придерживаются позиции о начале политиза-
ции ислама задолго до гибели Советского Союза 
и поражения идеологии коммунизма ввиду завое-
вания исламом лидирующего положения в преоб-
ражении политических процессов в Северо-Кав-
казском регионе.

Использование духовных лидеров в целях ком-
плектования электората для региональной поли-
тической элиты привело к тому, что в СССР на 
территориальном уровне кавказский ислам по-
лучил помощь в финансовом формате и обеспе-
чение необходимыми помещениями. В послед-
ние годы жизни советского государства в связи 
с  распадом Духовного управления мусульман 
Северного Кавказа произошли активные преоб-
разования в религиозной сфере региона, связан-
ные с образованием республиканских муфтиятов, 
увеличилось количество культовых зданий и со-
оружений, религиозных образовательных учреж-
дений, тиражирование Священного Корана, раз-
витие получило паломничество к святым местам 
мусульман.

В связи с этим религиозные деятели получили 
возможности финансирования не только от мест-
ных физических и юридических лиц, но и из-за 
рубежа. На территорию Северо-Кавказского ре-
гиона активно стали проникать сторонники са-

лафитского и ваххабитского толка, стремящие-
ся охватить прежде всего неработающую моло-
дежь, оторванную от национально-культурных 
корней [5. С. 230]. С течением времени внешне 
мирное сосуществование представителей тради-
ционного ислама в северокавказском социуме вы-
лилось в открытое противостояние с представи-
телями радикальных течений, выступавших под 
призывами к борьбе против коррумпированных 
чиновников и духовенства.

В целях расширения влияния салафитского 
(ваххабитского) течения ислама на территори-
ях республик Северо-Восточного Кавказа полу-
чили распространение этнорелигиозные группы 
(«джамааты»), на основе которых в целях постро-
ения нового исламского государства создавались 
религиозно-просветительские и  террористиче-
ские центры по изучению «чистой религии» и во-
енного искусства [6. С. 92].

Использование религиозного фактора сепара-
тистскими террористическими организациями 
в  целях отделения республик Северо-Восточ-
ного Кавказа от структуры Российской Федера-
ции для дальнейшего формирования и развития 
исламского государства под флагом «Велико-
го Кавказского Халифата», свержения легитим-
ных органов власти явило в себе реальную угро-
зу национальной и общественной безопасности 
Российской Федерации. На территории России 
деятельность таких организаций была связана 
с нападениями и убийствами государственных, 
религиозных и общественных деятелей, захватом 
заложников, проведением одиночных и серийных 
террористических атак и взрывов в обществен-
ных местах, пропагандой религиозной вражды, 
ненависти и насилия, финансированием террори-
стической практики на территории российского 
государства.

Главным качеством северокавказского ис-
лама является тасаввуф — суфийское течение, 
представляющее одну из особенностей непо-
вторимой национальной принадлежности се-
верокавказского социума. Наиболее многочис-
ленными из суфийских орденов являются та-
рикаты накшбандия и  кадирия, широко пред-
ставленные в  республиках Дагестан и  Чечня. 
Суфийский принцип безоговорочного подчине-
ния ученика (мюрида) своему наставнику (мур-
шиду) или учителю (устазу) является ключе-
вым и  определяет иерархизацию и  дисципли-
ну северокавказского мусульманского социума. 
Главенствующее положение духовных лидеров 
позволяет определять нравственно-этические 
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ориентации в целях регулирования социально-
общественных процессов личностного, группо-
вого и национального уровней.

Проводя аналогию с мировыми акторами меж-
дународных отношений, на примере Турции сле-
дует отметить, что значимая роль в социально-
политической сфере также отводится суфийским 
братствам (тарикатам), представлявшим собой 
опору религиозной идеологии и консолидирую-
щим последователей братств и турецкую умму 
в целом.

Суфийские братства нынешней Турции — ре-
лигиозно-политические движения, универсали-
зированные в своей деятельности благодаря опо-
ре на социально-общественный сектор, в то же 
время имеющие схожие черты с политическими 
партиями, некоторые из которых состоят в союзе 
с правящим режимом Республики.

Официальные представительства МИД Тур-
ции открыто подогревают в памяти северокав-
казских народов давно минувшие события, слу-
чившиеся много веков назад, тем самым внося 
раздор в многонациональный народ России. «Во 
время вторжения царской России на Кавказ сот-
ни тысяч представителей кавказских народов по-
гибли. Многие оставшиеся в живых были высла-
ны со своей родины и вынуждены были укрыть-
ся в Анатолии. Сегодня мы еще ощущаем боль 
этой трагедии…»1, ― упоминается в официаль-
ном ответе пресс-секретаря МИД Турецкой Ре-
спублики Посла Тунжу Билгича к  годовщине 
завершения Кавказской войны (1817–1864 гг.) 
в 2022 году. В период социально-политических 
и общественных потрясений 90-х гг. ХХ в. мно-
гие участники незаконных вооруженных форми-
рований от справедливого наказания за свои пре-
ступления нашли укрытие на территории Турец-
кой Республики.

Посредством Турецкого агентства сотрудниче-
ства и координации (TIKA) интересы Республики 
успешно продвигаются по всему миру, Северный 
Кавказ при этом не стал исключением. Надежные 
устоявшиеся связи между полиэтническим насе-
лением Северо-Восточного Кавказа и кавказски-
ми диаспорами, находящимися на территории Ту-
рецкой Республики и составляющими примерно 
10 % ее населения, создают условия для попу-

1	 Билгич Т. Ответ пресс-секретаря Министерства 
иностранных дел Турецкой Республики на вопрос 
о годовщинах изгнания крымских татар и черкесов. 
2022, 18 мая. URL: https://www.mfa.gov.tr/sc_-10_-
cerkes-ve-kirim-tatar-surgunlerinin-yildonumleri-hk-
sc.ru.mfa (дата обращения: 22.11.2023).

ляризации идеологии неоосманизма. Энергич-
ная социально-общественная практика по рас-
пространению указанных взглядов и принципов 
представлена в деятельности таких некоммерче-
ских неправительственных этнических органи-
заций, как Федерация объединенных кавказских 
ассоциаций (Kafkas Dernekleri Federasyonu), Кав-
казско-Чеченская культурная ассоциация (Kafkas 
Çeçen Kültür Derneği), Кавказская ассоциация 
(Kafkas Derneği), Кавказский фонд (Kafkas Vakfı) 
и другие.

Продвижение идеологических ценностей не-
оосманизма под предлогом консолидации пред-
ставителей тюркской группы северокавказского 
общества с  использованием религиозного фак-
тора через возможности турецкого фонда Тугва 
(TUGVA) реализует Управление по делам рели-
гии Турции Диянет (Diyanet). В республиках Се-
верного Кавказа турецкий фонд Тугва действу-
ет посредством подмены культурно-ценностных 
ориентаций, создает фальшивый образ россий-
ской государственности, представителей власти, 
религиозных объединений и  социально-обще-
ственных организаций, рекрутирует молодежь 
горских регионов России для участия в своих де-
структивных проектах, результаты которых мож-
но наблюдать в росте межэтнической и межрели-
гиозной напряженности, конфликтогенности. Де-
ятельность фонда Тугва направлена на «нацио-
нальное сознание молодежи, круто замешивая на 
идеологии национализма и тюркизма»2.

Подобная активность некоторых иностранных 
государств, их органов, отдельных должностных 
лиц и организаций способствует возникновению 
и развитию угроз национальной безопасности и, 
как следствие, — международным разногласиям. 
В качестве примера можно привести случивши-
еся в конце октября 2023 года массовый погром 
в международном аэропорту Махачкалы.

Исключение политизации религии будет спо-
собствовать формированию партнерских взаимо-
отношений между акторами внутренней полити-
ки, при условии подкрепления безукоризненным 
и принципиальным соблюдением законодатель-
ных норм и неминуемостью наказания за их на-
рушение вне зависимости от статуса, этнической 
и религиозной принадлежности.

2	Алоев М. Заморские благодетели из фонда 
TUGVA  // Cердало: Общенациональная газета 
Республики Ингушетия. 2022. 15 февраля. URL: 
https://serdalo.ru/zamorskie-blagodeteli-iz-fonda-tugva 
(дата обращения: 22.11.2023).
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Аннотация. В статье на основе анализа произведений классиков марксизма, работ теоретиков и историков 
германской социал-демократии, статей священников католической церкви и представителей христианско-
го социализма в Германии конца XIX века, теоретиков анархо-синдикализма, российских и зарубежных 
исследователей германской социал-демократии и рабочего вопроса показана попытка отхода от ортодок-
сальной марксистской политики германской социал-демократии конца XIX — начала ХХ века. В фокусе 
обсуждения — проблема отношений религии, церкви, религиозных организаций и верующих и поворот 
социал-демократии в сторону более прагматичной партийной политики, направленной на привлечение 
в свои ряды верующих католических рабочих. В германской социал-демократии после отмены закона про-
тив социалистов, который пал в результате совместных политических действий коалиции оппозицион-
ных буржуазных и клерикальных партий против политики правительства Отто фон Бисмарка, создалась 
возможность пропаганды социалистических идей среди рабочих, находившихся под сильным влиянием 
церкви. Возник вопрос, какую партийную политику в дальнейшем следовало проводить в отношении ве-
рующих с тем, чтобы это не противоречило программе партии и не снижало качество ее партийных рядов. 
Эти вопросы послужили предметом дискуссии в партии и привели к последующей корректировке ее пар-
тийной программы, исключению из нее положения о реакционности всех других классов общества, кроме 
пролетариата. Проблема состояла в том, чтобы выработать такую политику партии в отношении церкви 
и верующих, чтобы она не противоречила основным марксистским постулатам в этом вопросе и в то же 
время не мешала бы привлечению в партию верующих рабочих, особенно из сельских районов, находив-
шихся под сильным влиянием клира.
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щие, пролетариат, привлечение, партийная политика
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Abstract. Based on the analysis of the works of the classics of Marxism, the works of theorists and historians of 
German social democracy, articles by priests of the Catholic Church and representatives of Christian socialism in 
Germany at the end of the 19th century, theorists of anarcho-syndicalism, Russian and foreign researchers of Ger-
man social democracy and the labor question, an attempt is shown to a departure from the orthodox Marxist policy 
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of the German Social Democracy of the late 19th-early 20th century regarding religion, the church, religious organi-
zations and believers towards a more pragmatic party policy aimed at attracting faithful Catholic workers into their 
ranks. In German Social Democracy, after the repeal of the law against the Socialists, which fell as a result of joint 
political actions against the policy of the government of Otto von Bismarck, a coalition of opposition bourgeois and 
clerical parties, the restoration of existing voting rights, in the interests of growing party ranks and strengthening 
the influence of the Social Democrats in local Landtag and the Reichstag, created the opportunity to propagate so-
cialist ideas among the workers, who were under the strong influence of the church. The question arose: what kind 
of party policy should be pursued in the future with regard to believers so that this does not contradict the program 
of the party and does not reduce the quality of its party ranks. These questions served as the subject of discussion 
in the party and led to the subsequent adjustment of its party program, the exclusion from it of the provision on 
the reactionary nature of all other classes of society, except for the proletariat. The problem was to develop such 
a policy of the party towards the church and believers that it would not contradict the basic Marxist postulates on 
this issue and at the same time would not interfere with the attraction of believers to the party, especially from rural 
areas that were under the strong influence of the clergy. 

Keywords: German social democracy of the late 19th-early 20th century, religion, church, believers, proletariat, 
attraction, party politics
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Введение
Общеизвестно отрицательное отношение клас-

сиков марксизма к религии и церкви. Ф. Энгельс 
считал, что религия ведет к самоопустошению 
людей [15. С. 90]. К. Маркс среди других нели-
цеприятных характеристик религии выделял ее 
роль как опиума народа [8. С. 415]. Религия освя-
щала существовавшую несправедливость и угне-
тение в капиталистическом мире, помогала зака-
балению народа, задерживала его просвещение, 
мешала его умственному развитию. Именно поэ-
тому социал-демократия Германии считала рели-
гию частным делом каждого человека и требова-
ла отделения церкви от государства, стремилась 
к уменьшению ее влияния в обществе.

В последующем выдержанная принципиальная 
позиция германской социал-демократии по отно-
шению к церкви, унаследованная еще от К. Марк-
са и Ф. Энгельса, подверглась существенным из-
менениям, утратила свою былую непримири-
мость, обнаружила тенденцию к компромиссам 
с клерикальными кругами, мирилась с тем, что 
некоторые члены партии являлись верующими, 
допускала в свои ряды священников. Исследова-
нию причин трансформации партийной полити-
ки германской социал-демократии конца XIX — 
начала ХХ века в отношении религии и церкви 
и ее измененной сущности и посвящена данная 
статья. 

Отдельные аспекты отношений классиков 
марксизма, вождей немецкой социал-демократии 
конца XIX — начала ХХ века к религии, церкви, 
верующим можно найти в работе В. А. Кожевни-
кова, опубликованной еще в царской России [4].

В советское время работ, посвященных дан-
ной теме, обнаружить не удалось, вероятно, по 
причине табуированности данной тематики. Не-
мецкая социал-демократия, воспитанная на иде-
ях К. Маркса и Ф. Энгельса, их идейные продол-
жатели — КПСС и СЕПГ, исследователи совет-
ского времени не могли иначе относиться к церк-
ви и  религии, чем их духовные отцы. Работы 
К.  Каутского и  других «ревизионистов» были 
изъяты из свободного доступа. В постсоветское 
время данной проблематике была посвящена ста-
тья С. В. Кретинина [6. С. 74–79].

Обсуждение
Первоначально ученики и  последователи 

К. Маркса и Ф. Энгельса сохраняли преемствен-
ность во взглядах на религию и  церковь. Так, 
Вильгельм Либкнехт — один из вождей герман-
ской социал-демократии и  депутат рейхстага 
в своем докладе в день основания Дрезденского 
союза просвещения 5 февраля 1872 года, ссыла-
ясь на пример Швейцарии и обращаясь к госу-
дарственным органам, выступил против влияния 
церкви на школу [7. С. 125].

Не менее решительно высказался против рели-
гии и другой видный деятель германской социал-
демократии Август Бебель в своем выступлении 
против Эдуарда Бернштейна в октябре 1899 г. на 
съезде партии в Ганновере, заявив, что религи-
ей пользуются для одурачивания людей, и пар-
тийные товарищи мало обращают на это внима-
ние [1. С. 57].

Отрицательное отношение к церкви соответ-
ствовало принципам социал-демократической 
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политики, унаследованным еще от К.  Маркса 
и Ф. Энгельса. Возникновение партии, а  затем 
и длительный период ее существования в усло-
виях «исключительного закона против социали-
стов», способствовали формированию и укрепле-
нию того принципиального положения, согласно 
которому освобождение труда от гнета капита-
ла является делом только рабочего класса, все же 
другие классы по отношению к нему составляют 
реакционную массу [10. С. 387].

Оно фактически изолировало рабочий класс 
и его партию от других слоев общества, меша-
ло выработке совместных взаимовыгодных дей-
ствий с другими политическими силами. После 
отмены исключительного закона о социалистах 
и восстановления существовавших ранее изби-
рательных прав, немецкая социал-демократиче-
ская партия год от года наращивала свой авто-
ритет в массах и к середине 90-х годов XIX века 
стала третьей по значимости политической силой 
в стране. Выдвигая задачу дальнейшего укрепле-
ния влияния партии на пролетарские слои насе-
ления, социал-демократия исключила из своей 
программы (Эрфуртская программа 1891  года) 
положение о реакционности всех других классов 
общества [10. С. 388–391], что открыло возмож-
ность для заключения соглашений с другими оп-
позиционными силами. 

Дальнейшее расширение социальной базы пар-
тии требовало иных подходов: необходимо было 
привлечь на свою сторону те пролетарские эле-
менты, которые находились под влиянием других 
партий, а также церкви. Церковь продолжала кон-
тролировать умы значительных слоев пролетар-
ского населения, и отношение социал-демокра-
тов к этой проблеме было двойственным. Один 
из подходов был представлен леворадикальной, 
атеистической традицией. С другой стороны, на 
конгрессах партии делегаты от деревень проси-
ли пропагандистов быть более сдержанными, 
когда они касались религиозного вопроса. Не-
редко они жаловались на то, что речи ряда ора-
торов, их жесткая позиция в отношении религии 
разрушали все то, что создавалось местными то-
варищами долгие годы [11. С. 292]. Так, делегат 
Катценштейн на Кельнском конгрессе партии 
1893 г. выступил против заключительных слов 
в  речи А.  Бебеля о  государстве будущего: «…
Предоставим небо ангелам и воробьям», считая, 
что они оскорбляют религиозные чувства веру-
ющих [11. С. 293].

На Ганноверском конгрессе в октябре 1899 г. 
делегат Фендрих не согласился со словами А. Бе-

беля: «…Буржуазия — такой же атеист, как и лю-
бой из нас», — отказавшись считать себя атеи-
стом. Он заявил, что подобные высказывания 
дают основание деятелям духовенства и государ-
ственным чиновникам призывать выступать про-
тив социал-демократии. Поскольку личное мне-
ние А. Бебеля противоречит статье 6 программы 
партии, он потребовал воздержаться от нападок 
на основные принципы партии [11. С. 293].

Возникшая тенденция в германской социал-де-
мократии в отношении религии и церкви не могла 
не учитываться при разработке партийной поли-
тики. Под давлением возникших обстоятельств 
Карл Каутский − один из руководителей партии 
задается вопросом о возможности преобразова-
ния появившейся негативной тенденции в пози-
тивную для партии тактическую линию. Иссле-
дованию причин эволюции партийной политики 
в  отношении церкви и  была посвящена статья 
К. Каутского «Католическая церковь и социал-де-
мократия». По существу, перед К. Каутским воз-
никает достаточно сложная проблема: как, оста-
ваясь ортодоксальным марксистом и последова-
телем идей К. Маркса и Ф. Энгельса, изменить 
по существу политическую линию социал-демо-
кратической партии в отношении церкви? На это 
обстоятельство обратил внимание и один из ли-
деров французского анархо-синдикалистского те-
чения Жорж Сорель, в целом симпатизировавший 
марксизму. Он отмечал, что К. Каутский, которо-
го он называл «великим теоретиком официаль-
ного марксизма», несмотря на его умение вирту-
озно комментировать идеи Маркса, затруднялся 
найти у него такие тексты, которые бы говорили 
в пользу его трактовки ряда современных про-
блем [14. С. 171]. Как отмечал Ж. Сорель, К. Ка-
утский в конечном итоге стремился к тому, чтобы 
возможно более широко привлечь на сторону со-
циал-демократии еще не охваченные её влиянием 
слои рабочих и крестьян, задумываясь при этом 
над оппортунистической с точки зрения ортодок-
сального марксизма постановкой проблемы, стре-
мясь отделить религию от политики с тем, чтобы 
католические крестьяне и рабочие могли без по-
мех голосовать за представителей социал-демо-
кратии [14. С. 171].

Весьма примечательно, как К. Маркс в схожей 
ситуации характеризовал в письме к Ф. Энгель-
су точку зрения немецкого экономиста, одного 
из основоположников теории «государственно-
го социализма» Карла Родбертуса-Ягецова, сто-
явшего на позициях защиты экономических ин-
тересов пролетариата. Он считал, что последний 
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«замышляет… пакость», стремясь отделить от 
политики социальный вопрос [9. С. 32].

По мнению К. Каутского, «наиболее важной 
из наших ближайших политических задач» яв-
ляется борьба с центром (т. е. буржуазным либе-
рализмом — С. Ф.), который стремится исполь-
зовать влияние церкви на массы против соци-
ал-демократов [3. С. 3]. Подобное положение, по 
его мнению, было характерно не только для Гер-
мании, но и для Франции, Бельгии, Голландии, 
Австрии и Испании. В связи с этим необходимо 
было продолжить изучение взаимоотношений 
между церковью и социал-демократией [3. С. 3] 
Однако К. Каутский ограничивается изучением 
взаимоотношений социал-демократии лишь с ка-
толической церковью, указывая на особенности 
отношений к протестантской церкви, и предлага-
ет различать государственную церковь в Герма-
нии и демократические секты в англо-саксонских 
государствах [3. С. 3–4].

Стремясь к обоснованию своего отхода от ор-
тодоксальной марксистской позиции в отноше-
нии церкви, К. Каутский пытался отделить про-
стую религиозную веру индивидов от религии 
масс, между которыми существовали противоре-
чия [3. С. 5]. Следует отметить, что данная точка 
зрения была изложена К. Каутским ещё раньше 
в «Movement socialist» от 15 ноября 1902 г. Это, 
безусловно, подчеркивает идейную близость 
и созвучие позиций К. Каутского и большевист-
ских решений на II съезде РСДРП по отношению 
к сектантству.

Не останавливаясь на этом, К. Каутский го-
ворит о пролетарском происхождении древнего 
христианства и современного социалистическо-
го движения, борющихся за устранение клас-
совых различий. Отсюда он делает вывод, что 
можно быть христианином и принимать участие 
в  классовой борьбе пролетариата. По мнению 
К. Каутского, это тем более возможно, потому 
что миллионы христиан являются таковыми по 
привычке [3. С. 11].

При этом К. Каутский нимало не смущается 
тем, что подобные индивиды вряд ли смогут яв-
ляться сознательными и активными борцами за 
идеи социализма.

В противном же случае они только ослабят 
и дезорганизуют рабочее движение. Именно эту 
мысль К. Каутский и высказал во время дебатов 
по аграрному вопросу на партейтаге в Бреславле 
в 1895 г., опасаясь привлекать в партию нестой-
ких элементов, которые покинут ее ряды в случае 
опасности [5. С. 212]. 

Эта же точка зрения прозвучала и в речах со-
ратников К. Каутского по партии, выступавших 
против случайных элементов в партии [5. С. 218]. 
С  таких же позиций выступал и  другой лидер 
германской социал-демократии Август Бебель, 
указавший на значительный количественный, но 
не качественный рост партии [5. С. 157].

Эта мысль была высказана А. Бебелем в одной 
из своих статей в «Der Socialdemokrat» от 22 ок-
тября 1894 года. Продолжая ее, он подчеркивал, 
что партия скатывается к оппортунизму, начина-
ет отказываться от классовой борьбы, склоняется 
к буржуазному реформаторству [5. С. 157]. Таким 
образом, К. Каутский, выступая за привлечение 
в  партию верующих рабочих, призывал игно-
рировать не только мнение значительной части 
партийцев и одного из авторитетнейших лиде-
ров германской социал-демократии А. Бебеля, но 
и свои собственные соображения, высказанные 
незадолго до этого.

Ратуя за вовлечение в партийную среду верую-
щих рабочих, К. Каутский ссылался на деятель-
ность двух католических патеров в Соединенных 
Штатах (Mc.  Gradi и  Haderti), принадлежащих 
«в настоящую минуту к самым ревностным аги-
таторам социал-демократии». Эти католические 
священники не были одиноки в  своих устрем-
лениях. Их предшественниками были патер 
Mc. Glunns, который вместе с Генри Джорджем 
и  нью-йоркскими социалистами агитировал 
в 1887 году «в пользу рабочей партии» [3. С. 11].

Приверженность идеям социал-демократии вы-
сказывал и немецкий пастор Гёре, который оста-
вил свой пост священника и так же, как и К. Ка-
утский, утверждал, что цели социал-демократии 
и  христиан совпадают. Священник утверждал, 
что только «религиозные убеждения сделали» 
его «социал-демократом», что программа партии 
не мешает ему быть верующим [12. С. 9]. По всей 
видимости, К. Каутского и его сторонников со-
вершенно не смущали слова пастора Гёре о тож-
дественности целей церкви и социал-демократии. 

Не смущала К.  Каутского и  его единомыш-
ленников позиция пастора Гёре в  отношении 
христианских социалистов, явно расходящаяся 
с идейными построениями социал-демократов. 
По мнению пастора Гёре, национал-социальная 
партия (течение «молодых») так же, как и соци-
ал-демократия, выступает за классовую борьбу 
и экономическое переустройство общества. Так, 
в  1897  году на конгрессе христианских социа-
листов — чернорабочих в Бохуме руководитель 
«молодых» Науманн высказался за вступление 
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христианских социалистов в  социал-демокра-
тические профессиональные союзы [13. С. 209]. 
Представитель христианского социализма Ноббе 
следующим образом определял цели Науманна 
и «молодых»: 1) образовать политическую пар-
тию, стремящуюся к улучшению социального по-
ложения рабочих; 2) борьба с материалистическим 
мировоззрением, навязанным социал-демократи-
ей, и замена его христианской верой [16. S. 43]. 
Таким образом, возникала явная опасность рас-
кола в партийных рядах социал-демократии, од-
нако некоторые вожди партии, по мнению Фран-
ца Меринга — марксистского историка и первого 
биографа К. Маркса, считали, что этот религиоз-
ный туман не мешает пролетарскому классовому 
сознанию [10. С. 136]. Весьма примечательно, что 
впоследствии деятельность христианских социа-
листов будущий вождь НСДАП Адольф Гитлер 
характеризовал весьма положительно.

Однако далеко не все были согласны с вступле-
нием в социал-демократическую партию Герма-
нии пасторов Гёре и Блумгардта. Работа А. Бебе-
ля «Христианство и социализм» была направле-
на против религии и церкви [2]. Примечательно, 
что в предисловии к этой работе, переизданной 
в 1922 году в Москве, ответственный редактор 
издательства Владимир Бонч-Бруевич, отмечая 
небольшую роль религиозных начал в современ-
ной жизни, тем не менее настаивал на необходи-
мости борьбы «везде и повсюду, всегда и непре-
рывно» с религиозными предрассудками (орто-
доксальными или сектантскими), особенно если 
они исходят «из ортодоксальных господствую-
щих церквей» [2. С. 5–6].

По мнению К. Каутского, церковь представляет 
собой не только орудие классового господства (и 
потому она враждебна пролетариату), но и соци-
альный институт, чья религия отвечает нуждам 
широких масс. В силу указанной двойственно-
сти положения церкви по отношению к интере-
сам пролетариата К. Каутский предлагал соци-
ал-демократии занять позицию нейтралитета по 
отношению к церкви и выступать за «самую ши-
рокую религиозную свободу», так как в против-
ном случае пролетариат вступил бы в противоре-
чие с собственными «историческими задачами» 
и устремлениями к свободе слова, мнений, сове-
сти [3. С. 28–29]. Также К. Каутский рекомендо-
вал относиться к церкви как к бюрократии, доби-
ваясь упразднения ее привилегий, особенно в об-
ласти школьного образования. 

В определенные моменты тактика социал-де-
мократии и позиция католической церкви суще-

ственно сближались. Одним из таких вопросов 
было отношение социал-демократии к конгрега-
циям, т. е. религиозным организациям, руково-
димым монашескими орденами, куда наряду со 
священнослужителями входили и  миряне. Вы-
ступления социал-демократии против конгрега-
ций, по мнению К. Каутского, будут направле-
ны «против свободы союзов», что прямо или кос-
венно отразится «скорее на пролетариате, чем на 
конгрегациях», ибо это оружие может быть на-
правлено против пролетариата [3. С. 33].

То негативное влияние, которое имели кон-
грегации на общество, сказывалось в основном 
на работе учебных и благотворительных учреж-
дений. Но и в этом случае необходимо было не 
ограничивать свободу деятельности конгрега-
ций, а стремиться к передаче «школьных расхо-
дов от обществ на счет государства», предъяв-
ляя более строгие требования учителям частных 
и  казенных учебных заведений»  [3.  С.  35–36]. 
Здесь К. Каутский, по-видимому, заблуждался, 
выбирая, как ему кажется, из двух зол меньшее, 
рассчитывая на то, что недемократическое пра-
вительство позволит учителям беспрепятствен-
но излагать учащимся свои взгляды. Несколько 
позже он и сам неосознанно подвергает свою по-
зицию критике, говоря, что тот режим, который 
удалил конгрегации из школы, находя их полити-
чески нежелательными, будет препятствовать де-
ятельности учителей-социалистов за критику ар-
мии и пропаганду идей социализма [3. С. 36–37].

И в этом аспекте его позиция, по существу, не 
отличается от точки зрения А. Бебеля, высказан-
ной им еще в 1873 году в работе «Парламентар-
ная деятельность немецкого рейхстага и ландта-
га», на которую ссылается К. Каутский. Оба они 
исходили из того, что если борьба между госу-
дарством и церковью несерьезна, поскольку обе 
стороны в ней не заинтересованы, то нужно со-
всем отбросить те инструменты, с помощью ко-
торых власть намерена оградить клир. По их мне-
нию, ни правительство, ни буржуазия не собира-
ются реализовать единственно возможный путь 
борьбы с церковью: отделить школу от церкви 
и церковь от государства — и потому прибега-
ют к грубой силе в борьбе с церковной оппози-
цией [3. С. 39]. Главной и реальной задачей соци-
ал-демократии в борьбе против церкви является 
пропаганда социалистических идей среди като-
лических рабочих.

И тем не менее, несмотря на идейное воздей-
ствие социал-демократии на рабочих, К. Каут-
ский вынужден был констатировать, что число 
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пролетариев, находящихся под опекой клерика-
лов, растет. Данное обстоятельство он объяснял 
не тем, что клиру удалось отвратить рабочих от 
идей социализма, а количественным ростом про-
летариев, а  новички рекрутируются из таких 
классов населения и местностей, где сильны по-
зиции церкви. 

Ещё одним фактором, увеличивающим воздей-
ствие католической церкви на рабочих, является 
то объективное обстоятельство, что капиталисти-
ческое производство в поисках сырья и дешевых 
рабочих рук стремится в сельскую местность, ко-
торую контролируют клерикалы [3. C. 44]. В свя-
зи с этим борьба за вновь образовавшиеся слои 
пролетариата становится очень трудной задачей. 
Эта масса населения тысячью нитей связана с ре-
акционными классами и реакционным образом 
мыслей, но прошлое проигрывает настоящему, 
и ее насущные интересы влекут ее в ряды борю-
щегося пролетариата [3. С. 44]. 

С целью ускорения процесса вовлечения этих 
слоев пролетариата в  осознанную классовую 
борьбу необходимо, по мнению К.  Каутского, 
чтобы социал-демократическая партия смогла 
получить доверие рабочих  [3. С.  45]. Добиться 
этого будет непросто. Но «нам никогда не удаст-
ся получить это доверие, если мы станем требо-
вать от государства насильственных мер против 
церкви», пойдем рука об руку в этих вопросах 
с  чиновником или буржуа. Социал-демократы 
должны показать пролетариям, что католический 
и христианский рабочий ближе к свободомысля-
щему рабочему, чем к свободомыслящему бур-
жуа, у которого больше точек соприкосновения 
с белым и черным духовенством, нежели с рабо-
чим [3. С. 46].

К. Каутский особо подчеркивал, что церковная 
политика социал-демократии должна быть совер-
шенно иной, чем политика либеральных кругов. 
«Основным пунктом социал-демократической 
церковной политики является борьба против вся-
кой государственной поддержки клира», в то вре-
мя как «буржуазный либерализм стремится огра-
ничить свободу церкви мерами полицейскими», 
стремясь превратить клир в духовную полицию, 
подчиненную государству [3. С. 46].

Он считал, что социал-демократия может 
уменьшить влияние церкви тем, что противо-
поставляет ей более высокую культуру знания, 
вместо церковной милостыни — передачу капи-
талистических богатств всему обществу, церков-
ной агитации — свободу социалистической про-
паганды. Такой подход, по его мнению, способен 

радикально уменьшить влияние клерикалов на 
широкие массы рабочих [3. С. 46–47].

Заключение
Таким образом, разработанная К.  Каутским 

тактика немецкой социал-демократии в отноше-
нии католической церкви выглядит достаточно 
противоречиво. Она не является лояльной по от-
ношению к церкви, как может показаться на пер-
вый взгляд. В то же время она не предстает и как 
ортодоксально марксистская, поскольку предпо-
лагает некоторый компромисс позиции социал-
демократии в отношении свободы действий ре-
лигиозных общин. В итоге К. Каутский, с одной 
стороны, пытается вбить клин между государ-
ством и церковью, не предлагая для этого какой-
либо взвешенной политики, основанной не на ло-
зунгах и желаниях, а на реальном учете проти-
воречий сторон. И в то же время он, говоря сло-
вами А. Бебеля, утверждает, что разногласия во 
взаимоотношениях государства и церкви суще-
ствуют, но в их развитии не заинтересована ни 
светская власть, ни церковная. С другой сторо-
ны, К. Каутский стремится вырвать из-под влия-
ния католической церкви многочисленные, но не-
зрелые в идейном отношении полупролетарские 
и пролетарские элементы города и деревни, осно-
вываясь только на пропаганде социалистических 
идей среди них, не выработав взамен реалистич-
ной политики со стороны социал-демократии, 
отражающей хоть сколько-нибудь сиюминутные 
практические интересы тех масс, которые наме-
ревались привлечь на свою сторону. По мнению 
В. Конштедта, книгу которого К. Каутский в це-
лом оценил достаточно высоко [5. С. III, XI–XII], 
К. Каутский достаточно умный реалистический 
политик чтобы изредка не снимать своих марк-
систских очков. Но тогда марксистская теория 
приходит в противоречие с трактовкой К. Каут-
ским стоявших перед партией задач [5. С. 216–
217]. В. Конштедт одновременно прав и неправ, 
характеризуя следующим образом позицию 
К. Каутского. Прав в том смысле, что К. Каут-
ский действительно с  более реалистичных по-
зиций, чем партия в целом, пытался смотреть на 
тактику и стратегию немецкой социал-демокра-
тии в отношении церкви и верующих, видя в ней 
противоречия и несоответствие существовавшей 
действительности.

Но, с другой стороны, для этого нужно рас-
статься с  былыми марксистскими догмами, 
и очень часто он этого сделать был не в силах. 
В результате получается некая компромиссная 
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политика, не достигающая поставленных целей, 
и не выходящая за виртуозное умение коммен-
тировать ортодоксальные догмы применительно 
к новым условиям. Однако в силу своей творче-
ской натуры, умения видеть назревшие проти-
воречия, К.  Каутский пытался найти выход из 
трудного положения. Именно эту сторону его ха-
рактера и отметил теоретик анархо-синдикализ-
ма Ж. Сорель, говоря, что если великие вожди 
ортодоксального марксизма не могут ответить 
на волнующие вопросы, то маленькие маркси-
сты используют концепции Маркса «самым уди-
вительным образом» [14. С. 171]. И здесь Ж. Со-
рель, в целом разделявший идеи марксизма, вы-
ступает с  более ортодоксальных позиций, чем 
сам К. Каутский.

Анализируя позицию К. Каутского в отноше-
нии католической церкви, Ж. Сорель рассматри-
вал ее как «дипломатический маневр, имевший 
своей целью надуть католиков», «усыпить бди-
тельность католического духовенства». Сущно-

стью же выработанной К. Каутским тактики в от-
ношении католической церкви являлось стрем-
ление подчинить своему идейному влиянию 
многочисленные слои рабочих, находившихся 
под ее воздействием, причем, по мнению Ж. Со-
реля, «речь идет не о принципах, а об избира-
тельных уловках, которые тем более необходимы, 
чем шире рост германского католического проле-
тариата, не подчиняющегося влиянию социали-
стических пропагандистов» [14. С. 171]. Исходя 
из этого, нельзя не задаться вопросом: могла ли 
быть достижима та поставленная цель, которую 
преследовал К. Каутский, основываясь на пред-
ложенных им методах? Ответ на этот вопрос бу-
дет неутешительным. Именно поэтому позднее, 
при разработке аграрной программы немецкой 
социал-демократии, К. Каутский пытался учесть 
социально-экономические интересы полупроле-
тарских элементов города и деревни, отступая от 
некоторых уже не соответствовавших действи-
тельности марксистских догм.  
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Аннотация. В статье с философской точки зрения рассматривается вопрос о неомифологизме как связан-
ном с категорией мифологического. Актуальность исследования обусловлена отсутствием дифференциа-
ции данного понятия в области философии. В статье предпринимается содержательная попытка раскрыть 
неомифологизм как философский феномен, зародившийся в эпоху Романтизма, высказывается предполо-
жение, что романтические религиозно-философские произведения могут считаться неомифологичными. 
Проводится типологическое сравнение архаических лейтмотивов в творчестве сказочников Э. Т. Гофмана 
и братьев Гримм с мифологическими паттернами религиоведа М. Элиаде. Анализируется разнообразие 
неомифологических элементов в творчестве романтиков, сопоставляются различные культурфилософские 
пласты. 
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Abstract. The article deals with the issue of neo-mythologism from a philosophical point of view as related to 
the category of mythological. The relevance of the study is due to the lack of differentiation of this concept in 
the field of philosophy. The article makes a meaningful attempt to reveal neo-mythologism as a philosophical phe-
nomenon that originated in the Romanticism era, suggests that Romantic religious-philosophical works can be 
considered neo-mythologic. A typological comparison of archaic leitmotifs in the works of fairy tale writers E.T. 
Hoffmann and the Brothers Grimm with the mythological patterns of the religious scholar M. Eliade is carried out. 
The diversity of neo-mythological elements in the works of Romantics is analyzed, different cultural and philo-
sophical layers are compared.
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Введение
Проблема мифа волновала философов со вре-

мен Платона и софистов. Она заключалась в том, 
чтобы объяснить связь рациональной, философ-
ской истины с религиозными верованиями. Но 
только в романтическом движении поэтический 
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миф стал предметом почитания и рассматривал-
ся как главная созидающая сила человеческой 
культуры. Так, в творчестве Фридриха Шеллин-
га миф и мифология получили глубокое фило-
софское обоснование как существенный элемент 
его концепции философии религии и искусства: 
«мифология есть не что иное, как универсум в бо-
лее тождественном одеянии, в своем абсолютном 
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облике, истинный универсум в себе, образ жиз-
ни и полного чудес хаоса в божественном обра-
зотворчестве, который уже сам по себе поэзия 
и все-таки сам для себя, в то же время, материал 
и стихия поэзии. Она есть мир и так сказать по-
чва, на которой только и могут расцветать и про-
израстать произведения искусства» [1. C. 110]». 
Согласно Ф. Шеллингу, через погружение в мир 
мифологических образов и сюжетов истинному 
поэту открывается подлинное бытие или «абсо-
лют природы», которое поэт экстериоризирует 
или «запечатлевает» с  помощью художествен-
ных форм в собственную «новую мифологию», 
то есть в неомифологию. Главное отличие такой 
«новой мифологии» от классической «античной» 
выражается в том, что в отличие от классической 
«новая мифология» не является подлинно инту-
итивной. Автор становится основой такого про-
изведения, в  котором, используя собственное 
миропонимание и мироощущение, он стремит-
ся создать «новую мифологию». Понятие «новая 
мифология» ввел в научно-философский оборот 
сам Ф. Шеллинг в своей знаменитой работе «Фи-
лософия искусства». Как писал Шеллинг вместе 
с Гельдерлином и Гегелем в знаменитом манифе-
сте немецкого идеализма: «мы должны создать 
новую мифологию, но эта мифология должна сто-
ять на службе идей. <…> До тех пор, пока мы не 
придадим эстетический, то есть мифологический 
характер, народ не проявит к ним интереса, с дру-
гой стороны, пока мифология не станет разумной, 
философ будет ее стыдиться. Пора, наконец <…> 
мифологии стать философской, народу разум-
ным, философии мифологической, дабы филосо-
фы проникли в сферу чувственности» [2. С. 211]. 
Таким образом, появление «неомифологии» во 
многом обуславливалось самим немецким «Zeit-
geist» — духом времени — и романтиками, «меч-
тавшими» создать новую культуру и новую ре-
лигию. Так, еще Фридрих Шлегель отмечал, что 
«новая мифология должна быть выработана из 
самой глубины нашего духа: она должна быть 
самым художественным из всех художествен-
ных произведений, потому что должна обнимать 
все другие художественные произведения, долж-
на быть руслом и сосудом для старого, вечного, 
первобытного источника поэзии и сама должна 
быть бесконечным поэтическим произведением, 
заключающим в себе зародыш всех других по-
этических произведений» [3. С. 63]. Таким обра-
зом, в эпоху романтизма сама мировая культура 
благодаря индивидуальному, самостоятельному 
мифотворчеству романтических философов и по-

этов стала наполняться целым рядом неомифоло-
гических образов. 

Сегодня понятие «неомифологизм» исполь-
зуется главным образом в  литературоведении. 
Данная концепция разрабатывалась в  трудах 
Е. М. Мелетинского, О. М. Фрейденберг и дру-
гих отечественных и западных исследователей, 
занимавшихся проблемой репрезентации мифа 
в современной культуре. Так, Е. М. Мелетинский 
ввел термин неомифологизм для идентификации 
процессов ремифологизации культуры. Он отме-
тил, что «в XVIII и в XIX веках утверждаются 
два новых типа отношения культуры к мифоло-
гии, в известном смысле соотносимые с реализ-
мом и романтизмом. Первый тип — сознатель-
ный отказ от традиционного сюжета и «топики» 
ради окончательного перехода от средневекового 
«символизма» к «подражанию природе», к отра-
жению действительности в адекватных жизнен-
ных формах; второй тип — попытки сознательно-
го, совершенно неформального, нетрадиционного 
использования мифа (не его формы, а его «духа»), 
порой приобретающие характер самостоятельно-
го поэтического мифотворчества»1. Тем не менее 
мы считаем необходимым отметить, что в лите-
ратурном «неомифологизме» реализм неизбежно 
смешивается с романтизмом. Так как «неомифо-
логизм» порождается всегда через «сопряжение 
как минимум двух текстов, один из которых при-
надлежит к архаической культуре, а другой — 
к современной» [4. С. 4]. Таким образом, мы на-
стаиваем на том, что в основе неомифологизма 
должен находиться мифологический сюжет или 
образы, которые творчески интерпретируются 
через призму современной ситуации общества. 

Согласно энциклопедии «Мифы народов мира» 
(1994) под редакцией С. А. Токарева, современ-
ные «неомифологи» (так их идентифицируют сам 
С. А. Токарев, Е. М. Мелентинский и Ю. М. Лот-
ман) — «О. Хёфлер, Ф. Р. Шрёдер, Я. де Фрис, 
К.  Хаук и  Ж.  Демюзиль видели <…> как ми-
фологические сюжеты и сцены культовых дей-
ствий и игр сливались воедино с историческими 
преданиями» [5. С. 291], трансформируясь в не-
что новое  — «пограничную зону», в  которой 
уже «приобретало свои права земное и челове-
ческое». Данные «неомифологи» интерпретиро-
вали романтические эпические сюжеты и моти-
вы как архаические мифы, в которых на уровне 
архитектоники отражается, с  одной стороны, 

1	 Мелетинский Е. М. Миф и сказка // Библиотека 
Гумер. URL: https://www.gumer.info/bibliotek_Buks/
Literat/melet10/08.php. (дата обращения: 23.06.2023).
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неземное и сакральное, а, с другой стороны, зем-
ное и историческое. Они считали, что в художе-
ственной форме романтизма реальность прелом-
ляется через внутренний мир творца, которая 
эксплицируется в новый мифорелигиозный сим-
вол ведь «первоначально философской основой 
«неоремифлогических» поисков в культуре были 
иррационализм, интуитивизм, релятивизм и пан-
теизм» [6. С. 61–63], который впоследствии стал 
языком «содержательно противоположных инту-
итивизму художественных текстов» [6. С. 61–63]. 
Таким образом, в подобном художественном тек-
сте мифологические образы неизбежно перепле-
таются с современностью, происходит объедине-
ние архаического и исторического.

Мы предполагаем, что явление «неомифоло-
гизма», ограниченное рамками современного ли-
тературоведения, изначально было спрогнози-
ровано уже в XIX веке философом Фридрихом 
Шеллингом, поэтому «неомифологизм» должен 
быть эксплицирован в  современной науке не 
только с  филологической, но и с  философской 
точки зрения: все мифологические мотивы, сю-
жеты, образы, которые специально и  осознан-
но используются при создании художественных 
произведений, относятся к неомифологическим 
тенденциям. 

Материалы и методы исследования
Основным методом исследования неомифоло-

гизма как философского явления является ком-
паративистика, позволяющая исследовать лите-
ратурные тексты, в которых содержатся экспли-
цированные мифологические сюжеты и образы 
(мифологемы). Проводя анализ мифологем, мы 
рассматриваем их на примере интерпретации 
мифологических образов, используемых в твор-
честве немецких романтиков братьев Гримм, 
Э. Т. Гофмана и традиционных мифов, описан-
ных у Мирчи Элиаде. Применяя сравнительный 
(сравнительно-религиоведческий) метод, мы 
анализируем и сопоставляем архаические мифы 
с романтическими мифами, выделяя их общие 
«конституирующие» элементы. 

Результаты и их обсуждение
Как указывает филолог Я. В. Погребная, всех 

современных исследователей неомифологизма 
можно разделить на два вида: на тех, кто смо-
трит на неомифологизм как на «переиздание» 
немецкого мифологизма XIX века, и на тех, кто 
стремится напрямую сопоставить неомиф с ми-
фологической архаикой, выявив в неомифе ха-

рактерные архитектонические и конституиру-
ющие признаки древнего мифа  [4]. Интересно 
отметить, что современный греческий иссле-
дователь Иоанн Хидакис связывает неомифо-
логию с  новой религиозностью и  дает следу-
ющее определение: «термин „неомифология“ 
определяет современную тенденцию к  тому, 
что символы и  религиозно-мифические фигу-
ры мировой истории изымаются из своего есте-
ственного контекста или религии и переосмыс-
ливаются, «конструируя» новый миф. В  этом 
смысле и, в  частности, как элемент фантазии 
в  сюжетах развлекательных продуктов совре-
менной западной цивилизации, неомифология 
является частью диффузной религиозности, ко-
торая, в свою очередь, является частью Новой 
религиозности»1. Мифологические образы и сю-
жеты, таким образом, буквально «вписываются» 
в текст современной действительности, создавая 
«новый миф». Так, в современном мире медиа 
появляется неомифологический герой, который 
является ремифологизированным культурным 
героем: подобно архаическому герою, неомифо-
логический герой стремится раздвинуть границы 
мира, открыть и передать новые знания или се-
креты науки, создать новейшую цивилизацию. 
Таким образом, история цивилизации со всем 
набором мифов, легенд и традиций становится 
материалом для изложения другой, альтернатив-
ной версии, посредством которой раскрывается 
иная история человечества. 

Мы бы хотели содержательно дополнить Хи-
дакиса, так как у  феномена «неомифологизм» 
есть и  другой источник, который исторически 
выступил своеобразным «медиатором» между 
глубинной архаикой древнего мира и цифровой 
эпохой ремифологизации XX–XXI веков. На наш 
взгляд, одним из ключевых источников возник-
новения современного неомифологизма являет-
ся немецкий романтизм. Немецкие романтики, 
создавая свои произведения, стремились пока-
зать свой мир — мир фантазий, опираясь на ми-
фологические образы, вписывая их в современ-
ную для себя картину мира. Они отождествили 
мифологию с поэзией, стремясь выразить идею 
трансцедентального единства философии, есте-
ствознания и поэзии, в основе которых должна 
была находиться идея мифопоэтического взгля-
да на мир. Романтики предложили рассматри-
вать миф как основу развития для самобытной 
традиционной культуры, нации и цивилизации. 

1	 Xidakis I. Neomythology: A New Religious Mytho-
logy. URL: https://www.mdpi.com/2077-1444/13/6/536
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Они использовали в своем мифотворчестве ми-
фологические сюжеты и мифологемы из архаиче-
ских мифов. Например, в произведениях немец-

ких романтиков Эрнста Теодора Гофмана и бра-
тьев Гримм мы можем увидеть следующие мифо-
логические образы (мифологемы).

Мифологемы Произведения
Э. Гофмана братьев Гримм

Дерево жизни (мировое дерево) — древ-
нейшая мифологема, которая реализу-
ется в произведениях через прямое объ-
яснение происхождения и устройства 
мира 

«Золотой горшок», «Щелкун-
чик и Мышиный король»

«Белоснежка», «Рапунцель», 
«Стоптанные туфельки», «Черт 
с тремя золотыми волосками», 
«Король лягушонок или Же-
лезный Генрих», «Про можже-
веловый куст»

Ночь — та часть времени суток, которая 
в романтизме отражает время потусто-
роннего, демонического и волшебного 
времени 

«Золотой горшок», «Щелкун-
чик и Мышиный король», 
«Песчаный человек», «При-
ключения в новогоднюю ночь»

«Белоснежка», «Рапунцель», 
«Стоптанные туфельки», «Черт 
с тремя золотыми волосками», 
«Золушка»

Богиня Мать-Земля — древнейшая ми-
фологема, которая появляется в произ-
ведении в роли героини-помощницы, 
матери леса, хозяйки дома (жилища)

«Золотой горшок», «Приключе-
ния в новогоднюю ночь»

«Гензель и Гретель», «Лесная 
старуха», «Госпожа метелица», 
«Старуха в лесу»

Дремучий лес (глушь, трущоба, го-
род) — мифологема, которая олицетво-
ряет неизведанное, волшебное и опасное 
пространство, в которое попадает глав-
ный герой, чтобы раскрыть свои скры-
тые способности, силу духа и преодо-
леть страхи

«Песчаный человек», «При-
ключения в новогоднюю ночь», 
«Огненный дух», «Золотой 
горшок»

«Белоснежка», «Рапунцель», 
«Стоптанные туфельки», «Черт 
с тремя золотыми волосками», 
«Гензель и Гретель», «Красная 
шапочка», «Бременские музы-
канты»

Стихия воды (дождь, река, ручей, оке-
ан) отражает чистоту, зарождение новой 
жизни и новых веяний

«Щелкунчик и Мышиный ко-
роль», «Песчаный человек»

«Белоснежка», «Рапунцель», 
«Стоптанные туфельки», «Черт 
с тремя золотыми волосками»

Предмет из камня и металла (монета, 
перстень, кольцо)

«Золотой горшок», «Песчаный 
человек»

«Белоснежка», «Рапунцель», 
«Стоптанные туфельки», 
«Черт с тремя золотыми во-
лосками», «Старуха в лесу», 
«Верные звери»

Перечисленные мифологемы, присутствующие 
в произведениях романтиков в образах ночи, зем-
ли, гор, леса, реки или океана, дерева, монеты или 
перстня, однозначно указывают на наличие эле-
ментов мифологического мировосприятия у ро-
мантиков. Таким образом, в произведениях ро-
мантиков присутствует авторская фантазия, 
апеллирующая к сакральным мифологическим об-
разам и реминисценциям, представляющая нар-
ративно-мотивную структуру мифа.

Проведем типологическую аналогию и срав-
ним романтическую интерпретацию мифа с по-
нятием мифа в работах известного религиоведа 
Мирчи Элиаде.

Для Элиаде миф — это, прежде всего, «эпи-
фания» или «иерофания», развертывание «свя-
щенного» в  «бытие», в  историю, сакральный 
топос, локус или время и  пространство. Одна-
ко миф, как указывал М. Элиаде, может пони-
маться и как сакральный язык, «используемый 
архаическим обществом для того, чтобы пере-

нести святость своих богов в настоящее время 
и в свою собственную реальность, то есть в про-
фанное пространство и время» [7. С. 5, 6]. Поэто-
му архаический человек, с точки зрения М. Эли-
аде, всегда стремился жить одновременно в двух 
реальностях или пространственно-временных 
плоскостях, «наиболее значимое из которых — 
Священное — парадоксальным образом предста-
ет как круговое, обратимое и восстанавливаемое 
Время, некое мифическое вечное настоящее, ко-
торое периодически восстанавливается посред-
ством обрядов» [8. С. 49]. М. Элиаде считал, что 
миф содержит божественную истину, так как 
внутренняя имплицитная религиозность мифа 
приводит его почитателей в  мир сверхъесте-
ственного присутствия богов (devatma) в «первое 
явление священного времени» [8. С. 49]. Но мы 
должны подчеркнуть, что М. Элиаде рассматри-
вал миф не только с точки зрения прошлого как 
его «сакрального» содержания, но и стремился 
связать его с настоящим [9. С. 11–25]. М. Элиаде 
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указал на то, что, хотя миф и был вытеснен из со-
временной жизни, «мифологическое» повсемест-
но проникло и растворилось в различных аспектах 
настоящего, стало имманентным бытию. Следо-
вательно, мифы прошлого, которые когда-то вы-
ражали иерофанию или теофанию, присутствие 
Бога и божественного в жизни людей, продолжа-
ют удивлять и восхищать современного человека. 
Архаика трансформировалась в новые мифы, за-
снула на периферии современных художествен-
ных произведений, стала носительницей «теофо-
рических» и «небесных» лейтмотивов. «Миф есть 
одна из сложных реальностей культуры, в чем из-
лагается сакральная история, повествуются со-
бытия, произошедшие реально в далекие времена 
«начала всех начал», в которых сообщается, каким 
образом реальность, благодаря различным, иногда 
драматическим, мощным вторжениям и деяниям 
сверхъестественных существ, достигла своего 
воплощения и  осуществления идеи сотворения 
мира, будь то всеобъемлющая реальность — Кос-
мос — или только ее фрагмент. Благодаря этому 
миф становится моделью для подражания при лю-
бом значительном проявлении человеческой ак-
тивности, будь то обряд или значимое действие, 
отражающее культуру архаических и традицион-
ных обществ» [10. С. 15–18]. М. Элиаде опирал-
ся на космогонический миф, считая, что человек 
всегда стремится конституировать пространство 
и время согласно космогонической модели мира. 
Основным мифологическим лейтмотивом в куль-
туре древних народов он выделял великие обряды 
инициации — переход к совершеннолетию, свадь-
бе, рождению детей и смерти как обряда Велико-
го перехода, к которым древний человек готовил-
ся на протяжении жизни. Например, в австралий-
ском племени караджери мальчиков, достигших 
двенадцати лет, отводили на ночь в дикую, порос-
шую кустарником местность и обмазывали кро-
вью, чтобы через два или три года отнести их в лес 
для совершения обряда инициации. Нередко, как 
указывал М. Элиаде, подобная инициация совер-
шалась в священной хижине (в лесу), стоящей глу-
боко в буше или дикой местности. Неофиты (по-
свящаемые) подвергались в ней многочисленным 
истязаниям, чтобы обучиться «тайным традициям 
племени» [11. С. 203]. Мирча Элиаде уподобил дан-
ное место материнскому лону архаической Боги-
ни Матери-Земли, находясь в котором неофит дол-
жен регрессировать до зародышевого состояния, 
погрузиться в «космическую ночь» и дождаться 
«рассвета», то есть сотворения мира, чтобы стать 
новым человеком.

Таким образом, М. Элиаде выделил в своих 
работах главные мифологемы  — символы са-
крального пространства и центра, или axis mun-
di (мифологема мирового дерева, священной 
горы и леса); символику сакрального времени in 
illo tempore (мифологема ночи); солярную и лу-
нарную мифологическую символику; символы 
мировых вод; мифологему земли, cвязанную 
с образами женщины (Богини Матери-Земли); 
символы смерти и возрождения; как образы по-
священия  [9]. Отметим, что многие формули-
ровки М. Элиаде, его методологический подход 
к мифологии, типологически пересекаются, на 
наш взгляд, с теоретическими подходами к ми-
фологии немецких романтиков, что можно про-
иллюстрировать на основе множества примеров, 
эксплицированных из творчества «романтиче-
ских практиков» братьев Гримм и Э. Т. Гофма-
на, у которых мы можем наблюдать характер-
ную массу структурных пересечений, давайте 
их перечислим.

Так, мифологема «древо жизни», по М. Элиа-
де представляет собой модель трехуровнего ми-
роздания по вертикали, в которой соединяются 
небо, земля, и  подземный «хтонический мир». 
На верхушке дерева располагаются птицы и рай-
ские божества. Так, например, согласно славян-
ским представлениям птичий рай «вырей» нахо-
дится на вершине мирового древа. Как указывает 
Ю. В. Кнорозов на хвосте гигантского каймана, 
изображающего мировое древо Яш-Че, сидит бо-
жественная птица Ицам-Е, которая представля-
ет собой персонификацию верховного бога наро-
дов майя — Ицамны. Середина мирового древа 
традиционно ассоциируется с человеческим ми-
ром, вспомним, например, «срединную землю» 
или мидгард из германо-скандинавской мифо-
логии, в которой боги поселили созданных ими 
людей. Корни мирового древа уходят в подзем-
ный мир, который традиционно многими мифо-
логами отождествляется с миром мертвых. Этот 
мир принадлежит змеям, лягушкам, рыбам, хто-
нической стихии. Например, в шумерском эпосе 
о Гильгамеше, упоминается змея, которая оби-
тала в корнях мирового древа хулуппу. Похожий 
образ можно найти германо-скандинавской ми-
фологии, ведь мировой змей Йормунганд, об-
вивающий мировое древо Иггдрасиль, обитает 
в  мировых водах, священном «топосе», тради-
ционно отождествляющимся с нижним, подзем-
ным миром. Символ мирового древа, интерпре-
тирующийся М. Элиаде как ось мироздания (Axis 
Mundi), может также дублироваться в мифологии 
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типологически схожими символами храма, баш-
ни и горы — тем, что поднимается вверх и уходит 
«корнями» под землю. Например, в сказке бра-
тьев Гримм «Можжевеловый куст» встречается 
похожий образ. Согласно сюжету сказки, однаж-
ды зимой замужняя женщина случайно порезала 
себе палец под можжевеловым кустом. Когда ее 
собственная кровь упала на снег, она съела ягоды 
можжевельника и загадала желание родить ре-
бенка. Чудесным образом забеременев спустя ме-
сяц, она родила мальчика «белого как снег и крас-
ного как кровь», но скоропостижно умерла после 
родов. Овдовевший супруг снова женился на дру-
гой женщине, которая, родив девочку, стала рев-
новать и обижать пасынка. В конце концов, злая 
мачеха убила повзрослевшего волшебного ребен-
ка и приготовила из него «кровавый суп» (или 
кровяную колбасу) на ужин, которым угостила 
собственного супруга, но дочка злой мачехи, тай-
но похитив кости убитого ребенка, похоронила 
их под можжевеловым деревом. Вдруг из можже-
велового дерева вылетела невероятно красивая 
птица, которая стала петь прекрасную колыбель-
ную, в которой рассказывалось о жестоком убий-
стве мальчика. Своей колыбельной птица оча-
ровала всех людей, которые стали приносить ей 
различные подношения, в том числе мельничный 
жернов. Когда мачеха, съедаемая «бушующим ог-
нём в артериях», вышла наружу из дома, птица 
убила ее, сбросив мельничный жернов на голову, 
а потом обернулась чудесно «воскресшим» маль-
чиком». Кроме отчетливо читающегося в сказке 
«евхаристического» лейтмотива «ритуально» 
убиваемого и воскресающего героя, тело которо-
го употребляется во время «священной» трапезы, 
лейтмотива, связывающего символику можжеве-
лового дерева с сакральной мифологемой смер-
ти и воскресения, необходимо также указать и на 
связь можжевельника из сказки с мифологемой 
центра мира. Так, например, М. Элиаде указал на 
похожий образ у нажи — «народности, относя-
щейся к тибето-бирманской семье и обитающей 
с начала христианского летоисчисления на юго-
востоке Китая»  [12. С. 345]. У нажи практико-
вался древний ритуал жертвоприношения — мо-
литва, обращенная к Небу, которая могла иногда 
дополняться молитвами, обращенными «к мож-
жевельнику — мировому древу, поддерживаю-
щему мироздание и возвышающемуся в „центре 
мира“» [12. С. 345]. Образ центра мира представ-
лен и в другой сказке братьев Гримм — «Рапун-
цель» — в виде башни без окон и дверей, которая 
стоит в дремучем лесу, спрятанная от людских 

глаз, где прячется «солнечная принцесса», дарую-
щая избраннику бессмертие. Еще в одной сказке 
Гримм — «Белоснежка» — отравленную мачехой 
принцессу кладут в хрустальный гроб, который 
подвешивают в центре горы. Данный архетипи-
ческий образ тоже можно интерпретировать как 
сакральный топос, «центр мироздания», соеди-
няющий два мира: подземный «потусторонний» 
и земной, внутри которого заключена умираю-
щая и воскресающая «богиня», дарующая одно-
временно смерть и бессмертие. Похожий образ 
встречается в сказке Э. Т. Гофмана «Щелкунчик 
и Мышиный король»: мифологема «древо жизни» 
представлена в образе рождественской ели, кото-
рая стоит в центре комнаты и олицетворяет гра-
ницу между двумя мирами: реальным и мистиче-
ским. Переступая эту границу, героиня попадает 
в другой — волшебный и нереальный — мир по-
тусторонний, где происходят основные события, 
которые героиня воспринимает как сон. Как мы 
видим, романтики систематически используют 
в своих произведениях мифологему «древо жиз-
ни как центр мира» и вкладывают в нее вполне 
конкретное мифологическое значение. 

Другая важная мифологема «священные воды» 
описывается, по М. Элиаде, следующим образом: 
«вода символизирует первичную субстанцию, из 
которой рождаются все формы и в которую они 
возвращаются либо путем увядания, либо через 
катаклизм. В начале были Воды, и они же покро-
ют все в конце полного исторического или кос-
мического цикла; Вода пребудет всегда  — но 
никогда ей не быть только водой, ибо она всегда 
рождает, заключая в своем нерасчлененном един-
стве возможности всех форм» [13. С. 183]. Эли-
аде интерпретирует символический образ воды 
как источника жизни. Вода способна исцелять 
от болезней и  наделять бессмертием. Сказоч-
ная «живая вода», родники молодости, священ-
ные источники являются по М. Элиаде выраже-
нием «иерофании» — мифологической реально-
сти, в которой вода всегда несет в себе начало 
жизни. Приведем в пример первозданные воды 
в египетской мифологии — «Отца всех Богов» 
Нуна, или знаменитое учение греческого поэта 
Гомера о том, что «Океанос всему прародитель», 
с которого начинается античная философия. Как 
пишет М. Элиаде, «вода потому очищает и воз-
рождает, что она упраздняет прошлое, восста-
навливает — пусть на мгновение — первоздан-
ную неповрежденность. Иранская Богиня Вод 
Ардвисура Анахита именуется «святой, умно-
жающей стада… имение… богатства… земли… 
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очищающей семя всякого мужа… и лоно всякой 
жены… дающей им молоко, в котором они нуж-
даются», и т. д. Омовения очищают от престу-
пления, от пагубного соседства с умершими, от 
безумия (фонтан Клитора в Аркадии), упраздняя 
и грехи, и процессы физического и психического 
распада. Они предшествуют главнейшим религи-
озным актам, подготавливая человека к погруже-
нию в экстаз сакрального. Омовение совершали 
и перед вхождением в храм, и перед жертвопри-
ношением» [14. С. 189]. Вспомним еще, например, 
знаменитый кастальский источник, который ис-
пользовался для совершения ритуальных омове-
ний паломниками при посещении Дельфийского 
оракула в Греции. Отметим также и похожий ри-
туал омовения священных изображений божеств 
(мурти), который до сих пор существует в Индии 
и называется Абхишека.

Таким образом, согласно религиоведческой ре-
цепции М. Элиаде, ритуальные омовения подго-
тавливают человека к священному обряду пере-
хода, символической регрессии или погружению 
в архэ, в священное. Однако символика мировых 
вод полисемантична и может подразумевать так-
же и материнскую стихию, связанную с культом 
Богини Матери-Земли, женского начала, символи-
зирующего плодовитость и креацию, неиссякае-
мый источник жизни. Вода также может уподо-
бляться в мифологии свету, она способна очищать 
от скверны, исцелять от болезней, и в то же вре-
мя вода умеет уничтожать и ослеплять. Отсю-
да и происходит амбивалентная символика воды 
как подательницы жизни и смерти, смерти и бес-
смертия, выраженная в многочисленных сказках 
в образах «живой» и «мертвой воды» (на самом 
деле тождественных друг другу символах) и свя-
занных с водой ритуалов священного омовения. 
Похожим образом интерпретируют символику 
«священных вод» и немецкие романтики, которые 
часто прибегают в своих произведениях к образам 
океана, моря, реки, ручья, дождя, росы, тумана. 
Как и для М. Элиаде, священный образ воды для 
романтиков связан с рождением и смертью, очи-
щением и молодостью. Так, например, образ до-
ждя воспринимается романтиками как небесное 
благословление, дар, который люди должны на-
учиться с благодарностью принимать и смирен-
но возвращать. Дождь как символ «изначальных» 
вод включается в философскую тему осмысления 
жизни и смерти как божественного «дара». 

Например, у «последнего немецкого романти-
ка», поэта Теодора Шторма, в сказке «Регентру-
да — Хозяйка дождя» главные герои — Андреес 

и его невеста Марен — отправляются в большое 
путешествие в подземный мир, чтобы разбудить 
фею Регентруду, ведь только волшебная «под-
земная» фея может победить злого волшебника 
Фойербарта, наславшего на землю сильное солн-
це и засуху. Интересно, что подземная локализа-
ция царства феи и повелительницы дождя Реген-
труды не может не напомнить о другой короле-
ве подземного царства из греческой мифологии, 
а именно Прозерпине-Персефоне, чьей матерью 
была богиня плодородия и  изобилия Деметра. 
Таким образом, если Регентруда, согласно сказке 
Т. Шторма, происходит из волшебного «подзем-
ного царства» и обладает способностью ниспосы-
лать дождь, мы могли бы предположить, что дан-
ный образ волшебной феи тоже входит в мифоло-
гический круг Богинь Земли, хотя бы как их от-
даленная романтическая реминисценция. Связь 
Регентруды с  «хтоническим царством» только 
лишь усиливает данную коннотацию и связан-
ный с феей образ дождя из сказки («ливнем, гро-
зой обернись, о, Регентруда, проснись») также 
будет возвращать нас к образу священных вод 
как источника любой жизни. В сказках братьев 
Гримм также присутствует водная символика. 
Например, в сказках «Кай и Герда», «Сестрица 
Аленький цветочек» вода символизирует жизнен-
ную силу, обновление и исцеление. Живая вода 
обладает волшебной, чудотворной силой и дарит 
молодость и красоту. Живая вода, таким образом, 
становится спасительным средством, которое по-
могает героям справиться с трудностями и пре-
одолеть преграды. Она превращает обычного че-
ловека в чудесного героя и способствует дости-
жению героем своего предназначения. В сказке 
«Сестрица Аленький Цветочек» главная героиня 
Цветочек исцеляет больных людей, давая им на-
питься из волшебных источников. В сказке «Кай 
и Герда» герои направляются к источнику, благо-
даря которому Кай исцеляется от колючек, кото-
рые поранили его сердце.

Еще одна повторяющаяся в произведениях ро-
мантиков мифологема — «ночь». Ночь — это вре-
мя, с одной стороны, опасное, когда проявляется 
всякая дьявольщина, соблазны, с другой сторо-
ны, время, когда просыпаются те возможности, 
те способности души, которые дремлют днем, 
ночная сторона души, которая являет себя в сно-
видениях и грезах. Человек спит, а в это время 
бодрствует другая сторона сознания, в которой 
главенствует интуиция, какие-то тайные смыс-
лы. Во сне происходит камлание у шаманов, про-
исходит погружение в мир духов для общения 
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с душами умерших. Отметим, что представление 
о ночи — царице, хранительнице тайны — харак-
терно для немецких романтиков. В произведении 
Э. Т. Гофмана «Щелкунчик и Мышиный король» 
наступает ночь, и героиня засыпает. Все последу-
ющие события, которые происходят с героиней, 
кажутся ей сном. Только в конце сказки она пони-
мает, что все было реальным: и орда мышей с ко-
ролем, и Щелкунчик — заколдованный молодой 
юноша — племянник советника Дроссельмейера. 
В сказках братьев Гримм «Рапунцель», «Стоптан-
ные туфельки», «Бременские музыканты» и др. 
действия происходят вечером или поздней ночью, 
как правило, это время перевоплощения, высту-
пающее границей между реальностью и мисти-
кой. Ночь мыслится как некая мистическая ми-
фическая реальность, из которой произошло все 
бытие, некое тождество мира и человека. Сказка 
Э. Т. Гофмана «Счастливый игрок» является та-
ким примером. Так, игра в карты ночью в игор-
ном доме завораживает главного героя сказки, по-
глощая его душу и заставляя повиноваться ирра-
циональным страстям собственной «темной» по-
ловины души. Интересно попытаться провести 
параллель. Так, Мирча Элиаде описывает в своих 
работах священную «космическую ночь». Ночью 
разыгрываются все обряды посвятительной смер-
ти, ночь находится внутри великого чрева Богини 
Матери-Земли, ночь предшествует сотворению 
мироздания, и именно в космическую ночь нуж-
но возвратиться неофиту, «чтобы быть сотворен-
ным заново, т. е. чтобы возродиться» [8. С. 110]. 
Как мы видим, для романтиков и Мирчи Элиа-
де ночь выступает определенным сакральным 
«хронотопом», в рамках которого осуществляет-
ся dromenon — мистерия путешествия души.

Мифологема «Богиня Мать-Земля» тесно свя-
зана с мифологемой «вода» и также встречает-
ся в  произведениях романтиков. Как отмечал 
В. Я. Пропп, Богиня Мать-Земля имеет три ипо-
стаси: девушка — женщина — старуха. В сказ-
ках, как правило, мы встречаем старуху или ста-
рую колдунью, которая олицетворяет смерть или 
является тем, кто должен провести обряд иници-
ации. В образе дряхлой костлявой старухи, жи-
вущей в дремучем лесу, выступает Богиня Мать-
Земля. Например, в сказке братьев Гримм «Ген-
зель и Гретель» главные герои встречают в лесу 
старуху, которая хочет сварить и съесть детей, 
подобно русской Бабе-Яге из сказок Афанасье-
ва, которая преследует Жихарку в одноименной 
сказке. По В. Я. Проппу, в образе Бабы-яги обы-
грывается древний образ чудовищной «иерофан-

тиды» — греческой Деметры, которая пыталась 
похожим образом «перепечь» или «убить» царе-
вича Демофонта в Элевсине, проводя ритуал ини-
циации. Мы можем предположить, что в данной 
сказке раскрывается лиминальная символика, 
в которой символ перепекания может интерпре-
тироваться как «перерождение» или «обряд пере-
хода» из детства во взрослую жизнь.

Богиня Мать-Земля — это не только рождаю-
щая стихия, но и хранительница мертвых, поэто-
му первобытные люди верили, что Богиня охра-
няла и оберегала души преданных Земле умер-
ших, для того чтобы они могли воскреснуть. 
М. Элиаде отмечает, что «Земля предстает в обра-
зе Матери, то есть существа, порождающего все 
живущее, сотворяющего все из своей собствен-
ной субстанции. Земля «жива» прежде всего по-
тому, что плодоносна. Все, что выходит из Земли, 
наделено жизнью, и все, что в нее возвращается, 
получает новую жизнь» [13. С. 241]. Так, в перво-
бытных обществах было принято укладывать ма-
леньких детей в «земляные колыбели» для пря-
мого контакта с землей или с золой, соломой или 
листьями, чтобы придать ребенку здоровья или 
уберечь от болезней  [13. С. 241]. Подобные ри-
туалы, связанные с укладыванием новорожден-
ных и больных на землю или в землю, указывали 
на то, что древние народы верили в «родящую» 
силу Земли. Следовательно, данный образ Боги-
ни Матери-Земли может выступать и в положи-
тельных ипостасях, особенно в сказках. Напри-
мер, в сказке братьев Гримм «Госпожа Метели-
ца» главная героиня попадает в потусторонний 
мир через колодец, где ее встречает милая, до-
брая старушка — госпожа Метелица. Она живет 
на облаках и повелевает всем, что происходит на 
Земле, но самое ее любимое занятие — взбивание 
перины, благодаря чему на земле появляется снег 
или дождь. Мы можем предположить, что в дан-
ной сказке, обыгрывается связь Богини Матери-
Земли с земледелием, ведь без дождя не бывает 
и урожая, а значит госпожа Метелица заботится 
и о людях, выступая священной покровительни-
цей всего сущего.

Другая часто встречающаяся мифологема, 
«дремучий лес» тоже тесно связывается с мифо-
логемой «Богиня Мать-Земля». М. Элиаде отмеча-
ет, что Мать-Земля как символ плодородия связа-
на с растительным миром, и поэтому лес как рас-
тительное сообщество является специфическим 
сакральным топосом и выступает символом по-
тустороннего мира, в котором проводятся обря-
ды или таинства инициации [11. С. 224]. Похожим 
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образом понимают символику леса и немецкие 
романтики. Лес — это граница, переход в мир 
волшебства, мистики, место, где живет враж-
дебно настроенное «существо», хранитель леса, 
страж проводящий демаркацию между мира-
ми: Баба-Яга, колдунья, ведьма. Так, например, 
в  сказках братьев Гримм «Гензель и  Гретель», 
«Рапунцель» дремучий лес — это обитель кол-
дунов и ведьм, которые заманивают в чащу ма-
леньких детей («Гензель и Гретель») или похи-
щают и прячут детей от людского глаза («Рапун-
цель»). Или, например, в новелле Э. Т. Гофмана 
«Огненный дух» представлен классический ми-
фологический образ заколдованного и опасного 
леса, ведь именно ночью в заколдованном лесу 
заклинатель майор О’Маллей творит волшебство, 
первоначально призывая «стихийного духа». 
И именно в лесу главный герой повести барон 
Виктор фон С. встречает потом прекрасную Ав-
рору, «терафима», которая обещает подарить 
ему любовь, в обмен на его загробную жизнь (или 
«вечное блаженство»). Как мы видим, образ леса 
у романтиков, выполняет традиционную мифо-
логическую функцию, то есть сепарирует обы-
денный мир от потустороннего, служит местом 
встречи с нечистой силой или роковой судьбой. 

Мифологема «священный предмет из камня 
и металла» рассматривается М. Элиаде как про-
явление священного или «иерофания», как пи-
шет религиовед: «священным камням или свя-
щенным деревьям поклоняются именно потому, 
что они представляют собой иерофании, то есть 
«показывают» уже нечто совсем иное, чем про-
сто камень или дерево, а именно — священное, 
ganz andere» [7. С. 18]. Таким образом, «священ-
ное» — это могущество, которое означает одно-
временно реальность, незыблемость и эффектив-
ность [7. С. 18]. Попытаемся найти типологиче-
скую аналогию «священных предметов из камня 
и металла» в творчестве братьев Гримм. Напри-
мер, в сказке «Старуха в лесу» героиня похищает 
у старухи кольцо для того, чтобы расколдовать 
голубя, который ей помогал в трудные моменты. 
В другой сказке братьев Гримм «Верные звери» 
героя, заточенного в ящик за воровство, выбра-
сывают прямо в водную пучину. Но спасенные 
им ранее звери — мышка, обезьяна и медведь по-
могают ему выбраться из ловушки. По воде в мо-
мент спасения «человека» (так именуется герой 
сказки) проплывает белый камень очень похожий 
на яйцо. Когда главный герой сказки касается бе-
лого камня он получает в награду королевский за-
мок и богатство, но, поддавшись искушению, «че-

ловек» меняет волшебный камень на яркие без-
делушки. Позже, поняв свою ошибку, «человек» 
вместе с  друзьями-зверями возвращает камень 
обратно. В принципе мораль сказки на первый 
взгляд является прозрачной — получение благ 
цивилизации и неправильное их использование 
ведет к тому, что их можно лишиться. Священ-
ный камень — дар божий, которым нужно распо-
ряжаться «с умом» во благо человечества, но нас 
интересует именно мифологическая рецепция об-
раза белого камня в форме яйца, который во мно-
гих мировых мифологиях интерпретируется как 
символ творения мира и начала жизни.

Так, например, в «Египетской книге мёртвых» 
сохранились фрагменты древнего мифа, связан-
ного с окосмогонической доктриной Гермополя, 
согласно которой мироздание вылупилось вме-
сте с Богом Солнца из первоначального яйца, ко-
торое снесла на Изначальном Холме священная 
птица — Великий Гоготун, традиционно изобра-
жавшаяся в виде белого гуся [14. С. 22, 26]. С дру-
гой стороны, М. Элиаде также описывает в сво-
их работах похожие образы — мировое и косми-
ческое яйцо, из которого возникает все сущее. 
Например, рождение царевича Гаутамы Будды 
«приравнивалось к появлению из яйца, в кото-
ром потенциально заключен Первенец», таким 
образом, Будда, разбив скорлупу яйца, совершил, 
согласно М. Элиаде, акт вознесения, то есть до-
стиг «блаженства» [14. С. 337]. Поэтому мы пред-
полагаем, что появление в сказке братьев Гримм 
мифологического образа — поднимающегося из 
воды белого камня в форме яйца носит сакраль-
ный характер, уподобляющее данное яйцо «Хира-
ньяграбхе» золотому зародышу из Ригведы, пла-
вавшему в космических водах и давшему начало 
новой жизни.

Как мы видим, представленные мифологемы, 
описанные в произведениях романтиков и в ра-
ботах М. Элиаде подразумевают схожий рели-
гиозно-философский характер. Все мифологемы 
взаимосвязаны и могут интерпретироваться как 
символ сотворения мира, описывают цикличе-
ский характер его существования. 

Таким образом, мы видим, что М. Элиаде дает 
феноменологическое толкование мифов древ-
них народов, для которых миф является «нача-
лом всех начал», стремится раскрыть сакраль-
ность архаического. Для романтиков же миф — 
это материал для мифотворчества, который они 
используют для создания нового романтическо-
го мифа, вплетая мифологические сюжеты и об-
разы (мифологемы) в описание современной им 
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эпохи. Тем не менее мы подчеркнем, что многие 
мифологемы, которые встречаются в  произве-
дениях романтиков, замечательно вписываются 
в Элиадовский контекст, сохраняя мистическое, 
сакральное значение, показывая тем самым связь 
мифа с современным миром и влияние древнего 
мифа на современного человека, его мировоспри-
ятие и миропонимание. 

Заключение
Таким образом, романтики создавали новую 

мифологию — авторский способ познания и от-
ражения современной действительности, высту-
пающий в форме мифотворчества с сохранени-
ем структуры, методов, приёмов традиционного 
мифа и наполнением авторским содержанием, ко-
торый помещает архаический миф в новые усло-
вия, отражающие действительность современной 
эпохи. Такие романтики как Шеллинг и Шлегель, 
Якоб и Вильгельм Гримм, Э. Т. Гофман творили 
новую мифологию, чтобы создать новый духов-
ный этос, раскрыть смысл священных традиций 
и возродить немецкую нацию. Как мы предпо-
лагаем, романтики еще в XIX веке конституиро-

вали феномен неомифологизма как философско-
го явления. Так, благодаря проделанному срав-
нительному и компаративистскому анализу ми-
фологем из творчества Э. Т. Гофмана и братьев 
Гримм, мы можем проследить некоторое типоло-
гическое сходство романтического подхода к ми-
фологии с подходом известнейшего религиоведа 
XX века — М. Элиаде. Так, обращает внимание, 
что немецкие романтики, как и М. Элиаде, стре-
мились интерпретировать архаические мифоло-
гемы в оптике схожей религиозной, сакральной 
и феноменологической интенциональности. Дру-
гими словами, ремифологизировать или рекон-
струировать связь сакрального с  профанным 
(небесного с земным) в современной для каждо-
го из них исторической эпохе. Подобные присут-
ствующие мифолого-романтические лейтмотивы 
в  современной философии и  феноменологиче-
ском религиоведении, на наш взгляд, подтверж-
дают необходимость создания новейшего «куль-
турфилософского» подхода в науке для изучения 
функционирования, специализированного «фе-
номена», а  именно романтического «неомифа» 
в современном мире. 
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Введение
События, развернувшиеся на территории Укра-

ины в 2022 г., объяснимы с позиции принципов 
феноменологии. Они имеют историко-философ-
скую значимость, так как демонстрируют пося-
гательство на содержательную орбиту мировой 
истории. Это выражается в стремлении дефунк-
ционализировать и предать забвению важное для 
всей мировой истории наследие Российского го-
сударства.

В начале XXI века мир столкнулся с беспре-
цедентными вызовами, которые можно рассма-
тривать как вершину и кульминацию противо-
стояний между цивилизациями, затрагивающих 
множество аспектов человеческого развития. Пе-
реосмысление концепции «вестернизации» ста-
ло неотъемлемой частью политической страте-
гии многих государств, поскольку они пришли 
к выводу, что слепое следование ей может под-
вергнуть риску их национальную безопасность. 
В условиях глобализации, поддержание уникаль-
ности культурной и исторической идентичности 
выходит на первый план для стран, стремящихся 
укрепить свои суверенитет и независимость на 
международной арене и внутри собственных гра-
ниц. Осознание и утверждение своего места в ми-
ровой истории, а также опора на национальный 
менталитет, который определяет уникальность 
народа, его взгляды, характер и отношение к ми-
ровым событиям, становятся ключевыми элемен-
тами в стратегии устойчивого развития.

Исторические события и национальный мента-
литет взаимосвязаны, создавая сложную и дина-
мичную структуру взаимодействий. Их взаимное 
влияние проявляется через постоянный процесс, 
где исторические события формируют ментали-
тет, а особенности менталитета, в свою очередь, 
направляют ход истории. Менталитет нации 
складывается под воздействием исторических 
процессов, в то же время активно влияя на их те-
чение и исход, подчеркивая тесную связь между 
прошлым народа и его современным восприяти-
ем мира. История, отражая черты национального 
менталитета, подсказывает об уникальных путях 
развития каждой нации, об их способности адап-
тироваться и реагировать на вызовы времени. Од-
нако деструктивное влияние на историческую па-
мять и культурное наследие нации может нега-
тивно повлиять на ее национальный менталитет. 
Поэтому защита национального менталитета яв-
ляется одной из важнейших задач национальной 
безопасности, которая требует особого внимания 
со стороны государства.

Цель настоящего исследования состоит в ана-
лизе деструктивного воздействия, обусловленно-
го фальсификацией истории мирового и россий-
ского сообщества, искажением основополагаю-
щих фактов и уничтожением исторического на-
следия в целях оказания угрозы национальному 
менталитету, в результате чего нарушается наци-
ональная безопасность в сфере текущей россий-
ской действительности.

В науке и философии термин «фальсификация» 
обозначает преднамеренную замену истинного 
содержания чего-либо, подлинного свидетель-
ства ложным, искаженным с целью достижения 
личной выгоды. В сфере политического противо-
стояния фальсификация может рассматриваться 
как один из методов завоевания власти, в рамках 
которого осуществляется распространение лож-
ной информации в общественном пространстве.

Сегодня альтернативные взгляды на историю 
укрепили свои позиции в общественном мнении. 
В  этом контексте работы известных ученых, 
включая Н. А. Морозова с его концепцией «новой 
истории», А. Т. Фоменко, предложившего «новую 
хронологию», и В. В. Макаренко, разработавше-
го «новую историческую географию», выступа-
ют как смелые попытки переосмысления устояв-
шихся исторических фактов. Эти исследования 
предлагают взглянуть на исторические события 
под новым углом, предполагая, что некоторые из 
них могли быть искажены или фальсифицирова-
ны [6]. Однако в настоящее время эти концепции 
характеризуются лишь с точки зрения коммер-
ческого осмысления, но без серьезных угроз для 
государства и его граждан. При этом возможное 
увеличение масштабов пересмотра истории и яв-
ная политическая направленность таких концеп-
ций могут стать причиной нарушения националь-
ной безопасности государства.

Историческая справедливость и ее значение
Среди крайне значимых составляющих, тща-

тельно оберегаемых в контексте гарантирования 
национальной неприкосновенности Российской 
Федерации, следует выделить культурное на-
следие, содержащее в своем панорамном спектре 
множество важнейших компонентов: националь-
ный менталитет, традиционные ценности, суве-
ренные особенности России и прочие категории.

Значимой частью в вопросе сохранения само-
бытности и суверенности государства как нацио-
нального образования является его история, осо-
бенно такая ее категория, как историческая спра-
ведливость. Так, в контексте современной России 
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можно наблюдать процесс так называемого воз-
вращения в историю [1. С. 293]. Современная Рос-
сия, как и весь остальной мир, в настоящий мо-
мент находится в кризисе и стоит перед выбором 
своего дальнейшего пути развития. При этом сво-
бода и справедливость здесь являются главным 
условием успешного дальнейшего существова-
ния.

Справедливость является характеристикой об-
щественных отношений, а если быть предельно 
точными, то их свойством, которое призвано обе-
спечивать устойчивость самого общества. Такое 
качество справедливости, как «амортизация» (по 
Дж. Ролзу), помогает в некоторой степени ниве-
лировать воздействия несправедливости, кото-
рой в истории человечества, несомненно, боль-
ше  [4,  с. 153]. Важно отметить, что справедли-
вость в историческом процессе провозглашает-
ся как самоцель и самоценность. Действительно, 
сбалансированное существование как различных 
народов между собой, так и одного народа в раз-
ные исторические эпохи его развития является 
необходимым условием цивилизационного дви-
жения вперед (в противовес деградации). Ины-
ми словами, справедливость — это возможность 
достичь общественного прогресса. При этом она 
должна отзываться в сознании каждой отдельной 
личности, не требуя ее растворения в историче-
ском процессе. То есть человек благодаря спра-
ведливости стремится обрести личную свободу, 
свободу самовыражения и свободу творчества. 
Это особенно актуально в XXI веке, который ха-
рактеризуется антропоцентристской парадигмой.

Профессор С. И. Посохов предупреждает, что 
по большому счету «историческая справедли-
вость» является метафорой и нередко использует-
ся для оправдания (или очернения) исторической 
личности или исторического периода, преследуя 
какие-либо цели в настоящем времени [11]. Осо-
бенно опасным в данном контексте становится 
стремление взять реванш за какое-либо событие 
в прошлом (своеобразное «восстановление спра-
ведливости»). Современная Украина с ее тоталь-
ной десоветизацией — самый остроактуальный 
и  болезненный для всего постсоветского про-
странства пример. Эта страна признала себя на 
весь мир ущемленной и требует восстановления 
справедливости. Один из способов это сделать — 
переписать историю с искажениями фактов и их 
фальсификациями.

Подобные примеры должны стать руковод-
ством к действию для заинтересованных акто-
ров, особенно для России, чтобы, во-первых, 

скорректировать понятие «историческая спра-
ведливость», во-вторых, действительно ее вос-
становить. И в первую очередь работа с этим по-
нятием должна быть направлена на защиту на-
циональной безопасности России и отстаивание 
ее национальных интересов на международной 
арене. При этом важно не допускать, чтобы исто-
рическая справедливость переросла в реваншизм 
и безудержную агрессию. Ведь, как справедли-
во отметил А. А. Шевченко, историческая спра-
ведливость, понимаемая как восстановительная 
справедливость, должна опираться не на стрем-
ление отомстить и наказать в настоящем за со-
бытия прошлого, а примирить конфликтующие 
стороны [14. С. 53]. В подобном контексте стано-
вится возможным разрешить вопросы, связанные 
с травмой культурной памяти, путем продуман-
ной мемориальной политики [2], в которую вхо-
дят проживание исторического опыта, смирение 
с ним, целенаправленное забвение потерявших 
значимость и актуальность исторических собы-
тий, выделение важных исторических фактов для 
поддержания идентификации нации на высоком 
уровне с целью защиты национального ментали-
тета.

Политизация истории — это один из приемов 
манипуляции общественным сознанием, безус-
ловно, к исторической справедливости не име-
ющий никакого отношения. В науке существует 
мнение, что избежать этого явления можно толь-
ко с помощью тотального забвения или исполь-
зования принципа «занавеса неведения» [12; 7]. 
Иными словами, все (нации, государства, от-
дельные личности) забывают прошлое и начина-
ют жизнь с чистого листа. Однако здесь возника-
ет ряд объективных сложностей. Во-первых, это 
явная дискредитация истории как научной дис-
циплины и фактически отказ от нее. Во-вторых, 
такой подход осуществим только при честном от-
ношении к такой деятельности всех участников 
без двойных стандартов и лицемерия. В-третьих, 
живые существа от природы наделены памятью, 
чтобы помнить об ошибках и  учиться на них, 
а также чтобы запоминать успех и закреплять его 
в своей жизнедеятельности.

Фальсификация истории как способ нару-
шить историческую справедливость

Современная действительность свидетельству-
ет о высокой степени распространения манипу-
лятивных политических приемов, среди которых 
наиболее известным и широко используемым яв-
ляется фальсификация истории. На сегодняшний 



Ковалев А. А.

Andrey A. Kovalev58

день наиболее уязвимым объектом для подоб-
ных деструктивных операций является история 
Великой Отечественной войны, а также история 
Советского Союза, которые вызывают неодно-
значные оценки и могут приводить к искажению 
фактов.

В ответ на современные вызовы, фальсифика-
ция исторических фактов вместе с реабилитаци-
ей нацизма рассматриваются как тесно связанные 
преступления, требующие безотлагательных дей-
ствий для их пресечения и предусматривающие 
строгое наказание. В связи с этим Следственный 
комитет Российской Федерации активизировал 
свои усилия, направленные на противодействие 
данным явлениям. В 2020 году было принято ре-
шение о формировании в структуре Следствен-
ного комитета специализированного отдела, за-
дачей которого стало расследование преступле-
ний, связанных с попытками пересмотра истории 
Великой Отечественной войны и реабилитацией 
нацизма. Значительным шагом в данном направ-
лении стало создание по инициативе председа-
теля Следственного комитета доктора юридиче-
ских наук А. И. Бастрыкина штаба по архивным 
и поисковым работам. Эта инициатива служит 
обеспечению сохранности исторической прав-
ды и защите правдивости исторической памяти, 
а также защищает права и интересы общества.

Фальсификация исторических фактов пред-
ставляет собой значительную опасность для 
идеологической стабильности, как подчеркивает 
российский мыслитель А. В. Топилин. Он опи-
сывает идеологическую безопасность как состо-
яние, в котором личность, общество и государ-
ство защищены от информационных атак, иска-
жающих восприятие истории, единства террито-
рии, суверенитета, структуры государственного 
управления и социально-политической организа-
ции, межэтнических отношений, а также позиции 
и функций государственной власти [13. С. 173]. 
Такое определение подчеркивает важность точ-
ного и непредвзятого освещения исторических 
событий для поддержания социальной гармонии 
и национальной идентичности.

Важно подчеркнуть, что эффективной страте-
гией противодействия искажению исторических 
фактов является так называемая контрпропа-
ганда. Она направлена на формирование уважи-
тельного и положительного восприятия России, 
её исторического наследия и культурных ценно-
стей. Особое внимание заслуживает взаимодей-
ствие с детьми и молодежью, поскольку эти груп-
пы обладают высокой степенью открытости и го-

товности к усвоению новой информации. Вклю-
чение молодых людей в процесс познания истин-
ной истории способствует воспитанию глубокого 
понимания и уважения к национальному прошло-
му, что является ключом к формированию осоз-
нанного и ответственного отношения к современ-
ности и будущему.

Исходя из представленного определения, 
можно утверждать, что фальсификация истории 
представляет собой компонент информационной 
войны, включающий в себя угрозу информаци-
онной и идеологической безопасности в рамках 
национальной безопасности. Целью информаци-
онной войны является изменение сознания оп-
понента и внедрение в его мнение определенных 
установок [5]. Она проводится без применения 
физического насилия и зачастую остается неза-
меченной на ранних стадиях. В данном случае 
историческая память и правда постепенно стира-
ется, заменяясь заранее созданным суррогатом, 
что открывает путь к возможной фальсификации 
истории.

В условиях современных социокультурных 
реалий появляется риск потери устоев, лежащих 
в основе российского общества, которые находят 
отражение в национальном менталитете. Особен-
ность национального менталитета, заключающа-
яся в его устойчивости и неизменности, обеспе-
чивает способность противостоять различным 
разрушительным влияниям, в том числе и иска-
жениям исторических фактов. Однако продолжи-
тельное воздействие неблагоприятных факторов 
может постепенно подорвать его основы. Про-
цесс утраты внутренней крепости национального 
менталитета может необратимо ускориться, если 
внутри страны будет разрешена деятельность, но-
сящая подрывной характер, что в конечном итоге 
ослабит государственность.

Согласно представленным данным цель фаль-
сификации российской истории, поддерживаемая 
западным мировым сообществом и его сторонни-
ками, заключается в стремлении исключить Рос-
сию из мировой истории, умалить ее достижения 
и значимость. В рамках этого процесса происхо-
дит искажение, присвоение и замалчивание успе-
хов России (СССР), фиктивное представление 
форм государственности, которые практиковала 
Россия в периоды существования Российской им-
перии, СССР и РФ. Также неотъемлемой частью 
данной стратегии является распространение ин-
формации, согласно которой русский народ вос-
принимается как низшее звено эволюции, облада-
ющее деградационным потенциалом.
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В период проведения специальной военной 
операции с целью демилитаризации и денафи-
кации Украины политика дискредитации России 
усилилась. Одним из направлений этой полити-
ки является стремление изолировать Россию от 
остального мира и  подвергнуть искажению её 
историю. Президент Украины в июле 2022 г. объ-
явил Украину прямой наследницей Киевской 
Руси, а День крещения Руси (28 июля) с 2022 г. 
стал Днем украинской государственности. При 
этом украинская историческая наука отрицает 
общность происхождения русского, украинского 
и белорусского народов.

Деструктивные воздействия на историческую 
сферу оказывают негативное влияние на культур-
ный код народов России, поднимая уровень опас-
ности для национального менталитета и общей 
структуры национальной безопасности страны. 
Такая ситуация может привести к  ухудшению 
морального состояния и потере гуманности сре-
ди многонационального населения России, к пе-
рекосам в восприятии собственного историческо-
го пути, а также к нарушению культурно-этиче-
ских и психологических связей в обществе.

Для формирования структурированного, по-
следовательного и логически понятного воспри-
ятия истории России критически важно создать 
целостное пространство исторического опыта. 
Это пространство складывается из историческо-
го сознания, которое можно охарактеризовать 
как совокупность знаний и взглядов на прошлые 
события, методы их толкования в  настоящем, 
а также использование уроков прошлого для са-
моопределения в современности и планирования 
будущего [10. С. 92]. Вмешательство в историче-
ское сознание может привести к изменению цен-
ностей, потере авторитетов и забвению, но также 
способно стимулировать противоположный эф-
фект, когда общество объединяется перед лицом 
угрозы, раскрывая возможности для углубления 
понимания своей исторической роли и  нацио-
нального вклада в мировую историю.

В настоящее время ведется активная дискуссия 
относительно вопроса о том, какие могут быть 
последствия фальсификации исторических собы-
тий для национального менталитета. Считается, 
что данное явление порождает реальную угрозу 
для ментального развития общества и может при-
вести к серьезным последствиям. Необходимость 
борьбы с фальсификацией исторических собы-
тий требует совместных усилий специалистов из 
различных областей, начиная от преподавателей 
и заканчивая законодателями.

В контексте предотвращения целенаправленной 
фальсификации истории России актуальным яв-
ляется проведение тщательного анализа понятий 
«историческая правда» и «историческая память». 
Важным элементом в этом процессе является при-
внесение уточнений в данные категории, что спо-
собствует постепенному разделению истинного 
наследия прошлого и его ложных интерпретаций.

В новой редакции российской Конституции гра-
мотно вписано упоминание о том, что необходимо 
уважать память о защитниках Отечества и обеспе-
чивать безопасность исторической правды. В со-
ответствии с частью 3 статьи 67.1 Российская Фе-
дерация сознательно поддерживает значимость 
национального подвига при защите нашей родной 
земли. Таковы новые требования Конституции, ко-
торые гарантируют защиту исторической истины. 
«Историческая правда» и «историческая истина», 
согласно Основному закону РФ, приравниваются 
друг к другу и могут использоваться в качестве си-
нонимов, понятных всем историкам.

Необходимо отметить, что применение манипу-
лятивных техник в международной политике мо-
жет проводиться через воздействие на историче-
ское сознание. В контексте таких деструктивных 
воздействий происходит деформация историче-
ской правды. Одним из ключевых элементов ис-
кажения исторической правды является использо-
вание неверных, ложных оценок событий и фак-
тов. В результате чего общественное сознание, как 
правило, находится в вакууме и отражает фабри-
кацию, экспрессию политической воли какой-либо 
группы, общности людей (национальной или куль-
турной) в их собственных целях. В данном случае 
можно говорить об искусственно созданном оши-
бочном восприятии исторических фактов, импози-
ции такого восприятия на сознание общества. Все 
это рассматривается в качестве причинного фак-
тора искажения исторической правды.

Фальсификация объективных исторических 
фактов, возникающая по различным причи-
нам, таким как некомпетентность исследовате-
ля или злой умысел, представляет собой иска-
жение исторической правды. Следует отметить, 
что особенно ярко данное явление проявляется 
на стадии интерпретации фактов. Например, при 
стремлении историка обосновать поставленную 
в своем исследовании цель он может сознатель-
но недооценивать значимость некоторых фактов 
или игнорировать их, при этом уделяя чрезмер-
ное внимание другим фактам, раздувая их значи-
мость. В данном случае имеет место фальсифи-
кация. Подобные примеры обычно встречаются 
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в  исследованиях, посвященных демонстрации 
превосходства одной нации над другой, обосно-
ванию территориальных претензий государства 
и прочим вопросам [9].

Искажение исторической правды на уровне го-
сударственной политики определено как серьез-
ная угроза национальной безопасности Россий-
ской Федерации, что подтверждается включени-
ем этого аспекта в Стратегию национальной безо-
пасности РФ 2021 года. В документе упоминается 
не только фальсификация российской и мировой 
истории, но и уничтожение исторической памя-
ти как факторы, подрывающие основы государ-
ственности и общественного согласия1.

В современном мире политика, направленная 
на фальсификацию российской и мировой исто-
рии путем искажения фактов и  уничтожения 
исторической памяти, приобретает особую ак-
туальность. Это связано с стремлением России 
к утверждению своей независимости и самобыт-
ности на международной арене, защите нацио-
нальных интересов и критике нынешнего миро-
вого устройства, которое воспринимается как 
несправедливое. В ответ на эти действия, запад-
ное сообщество акцентировало внимание на так 
называемой «русской угрозе», возводя ее в ранг 
главной опасности и активизируя усилия по ее 
нейтрализации. Одним из аспектов такой полити-
ки стало переосмысление причин и последствий 
Второй мировой и Великой Отечественной войн, 
а также роли и вклада участников этих событий 
в достижение победы. Применяемые методы ва-
рьируются от антисоветских настроений до пе-
ресмотра территориальных геополитических ре-
шений, включая оспаривание результатов Нюрн-
бергского процесса. Такие действия стали одной 
из наиболее чувствительных тем в отношениях 
между Россией и Украиной, создавая напряжен-
ность, которую западные страны использовали 
для разжигания конфликта между двумя близ-
кими народами.

Выбор стратегии, направленной на подрыв 
исторической памяти в рамках антимемориаль-
ной русофобской кампании, представляет со-
бой деструктивное воздействие на восприятие 
прошлого. Под исторической памятью понима-
ется многоаспектное социальное явление, отра-

1	 О Стратегии национальной безопасности Рос-
сийской Федерации : Указ Президента Российской 
Федерации от 02.07.2021 г. № 400 // Официальные 
сетевые ресурсы Президента России. URL: http://
www.kremlin.ru/acts/bank/47046 (дата обращения: 
12.02.2024).

жающее сведения о прошлом и передающее их 
в  виде социально значимых нарративов через 
исторические рассказы, которые передаются от 
одного поколения к другому. Историческая па-
мять играет ключевую роль в поддержании свя-
зи между поколениями, способствует осмысле-
нию народами своего места в мировой истории, 
служит стимулом для укрепления солидарно-
сти и национальной самоидентификации, а так-
же предоставляет возможность извлекать уро-
ки из прошлых ошибок, чтобы не допускать их 
повторения. Тем не менее сегодня наблюдается 
тенденция к уничтожению исторической памя-
ти как средства влияния на общественное со-
знание. Переосмысление событий Второй миро-
вой войны с попытками реабилитации нацизма 
и оправдания исторических преступлений ста-
новится ярким примером такого уничтожения, 
когда факты подвергаются искажению и пред-
ставляются в измененном виде.

Целью и  результатом уничтожения является 
прекращение существования объекта воздействия. 
Утрата исторической памяти, как подчеркивается, 
стоит в ряду серьезных угроз национальной без-
опасности Российской Федерации. В контексте го-
сударственного признания важности защиты исто-
рической памяти от внешних и внутренних угроз, 
доктор юридических наук С. А. Куликова выде-
ляет развитие института охраны исторической 
памяти в рамках конституционного права. Этот 
институт включает в  себя несколько ключевых 
направлений: формирование и утверждение госу-
дарственной мемориальной концепции, поддержи-
ваемой государственными органами, обеспечение 
сохранности исторического наследия, а также про-
тиводействие попыткам искажения исторической 
правды [8].

Защита исторической памяти на уровне госу-
дарства является фундаментальной задачей, ко-
торая не только предотвращает повторение оши-
бок прошлого, но и культивирует элементы по-
ложительного опыта, накопленные прежними 
поколениями. Однако продолжительность жиз-
ни государства и человека значительно различа-
ются, что подчеркивает необходимость создания 
ментальной связи, которую обеспечивает истори-
ческая память. Важно подчеркнуть, что для че-
ловека и государства история является не просто 
числами и событиями, но важным идентифика-
тором, обеспечивающим ощущение принадлеж-
ности к своей нации. Соответственно, историче-
ская память является катализатором доверитель-
ных общественно-государственных отношений, 
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где государство и общество могут рассчитывать 
друг на друга, а СВО, в свою очередь, стала мощ-
ным фактором, обеспечивающим ясность в том, 
кто поддерживает Россию, а кто является ее оп-
понентом.

Ухудшение дипломатических отношений меж-
ду Россией и Украиной, а также Россией и запад-
ными государствами, является следствием глу-
бинных исторических противоречий. В  связи 
с этим противники современной России охотно 
прибегают к таким деструктивным методам, как 
фальсификация истории, искажение историче-
ских фактов и уничтожение памятников культу-
ры и истории. Такие методы оказали долгосроч-
ное и необратимое воздействие, что подтвержда-
ется исследованиями А. С. Братчика и К. П. Ку-
рылевой [3]. Согласно данным авторов, фальси-
фикация истории стала важнейшим фактором пе-
рехода Украины к насильственной конфронтации 
с Россией после кризиса 2013–2014 годов. В таком 
контексте ожидать восстановления исторической 
справедливости и  создания сбалансированных 
отношений между Россией и Украиной не пред-
ставляется возможным.

Заключение
Для Российской Федерации важно отстаивать 

историческую справедливость, поскольку это 

служит залогом успешного существования как 
в настоящем, так и в будущем. Российский народ 
как носитель национального менталитета пред-
ставлен историческим концентратом, сосредо-
точившим в себе богатейшую историю государ-
ственного существования продолжительностью 
в десять и более веков. В связи с этим опреде-
ленным требованием для российских граждан 
является знание истории России, гордость за нее 
и приверженность таким ценностям, как патрио-
тизм и любовь к Родине. Хорошо осведомленные 
о своих исторических корнях граждане России 
имеют возможность эффективно противостоять 
конфликтам в  рамках информационных войн, 
нацеленных на лишение нашего народа права на 
собственную идентичность, суверенность и исто-
рическую память.

Таким образом, на государственном уров-
не было осознано, что национальный ментали-
тет, верность историческим фактам, сохранение 
исторической памяти и уважение к традицион-
ным ценностям представляют собой незамени-
мые и ключевые элементы национальной и госу-
дарственной идентичности. Благодаря этому по-
ниманию Российская Федерация укрепляет свои 
суверенитет, государственную целостность, не-
зависимость и автономию как на внутреннем, так 
и на международном уровнях.
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Аннотация. Идентификационные предпочтения молодежи определяют тенденции дальнейшего развития 
общества. В связи с этим выявление идентификационных предпочтений молодежи становится важной ис-
следовательской задачей. Идентичность имеет различные формы, которые в своей совокупности образуют 
иерархическую структуру, управляющими параметрами которой является национальная идентичность. 
Национальная идентичность — это компонент конструктивизма, на формирование которого направлена 
молодежная политика России и Таджикистана. Эффективность молодежной политики во многом зависит от 
того, насколько она отражает надежды и возможности молодого поколения, его потенциал роста. В статье 
представлены модели структуры идентичности студенческой молодежи России и Таджикистана на основе 
результатов проведенных эмпирических исследований, а также мониторинга динамики идентификацион-
ных предпочтений. Изучение структуры идентичности молодежи и динамики ее изменений основывается 
на проведении открытого ассоциативного эксперимента и социологических опросов среди студентов Рос-
сийско-Таджикского (Славянского) университета (г. Душанбе) и Уральского федерального университета 
имени первого Президента России Б. Н. Ельцина (г. Екатеринбург). Проведенное исследование позволило 
авторам определить доминирующие компоненты в структуре идентичности молодежи и обосновать зна-
чимость формирования национальной идентичности, активной гражданской позиции у молодежи как на-
правления молодежной политики.
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Abstract. Identification preferences of young people determine the trends of further development of society. In this 
regard, an important research task is to identify the identification preferences of young people. Identity has vari-
ous forms, which together form a hierarchical structure, the governing parameters of which are national identity. 
National identity is a component of constructivism, the formation of which is the focus of youth policy in Russia 
and Tajikistan. The effectiveness of youth policy largely depends on the extent to which it reflects the hopes and 
opportunities of the young generation, its growth potential. The article presents models of the identity structure of 
student youth in Russia and Tajikistan based on the results of empirical research and monitoring of the dynamics 

© Ладыгина О. В., Попова Н. В., 2024



Структура идентичности студенческой молодежи России и Таджикистана 

The structure of identity of student youth in Russia and Tajikistan 65

of identification preferences. The study of the structure of youth identity and the dynamics of its changes is based 
on an open associative experiment and sociological surveys among students of the Russian-Tajik (Slavic) University 
(Dushanbe) and the Ural Federal University named after the first President of Russia B.N. Yeltsin (Yekaterinburg). 
The conducted research allowed the authors to determine the dominant components in the structure of youth iden-
tity and substantiate the significance of the formation of national identity, active civic position among young people 
as a direction of youth policy.
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Введение
Актуальность. Иcследование процесса иден-

тификации является одной из актуальных за-
дач в  современном мире. Многочисленные со-
циальные группы и культуры требуют регуляр-
ного изучения. При этом определение понятия 
«идентичность» само по себе представляет со-
бой сложную задачу и требует постоянной науч-
ной рефлексии, анализа сильных и слабых сторон 
различных подходов. Поэтом в научном дискур-
се продолжается поиск адекватных инструментов 
изучения идентичности, актуализация которого 
вызвана глобальным кризисом идентичности, 
когда основной характеристикой идентичности 
становится ее неустойчивость, постоянная смена 
идентификационных предпочтений. Жизнедея-
тельность общества и личности находятся в не-
посредственной зависимости от идентичности, 
т. к. именно под ее влиянием формируются цен-
ности и нормы, складывается система обществен-
ных отношений. 

Классификация источников идентификации, 
предложенная С. Хантингтоном, позволяет вы-
делить различные формы идентичности, среди 
которых наиболее устойчивыми являются ген-
дерная и семейная идентичность, этнокультур-
ная и региональная. Между различными форма-
ми идентичности выстраиваются сложные взаи-
моотношения. Какая форма идентичности стано-
вится приоритетной для индивида, зависит от его 
предпочтений, особенностей среды, в  которой 
происходит становление личности. 

Теоретико-методологическая база исследо-
вания. Изучение особенностей процесса иденти-
фикации в современном обществе предполагает 
обращение к познавательным возможностям та-
ких концепций, как примордиализм, конструкти-
визм и инструментализм (теория рационального 
выбора). Не останавливаясь на подробном их ана-
лизе, который представлен в работе О. В. Лады-
гиной «Идентичность и  ее актуальные формы 

в Таджикистане», отметим наиболее важные по-
ложения, необходимые для описания структуры 
идентичности студенческой молодежи, в рамках 
проведенного исследования.

Индивид рождается в определенной социаль-
ной среде и усваивает от окружающих уже су-
ществующие нормы и ценности. Поэтому, счита-
ют примордиалисты, идентичность не зависит от 
воли носителя, существует независимо от субъ-
екта как самоочевидность. В отличие от примор-
диалистов, сторонники конструктивизма убежде-
ны в том, что идентичность — это конструкция, 
целенаправленная деятельность элиты. Однако 
конструирование идентичности — процесс кон-
текстуальный. Он не может быть успешным вне 
устойчивых символов. Кроме того, элита, которая 
отбирает эти символы из культурно-исторической 
памяти, ориентируется на существующие в обще-
стве ценности и нормы. Таким образом, констру-
ирование идентичности представляет собой про-
цесс конструирования примордиальности.

Сторонники теории инструментализма рассма-
тривают идентичность как средство удовлетворе-
ния своих потребностей. Идентичность как спо-
собствующая достижению благополучия стано-
вится предметом выбора. 

Каждая из концепций изучает отдельные эле-
менты процесса идентификации. Если приморди-
ализм эффективно описывает то, что уже случи-
лось, — социальную структуру, то конструкти-
визм изучает субъектное производство структур, 
социальную деятельность, а  инструментализм 
направлен на изучение социальных функций. По-
этому попытки объяснить процесс идентифика-
ции одним подходом могут оказаться непродук-
тивными. Эффективным инструментом изучение 
идентичности может стать комбинирование этих 
концепций. 

Основываясь на данном положении, идентич-
ность можно представить как сложную иерар-
хически организованную структуру. Ее нижний 
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уровень — микроуровень — образуют примор-
диальные компоненты идентичности, основани-
ем для которых, согласно классификации С. Хан-
тингтона [1], являются аскрептивные, террито-
риальные и коллективистско-групповые источ-
ники. Средний  — макроуровень  — образован 
инструментальными компонентами идентично-
сти. Идентичность представляет собой потенци-
альную возможность, некую репертуарную роль. 
Основанием для их формообразования являют-
ся прежде всего культурные источники. Мегау-
ровень — вершина иерархической пирамиды — 
состоит из компонентов конструктивизма. Поли-
тические и экономические источники формиру-
ют национальную идентичность. Национальные 
интересы, отражающие потребности нации, их 
удовлетворение на основе реализации идеи, в ко-
торой аккумулируются фундаментальные цен-
ности, определяют направления развития нации 
и являются управляющими параметрами всей си-
стемы идентичности. Поэтому от степени сфор-
мированности национальной идентичности зави-
сит устойчивое развитие общества.

Постановка задачи и методы исследования. 
Идентификационные предпочтения молодежи 
определяют тенденции дальнейшего развития 
общества. Поэтому сегодня большое значение 
придается разработке программ в рамках реали-
зации молодежной политики. Эффективность мо-
лодежной политики во многом зависит от того, 
насколько она отражает надежды и возможности 
молодого поколения, его потенциал роста. В свя-
зи с этим важной исследовательской задачей ста-
новится выявление идентификационных предпо-
чтений молодежи. Изучение идентификационных 
предпочтений молодежи позволяет выявить про-
блемы, возникающие при формировании управ-
ляющих параметров всей структуры идентично-
сти, и скорректировать молодежную политику.

Изучение структуры идентичности молодежи 
и динамики ее изменений основывается на про-
ведении открытого ассоциативного эксперимента 
и социологических опросов среди студентов Рос-
сийско-Таджикского (Славянского) университета 
(г. Душанбе) (РТСУ) и Уральского федерального 
университета имени первого Президента России 
Б. Н. Ельцина (г. Екатеринбург) (УрФУ). Выбор 
мест проведения эмпирического исследования об-
условлен наличием студентов гуманитарного на-
правления, чья профессиональная деятельность 
непосредственно связана с реализацией молодеж-
ной политики. Анкетированием были охвачены 
студенты всех курсов бакалавриата направления 

подготовки «Культурология» (профиль «Культу-
роведение и социокультурные проекты») РТСУ 
и направления подготовки «Организация работы 
с молодежью» (УрФУ). В опросе приняли участие 
140 студентов. Выборка репрезентативна студен-
ческой молодежи России и Таджикистана. 

Обработка анкет осуществлялась методом кон-
тент-анализа, сравнительно-сопоставительного 
анализа результатов проведенных исследований. 
Проведен также вторичный анализ результатов 
изучения идентификационных предпочтений 
молодежи в Таджикистане, которые осуществля-
лись в 2011–2016 годах.

Основная часть
Место примордиальных и инструменталь-

ных компонентов в структуре идентичности. 
Результаты открытого ассоциативного экспери-
мента позволили определить ассоциативное поле 
на слово-стимул «Я», которое репрезентирует 
гендерную, групповую (учебно-профессиональ-
ную) и семейную идентичность. Ответы в терми-
нах социальной принадлежности «я — сын, я — 
студент» отражают коллективистские тенденции 
сознания и поведения респондентов, ориентацию 
на реализацию групповых целей, что соответству-
ет примордиальным компонентам идентичности.

Наиболее обобщенное слово-реакция — «че-
ловек/личность». Респонденты обоих вузов ука-
зали свои личные качества, которые характери-
зуют внешность («красивая»), особенности об-
щения и взаимодействия с окружающими («до-
брая», «хороший», «спокойный», «любимая»), 
а также деловые качества («творческий», «само-
стоятельный», «мыслящий», «умный», «лидер», 
«ответственная»). Реакция на слово-стимул «Я» 
отрефлексирована в большей степени у россий-
ских студентов. При этом наиболее обширное ас-
социативное поле, включающее все перечислен-
ные группы качеств, зафиксировано у девушек. 
Подобная рефлексия — свидетельство не только 
хорошего личного самоощущения, но и наличия 
эмоционально-ценностных представлений о себе.

Кроме того, в ходе проведенного исследования 
наибольшее количество осознаваемых лично-
стью качеств было зафиксировано в ответах рос-
сийских студентов, что свидетельствует о более 
высоком уровне сформированности когнитивных 
навыков по сравнению с таджикистанскими сту-
дентами.

Ассоциативное поле студентов Российско-Тад-
жикского (Славянского) университета содержало 
в основном деловые качества, которые отражают 
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позицию мужской части респондентов, так как 
девушки продемонстрировали слабую рефлек-
сию. Это связано, очевидно, с  особенностями 
менталитета, традициями, а также с гендерными 
стереотипами, сохраняющими свою значимость 
в обществе. Несмотря на достигнутый прогресс 
в  области обеспечения гендерного равенства 
в  Таджикистане, проблема сохраняет свою ак-
туальность. Гендерное неравенство выражается 
в низком уровне участия женщин в сфере труда, 
охвата высшим образованием, насилием в семье. 
Поэтому учебно-воспитательная работа в  уни-
верситете должна включать соответствующую 
просветительскую деятельность как среди деву-
шек, так и среди юношей.

В ассоциативном поле у  большинства опро-
шенных студентов РТСУ слово-реакция «чело-
век/личность» занимает лидирующее положе-
ние, следующую позицию по значимости зани-
мает слово-реакция «студент». У респондентов 
из УрФУ — слова-реакции, связанные с учебной 
и  профессиональной деятельностью, являются 
наиболее значимыми, а слово-реакция «человек/
личность» занимает вторую позицию. Такое рас-
пределение студентов УрФУ свидетельствует 
о позитивном отношении к своей будущей про-
фессиональной деятельности, нацеленности на 
самоактуализацию. В  отличие от них, респон-
денты из РТСУ не имеют ясных представлений 
о своей будущей трудовой занятости. Очевидно, 
это связано с проблемами трудоустройства спе-
циалистов, а  также с  недооценкой в  обществе 
профессиональных компетенций культурологов.

Отрефлексированный образ «Я» учебно-про-
фессиональными категориями  — показатель 
формирования инструментальных компонентов 
идентичности, отражающих индивидуальный 
выбор ценностей, предпочтений для удовлетво-
рения своих интересов. При этом такая рефлексия 
отмечена у респондентов 1 курса РТСУ в боль-
шей степени, чем у респондентов 4 курса, что по-
зволяет сделать вывод об усложнении структуры 
идентичности как тенденции у студентов РТСУ. 

Анализ полученных результатов позволяет 
сделать выводы, что респонденты из УрФУ ори-
ентированы на реализацию своих возможностей 
в профессиональной сфере, мотивированы на по-
лучение необходимых для этого компетенций. 
В то время как респонденты РТСУ не склонны 
рассматривать обучение в вузе как актуализацию 
своих возможностей.

В ассоциативном поле студентов обоих вузов 
среди слов-реакций — слова, отражающие семей-

ную и гендерную формы идентичности, что сви-
детельствует о значимости семьи для молодежи, 
их направленности на сохранение традиционных 
семейных ценностей.

Почти треть респондентов УрФУ (32 %) вклю-
чили в свое ассоциативное поле слова-стимулы, 
связанные с религиозной идентичностью («веру-
ющий», «христианин», «мусульманин»), в отли-
чие от 16 % респондентов РТСУ. Эти данные зна-
чительно отличались от тех, которые были полу-
чены при предыдущих исследованиях. Поэтому 
с целью верификации результатов среди студен-
тов РТСУ, которые приняли участие в ассоциа-
тивном эксперименте, были преложены закрытые 
вопросы, позволяющие уточнить их идентифика-
ционные предпочтения. Результаты опроса пока-
зали, что наиболее значимой является религиоз-
ная идентичность, скрытая при ассоциативном 
эксперименте. 

Полученные результаты коррелируются с ра-
нее проведенным изучением мнения студентов 
о  приоритетах в  воспитательной работе вуза. 
Наиболее значимыми студенты считают духов-
но-нравственное, семейно-бытовое и религиоз-
ное направления воспитательной работы, в то же 
время к правовому и гражданско-патриотическо-
му воспитанию студенты относятся нейтрально. 
Результаты проведенных исследований позволя-
ют сделать вывод о значимости примордиальных 
компонентов в структуре идентичности.

Место и роль элементов конструктивизма 
в структуре идентичности. Несмотря на зна-
чимость примордиальных и инструментальных 
компонентов идентичности у студентов, резуль-
таты проведенного эксперимента зафиксировали 
наличие компонентов конструктивизма в струк-
туре идентичности. Однако они занимают не-
значительное место. Среди вариантов ответа на 
вопрос: «Кто я?»  — ответы, характеризующие 
гражданскую позицию, практически отсутство-
вали. Только 8 % респондентов РТСУ отметили 
слова, указывающую на национальность и столь-
ко же слов, связанных с гражданской позицией. 
У респондентов УрФУ эти слова-реакции соста-
вили 32 %, что позволяет сделать выводы о боль-
шей значимости национальной идентичности по 
сравнению со студентами РТСУ.

Осознание своей национальной принадлеж-
ности («таджик») у студентов РТСУ связано не 
с  гражданской позицией, а  с  представлениями 
о принадлежности к исламу. На этот факт обра-
щает внимание Г. Д. Мирзоев [2. С. 149]. Выво-
ды ученого, сделанные им в начале 2000-х годов, 
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подтверждают и  результаты социологических 
исследований, проведенных среди студентов 
РТСУ в 2022–2023 годах. Значимость религиоз-
ной идентичности при наличии социально-эконо-
мических проблем в Таджикистане, в частности 
ограниченные профессиональные навыки и воз-
можности трудоустройства, создают благоприят-
ные условия радикализации молодежи, повыше-
ния ее уязвимости перед экстремистскими идео-
логиями. В Таджикистане нелегально действуют 
религиозные экстремистские группы, такие как 
ваххабизм, салафизм и хизб-ут-тахрир. 16 июля 
2022 года Генеральный прокурор Таджикистана 
в ходе пресс-конференции заявил о тенденции ро-
ста терроризма и экстремизма в стране1. Поэто-
му перед элитой стоит задача конструирования 
идентичности, основанной не на религиозных 
представлениях, а на гражданской позиции.

Развитие у молодежи компонентов конструк-
тивизма непосредственно связано с формирова-
нием активной жизненной позиции, воспитанием 
патриотических чувств. Патриотизм — осново-
полагающий эмоционально окрашенный элемент 
национальной идентичности. 

Согласно мониторинговому исследованию 
Всероссийского центра изучения общественного 
мнения (ВЦИОМ) для трети населения России 
содержание понятия «патриот» предполагает не 
позицию стороннего наблюдателя, а  активную 
деятельность, направленную на благо Родины2.

Результаты проведенного исследования позво-
лили определить содержание понятия «патрио-
тизм» у  студентов. Патриотизм ассоциируется 
у студентов с чувством любви к Родине, признани-
ем ее как ценности. Содержание понятия «патрио-
тизм» содержит не только ценностные представле-
ния о Родине, но и социальную практику. Однако 
сопоставление результатов ассоциативного экспе-
римента и социологического опроса у студентов 
РТСУ выявили несоответствие между когнитив-
ными представлениями о патриотизме и его дея-
тельностным потенциалом. Результаты проведен-
ных исследований в 2016 и 2023 годах среди сту-

1	 Генпрокурор Таджикистана заявил о тенденции 
роста терроризма и экстремизма // Кумитаи меъморӣ 
ва сохтмони назди Ҳукумати ҶТ. URL: https://
tajsohtmon.tj/ru/tajikistan_ru/12422-genprokuror-
tadzhikistana-zayavil-o-tendencii-rosta-terrorizma-i-
ekstremizma.html (дата обращения: 15.09.2023).

2	 Патриотизм сегодня: любить, заботиться и защи-
щать. URL: https://wciom.ru/analytical-reviews/ana-
liticheskii-obzor/patriotizm-segodnja-ljubit-zabotitsja-
i-zashchishchat (дата обращения: 25.01.2023).

дентов РТСУ свидетельствуют об инфантилизме 
большинства респондентов. Гражданственность, 
активная общественная и политическая практика 
не являются приоритетами среди студенческой 
молодежи. По сравнению с уральскими студен-
тами, студенты РТСУ демонстрируют низкую со-
циально-политическую активность.

Показательно в  этом отношении сравнение 
того, чем гордится население двух стран. Гордость 
у россиян сегодня вызывают достижения, непо-
средственно улучшающие повседневную жизнь 
населения страны в отличие от 1990-х и начала 
2000-х годов, когда поводом для гордости боль-
шинства россиян было прошлое [3. С. 120]. В Тад-
жикистане национальная инженерия выстраива-
ется на гордости своего далекого прошлого — 
государства Саманидов. Однако нацеленность на 
прошлое, социально-экономическая неопреде-
ленность настоящего приводят к тому, что свое 
будущее многие молодые люди не связывают со 
служением своей родине, а чувство гордости, со-
гласно проведенному опросу у студентов РТСУ, 
вызывают родственники, при этом не столько их 
достижения, сколько личные качества. 

Воспитание патриотизма является основой 
формирования национальной идентичности. 
Осознание этого факта привело к необходимости, 
как в России, так и в Таджикистане, создать пра-
вовую базу: Федеральный закон «Об образова-
нии в Российской Федерации (2012 г.), Федераль-
ный закон «О молодежной политике в Российской 
Федерации» (2020 г.), Концепция патриотическо-
го воспитания граждан Российской Федерации 
(2003 г.), Закон Республики Таджикистан о вос-
питании патриотизма граждан (2022 г.)

Жизненные установки молодежи имеют ярко 
выраженные черты рационализма. Будущее 
молодежь обеих стран единодушно связывает 
с материальным благополучием. С одной сто-
роны, в  этом нет ничего настораживающего, 
т. к. материальное благополучие граждан свя-
зано с  устойчивым экономическим развитием 
государства. Кроме того, как показывает исто-
рия России и Таджикистана, негативное отно-
шение к богатству, культивирование бедности 
становится сдерживающим фактором экономи-
ческого развития. Анализируя проблемы на-
циостроительства в Таджикистане, С. Х. Рахи-
мов критические оценивает черты современных 
таджиков, которые препятствуют этому процес-
су. Он пишет: «…Мир сегодняшний не прием-
лет прежнюю патриархальную установку „Бед-
ность не порок“. Быть бедным — сегодня порок, 
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проявление лени, иждивенчества  — признак 
бездарности. Кстати, эти качества, наряду с на-
шим лукавством, чинопочитанием и панегириз-
мом, завистью к успеху друг друга, духовным 
канибализмом… являются как бы нашей нацио-
нальной чертой… Мы стали почитать Дохунду, 
бедняков и нищих» [4. C. 12]. 

С другой стороны, забота о личном благопо-
лучии должна быть согласована с потребностями 
общества. Осознание своей национальной при-
надлежности позволяет найти баланс между ин-
дивидуальными и общественными интересами. 
Национальная идентичность позволяет осознать 
единство нации, свою уникальность. Отсутствие 
объединяющей идеи, которая могла бы сплотить 
общество, актуализировав национальную форму 
идентичности, приводит к доминированию ло-
кальных форм идентичности.

Выводы 
Сопоставление результатов эмпирических ис-

следований, проведенных в  2022–2023  годах, 
с результатами 2011–2016 годов в Таджикистане 
свидетельствует о том, что значительных изме-

нений в структуре идентичности студенческой 
молодежи не произошло. Свою актуальность 
сохраняют семейная, гендерная и  религиозная 
идентичность, т. е. примордиальные компонен-
ты. Их устойчивость свидетельствует, что тра-
диционные представления сохраняют свою зна-
чимость в общественном сознании. В структуре 
идентичности присутствуют также компоненты 
рационального выбора, национальная идентич-
ность находится в стадии формирования, отра-
жая, таким образом, не только особенности фор-
мирования самосознания молодого поколения, но 
и общества в целом.

В отличие от студенческой молодежи Таджи-
кистана, молодежь России социально более зре-
лая, она занимает более активную общественную 
позицию. Однако эта позиция связана с саморе-
ализацией, отражая наличие в структуре иден-
тичности компонентов инструментализма. Не-
смотря на то, что по сравнению со студентами 
Таджикистана национальная идентичность для 
российских студентов имеет большее значение, 
ее формирование является также приоритетным 
направлением молодежной политики. 
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Аннотация. Данная статья является продолжением историко-философского анализа, представленного ра-
нее в статье «Живое начало в человеке. Часть I. Историко-философский анализ классической философии», 
и отражает результаты анализа основной части неклассической и современной философии. В результате 
проведённого исследования сформулировано общее определение и выявлены атрибутивные свойства жи-
вого начала в человеке. Определено, что живое начало в человеке — это совокупность системно организо-
ванных компонентов бытия человека, каждый раз проявляющаяся спонтанно и воспроизводящаяся в своей 
неповторимой, уникальной форме. Основными атрибутами являются: органическая целостность, универ-
сальность, спонтанность, несводимость, непосредственность, открытость миру.
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Abstract. This article is the second part, a continuation of the historical-philosophical analysis presented earlier in 
the article “The Living Principle in Human. Part I. Historical and philosophical analysis of classical philosophy” and 
reflects the results of the analysis of the main part of non-classical and modern philosophy. As a result of the con-
ducted research the general definition is formulated and attributive properties of the living principle in human are 
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revealed. It is defined that the living principle in human is a set of system-organized components of human being, 
each time manifesting itself spontaneously and reproduced in its unique, unique form. The main attributes are: or-
ganic integrity, universality, spontaneity, irreducibility, immediacy, openness to the world.
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Введение
Нарастающий кризис культуры XIX–XX веков 

формирует все больше попыток его преодоления. 
Эти попытки нашли свое отражение в некласси-
ческой философии, главной отличительной чер-
той которой, в рамках заявленной темы, является 
иное рассмотрение живого начала в человеке, не-
жели в классике, т. к. сам человек начинает трак-
товаться как более сложное существо — в нём 
выявляются и провозглашаются основные свой-
ства, связанные не только с рациональным мыш-
лением, но и с другими аспектами его существо-
вания: телесность, социальность, бессознатель-
ность, иррациональность и т. д.

На переломе XX–XXI веков усугубляющийся 
культурно-антропологический кризис проявля-
ется в новой форме, выраженной в идеях постгу-
манизма, трансгуманизма и иммортализма. Укре-
пляется и расширяется тенденция доминирова-
ния технико-технологического над антрополо-
гическим. Видные и авторитетные современные 
философы отмечают, что мир человека стано-
вится все более технологизированным (В. Г. Бу-
данов [1], В. А. Кутырёв [4], М. Н. Эпштейн [17] 
и др.). Свое выражение данная тенденция имеет 
не только в увеличении количества высокотехно-
логических устройств, но и в росте их качествен-
ного влияния (как благоприятного, так и неблаго-
приятного) на восприятие и поведение человека, 
его мышление, деятельность и  мировоззрение. 
В условиях технико-технологической трансфор-
мации многих сфер существования человека из-
меняется характер различных видов его активно-
сти (перцептивной, познавательной, творческой, 
адаптивной и др.), жизнедеятельность человека 
вынуждена адаптироваться к технически задан-
ным нормам: алгоритмизации, стандартизации, 
схематизации, формализации.

В XXI веке в связи с появлением глобальных 
кризисов (антропологического, социального, эко-
номического, демографического, экологического 
и т. д.) и потребностью эффективного их разреше-
ния, возникает необходимость в формировании 
новых способов существования человека в дан-
ных условиях. Этот запрос тесно связан с про-
блемой сохранения в активном воспроизводстве 
«человеческого в человеке», его живого начала. 
Живое начало — это «органическое целое» (Г. Ге-
гель, К. Маркс), саморазвивающееся начало, ха-
рактеризующееся внутренней взаимосвязанно-
стью и  взаимообусловленностью всех его сто-
рон. Данное уточнение необходимо в контексте 
рассмотрения ряда современных философских, 
научных и  околонаучных концепций, связан-
ных с иммортализмом, цифровым бессмертием 
и трансгуманизмом, в рамках которых живое на-
чало в человеке зачастую элиминируется.

Чтобы понять корни данных тенденций, и не-
обходимость сохранения и воспроизводства жи-
вого начала в человеке в возникшей ситуации, 
нужно обратиться к пониманию живого начала 
в человеке в неклассической и современной фило-
софии, с чем предположительно связывали его те 
или иные философы в своих воззрениях.

Материалы и методы исследования
Представлены результаты историко-фило-

софского анализа некоторой части неклассиче-
ской и современной философии: А. Шопенгауэр, 
Ф. Ницше, Э. Кассирер, Э. Гуссерль, М. Хайдеггер, 
Н. Гартман, В. Франкл, М. Шелер, Н. Л. Худякова, 
А. Б. Невелев, Д. В. Соломко. Выявлены понятия 
и концепты, которые в различных контекстах со-
ответствовали живому в природе человека и спо-
собах его существования. Сформулировано общее 
определение, обозначены основные черты живого 
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начала в человеке. Исходным основанием исследо-
вания является антропологический принцип. Ис-
пользуется диалектический метод, анализ и син-
тез, методы синергетики и системного подхода. 

Живое начало в  человеке в  контексте не-
классической и современной философии

В философии одного из видных представите-
лей неклассической философии Артура Шопен-
гауэра живое начало в человеке можно связать 
с идеей иррационального, возможностью реали-
зации волевого начала в человеке. По Шопенгау-
эру, Воля есть неразумная сила, причина возник-
новения всего. Философ предполагает существо-
вание Мировой воли, которая воздействует на 
человека, закладывая в него, как и во все другие 
живые существа, импульсы к деятельности, само-
реализации и, главное, — к продолжению своего 
рода, т. к. поддерживать свое существование Ми-
ровая воля способна только посредством воспро-
изводства живых существ. В определенном смыс-
ле Мировая воля нуждается в человеке как в выс-
шем живом существе, создающем человеческий 
род. Люди в большинстве своём не осознают дан-
ного обстоятельства, поэтому выходит, что они 
являются не более чем управляемыми Мировой 
волей, которая направляет их активность. В то же 
время, самим людям кажется, что они действуют 
самостоятельно и разумно-рационально. 

Пассивно следуя импульсам, заложенным в них 
Мировой волей, и будучи ослепленными ирраци-
ональными иллюзиями, люди, не способны адек-
ватно оценить свое положение. Отсюда — целый 
ряд негативных последствий. Прежде всего, они 
проводят свою жизнь в непрерывной суете: в по-
гоне за мнимыми благами вещественного, теле-
сного и духовного характера. Это не позволяет 
им понять, что такая жизнь превращается в пер-
манентное страдание: неутоленное желание  → 
трата энергии для исполнения этого желания → 
достижение желаемого → пресыщение и скука = 
жизнь, как во сне. Шопенгауэр отмечает необхо-
димость выхода из этого «сна»: «Если все наши 
мысли были поглощены каким-нибудь предприя-
тием или замыслом, которые во сне занимают нас 
так же, как и наяву; в этих случаях пробуждение 
мы замечаем почти столь же мало, как и засыпа-
ние, — сон сливается с действительностью и сме-
шивается с нею» [16. С. 29].

Большинство людей не осознаёт факт нахож-
дения во сне наяву, что живое начало в них дрем-
лет и слабо выражено, пробуждаются (в широком 
смысле слова) лишь изредка, только перед лицом 

смерти (в пограничных ситуациях), когда ужаса-
ются бессмысленности своей прожитой жизни. 
С точки зрения Шопенгауэра, единственное, что 
способно придать смысл жизни индивида, пробу-
дить человека, проявить его живое начало в боль-
шей степени  — сознательное противодействие 
Мировой воле с целью прервать ее давление или 
хотя бы ограничить власть над собой.

Для этого необходимо понять, что живое на-
чало в человеке есть волевое начало и рецепт его 
пробуждения у  Шопенгауэра следующий. При 
раскрытии человеческого потенциала обнаружи-
вается возможность научить индивида противо-
действию соблазнам бессмысленного существо-
вания, т. е. слепому подчинению импульсам Ми-
ровой воли. Выдвигаемые Шопенгауэром прие-
мы — это отказ от суетливой погони за благами 
и успехом, но главное — от продолжения рода. 
Ведущая интенция данной концепции  — это 
остановка человеческой активности, что пере-
кликается с натурфилософскими учениями Древ-
него Востока (даосизм и его основной принцип 
«У-Вей»). Во время остановки человеческой ак-
тивности индивид способен провести рефлексию 
и вовлечься в бытие как таковое, не навязанное 
Мировой волей. В конечном счёте, благодаря обо-
значенным выше действиям, обнаруживается че-
ловеческая воля, способная противостоять Миро-
вой воле. 

В философии другого немецкого философа не-
классического периода Фридриха Ницше, раз-
мышляющего в схожем с Шопенгауэром контек-
сте, идею живого начала в человеке можно свя-
зать с концептом «воля к власти». Воля — это 
не сила, которой нужно противостоять, но то, 
чему нужно дать проявиться во всей своей пол-
ноте, ориентируясь на идеал сверхчеловека. Че-
ловек, с точки зрения Ницше, это «канат между 
животным и сверхчеловеком» [7. С. 10]. Верши-
на развития сверхчеловека — это «стадия ребен-
ка», мировоззренчески отличающаяся чистым 
творчеством, живостью, спонтанностью и непо-
средственностью: «Дитя есть невинность и забве-
ние, новое начинание, игра, самокатящееся коле-
со, начальное движение, святое слово утвержде-
ния» [7. С. 26]. Ребенок открыт миру и сам задает 
вектор своей деятельности. Он не отягощен про-
шлым, но устремлен в будущее. Ребенок является 
живой непосредственностью, проектом будуще-
го, который необходимо созидать в гармонии, ре-
ализующийся в любви и добродетели: «В ребенке 
вашем вся ваша любовь, в нем же и вся ваша до-
бродетель! Ваше дело, ваша воля — «ближний» 
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ваш; не позволяйте навязывать себе ложных цен-
ностей!» [7. С. 367]. Именно спонтанность и непо-
средственность необходимы, чтобы человек был 
способен к  реализации «воли к  власти», более 
полноценному проявлению своего живого начала.

Мировая воля Шопенгауэра как единое миро-
вое начало в философии Ницше распадается на 
множество отдельных индивидуальных воле-
вых проявлений и превращается из воли к жизни 
в волю к власти, где каждый конкретный фено-
мен, особенно живой, реализует себя через пода-
вление своего окружения — других однородных 
и неоднородных феноменов. В первом приближе-
нии, борьба за существование, беспощадное по-
давление слабых сильными, которое действует 
в живой природе, кажется превращается у Ницше 
во всеобщий закон, который господствует, таким 
образом, и в мире людей. Однако такая трактовка 
«воли к власти» деструктивна и не является от-
ражением точки зрения философа. Ницше пишет: 
«Прежде чем осуществлять господство над дру-
гими, научись властвовать над собой» [6. С. 292]. 
Мыслитель указывает на необходимость разви-
тия и самоконтроля человека, чтобы быть способ-
ным управлять другими. Базовым модусом для 
достижения самоконтроля является модус «дол-
жен», т. к. обуславливает возможность воления 
к власти. Исходя из этого идея «воли к власти» 
усматривается не деструктивной, а проективной, 
направленной на созидание любви и  доброде-
тели, но лишь при условиях достижения людь-
ми стадии ребенка, выраженной в спонтанности 
и непосредственности как ключевых атрибутов, 
присущих человеку и его живому началу, направ-
ляемых человеком посредством самоконтроля 
и разума на своё развитие. Таким образом, раци-
ональное и иррациональное, природное и куль-
турное, естественное и искусственное в филосо-
фии Ницше должны находиться не в состоянии 
противостояния и противоборства, как у Шопен-
гауэра, но координации и согласия, оптимального 
сопряжения и целостности (как это естественно 
и органично наблюдается у ребёнка). О необходи-
мости целостного понимания природы человека 
говорится в трудах другого немецкого философа 
Э. Кассирера

Кассирер говорит, чтобы выявить сущностные 
качества человека, одного лишь биологического 
рассмотрения недостаточно, т. к. видовой функ-
циональный опыт человека выходит за пределы, 
заданные природой. Отличительный признак 
человека — труд — «система видов деятельно-
сти» [3. С. 513]. Труд человека включает в себя 

преобразование не только природы, но и возмож-
ность символических преобразований окружаю-
щей среды. Кассирер заявляет, что существую-
щие определения человека захватывают лишь ча-
сти сущностных качеств, но не целое. Человек не 
является сугубо природным, рациональным или 
иррациональным, он всеобъемлющ, заключает 
в себе все обозначенные слои. 

Возникает проблема несводимости человека 
к  какой-либо одной или нескольким сущност-
ным характеристикам. Если в человеке обнару-
живаются и природное, и рациональное, и ирра-
циональное начала, то как его необходимо опре-
делять и рассматривать? Немецкий философ от-
мечает, что: «Мы не можем исследовать природу 
человека тем же путём, каким раскрываем при-
роду физических вещей. Физические вещи мож-
но описать в терминах их объективных свойств, 
человека же можно описать и определить только 
в терминах его сознания» [3. С. 448]. Интроспек-
ция также не может достаточно объективно объ-
яснить природу человека: «мы всё равно получим 
лишь бедную и фрагментарную — словно туло-
вище без головы и ног — картину человеческой 
природы» [3. С. 445]. 

Кассирер приходит к выводу о том, что на че-
ловека необходимо взглянуть со стороны, уви-
деть его целостность и универсальность. Фило-
соф предлагает рассматривать человека функци-
онально — исходя из специфики его труда. Фи-
лософ указывает на то, что одним из фундамен-
тальных принципов человеческой деятельности 
является символизация мира человека (окружа-
ющего его пространства). Выражается этот прин-
цип в существовании и функционировании вне-
природных институтов: языка, науки, искусства, 
религии. Все они на практике раскрывают чело-
века, способствуют реализации его физического 
и духовного потенциала, живого начала, т. к. де-
терминированы символической функцией. Чело-
век сам конструирует свое бытие — символиче-
скими практиками, которые обусловлены самой 
природой. 

Кассирер отмечает наличие у человека, в отли-
чие от животных, двух языков — «эмоциональ-
ного» и «пропозиционального»: «Различие меж-
ду пропозициональным и эмоциональным языка-
ми — это действительная граница человеческого 
и животного миров» [3. С. 476]. Здесь необходимо 
прояснить разницу между языком эмоций и про-
позициональным. Эмоциональный язык содержит 
в себе природную компоненту и представляет со-
бой аффекты и эмоции (гримасы, жесты и т. д.) 
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присущие людям и животным. Пропозициональ-
ный язык обусловлен способностью человека 
к распознаванию символов. Символ же является 
условным знаком, т. е. меняющим свое семанти-
ческое содержание в зависимости от контекста 
(предусматривающий семантический инвариант 
в зависимости от контекста). Животные, по ут-
верждению Кассирера, используют лишь эмоци-
ональный язык, тогда как человек оба. 

Если трактовать «живое начало в  человеке» 
в духе философии Кассирера, то это присущая 
человеку функциональная способность к  сим-
волизации мира, детерминированная природой 
и выраженная, в отличие от животных, в возмож-
ности использования эмоционального и пропози-
ционального языков в их совокупности. 

В осмыслении идеи «живое начало в человеке» 
следует также обратиться к философии Эдмунда 
Гуссерля. В философии Гуссерля понятие «жи-
вое начало в человеке» можно связать с учением 
о жизненном мире. Жизненный мир, по Гуссер-
лю, это мир повседневного человеческого опы-
та конкретной исторической эпохи. В этот мир 
включены не только факторы быта, но и опреде-
ленные научные принципы, входящие в жизнь 
людей через образование. Эта среда обыденно-
го существования, в которой живут и действуют 
люди, накапливая повседневный опыт и культу-
ру. Именно в среде жизненного мира в ходе исто-
рического процесса сознание формирует себя 
и приходит к самопониманию [2]. 

Важность идеи жизненного мира для раскры-
тия содержания понятия живого начала в чело-
веке заключается в том, что Гуссерль указывает 
на необходимость взаимодействия человека со 
всеми элементами бытия. Живое начало в че-
ловеке реализуется через погружение в культу-
ру человека. Оно рассматривается не абстракт-
ным образом, а конкретным, будучи наполнен-
ным реальным культурным содержанием, непо-
средственно взаимодействующим с миром. Это 
и есть тот реальный жизненный мир, в котором 
человек чувствует себя как дома. В условиях за-
щищённости и устойчивости, жизненномирно-
сти живое начало в  человеке проявляется ор-
ганичным и естественным образом, оно здесь 
обнаруживает своё место бытия, о котором рас-
суждал другой видный философ двадцатого сто-
летия М. Хайдеггер.

В контексте рассмотрения живого начала 
в человеке интересным и эвристическим пред-
ставляется обращение Хайдеггера к  человеку 
через осмысление различных форм взаимоот-

ношений его с бытием. Способностью мыслить 
(осмыслять) человек вовлечён в бытие: «Мыслью 
о-существляется отношение бытия к человече-
скому существу. Мысль не создает и не разраба-
тывает это отношение. Она просто относит к бы-
тию то, что дано ей самим бытием» [12]. Мысль 
фиксирует то, что дано бытием: «язык дом мое-
го бытия» [12]. Однако проблема в том, что, по 
Хайдеггеру, человек постепенно утрачивает спо-
собность к «осмысляющему раздумью» [11] и все 
больше отдает предпочтение «вычисляющему 
мышлению» [11]. Связано это с тем, что мысль 
человека вынуждена все чаще взаимодействовать 
с техническим началом. Человеческое абсорбиру-
ется техническим. «Физико-техническое, выбро-
шенное пространство бездомности» противо-
поставляется экзистенциальному пространству 
(дому) человека [13]. 

Живое начало в человеке проявляет себя в си-
туациях глубокого экзистенциального пережи-
вания, апогеем которого, по версии Хайдеггера, 
является «бытие к смерти»  [10]. Осознание ко-
нечности своего бытия открывает возможность 
постоянного присутствия «dasein»  [10] (вовле-
ченность человеческой мысли в бытие) в мире, а, 
следовательно, и активного воспроизводства жи-
вого начала в человеке. Способность переживать, 
испытывать эмоции и реализовывать их на прак-
тике в творчестве, все это есть проявления при-
сутствия в мире и живого начала в человеке. Это 
непосредственное живое переживание человеком 
своего бытия.

Хайдеггер, анализируя взаимоотношение че-
ловека и бытия, отмечает необходимость экзи-
стенциального переживания на уровне индиви-
дуального бытия. Человек должен быть открыт 
к восприятию эмоций и переживаний. Подлин-
ное человеческое бытие раскрывает себя только 
в момент осознания «бытия к смерти» человеком. 
Оно буквально вытаскивает индивида из состоя-
ния отчужденности — увлеченности материаль-
ным, вещественным миром, заставляет вовлечься 
в настоящее — непосредственное, т. е. бытие «без 
промежуточного участия чего-либо»1. 

Говоря о живом начале в человеке, нельзя не 
упомянуть ряд современных философов, содер-
жание работ которых позволят сделать большой 
вклад в  разработку данного концепта: Н.  Гар-
тман, В.  Франкл, М.  Шелер, Н.  Л.  Худякова, 
А. Б. Невелев, Д. В. Соломко. Философы говорят 

1	 Толковый онлайн-словарь русского языка 
Д.  Н.  Ушакова URL: https://lexicography.online/
explanatory/ushakov/ (дата обращения: 19.10.2023).
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о «целостности» и «открытости миру», которые 
могут быть представлены в ряду основных атри-
бутов живого начала в человеке. 

Сама открытость человека миру — это генети-
чески незаданная программа человеческой жиз-
ни, раскрывающаяся через культурно-опосре-
дованную форму отношений человека с миром. 
Открытость миру соотносит границы бытия че-
ловека с границами мира таким образом, что че-
ловек посредством своих ценностей как формы 
его открытости миру вырабатывает новые связи 
с миром [15]. Индивид, через «постоянную сме-
ну направленности влечений человека, т. е. смену 
его потребностей, его ценностей» [14] способен 
формировать новые виды взаимодействия между 
собой и миром, включающем в себя как природ-
ную, так и культурную среду. 

Взаимоотношения мира и человека представ-
ляют собой не отношения противоположностей, 
а  скорее органическое взаимодействие части 
и целого, при котором границы бытия человека 
через его деятельность соотносятся с границами 
окружающего его мира, где индивид в процессе 
культурно-опосредованной деятельности, изме-
няя мир, меняется сам.

А. Б. Невелев отмечает, что человек  — это 
«принципиально предметное существо. В самом 
звучании и написании слова «предмет» можно 
усмотреть «пред» — перед и «мет» — мету» [5]. 
Человек «отмечаемое», существующий и в пред-
метном материальном мире культуры (ору-
дия труда, машины, инфраструктура и т. д.), и 
в идеальном духовном (язык, символы, образы 
и т. д.) — в двух полюсах «размечаемого» сто-
ит перед разметкой. Специфика бытия человека 
в таком случае — это «бытие между». Человек 
как бы несводим ни к одной из обозначенных сто-
рон, т. к. являет собой совокупность материаль-
ного и идеального в себе самом. Он способен как 
максимально себя опредметить, так и раскрыть 
свою предельную энергийность. 

Д. В. Соломко в своих работах с опорой на по-
ложения некоторых философов различных эпох, 
интегрируя их на основе антропологического 
принципа, предлагает следующую дефиницию 
живого начала в человеке — это «бытие челове-
ка как «органического целого», которое способ-
но к саморазвитию и определяется, прежде всего, 
внутренней взаимосвязью и взаимообусловлен-

ностью различных его сторон»  [8], «непосред-
ственное сцепление в единство всех природных, 
социокультурных и душевно-духовных свойств 
человека, всякий раз органично и спонтанно вос-
производящееся в уникальной форме» [9]. 

Заключение
Основными чертами живого начала в челове-

ке, помимо тех и в дополнении к тем, что обо-
значены в первой части исследования, являются: 
«органическая целостность», обуславливающая 
гармоничное единство всех компонентов бытия 
человека; «универсальность» — способность че-
ловека «творить по меркам любого вида»; «спон-
танность» — способность выхода за рамки стан-
дарта, выражающаяся в разных вариантах; «не-
сводимость» — неспособность определить чело-
века как нечто иное по сравнению с человеком; 
«непосредственное» отношение к миру — про-
явление участного присутствия живого начала 
в человеке; «открытость миру» — генетически 
незаданная программа человеческой жизни, рас-
крывающаяся через культурно-опосредованную 
форму отношений человека с миром.

Содержательные аспекты понятия «живое на-
чало в человеке» встречаются в различные исто-
рические периоды развития философии, начиная 
с античности и заканчивая XXI веком, и до сих 
пор не потеряли своей актуальности. Это понятие 
включает в себя уникальную, динамическую со-
вокупность компонентов бытия человека, кото-
рая очерчивает рамки человеческого. Главными 
атрибутами живого начала в человеке являются: 
«органическая целостность», «универсальность», 
«непосредственность», «спонтанность», «несво-
димость», «открытость миру». Данные черты яв-
ляются, в том числе, отличительными признака-
ми человека как такового, его антропологически-
ми константами, экзистенциалами, основопола-
гающими феноменами человеческого бытия. Их 
воспроизводство и сохранение необходимы для 
выстраивания гармоничных отношений челове-
ка с современным технизированным миром, т. к. 
глобальная технизация человека и популярные 
современные идеи развития взаимоотношений 
человека, природы, культуры и общества, выра-
женные в учениях глобализма и различных форм 
постгуманизма, обуславливают потерю челове-
ком самого себя, своего живого начала.



Живое начало в человеке. Часть II. Историко-философский анализ неклассической и современной философии  

The living principle in human. Part II. Historical and philosophical analysis of non-classical and modern philosophy  77

Список источников
1.  Буданов В. Г. Концептуальная модель социо-антропологических проекций конвергирующих 

NBICS-технологий  // Социо-антропологические ресурсы трансдисциплинарных исследований в  кон-
тексте инновационной цивилизации : сб. науч. статей. Курск : Университетская книга, 2015. С. 24–34. 

2.  Гуссерль Э. Кризис европейских наук и трансцендентальная феноменология. СПб. : Наука, 2013. 
493 с.

3.  Кассирер Э. Избранное. Опыт о человеке. М. : Гардарика, 1998. 784 с.
4.  Кутырёв В. А. Унесённые прогрессом: эсхатология жизни в техногенном мире. СПб.  : Алетейя, 

2016. 300 с. 
5.  Невелев А. Б. Техника, символ и знак в предметно-энергитийном бытии человека // Философские 

проблемы информационных технологий и киберпространства. 2010. № 1. С. 144–152.
6.  Ницше Ф. Воля к власти. Опыт переоценки всех ценностей. М.: Культурная Революция, 2005. 880 с.
7.  Ницше Ф. Так говорил Заратустра. М.: АСТ. 2018. 416 с.
8.  Соломко Д. В. Основные принципы экогуманистического подхода  / Д. В. Соломко  // Вестник 

ОмГУ, 2021. № 3. C. 68–75.
9.  Соломко Д. В. Роль технического в сохранении и воспроизводстве живого начала в человеке / Д. В. 

Соломко // Известия Саратовского университета. Новая серия. Серия: Философия. Психология. Педаго-
гика. 2023. Т. 23, вып. 2. С. 164–168. 

10.  Хайдеггер М. Бытие и время / пер. с нем. В. В. Бибихина. Харьков : Фолио, 2003. 503 с.
11.  Хайдеггер М. Отрешенность  / пер. с  нем А.  Г.  Солодовникова (1991). Пфуллинген, 1959. URL: 

http://lib.ru/HEIDEGGER/gelassen.txt (дата обращения: 19.10.2023).
12.  Хайдеггер М. Письмо о гуманизме // Хайдеггер М. Время и бытие (статьи и выступления) ; пер. 

с нем. В. В. Бибихина. М. : Республика, 1993. URL: http://bibikhin.ru/pismo_o_gumanizme (дата обраще-
ния: 19.10.2023). 

13.  Хайдеггер М. Вопрос о технике // Новая технократическая волна на Западе : сб. ст. М. : Прогресс, 
1986. 450 с.

14.  Худякова Н. Л. Аксиологические основания поведения человека : учеб. пособие. Челябинск : Изд. 
Челяб. гос. ун-та. 2010. 109 с.

15.  Худякова Н. Л. Онтологические основания возникновения и развития ценностного мира челове-
ка : автореф. дис. … д-ра. филос. наук. Омск, 2004. 44 с.

16.  Шопенгауэр А. Мир как воля и представление. М.  : Терра-Книжный клуб  : Республика, 1998. 
496 с.

17.  Эпштейн М. Н. Проективный словарь гуманитарных наук. М. : Новое Литературное Обозрение, 
2017. 616 с. 

References
1.  Budanov VG. Conceptual model of socio-anthropological projections of converging NBICS technologies. 

In: Sotsio-antropologicheskiye resursy transdistsiplinarnykh issledovaniy v kontekste innovatsionnoy tsivili-
zatsii = Socio-anthropological resources of transdisciplinary research in the context of innovative civilization. 
Kursk: University Book; 2015. Pp. 24–34. (In Russ.). 

2.  Gusserl’ E. Krizis yevropeyskikh nauk i transtsendental’naya fenomenologiya = The crisis of European 
sciences and transcendental phenomenology. St. Peterburg: Nauka; 2013. 493 p. (In Russ.).

3.  Kassirer E. Izbrannoye. Opyt o cheloveke = Favorites. Experience about a person. Moscow: Gardarika; 
1998. 784 p. (In Russ.).

4.  Kutyrov VA. Unesonnyye progressom: eskhatologiya zhizni v tekhnogennom mire = Carried away by 
progress: the eschatology of life in a technogenic world. St. Peterburg: Aleteyya; 2016. 300 p. (In Russ.).

5.  Nevelev AB. Technology, symbol and sign in the object-energy existence of man. Filosofskiye problemy 
informatsionnykh tekhnologiy i kiberprostranstva = Philosophical problems of information technologies and 
cyberspace. 2010;(1):144-152. (In Russ.).

6.  Nitsshe F. Volya k vlasti. Opyt pereotsenki vsekh tsennostey = Will to power. Experience of revaluation 
of all values. Moscow: Kul’turnaya Revolyutsiya; 2005. 880 p. (In Russ.).

7.  Nitsshe F. Tak govoril Zaratustra = Thus Spoke Zarathustra. Moscow: AST. 2018. 416 p. (In Russ.).



Соломко Д. В., Лавелин В. Д.

Dmitry V. Solomko, Vadim D. Lavelin78

8.  Solomko DV. Basic principles of the eco-humanistic approach. Vestnik Omskogo universiteta = Bulletin 
of Omsk State University. 2021;(33):68-75. (In Russ.).

9.  Solomko DV. The role of technology in the preservation and reproduction of the living principle in man. 
Izvestiya Saratovskogo universiteta. Novaya seriya. Seriya: Filosofiya. Psikhologiya. Pedagogika = News of 
Saratov University. New episode. Series: Philosophy. Psychology. Pedagogy. 2023;23(2):164-168. (In Russ.).

10.  Khaydegger M. Bytiye i vremya = Being and time. Kharkov: Folio; 2003. 503 p. (In Russ.). 
11.  Khaydegger M. Otreshennostʹ = Detachment], transl. by A.G. Solodovnikov (1991). Pfullingen, 1959. 

Available from: http://lib.ru/HEIDEGGER/gelassen.txt (accessed 19.10.2023) [in Russ.]. 
12.  Khaydegger M. Letter on humanism. In: Khaydegger M. Vremya i bytiye (stat’i i vystupleniya) = Hei-

degger M. Time and Being (articles and speeches). Available from: http://bibikhin.ru/pismo_o_gumanizme 
(accessed 19.10.2023). (In Russ.).

13.  Khaydegger M. Vopros o tekhnike  = The  question of technology. Moscow: Progress; 1986. 450  p. 
(In Russ.). 

14.  Khudyakova NL. Aksiologicheskiye osnovaniya povedeniya cheloveka: uchebnoye posobiye  = Axio-
logical foundations of human behavior. Chelyabinsk: Publ. house Chelyabinsk State University; 2010. 109 p. 
(In Russ.). 

15.  Khudyakova NL. Ontologicheskiye osnovaniya vozniknoveniya i razvitiya tsennostnogo mira chelove-
ka = Ontological foundations of the emergence and development of the human value world. Abstract of thesis. 
Omsk; 2004. 44 p. (In Russ.). 

16.  Shopengauer A. Mir kak volya i predstavleniye = The world as will and representation. Moscow: Terra-
Book Club; Republic, 1998. 496 p. (In Russ.).

17.  Epshteyn MN. Proyektivnyy slovarʹ gumanitarnykh nauk  = Projective Dictionary of the  Humanities. 
Moscow: Novoye Literaturnoye Obozreniye; 2017. 949 p. (In Russ.).

Информация об авторах
Д. В. Соломко — кандидат философских наук, доцент, доцент кафедры философии (Челябинский 
государственный университет); доцент кафедры философии [Южно-Уральский государственный университет 
(национальный исследовательский университет)].

В. Д. Лавелин — магистрант кафедры зарубежного регионоведения, политологии и восточной философии. 

Information about the authors
Dmitry V. Solomko — Candidate Sci. (Philosophy), Associate Professor, Associate Professor of the Department of 
Philosophy (Chelyabinsk State University); Associate Professor of the Department of Philosophy [South Ural State 
University (National Research University)].

Vadim D. Lavelin — Master’s student of the Department of Foreign Regional Studies, Political Science and Eastern 
Philosophy.

Статья поступила в редакцию 25.11.2023; 
одобрена после рецензирования 17.12.2023; при-
нята к публикации 18.02.2024.

The article was submitted 25.11.2023; approved 
after reviewing 17.12.2023; accepted for publication 
18.02.2024.

Вклад авторов: авторы сделали эквивалентный 
вклад в подготовку публикации.
Авторы заявляют об отсутствии конфликта ин-
тересов.

Contribution of the authors: the authors contributed 
equally to this article.
The authors declare no conflicts of interests.



79

Вестник Челябинского государственного университета. 2024. № 2 (484). С. 79–86. 
ISSN 1994-2796 (print). ISSN 2782-4829 (online) 
Bulletin of Chelyabinsk State University. 2024;(2(484):79-86. ISSN 1994-2796 (print). ISSN 2782-4829 (online)

Научная статья

УДК 130.2

doi: 10.47475/1994-2796-2024-484-2-79-86

ПОТРЕБНОСТЬ ОБЩЕСТВА  
В СОХРАНЕНИИ ПРОИЗВЕДЕНИЙ ИСКУССТВА
Виктория Павловна Ефименко
Омский государственный университет путей сообщения, Омск, Россия, vsegda-est@ramber.ru 

Аннотация. Статья посвящена вопросу сохранения художественных ценностей в культуре и обобщению 
наиболее известных философских теорий по данной проблеме. Уточнена роль экспертов в причислении 
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отнесения произведений искусства к художественным ценностям. Данный материал призван расширить 
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Введение 
П. А.  Гольбах доказывал, что все в  приро-

де стремится к  самосохранению. «Сохранять-
ся, — писал он, — значит сообщать и получать 
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движения, которые поддерживают существо-
вание…» [8. С. 98]. Философ считал, что люди 
по своей природе прилагают усилия для полу-
чения удовольствия, связанного с  выживани-
ем [8. С. 98], но как высокоорганизованные соз-
дания люди сохраняются при помощи средств 
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и условий более сложного уровня, чем требуется 
для непосредственного поддержания жизнеспо-
собности организма.

С возникновением искусства как деятельно-
сти, результатом которой стало появление ар-
тефактов, данные артефакты в обществе начали 
сохранять. Этот феномен подтверждается много-
численными археологическими находками. Прак-
тика сохранения произведений художественного 
творчества в европейской цивилизации выросла 
из мифологических представлений о сокровен-
ном, значимом, оберегаемом, затем развивалась 
на религиозной основе, получив в  итоге под-
держку от светского государства. Ведущая роль 
в определении особо ценных предметов в обще-
стве с художественно-эстетической точки зрения 
была отведена экспертам сферы искусства.

Исследованию феномена сохранения культур-
ных ценностей в научной среде уделяется особое 
внимание. Принято считать, что произведения 
искусства содержат культурные коды, которые 
передаются последующим поколениям. Одна из 
традиционных задач философии культуры и ис-
кусства — найти объяснение потребности обще-
ства в искусстве, в сохранении памятников искус-
ства как для отдельного человека, так и для всего 
общества.

Материалы и методы исследования
Материалом для работы послужили философ-

ские идеи Т.  Б.  Веблена, И.  М.  Валлерстайна, 
Л. Г. Бройнинг о потребности человека и обще-
ства в искусстве и причинах сохранения пред-
метов творчества, а также научные обоснования 
человеческой потребности в искусстве. В иссле-
довании применен междисциплинарный подход, 
позволивший осуществить сравнительный ана-
лиз частных научных концептов из области фи-
лософии, психологии, искусствоведения.

Результаты исследования и их обсуждение
Известно несколько гипотез появления искус-

ства: психофизиологическая (Э. Фромм, Я. Я. Ро-
гинский), магическая (С.  Рейнак, А.  Брейль), 
игровая (Ф. Шиллер, Г. Спенсер) и др. Все они 
в разной степени указывают на то, что челове-
чество в целом и каждая личность в отдельно-
сти стремятся к состоянию душевного комфорта. 
Искусство является одним из средств достиже-
ния удовольствия в связи с тем, что в большей 
степени способствует получению эстетического 
наслаждения, являющегося одной из важных по-
требностей человека. Эстетическое удовольствие, 

возможное благодаря искусству, тесно сопряжено 
с осознанным человеческим выбором пути позна-
ния себя и окружающего мира посредством кон-
струирования реальности второй природы. Вос-
приятие красоты в ранней греческой философии 
трактовалось как понимание космоса — совер-
шенного, гармоничного миропорядка. Так, кате-
гория красоты обрела и онтологический, и гно-
сеологический статус: она относилась к  при-
роде бытия и к разуму человека, постигающего 
это бытие, себя в бытии. Представление челове-
ческого развития как «заботу о себе» через по-
стижение истины первоначально описывал еще 
Сократ, а следом за ним такие его ученики, как 
Платон, Ксенофонт, и  впоследствии философы 
разного времени вплоть до современных. По мне-
нию Г. Гегеля, потребность в искусстве состоит 
в том, что в процессе творчества человек «творит 
из самого себя и для себя то, что он есть и что во-
обще есть» [7. С. 37]. Используя природные ма-
териалы для создания своих произведений, че-
ловек, обладая душой, одухотворяет их и таким 
образом «удваивает» себя. Только человеку как 
духовному существу из всех жителей Земли под-
властно изменять внешний мир и затем наслаж-
даться им как созданной внешней формой самого 
себя [7. С. 37].

С позиции В. С. Соловьева высшая задача ис-
кусства заключается в создании вселенского ду-
ховного организма через наполнение действи-
тельности совершенной духовностью и абсолют-
ной красотой [18. С. 380–387]. По представлению 
П. А. Флоренского, человек для понимания и ос-
воения миров материального и идеального соз-
дает орудия. В  материальном мире  — это ин-
струменты, станки и т. д., в идеальном — это по-
нятия, идеи. Для познания материального мира 
следует осветить его идеальным смыслом. Одним 
из способов освещения служит художественное 
творчество, т. к. в нем соединяются теоретиче-
ская и практическая деятельности: изобретение 
и воплощение, а затем и осознание замыслов ав-
тора [19. С. 56]. Поэтому, продолжал отечествен-
ный религиозный философ, произведение искус-
ства не нуждается ни в  материальном доказа-
тельстве, ни в подтверждении идеального смыс-
ла в  нем, т.  к. вещь была создана посредством 
духа [19. С. 56].

З. Фрейд обращал внимание на то, что чело-
век может испытывать счастье, наслаждаясь кра-
сотой, в какой бы форме она ни была представ-
лена  [20.  С.  308]. Австрийский психоаналитик 
считал, что получить удовольствие возможно 
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с помощью погружения в мир иллюзий: «Сре-
ди этих удовлетворений с помощью фантазии на 
первом месте стоит наслаждение произведени-
ями искусства при посредничестве художника, 
становящегося доступным и для нетворческого 
человека. Восприимчивые к воздействию искус-
ства люди не могут не оценивать его достаточ-
но высоко в качестве удовольствия и жизненного 
утешения» [20. С. 307].

Анализируя мысль А.  Шопенгауэра о  необ-
ходимости понимания природы человеком «из 
себя», «а не себя из природы», Л. М. Лященко 
выводит предположение, что предпосылкой че-
ловеческих действий служит стремление уйти от 
одиночества. Оно выражается в противополож-
ных формах — «как следствие эгоизма и победы 
мировой Воли над индивидом, превращающим 
его в «крепостного», и как состояние, приводя-
щее к  окончательному устранению «индивид-
ного» проявления Воли субъективно-индивиду-
альным ради свободы» [13. С. 136]. Сохранение 
ценностей как деятельности, с  одной стороны, 
является Волей социума, а с другой, как коллек-
ционирование — это чувство свободы субъекта 
от общества.

Отчасти философские теории подкрепляются 
научными доказательствами. Подтверждено, что 
человеческий мозг нуждается во внешних раздра-
жителях для выработки гормонов и других ней-
ромедиаторов, стимулирующих у человека чув-
ства удовольствия и удовлетворения. Эти чув-
ства необходимы ему для реализации потребно-
сти в выживании. В отличие от мозга животных 
человеческий мыслительный аппарат выстраива-
ет внутренние связи на основе собственного опы-
та, испытывая положительные эмоции по поводу 
некогда полученного удовольствия — даже от та-
кого, который не является необходимым для вы-
живания человека [4. С. 10, 15, 28]. Эмоция слу-
жит одним из основных побудителей к действию 
и, как писал психофизиолог П. В. Симонов: «связь 
эмоции с потребностями бесспорна» [17. С. 10]. 
Также установлено, что положительными эмоци-
ями подкрепляется потребность познания, в том 
числе одна из ее разновидностей — потребность 
в  познании красоты, называемая эстетической 
потребностью. Она выражается созданием и вос-
приятием произведений искусства  [17.  С.  154]. 
К важным особенностям духовных потребностей 
в постижении красоты и истины относится от-
сутствие внутримозгового аппарата наказания «в 
отличие от голода, жажды, секса…» [17. С. 154]. 
Данный факт указывает на то, что человек созна-

тельно стремится к эстетическому удовольствию, 
нуждаясь в нем по своей природе. Существует 
гипотеза, что положительные эмоции возникают 
при реализации данных потребностей и в про-
цессе творческого воображения не испытывают 
необходимости во внутримозговых стимулято-
рах. Известный специалист по теории творчества 
А. Н. Лук был убежден во врожденном творче-
ском воображении у человека: как у творца, так 
и у зрителя формируются новые образы, пред-
ставления, чрезвычайно значимые для развития 
культуры и цивилизации [12. С. 19]. Такие способ-
ности человека, как латеральное мышление, вы-
раженное в способности находить решение опре-
деленной задачи, применяя нестандартный под-
ход, или логическая аналогия (положительный 
перенос), предполагающая использование уже 
отработанных на других задачах решений, могут 
развиваться в том числе и при осмысленном из-
учении произведений искусства. Соответствен-
но, творческий потенциал, востребованный при 
решении нестандартных вопросов в любой сфере 
деятельности, подпитывается посредством и ин-
теллектуального осмысления художественного 
произведения. Таким образом, конкретный ин-
дивид заинтересован в сохранении произведений 
искусства для переживания желанных им эмоций 
и порождения идей, соответствующих его когни-
тивным интересам. Общество использует сохра-
ненные произведения еще и как аутентификатор 
самой культуры, с их помощью осуществляет ряд 
важных социальных функций, например воспи-
тательную и  прогностическую, поэтому особо 
значимые предметы искусства представляют со-
бой ценности культуры. Так, искусство позволя-
ет социуму формировать целостный образ про-
шлого, актуальный для переосмысления в насто-
ящем.

Переосмысливая концепцию «культурной па-
мяти» Я. Ассмана, а именно «принцип обрядо-
вой когерентности», Г. С. Ильясова относит к его 
основным функциям сохранения культурного 
наследия [10. С. 114]. В заданном контексте ис-
следователь рассматривает понятие культурной 
памяти как институциональное, так как для воз-
никновения памяти, хранения и дальнейшей пе-
редачи в обществе образовываются специальные 
институты, представленные профессиональны-
ми носителями, организующими в свою очередь 
и  контролирующими приобщение социальных 
субъектов к объектам памятования [10. С. 115].

Диапазон изменчивости канонов красоты ис-
следовался на протяжении практически всей 
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истории человеческой мысли, и не раз отмеча-
лось, как общество определяло образ красоты 
и  средства художественной выразительности 
в различные культурные времена на территори-
ях европейских стран. История показывает слу-
чаи расхождений понятий о красоте в отдельно 
взятой культуре одного периода. Например, неод-
нократно переосмысливались её каноны в эпоху 
модерна. Выбранные категории оказывали вли-
яние на принципы воспитания общественного 
сознания, служили инструментом пропаганды. 
По словам К. Маркса: «Предмет искусства — не-
что подобное происходит со всяким другим про-
дуктом — создает публику, понимающую искус-
ство и способную наслаждаться красотой. Произ-
водство производит поэтому не только предмет 
для субъекта, но также и  субъект для предме-
та» [14. С. 718]. Соответственно, принятую в об-
ществе форму красоты оберегали посредством 
цензуры, поскольку многие факторы, особенно 
превалирование субъективного, могут привести 
к трансформации установленных критериев в ис-
кусстве. Отдельно следует отметить, что значи-
мость экспертной работы по выявлению ценных 
произведений была обоснованной и высокой.

В новейшее время понятие красоты утрачива-
ет свою устойчивость. Современное европейское 
общество обнаруживает нарастающую тенден-
цию к снятию всех эстетических запретов. Такое 
мировоззрение трактует красоту любыми сред-
ствами и формами. Что есть красота в современ-
ном мире? Изменение мировоззрения общества 
модифицирует и  применяемые критерии оцен-
ки произведений искусства. Ярким примером 
неоднозначного принятия мировым зрителем 
новой формы показа может служить выставка 
«Body Worlds», организованная немецким анато-
мом Гюнтером фон Хагенсом. Выставка под на-
званием «Мир Тела» экспонировалась в разных 
странах. В России она была открыта на ВДНХ 
в Москве в 2021 г. Экспозиция состояла из че-
ловеческих тел, подвергнутых пластинации (ав-
торскому методу бальзамирования) и представ-
ленных в причудливых позах, явно призванных 
передавать смыслы, превосходящие те, которые 
обычно предусмотрены научными анатомически-
ми экспонатами. Подобное демонстрационное ре-
шение сделало выставку одновременно и научно-
образовательным, и художественным событием. 
Неоднозначная реакция общества на выставку 
свидетельствовала об остроте ряда нерешенных 
вопросов, касающихся вообще современного по-
нимания искусства и его предназначения. Обще-

ство приближается к пониманию того, что не всё 
искусство должно содержать в себе культурный 
код эпохи, и, следовательно, искусству доступно 
безобразное, дисгармоничное, жуткое. Каким же 
образом искусство может выносить своё болез-
ненное откровение широкой публике, когда по-
следняя не готова это понимать, теряет внутрен-
нее ощущение душевного комфорта, остро реа-
гирует на подобные художественные акты? Есть 
ли у художника право на десакрализацию куль-
турных символов? До какого предела искусство 
может рассчитывать на возможность провокации, 
сообщения правды о мире и установления кри-
териев зрительского вкуса? Современная культу-
ра сформировала поле для постановки таких во-
просов, подразумевающих разнообразие мнений 
художников, зрителей, теоретиков-экспертов. 
Это существенно отличает полипарадигмаль-
ное пространство существования современного 
искусства от, например, культуры Средневеко-
вья с доминирующим религиозным мышлением, 
расставляющим ясные и непротиворечивые ори-
ентиры восприятия реальности, в том числе ре-
альности искусства. Современному эксперту при 
определении культурных ценностей необходимо 
учитывать в произведениях отражение свободы 
художника, способной затрагивать аспекты ми-
ровосприятия, спорные для людей с разными точ-
ками зрения. Экспертиза реализует право чело-
века на культуру в пределах законов демократи-
ческого общества. Будут ли подобные тенденции 
приняты экспертами как культурные ценности — 
вопрос времени.

Одна из тенденций современного искусства 
преследует цель удивить, сотворить невообрази-
мо новое, предельно трансформировать извест-
ное. Реализуются подобные идеи зачастую по-
средством применения последних технологий. 
Отдельными исследователями заостряется вни-
мание на положении человека в мире технологи-
ческого прогресса, в котором индивид действу-
ет по принципу «познай себя», в то время как до 
техногенной среды человек жил в «заботе о себе». 
Специалисты констатируют: «Вопрос о техноло-
гиях и связанных с ними способах предметного 
бытия человека — вопрос об идентичности че-
ловека. Поэтому, увлекаясь и втягиваясь в гонку 
научного знания, научно-технический и техноло-
гический прогресс, человек стоит перед угрозой 
окончательного погружения в „игры“ и забвения 
„истины“ о себе, отречения от себя» [15. С. 31].

В условиях глобализации потребность к  на-
слаждению искусством, по мнению ряда ученых, 
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усиливается: «Эстетические потребности, приоб-
ретающие характер условного рефлекса, побуж-
дающего человека постоянно иметь духовную 
пищу через общение с ценностями культуры и ис-
кусства, являются особыми факторами глобали-
зации, играют важную роль в становлении едино-
го мира, многообразного единства образа жизни 
всего человечества» [2. С. 16]. К единству мира, 
как считал один из современных теоретиков гло-
бальной миросистемы И. М. Валлерстайн, может 
привести существующая недосказанность в явле-
ниях, событиях и т. д. Невозможность понятийно 
объяснить и предсказать неустойчивость мира, 
ограждает человека от «моральной смерти», сти-
мулирует нравственные побуждения к действи-
ям, пресекает нежелательные слабости, страсти, 
эгоизм. Ученый прогностически полагал, что че-
ловечество достигнет благоприятного будуще-
го, поскольку оно ориентировано на творчество. 
Улучшение мира посильно людям при вложении 
их моральной энергии в борьбу с апологетами не-
эгалитарного, недемократического мира [5. с. 9].

Эстетическое наслаждение получают как от 
произведений искусства настоящего, так и про-
шлого. Соответственно, данное явление — одна 
из причин сохранения ценностей современным 
обществом. Основаниями сбережения произве-
дений искусства могут стать непрерывающие-
ся традиции ранних эпох: идентификация себя 
в форме мифологического наследия, а также ре-
лигиозное уважение. В работе А. А. Бондаренко 
«Античный Мусейон: Рождение музея из мифа 
и ритуала» представлена мысль об организации 
мира посредством гармоничного упорядочения 
вещей в нем. Автор публикации развивает идею 
человеческого отношения к миру: для восприя-
тия пространства человек делит его на отрезки 
с помощью времени как меры, а для запечатле-
ния и  распознавания пространства использует 
ритуалы собирательства и сохранения [3. С. 257]. 
Соответственно, объекты прошлого способству-
ют человеческому восприятию мира во времени. 
Эта позиция коррелирует с хорошо известными 
представлениями Т. Б. Веблена о накоплении осо-
бо ценных предметов, начиная с «хищнической 
фазы» первобытной организации общества, с це-
лью позиционирования индивидом своей исклю-
чительности и  даже для возбуждения зависти 
у других [6. С. 41]. Практически всегда в форми-
ровании разного рода собственности заключено 
соперничество [6. С. 40]. Накопление постепенно 
перешло в практику как «демонстрационное по-
требление», а у «праздного класса» выражалось 

еще и в «расточительном потреблении» [6. С. 18]. 
Среди массива дорогих вещей имели место и не-
рациональные. В их число входили также про-
изведения искусства. Все дорогостоящие пред-
меты служили материальным доказательством 
заслуженного общественного признания вла-
дельца, обеспечивавшим индивиду дальнейшее 
сохранение почета [6. С. 44]. Т. Б. Веблен видел 
в  «демонстрационном потреблении» и  призна-
ки так называемого «благочестивого потребле-
ния»  [6. С. 156]. Последнее выражалось в виде 
меценатства различного характера, к  примеру, 
участие в комплектовании музейной коллекции. 
Стремление к помощи такого рода несет в себе 
дополнительное подтверждение статуса благо-
детеля  [6. С. 170]. По теории Т. Б. Веблена, со-
блюдение канонов вкуса (к проявлениям которо-
го можно отнести и сохранение произведений ис-
кусства) преобразовалось в родовые обычаи, т. к. 
европейское общество не прерывает традиции 
образа жизни, видения мира, отношений к кра-
соте, суждений о ценном, выработанных челове-
чеством в ходе его существования [6. С. 191–196]. 
Современность сохраняет архаические устои де-
монстрационного потребления, живет по прин-
ципу «хищнической культуры», но Т. Б. Веблен 
уточняет, что западная культура использует эти 
нормы не полностью [6. С. 116–119]. Следователь-
но, если предположить, что человечество в целом 
перейдет на другой тип осмысления действитель-
ности, при котором упразднится необходимость 
в «демонстративном потреблении», то, возможно, 
уменьшится потребность в обладании произведе-
ниями искусства. Это, в свою очередь, сократит 
востребованность в их экспертизе.

Особого внимания заслуживает тот факт, что 
практически в каждом сообществе обнаружива-
ется группа людей, которая наиболее увлечена 
собиранием предметов прошлого с систематиза-
цией собранного по какому-либо признаку. Зна-
чительный исследовательский интерес вызывает 
определенный вид коллекционирования, а имен-
но — собирание произведений искусства.

Изучением коллекционирования как социаль-
ного феномена занимается, в частности, психо-
логия. Среди специалистов различаются мнения 
по поводу связи коллекционирования с накопи-
тельством и  собиранием. Существование кол-
лекционирования многие профессионалы свя-
зывают с  «фазой инфантильного моделирова-
ния мира» [11. С. 45]. Согласно психологическим 
установкам, между коллекционированием и со-
бирательством разницы не существует  — они 
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одинаково мотивированы, а  пренебрежитель-
ное отношение коллекционера к собирателю, по 
сути, является выражением презрения коллекци-
онера к самому себе [11. С. 47]. В психологиче-
ском дискурсе вновь встречается мысль о значи-
мости неустойчивого, изменчивого процесса для 
творческого вдохновения: «Законченная коллек-
ция или предельная статичность организации ве-
щей несомненно являются знаком психологиче-
ской смерти автора. Реальные коллекции — это 
страх физической смерти… коллекционирование 
является также имитацией социального порядка, 
языка, мифологической проекцией, нарциссиче-
ской сублимацией и т. д., но все они выполня-
ют внешние и фантазматические слои, осущест-
вляющие функцию адаптирующего экрана или 
защитных механизмов» [11. С. 48]. Однако кол-
лекционирование может демонстрировать объ-
яснительный потенциал разных теоретических 
концепций. Например, В. Беньямин фокусирует-
ся на таких побудительных факторах к коллек-
ционированию, как индивидуальная значимость 
тактильного контакта коллекционера с предме-
тами культуры, событийность как принцип си-
стематизации собираемого и  фрагментарность 
вкупе с незавершенностью как условие посто-
янного развития коллекции [1. С. 8, 10]. Также, 
предварительно освободив предметы коллекции 
от дополнительных толкований, можно решить 
некоторые жизненные ситуации в реальной дей-
ствительности [1. С. 8].

Ряд исследователей рассматривают коллекци-
онирование как игру. Этот вид деятельности со-
держит ту же цель — превосходство над другими 
в выбранной области, в данном случае в приори-
тетном виде коллекционирования. Достижение 
цели возможно на фоне эмоционального состоя-
ния азарта (спортивного соперничества) [9. С. 46]. 
По этому поводу Т. Б. Веблен высказывался, что 
признаки азарта в характере человека обязатель-
но сопровождаются его верой в сверхъестествен-
ное, в осуществление чуда в происходящем. Та-
кой тип мышления приводит владельца к фата-
лизму и выказыванию склонности к антропомор-
фическому культу [6. С. 151]. Интересно замеча-
ние мыслителя, что процесс демонстрационного 
потребления типичен в культурах патриархаль-
ной традиции, в основе которых «хищническое» 
было доступно мужчинам [6. С. 59]. Отчасти эту 
теорию подтверждает существующее превалиро-
вание числа мужчин среди коллекционеров.

В современном социальном устройстве кол-
лекционирование имеет ответвление, представ-

ляющее собой исключительно коммерческую 
деятельность. Не останавливаясь специально на 
анализе экономических отношений в коллекци-
онировании, заслуживающих отдельного глу-
бокого изучения, отметим лишь тот факт, что 
в экономической системе доминирует мотив по-
лучения прибыли, а не утверждения значимости 
эстетических ценностей. Периодически на обще-
ственное обсуждение выносится вопрос о нару-
шениях в  коммерческом коллекционировании 
и аукционной деятельности профессиональной 
этики, что чревато, в свою очередь, трансфор-
мацией эстетических взглядов. Эксперты ев-
ропейских арт-рынков отмечают разнообразие 
случаев нарушений законодательства в мире ис-
кусства, прежде всего речь идет о кражах и раз-
личных формах мошенничества: фальсифика-
циях, нарушениях авторских прав, махинациях 
с денежными средствами, нелегальной торговле 
культурными ценностями. Арт-дилеры счита-
ют, что стоимость произведений искусства от-
ражает общие тенденции развития мировой эко-
номики. Почитатели «старых мастеров» готовы 
приобретать их по завышенной цене, а предпри-
имчивые коллекционеры покупают современное 
искусство с целью преумножения капитала в бу-
дущем [16. С. 23, 179]. Р. Румпунен и Ю. Сеппя-
ля высказывали, что аукционные дома Christie’s 
и Sotheby’s в 1990-е годы установили монополию 
цен и контроль продаж на преобладающих рын-
ках искусства [16. С. 181].

Заключение
Таким образом, человек как высшее существо, 

обладающее биологической и духовной сущно-
стями, стремится удовлетворить потребности, 
соответствующие обеим своим ипостасям. Эти 
намерения характерны и для социума в целом. 
Одним из видов получения удовольствий слу-
жит искусство, возникшее уже на заре существо-
вания общества. Субъекты социальной деятель-
ности обращаются к искусству для ориентации 
во времени, психологического расслабления, 
эстетического наслаждения, притупления стра-
хов, стимулирования идейного потенциала, соб-
ственного самоопределения (сюда же относится 
и «продлевание себя», и идентификация с куль-
турой или отдельной группой, например, религи-
озной, национальной, социально-статусной), для 
реализации множества интересов. Коллекцио-
нирование как деятельность обеспечивает вла-
дельцу произведений искусства в  первую оче-
редь, с психологической точки зрения, защиту 
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от развития комплексов, служит формой само-
утверждения. Таким образом, надо отметить, 
что обращение к произведениям искусства зача-
стую носит потребительский характер. В отдель-
но взятом обществе всегда находятся одаренные 
люди — художники, способные посредством сво-
его творчества изготавливать необычные, краси-
вые, вдохновляющие других людей, предметы. 
На достаточно ранних этапах развития искусства 
в обществе выделяется категория людей, на ко-
торую возлагается ключевая ответственность за 

выделение из массы творческих работ художни-
ков наиболее ценных для общества вещей, кото-
рые возводились в ранг произведений искусства. 
Сохранение произведений искусства социумом, 
имеющее свое начало как сбережение предметов 
культа, с течением времени трансформировалось 
в охрану национального достояния, по своей сути 
заключающего в себе коды культуры и представ-
ляющего материализованный ресурс, обеспечи-
вающий удовлетворение духовных потребностей 
человека и общества.
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Аннотация. В данной статье проводится анализ истоков и значимости практики внедрения телекоммуни-
кационных инструментов в формировании современного информационного общества. Основной акцент 
делается на социополитической программе «медиареализма» и роли технических инноваций в её вопло-
щении. Автором рассматриваются философские концепции М. Хайдеггера, Б. Латур и М. Деланда, и их 
вклад в разработку онтологического понимания медиапространства. Особое внимание уделяется выявле-
нию прагматистской и культурно-психологической функции средств коммуникации, их роли в современ-
ном военно-стратегическом дискурсе. Статья подчеркивает милитарный характер техномедиа, выявляя ма-
териально-техническую основу этой сферы, которая заключается в интенсивном взаимодействии акторов 
коммуникации и их борьбе за контроль над информационными потоками. Цель данной статьи — исследо-
вать влияние техномедиа на философский дискурс и обнаружить его роль в современном медиапростран-
стве. При исследовании использовались методы онтологического анализа и сравнительно-исторического 
подхода, чтобы раскрыть фундаментальные аспекты взаимосвязи динамики развития медиапространства 
и философских теорий.
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Abstract. This article analyzes the origins and significance of the practice of introducing telecommunication tools 
in the formation of a modern information society. The main focus is on the sociopolitical program of «media real-
ism» and the role of technical innovations in its implementation. The author examines the philosophical concepts of 
M. Heidegger, B. Latour and M. Delanda, and their contribution to the development of an ontological understand-
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Постановка проблемы
Внедрение телекоммуникационных инстру-

ментов играет ключевую роль в формировании 
современного информационного общества. Ис-
токи этих процессов можно обнаружить в пер-
вой половине XX века, во времена распростране-
ния массовой культуры как коммерческого пред-
приятия, которое в дальнейшем станет подобием 
«культуры масс», где в той или иной степени рас-
творяются народные и национальные элементы 
фольклора. Средства коммуникации играют важ-
ную роль в повседневной жизни, а также являют-
ся неотъемлемой частью человеческой деятельно-
сти. Понимание важности взаимодействия между 
философией и современной техникой неизбежно 
привлекает внимание философов, чьи мировоз-
зренческие установки подвержены воздействию 
современных технологий. Этот синтез филосо-
фии и технического прогресса активно способ-
ствует разработке новых философских концеп-
ций. Цель данного исследования заключается 
в поиске «соприкосновения» теоретиков с  воз-
никшей ситуацией «взрыва», развития техноло-
гий. Понятие «техномедиа» объединяет сферу 
информационных технологий и социальной ком-
муникации, которые используются для создания, 
распространения и потребления медиаконтента. 
«Техномедиа» в качестве неотъемлемой состав-
ляющей этого взаимодействия приобретает осо-
бую значимость, создавая новые измерения чело-
веческих конфликтов. В данном контексте, рас-
смотрение этой проблематики является не только 
актуальным, но и необходимым шагом для пони-
мания современной динамики общества и куль-
туры.

«Медиареализм» как философско-политиче-
ская программа 

С появлением первых средств массовой инфор-
мации многие политики увидели их потенциал 
для распространения своей идеологии и культу-
ры. Ставка на технологическую модернизацию, 
наращивание мощностей типографии, радиове-
щания обозначила старт социополитической про-
граммы «медиареализма», где связь и коммуни-
кация играют первостепеннейшую роль в меха-
низме работы общества и политической власти. 

Логика «медиареализма» заключается в захвате 
коммуникационных узлов. Так, например, для 
большевиков было очевидно, что главной задачей 
в военно-политической борьбе является захват те-
леграфа и почтамтов на железнодорожных стан-
циях [5]. Средства связи актуализируются и явля-
ются «нервной системой» в управлении, матери-
ально-техническое основание которых способно 
поддерживать высокий уровень обратной связи. 
Техномедиа стала выполнять роль канала обще-
ственного мнения, перед давлением которого не-
большое количество людей сможет устоять. По 
мнению Х. Ортеги-и-Гассета, в «массового че-
ловека» вдохнули технический прогресс послед-
них лет, который способствовал его «восстанию». 
Эта ситуация привела к доминированию в меди-
апространстве произведений масс-культурного 
характера: актуализации индивидуального че-
рез упадок элитарного [10]. В духе критического 
подхода франкфуртской школы, массовая культу-
ра способствует обезличиванию человека, ведет 
к  политико-психологической лояльности, апа-
тии. Однако демонизация «массового человека», 
начатая Х. Ортеги-и-Гассетом, несет достаточно 
умозрительный характер, потому что в той или 
иной форме он всегда был, только в виде соци-
альных групп, классов, сословий. С другой сто-
роны, не стоит списывать того факта, что совре-
менный человек обладает несравнимо большим 
«количеством информации», чем средневековый 
крестьянин, в том числе и продуктов массовой 
культуры. Но у массового человека становится 
меньше выбора. К этому приводит взаимная ло-
гистическая и информационная интеграция. Мас-
совый человек — это человек, не знающий норм, 
в отличие от человека обстоятельственного. Пра-
вил либо слишком много, чтобы знать их, либо 
узнать о них довольно тяжело по естественным 
или умышленным причинам. 

Согласно М.  Хайдеггеру, техника не только 
служит средством для достижения определенных 
целей, но также определяет сам способ мышле-
ния и понимания мира. Концепция М. Хайдегге-
ра по вопросу философии техники оказала значи-
тельное влияние на развитие философской мыс-
ли и сегодня является одним из важных элемен-
тов обсуждения технической цивилизации и ее 
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влияния на человека и мир. Разработав концеп-
цию «истины как сокрытия», философ противо-
поставляет ее корреспондентской теории истины. 
В своей работе «Бытие и время» М. Хайдеггер ут-
верждает, что понятие истины является связан-
ным с сущим и бытием, поэтому феномен исти-
ны нужно включить в фундаментальную онтоло-
гическую проблематику [12]. Автор утверждает, 
что характеристика истины как «согласованно-
сти» (лат. adaequatio) является чрезмерно обоб-
щённой и пустой. М. Хайдеггер критикует кон-
цепцию, где истина — это соотношение, соответ-
ствие мысли действительности. Корреспондент-
ская теория истинности, которая критикуется им, 
настаивает на истине как качестве, принадлежа-
щем суждению и характеризующем некое факти-
ческое положение дел в мире. Он утверждает, что 
это «ничтожность» мысли, восходящая к Плато-
ну, который представлял истину как соответ-
ствие правильному представлению, то есть иде-
ям. Платон лишь множит «сущее», так как бытие 
у него выступает тем же сущим другого рода — 
идеями [13]. Задача М. Хайдегера состоит в том, 
чтобы помыслить бытие без посредства сущего, 
чтобы бытие как предмет нашей мысли, то, на что 
она направлена, не оказалось связано с каким-то 
сущим. Так, он выдвигает свою концепцию ис-
тинности как не-сокрытости — быть истинным, 
значит быть раскрывающим. Для М. Хайдеггера 
истина это не то, что соответствует или не соот-
ветствует действительности, а то, что разворачи-
вается в языке последовательно. В книге «Бытие 
и время» он пишет: «Присутствие выговаривает 
себя; себя — как раскрывающее бытие к суще-
му» [12. С. 251]. Важно заметить, что у М. Хай-
деггера нет отличия истины от лжи, истины от 
заблуждения. Таким образом, транслируемый 
радиоприемником музыкальный шлягер или но-
востной репортаж, является для М. Хайдеггера 
«источниками истины», потому что он сам обго-
варивает всё бытие и сам на себе настаивает. Ис-
тина как раскрытие противопоставляется не лжи, 
а сокрытию. Сокрытие является тогда, когда мы 
не видим смысла сущего. Так, М. Хайдеггер по-
падает в поле «медиареализма», где главную роль 
играет техническая возможность, позволяющая 
транслировать «сообщение» на аудиторию. Если 
бытие само говорит и само себя открывает, то 
звучащий из каждого радиоприемника звук это 
и есть «голос бытия». Таким образом, существует 
материальный базис у возможности речи на себе 
настаивать: радиоприемники, печать, телевиде-
ние, интернет-коммуникации. Достаточно обы-

денная фраза в повседневности: «Да брось, это 
же n-музыкант, ты не можешь их не знать», — 
является ключевой (ты не можешь не знать того, 
что тебя окружает повсюду и всегда в твоей жиз-
ни). Тоталитарная модерновая речь — это попыт-
ка мобилизовать средства коммуникации тем же 
способом, как когда-то функционировала тради-
ционная публичная повестка, где одна верховная 
речь обговаривает всё, и не терпит рядом альтер-
нативной речи. В данной ситуации тот или иной 
нарратив продвигается его «громкостью». Одна-
ко глобальность телекоммуникации, вовлечен-
ность в  нее огромного количества совершенно 
разных людей неизбежно будет порождать «ис-
кажения», альтернативные речи. Материальный 
базис современных коммуникаций предраспола-
гает, чтобы звучало множество речей со своим 
наговоренным смыслом, вступающих друг с дру-
гом в отношения. Эта ситуация создает занятную 
дискуссию, где на техническом уровне, в отдель-
ных категориях «популярности» и «моды», хай-
деггеровская концепция «открытость»  — «со-
крытость» может вполне работать, но она не мо-
жет быть тотальной. Этой темы касался Г. Зим-
мель, рассуждая о  природе моды. Мода (назы-
вая языком медиапространства, — «хайп», англ. 
hype — «шумиха»), выросшая из «сокрытости», 
всегда стремится к распространению, но по до-
стижении пределов, абсолютных целей приво-
дит ее к внутреннему самоуничтожению и по-
требительской инфляции. Поэтому культурная 
сущность моды, как всего актуального состоит, 
по Г. Зиммелю, в ее ускользании, устремлении, 
которое никогда не будет достигнуто [4. С. 271]. 
По мнению Д. Ваттимо, новые средства комму-
никации сделали мир многоголосым, который за-
ключал в себе появление множества субкультур, 
движений, меньшинств. Этот расцвет плюрализ-
ма Д. Ваттимо называл «эффектом масс-медиа». 
С  этим эффектом происходит размытие поня-
тия реальности, ее образа со склонностью людей 
к эскапизму, инфантилизму. По мнению теорети-
ка, мир идет по пути Ф. Ницше, где реальность 
всего лишь успокаивающий миф [2]. Мир масс-
медиа освобождает от «центральной» реально-
сти, взрываясь и дробя местные локальности. Это 
современная эпоха, где мир сводится к образам, 
симуляциям Ж. Бодрийяра. По мнению Д. Ват-
тимо, общество массовых коммуникаций теперь 
больше похоже на строительство Вавилонской 
башни, мир свободы интерпретаций  [2. С.  54]. 
Уже всякая речь на своем уровне отличает исти-
ну от лжи. Эти речи в разных областях знания, 
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наращивают объём своего «наговоренного», ко-
торое, например, в геологии или филологии, яв-
ляется настолько сложным для обыденного по-
нимания, что обладает собственным языком: 
терминологией и методологией. Особенность со-
временного информационного общества заклю-
чается в том, что практики научных дисциплин 
крайне сложны, и их языки настолько богаты, что 
традиционная речь, или так называемый «боль-
шой нарратив» Ж. Лиотара, не сможет всё обго-
ворить материально, это физически невозможно. 
Философское развитие хайдеггеровской «сети 
подручности» можно обнаружить в акторно-сете-
вой теории Б. Латура. Его концептуальная струк-
тура сети является тем пространством, в котором 
собирается социальное, где каждый актор явля-
ется пунктом, из которого выходят отношения. 
Схемой этих отношений является сеть, в кото-
рой находятся акторы — все вещи мира. Дихото-
мия субъект-объект размывается и низвергается. 
Очевидно, что у Б. Латура пространство состо-
ит из акторов-объектов, которые сводятся к от-
ношениям. Эти объекты «возвращаются с задво-
рок социального». Мыслитель сравнивает свой 
метод с магическим превращением, оживлени-
ем [8. С. 105]. В медиапространстве интернет-се-
тей оживают культурные, гуманитарные концеп-
ты посредством вовлеченности в них достаточ-
ного количества пользователей. Сеть представ-
ляется как инструмент для сборки социального. 
Акторы, взаимодействуя с  другими акторами, 
оставляют «следы» — тропинки, которые могут 
зарастать и появляться в зависимости от плотно-
сти их взаимодействия. Такая плоская онтология 
переполнена значениями и в какой-то мере фи-
лософски перегружена. Б. Латур не редуцирует 
ее к каким-то общим законам, бытие «кишит» 
и множится в его сети, где есть все вещи, какие 
только смогут о себе что бы то ни было заявить. 
Как подмечает Б. Латур, в этой ситуации научное 
знание выстроило наиболее плотную и прочную 
связь отношений между акторами, откуда проис-
текает ее авторитет.

Медиа как машинный филум
Исследовать философию технологий медиа, 

акцентируя внимание на ее главном, прагматист-
ском характере, предлагает М. Деланда. Совре-
менная «ситуация машинерии» или, как ее на-
зывает автор делёзовским термином «машинный 
филум» (целостный, системный процесс, выра-
жающий логику машин), провозглашает новые 
социальные парадигмы в виде взаимодействия 

людей и военной техники [6]. М. Деланда наста-
ивает на синергетической природе «машинно-
го филума», функционирующей при условии ее 
системности [11]. «Если раньше считалось, что 
только биологические явления важны для изуче-
ния эволюции, сегодня выясняется, что и инерт-
ная материя способна порождать структуры, ко-
торые могут подвергаться естественному отбо-
ру» — пишет М. Деланда [3. С. 118]. 

Машинный филум техномедиа формируется 
вследствие развития информационных техноло-
гий и роста информации. Наблюдение М. Деланда 
заключается в децентрализации системы приня-
тия решений, где инициатива передается на места 
непосредственной близости к оперативным еди-
ницам. Этот подход стоит в противовес централи-
зованным армиям прошлых веков, которые ока-
зывались неэффективными перед вызовами высо-
кой степени неопределенности. Сетевая военная 
машина М. Деланда иллюстрирует его взгляды 
на технологический прогресс, информационное 
общество и будущее военных конфликтов. По-
средством информационных технологий, начиная 
с появления радиосвязи, произошло делегирова-
ние решения тактических схем непосредственно 
командирам в поле [3. С. 165]. М. Деланда отмеча-
ет, что коммуникация внутри автономных групп-
систем усиливает значимость морально-психоло-
гического фактора, в том числе и боевого духа, 
на который также могут влиять техномедиа. Цен-
трализованная структура управления и принятия 
решений подразумевает детальное составление 
тактических планов и контроль за их выполне-
нием. В свою очередь, увеличение числа деталей 
и объема мониторинга приводит к кратному уве-
личению обработки информации [5]. М. Деланда 
приводит в пример технологию радиолокации, 
где во времена Второй мировой войны радары на 
макротехнологическом уровне заменили собой 
средневековые крепости [3]. В свою очередь, со-
временные интернет-технологии, берут свои ис-
токи в американской сети ARPANET — военном 
проекте устойчивой коммуникационной сети для 
передачи информации в условиях термоядерной 
войны. Таким образом, одна из главных позиций 
М. Деланда по «вопросу техники» заключается 
в акцентировании внимания на том, что история 
вычислительных машин и интернет-коммуника-
ции имеет непосредственно милитарные корни 
и сущность. Обеспечение информационной без-
опасности тех или иных социальных структур 
представляется в виде строительства таких же 
«цифровых крепостей», где стенами являются 
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криптография и протоколы. Интернет-коммуни-
кация обладает высокой степенью анонимности, 
что позволяет военным организациям скрывать 
свою реальную идентичность и оперировать под 
прикрытием в сети. Это может быть использова-
но для осуществления кибератак на вражеские 
информационные системы.

М. Деланда сочетает свой дискурс с современ-
ным развитием исследований по урбанизации, 
с  их акцентом на технологизацию архитекту-
ры, где современные города представляют собой 
коммуникационные узлы, связанные между со-
бой инфраструктурой. Это гигантские агломе-
рации, порой состоящие из нескольких населен-
ных пунктов, которые М. Деланда называет «го-
родским регионом». «Машинный филум» горо-
да — это сверхмощные современные твердыни, 
которые имеют инфраструктурную экосистему 
и собственную культурную жизнь. М. Деланда 
рассматривает мегаполисы как коммуникацион-
ные узлы, объединенные инфраструктурой и ин-
формационными потоками, акцентируя внима-
ние, что средства медиа и связи играют важную 
роль в  организации и  координации городской 
жизни [3].

Техномедиа как военная стратегия
Помимо прагматистского аспекта, техника 

и инструменты медиа имеют глубокое влияние на 
культуру и мировоззрение человека, являясь его 
посредником во взаимодействии с миром. Совре-
менные медиа определяют повестку дня и задают 
поведенческие рамки для социума. Интенсивное 
взаимодействие акторов коммуникации служит 
площадкой противостояния потоков информации 
и дискурсов. Так, американский социолог Г. Лас-
суэлл заявлял о необходимости конкуренции за 
внимание и интерес аудитории, разработав ме-
тодолого-понятийные блоки по психологической 
борьбе в медиапространстве: «демонизация», «де-
морализация», «взаимопроникновение», «акцен-
тирование», «контрпропаганда» [7]. М. Маклюэн 
заявлял, что в электронные времена холодной во-
йны, отличить агентуру от гражданского почти 
невозможно, где ведомства могут реализовывать 
операции, направленные на влияние настроений 
и установок как внутри страны, так и на между-
народной арене [9]. Г. Лассуэлл как пример ин-
формационно-психологической работы приво-
дит провокационную статью русского филосо-
фа В. Эрна, где последний обвинял философию 
И. Канта, считая, что немецкая коллективная учё-
ность, «породила орудия Круппа» и «юнкерскую 

военщину» [7. С. 30]. Противостояние в медиа-
пространстве — это манипуляция информацией, 
проводимая государствами, группами, организа-
циями, отдельными людьми с целью воздействия 
на психологический, культурный или политиче-
ский климат в обществе. Как итог этой деятель-
ности — изменение мнений, настроений, убеж-
дений целевой аудитории. Важная особенность 
таких операций в том, что они работают в «от-
крытых обществах», пространствах концептуаль-
ной свободы, где продвижение нарратива у ауди-
тории не вызывает очевидных подозрений.

В своей работе «Война в эпоху разумных ма-
шин», М. Деланда утверждал, что техническое 
и медийное противостояние является ключевой 
составляющей в военно-теоретическом дискурсе. 
Принципиально новая технологическая страте-
гия конфликтов заключается в устрашении про-
тивника посредством информационно-психоло-
гических атак и скрытых диверсий, при которых 
затруднительно доказывать участие «выгодопо-
лучателя» [1]. Дезорганизация управления, под-
рыв боевого духа и политико-дипломатическое 
давление являются современными методами 
воздействия на врага [3. С. 127]. «В определен-
ном смысле, «блицкригом» называлась не новая 
тактическая доктрина, а новая стратегия заво-
евания, которая заключалась в устрашении по-
тенциальной жертвы посредством авиационных 
налетов и пропаганды, за которыми следовали 
ударные танковые атаки, цель которых — сло-
мить волю к сопротивлению», — пишет М. Де-
ланда [3. С. 118]. Таким образом, помимо атак на 
технические системы, целью информационных 
войн является разложение морально-психоло-
гического состояния конфликтующей стороны.  
Средства массовой коммуникации имеют удиви-
тельную способность вызывать эмоциональные 
реакции и стимулировать определенное поведе-
ние у группы людей: истерику, паранойю, панику, 
страх, солидарность, разочарование. Информаци-
онные технологии, контроль над ними, по М. Де-
ланда, будут всегда являться силой, инструмен-
том влияния. «Сетевой» филум, наступивший 
после «моторизированного», выражается в рас-
ширении инфраструктуры и доктрине компью-
теризированных машин, доходящей до автома-
тизации и самоорганизующихся искусственный 
интеллектов.

Заключение
Таким образом, можно заключить, что влия-

ние информационных технологий на философов 
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нашло их обратное воздействие на понимание 
техники и медиапространства. Актуальные гу-
манитарные исследования демонстрируют взаи-
модополняемость современных онтологических 
программ с  концептуальными основами рабо-
ты коммуникационных технологий. Стоит от-
метить, что данное исследование отражает экс-
пансионистское видение технических средств 
коммуникации и  их возможного потенциала. 
В силу своего устройства, пространство техно-
медиа часто обладает милитарным характером, 
так как является не только средством обмена ин-

формацией, но и мощным инструментом воздей-
ствия на общественное мнение и информацион-
ную сферу, выражаясь в терминологии Б. Латура: 
«пространством конкурирующих акторов». Опи-
раясь на исторический опыт, приходится конста-
тировать, что ситуация постоянной борьбы за ре-
сурсы и власть является неизбежным проявлени-
ем конкуренции. Инновационные методы и тех-
нологические инструменты воздействия в меди-
апространстве, возможно позволят в  будущем 
гораздо реже прибегать к сильнодействующим 
средствам прошлых эпох.
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К постановке вопроса
По мере развития человеческой цивилизации 

социальное устройство общества усложнялось, 
усиливалось социальное расслоение, развивались 
разнообразные формы внутриобщественного го-
сподства. Со временем выделился институт по-
литического лидерства — постоянного, приори-
тетного и легитимного воздействия обладающих 
авторитетом и властью на общество [1. С. 46–47]. 

Многие философы на протяжении веков пы-
таются осмыслить важность личности правите-
ля и его роль в формировании государственного 
строя, системы управления государством в це-
лом. Социологи, политтехнологи, специалисты 
по связям с общественностью стараются форми-
ровать благоприятный облик политиков, особен-
но в электоральный период. Историки и полито-
логи стараются выделить наиболее важные черты 
идеального правителя государства, применитель-
но к конкретным социально-политическим усло-
виям. Не только ученые, но и простые гражда-
не имеют свои представления об образе идеаль-
ного правителя, которые необходимо учитывать 
властным структурам. 

Под образом в  данном исследовании будет 
пониматься результат копирования, отражения 
предметов или явлений реальности. Образ явля-
ется целостной структурой, которая наделена яв-
ными и скрытыми смыслами [12. С. 2308]. 

Попытки осмысления феномена идеального 
правителя впервые были совершены в  период 
Античности. Античные мыслители во многом 
отождествляли управление государством с ли-
дерством, а поскольку в то время политическая 
сфера еще окончательно не выделилась из сферы 
культуры, политической философии Античности 
была присуща тесная взаимосвязь этики и поли-
тики. Таким образом, в данной работе рассматри-
ваются взгляды античных мыслителей на прави-
теля и власть, анализируется эволюция представ-
лений об образе идеального государства и поли-
тического лидера — от досократиков до древне-
римских философов и государственных деятелей. 

Предметом исследования, являются образы 
идеального правителя в философских, политиче-
ских и этических трудах античных мыслителей, 
а именно: Пифагора Самосского (ок. 570 — 490 гг. 
до н. э.), Гераклита Эфесского (ок. 544 — 483 гг. 
до н. э.), Платона (429 — 347 гг. до н. э.), Аристоте-
ля (348 — 322 гг. до н. э.), Цицерона (106 — 43 гг. 
до н. э.) и других.

Цель работы заключается в рассмотрении ан-
тичной политической философии, выделении из 

нее той части, которая была бы интересна совре-
менному человеку, интересующемуся историей 
философско-политической мысли. В процессе ис-
следования использовались методы логического, 
концептуального анализа, социально-философ-
ский анализ текста. 

Проблема образа идеального правителя тес-
но связана с фундаментальными философскими 
проблемами личности, с ролью личности в исто-
рии, а потому остается одной из фундаменталь-
ных в философской мысли [2]. Стоит заметить, 
что феномен лидерства, в частности лидерства 
политического, среди современных ученых не 
имеет единого истолкования. Изучение антич-
ных идей лидерства является актуальным и необ-
ходимым условием для более полного понимания 
современных концепций политико-философской 
мысли. Именно в Античности были сформули-
рованы основные вопросы философии, ответы на 
которые мы пытаемся найти до сих пор. 

Рассматривая политико-философскую мысль 
Античности, можно определить переход от ми-
фологического восприятия мира человеком к ра-
ционально-логическому. Условно античное обще-
ственно-политическое и философское наследие 
делится на: «первый этап (от формирования соб-
ственно греческого философского мышления до 
перелома V — IV в. до н. э.) — досократовский, 
второй этап (половина V — IV в. до н. э.) — клас-
сический, третий (конец IV — II в. до н. э.) — эл-
линистический и четвертый период (I в. до н. э. — 
V–VI вв. н. э.) — римский» [3. С. 67–68]. 

На ранней стадии развития античной мысли 
политические взгляды не выделялись в самосто-
ятельную область, власть наделялась божествен-
ным происхождением, а законы приписывались 
божественному провидению. Либо правители 
рассматривались как ставленники богов, выра-
жающие их волю. Но уже к классическому эта-
пу были сформулированы основные социально-
политические и философские вопросы, которые 
способствовали углубленному анализу много-
численных проблем в политико-правовой и со-
циальной сферах.

К концу эллинистического периода древнегре-
ческая государственность пережила экономиче-
ский и политический кризис, что отразилось и на 
содержании философской мысли. Локус внима-
ния переключается с  познания объективного 
мира, активной политической жизни на индиви-
дуализм, этизирование и морализаторство. Дру-
гими крайностями выступали скептицизм и агно-
стицизм [3. С. 164]. 
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К последней трети IV века до н. э. древнегрече-
ские полисы попали под власть Македонии, а за-
тем оказались под влиянием Рима. Вплоть до V–
VI вв. н. э. римская философская и политическая 
мысль складывалась под влиянием пелопонесско-
го философского наследия, поскольку для рим-
ской культуры было характерно стремление за-
имствовать лучшее из культуры всех частей им-
перии. Общеизвестно и то, что в Риме в это время 
развиваются три основных древнегреческих фи-
лософских направления, сформированных в эл-
линистический период: стоицизм, эпикуреизм 
и скептицизм [3. С. 179–180].

Рассмотрение истории философско-политиче-
ских учений позволяет понять, насколько слож-
ным, извилистым и временами противоречивым 
был путь зарождения политической философской 
мысли. В центре внимания постепенно оказыва-
ется поиск наилучшей формы правления и фор-
мы государственного устройства, а также созда-
ние образа идеального правителя. Образ прави-
теля постепенно перестает считаться божествен-
ным и становится объектом для осмысления, на-
учного исследования и даже критики. 

В роли правителей такие мыслители, как Плу-
тарх, Геродот и Светоний, описывали выдающих-
ся исторических личностей. Эти представители 
античной философии в центр исторических пове-
ствований ставили великих полководцев, вождей 
и стратегов, восхваляя их волю, ум, дух и способ-
ность вести за собой людей, формируя в них веру 
в победу [4]. 

Досократики об идеальном правителе
Мыслитель Пифагор (около 570–490 гг. до н. э.) 

был убежден, что нет большего зла, чем анархия. 
Он считал, что над человеком всегда должен сто-
ять руководитель — бог, отец, закон, судья и ис-
полнитель, человек же не способен «сохранить 
себя» [5. С. 306]. Кроме того, мыслитель был на-
строен антидемократически и даже организовал 
союз из кротонской аристократии, который вы-
ступал против демократии. Известно, что Пифа-
гор и пифагорейский союз продолжительное вре-
мя удерживали в Кротоне политическую власть 
аристократии. Именно по их инициативе Кротон 
предпринял военные действия против Сибариса, 
где в итоге одержала победу рабовладельческая 
демократия. А чуть позже рабовладельческая де-
мократия охватила и другие греческие полисы, 
в том числе и Кротон, где вследствие того «был 
распущен пифагорейский союз, а его сторонники 
изгнаны» [3. С. 95]. 

Отличительной чертой политических взглядов 
Пифагора и его сторонников является мистицизм 
и религиозная направленность. Именно в религии 
и морали он видел основные атрибуты для упоря-
дочения общества. Его учение было основано на 
представлении о бессмертии души и на принципе 
подчинения человека воле богов. Отсюда следо-
вало и то, что для «установления справедливости 
в полисе следует также подчиняться богам. Ис-
ходя из этих размышлений, Пифагор учил, что 
первая власть над полисом — это власть храма 
и Бога, вторая — власть отцов и царя, третьей 
властью выступает законодательное собрание 
граждан, четвертая власть — судебная, а пятой 
властью являются должностные лица» [5. С. 307]. 
Религиозные, этические и политические взгляды 
пифагорейцев представляли собой соединение 
зарождающейся формы идеализма с метафизиче-
ским способом мышления. Они были противопо-
ложны стихийным диалектикам милетской шко-
лы, идеям Гераклита и кардинально отличались 
от рационалистов элейской школы.

Рассматривая социальные и  политические 
взгляды Гераклита (ок. 544 до н. э. — ок. 483 до 
н. э.), стоит отметить, что он получил широкую 
известность как оратор и критиковал противни-
ков аристократии. Однако, когда в Эфесе победу 
одержала демократическая партия, в отличие от 
пифагорейцев, которые даже после изгнания из 
Кротона продолжили свое движение, и их фило-
софия еще долгое время оказывала влияние на 
политику в греческих колониях Южной Италии, 
Гераклит совершенно отошел от общественной 
и политической жизни. 

Главнейшей философской категорией по Ге-
раклиту является «Логос». Под Логосом он по-
нимал правящий миром «божественный закон», 
согласно которому, мир является вечным, несо-
творенным и неуничтожимым. Познание Лого-
са предполагает понимание идеи борьбы и един-
ства противоположностей как основы развития 
мира  [3.  С.  82]. Этот диалектический принцип 
борьбы противоположностей хорошо ложится 
и на политику — его можно представить как по-
литическую борьбу и войну. Также мы можем за-
метить неразрывность Логоса с юридическими 
нормами, регулирующими общественные и поли-
тические отношения. То есть общественно-поли-
тические законы в плане юридическом детерми-
нированы Логосом и являются фактическим его 
продолжением. Нарушение закона недопустимо, 
идеал Гераклита — господство закона. Причем 
отмечается, что закон — подчинение многих воле 
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одного (33-й фрагмент). Гераклит конструировал 
образ правителя как самого умного, порядочного 
и обладающего духовными ценностями человека. 
Философ разделял мифологический культ героев, 
согласно которому правителем является монарх, 
который сочетает в себе черты и Бога, и Героя [4]. 

Культ героев был раскритикован Ксенофа-
ном [2]. А Демокрит (ок. 460 до н. э. — ок. 370 до 
н. э.) в своих трудах полностью порывает с ми-
фологическими традициями и  культом героев. 
Он утверждает, что качества, присущие любому 
гражданину, а в том числе и членам привилеги-
рованного слоя общества, создаются воспитани-
ем и обучением. По его мнению, все хорошее, на 
что способен человек в свои зрелые годы, зависит 
от воспитания, а не от его «природы» [6. С. 171].

Политические взгляды Демокрита можно оха-
рактеризовать как смесь индивидуализма со 
стремлением поддержать авторитет древнегре-
ческого полиса как формы греческой рабовла-
дельческой демократии [3. С. 119]. Идеальное го-
сударство мыслитель видит демократическим. 
Он убежден, что «преимущества демократии 
настолько велики, что в демократическом поли-
се даже бедность лучше, чем богатство в монар-
хии» [6. С. 170]. Но и демократический строй не 
лишен недостатков. Например, философ заме-
чал, что при частой смене выборных лиц бывших 
правителей нередко преследовали лица, которые 
во время их правления привлекались к  ответ-
ственности за совершенные ими преступления. 
Поэтому Демокрит считал, что «в демократиче-
ском государстве необходимо создать такие ус-
ловия, при которых была бы обеспечена безопас-
ность правителей и при этом была соблюдена де-
мократическая законность» [6. С. 171].

Как и свойственно политическому учению Ан-
тичности, учение Демокрита о политике нераз-
рывно связано с этическим учением. Так, он от-
талкивался от того, что каждый свободный грек, 
главным образом, гражданин полиса. Поэтому 
Демокрит формулирует этические нормы поведе-
ния для граждан наилучшего (демократического) 
государства [6. С. 170]. 

Эволюция образа правителя в «Золотой век» 
античной мысли

Софисты также поддерживали демократию 
и активно ориентировали людей в пользу демо-
кратической партии. В противовес софистам Со-
крат (469–399 гг. до н. э.) считал наилучшим стро-
ем аристократию, а демократию критиковал. Он 
считал, что властвование — «царское искусство», 

поэтому к власти должны быть допущены только 
те люди, которые овладели подлинным знанием 
и мудростью [7]. Сократ видел добродетель в зна-
нии, а мораль сливается со знанием. Он убежден, 
что познать благо, могут только «благородные 
люди», а земледельцы и люди рабочие не могут 
познать самих себя, а потому не могут быть раз-
умными. То есть добродетель и знание, согласно 
Сократу, являются привилегиями меньшинства.

Известно, что Сократ не оставался в  сторо-
не от общественно-политической деятельности. 
Уже перед началом Пелопонесской войны вокруг 
Сократа собрался кружок его последователей, 
которые в противовес демократически настроен-
ным софистам отстаивали аристократию. А ког-
да в Афинах к власти пришла демократическая 
партия, Сократ был обвинен в том, что «не чтит 
богов, которых чтит город, а вводит новые боже-
ства и повинен в том, что развращает юношество. 
Обвинители подчеркивали, что Сократ критико-
вал афинскую демократию, в частности практику 
выбора государственных чиновников путем же-
ребьевки» [3. С. 128–129].

Ученик Сократа Платон (427–347 гг. до н. э.) во 
многом разделял взгляды учителя, а в ранний пе-
риод творчества Платон вообще не выходил за 
рамки философских воззрений Сократа [3. С. 135]. 
В его философском мировоззрении основное ме-
сто занимают взгляды на государство и общество. 
Он пытается ответить на вопрос о  том, каким 
должно быть идеальное устройство жизни людей. 

Рассматривая самый важный сократический 
диалог Платона «Государство», можно сделать 
несколько выводов о его политических и этиче-
ских взглядах. Платон делит людей на три клас-
са: простых людей (ремесленников, земледель-
цев, мастеров и  т.  д.), стражей (воинов) и  пра-
вителей (философов). То есть идеальным госу-
дарством Платона должны управлять филосо-
фы [8. С. 226]. Философа отличает страстное вле-
чение к познанию и способность постичь то, что 
вечно тождественно самому себе, а другие того 
не могут [8. С. 240, 242]. То есть философом мо-
жет быть далеко не каждый. В диалоге отмеча-
ются свойственные философу, а значит, идеаль-
ному правителю, черты характера: правдивость, 
любовь к истине, решительное неприятие какой 
бы ни было лжи, справедливость, рассудитель-
ность, порядочность, благородство, некорысто-
любивость, отсутствие хвастливости и робости 
и т. д. Также указано, что основным свойством 
философской души является охват мыслью цело-
купного времени и бытия [8].
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Следует заметить, что Платоном были выделе-
ны и худшие типы государства. К таким мысли-
тель относит тимократию, олигархию, демокра-
тию и тиранию. «Всем этим дурным формам го-
сударства противопоставляется утопия или про-
ект наилучшего государства и правления. Этим 
государством руководят немногие, как и при оли-
гархии. Только в отличие от олигархии, в число 
немногих могут войти только действительно спо-
собные управлять государством» [6. С. 238]. Та-
ким образом, из всех известных ему форм ему 
ближе всего аристократия, а именно аристокра-
тическая республика. 

В трактате «Политика» Аристотель (384–322 гг. 
до н. э.) спорит с Платоном, считая утопию своего 
учителя неудачной, и посвящает трактат созда-
нию своего идеального государства. Он продол-
жает поиск образа идеального правителя. 

Аристотель выделяет следующее: «Три хоро-
ших формы правления (монархия, аристокра-
тия и конституционное правление) и три плохих 
(тирания, олигархия и демократия). Он отмеча-
ет, что существует и множество промежуточных 
форм. Все формы правления Аристотель опреде-
ляет этическими качествами тех, кто находится 
у власти. Например, аристократия — правление 
добродетельных людей, олигархия — правление 
богатых» [9. С. 311–312]. Граждане должны форми-
роваться по образцу правления в полисе, при ко-
тором живут, и, соответственно, в их воспитании 
должна также должна быть разница. Причем все 
граждане должны участвовать в управлении го-
сударством [9. С. 318]. А главная цель аристотелев-
ского государства — воспитание культурных лю-
дей и достижение блага, счастья для всех его граж-
дан. Причем Аристотелем была подчеркнута необ-
ходимость предотвратить чрезмерное накопление 
имущества гражданами, а также чрезмерный рост 
политической власти личности и удержание ра-
бовладения государственными структурами.

Аристотель отождествлял понятия «государ-
ство» и  «общество». Он сформулировал, что: 
«человек — общественное существо, для кото-
рого жизнь в государстве является естественной 
сущностью» [3. С. 160–161]. Поэтому он считал 
государство развитым сообществом общин, а об-
щину — развитой семьей. Стоит заметить, что 
Аристотель был убежден в том, что есть люди, 
которым по природе свойственно подчинять-
ся, то есть быть рабами, а другим свойственно 
господствовать и  быть свободными. Общество 
свободных людей он разделил на три основных 
класса: богатых, средних и бедных. Чрезмерное 

богатство философ осуждал и  считал, что для 
благополучия государства важны средние слои. 
Именно эти слои являются опорой рабовладель-
ческого государства. 

Идеальное государство Аристотеля, в отличие 
от государства Платона, опирается на частную 
собственность, земли и труд рабов. От граждан 
оно должно требовать определенных добродете-
лей — разумных и этических, моральных. 

Моральные добродетели, достоинства связа-
ны с актами воли, то есть с умением правиль-
но выбрать курс действий среди всех возмож-
ных [9. С. 294]. Примечательно, что добродетель 
Аристотель видит скорее в  избежании порока, 
чем в чем-то положительном. Согласно его «Ни-
комаховой этике», добродетели, присущие прави-
телям, обусловлены особыми личностными ха-
рактеристиками. Чертами идеального правителя 
он считал ум, добродетельность, мужество и гу-
манность, неподкупность и справедливость, на-
личие опыта и рассудительность [10]. Аристотель 
подчеркивал: «поступки, совершаемые сообразно 
добродетели, не тогда правосудны или благораз-
умны, когда они обладают этими качествами, но, 
когда само совершение этих поступков имеет из-
вестное качество — во-первых, оно сознательно, 
во-вторых, избрано преднамеренно и ради самого 
поступка и, в-третьих, оно уверенно и устойчи-
во» [10. С. 83].

Аристотель различал правителя вообще и «пра-
вителя — великого человека». Правитель, по его 
мнению, «может вести за собой, отличаться от 
других своими чертами характера, но не всегда 
обладать качествами великого лидера» [11. С. 130–
134]. Он утверждал, что «величавый человек» 
сдержан, правдив, рассудителен, руководствуется 
знаниями, а не случаем, ценит себя по достоинству 
и др. [11. С. 130–134].

Эллинистические философы и  практиче-
ский подход к политическому лидерству

Следующий, эллинистический период, в ан-
тичной философии характеризуется упадком. 
Однако учения эпикурейцев, стоиков, зародив-
шиеся в этот период, оказали значительное вли-
яние на представления о правителе среди древ-
неримских мыслителей. Помимо философских 
течений эллинистического периода, на древне-
римских авторов оказали значительное влияние 
политические и этические взгляды Сократа, Пла-
тона и Аристотеля. 

Знаковой фигурой в истории древнеримской по-
литической мысли является Марк Тулий Цицерон 
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(106–43 гг. до н. э.) — знаменитый оратор, госу-
дарственный деятель и мыслитель. Примечатель-
но, что теоретические взгляды Цицерона в зна-
чительной степени находились под влиянием его 
реальной политической деятельности [3. С. 191]. 
Так, Цицерон видел процесс управления государ-
ством: «в сочетании науки и искусства, требую-
щем знаний и добродетели, умения практическо-
го применения знаний и добродетели в интересах 
общего блага» [7]. Он был сторонником «стоиче-
ского» эклектицизма, который в изложении Цице-
рона сосредотачивает внимание на общественной 
проблематике, в частности на этике. 

Мыслитель объединяет части различных фи-
лософских систем, в особенности стоической, ко-
торые видит наиболее полезными. Значительное 
внимание Цицерон уделял вопросам государства 
и права, в частности поиску и выделению черт, 
присущих идеальному правителю. По мнению 
Цицерона, идеальный правитель государства 
«должен быть честным, мудрым, бескорыстным, 
справедливым, воздержанным и красноречивым, 
а  также обладать искусством прогноза и пред-
видения. Правителю должно быть свойственно 
стремление к познанию истины, справедливость, 
величие духа и благопристойность» [7]. Высшей 
добродетелью правителя, Цицерон видит преодо-
ление всех жизненных невзгод силой воли.

Философ различал три простые формы прав-
ления: монархическую власть, аристократию, де-
мократию. Все эти простые формы государства 
несовершенны, каждая из них имеет свои досто-
инства и недостатки. Наилучшим общественным 
устройством он считал комбинацию этих госу-
дарственных форм. Целью государства он видит 
обеспечение свободного использования имуще-
ства и безопасности гражданам [3. С. 191]. 

Политические идеалы Плутарха (40-50 — 119-
125 гг. до н. э.) являются дискуссионным вопро-
сом. Любопытная позиция представлена в рабо-
те М. Беме, посвященной аттической демократии 
и  роли Плутарха. Политическая деятельность 
рассматривается им как особое искусство поведе-
ния, служащее разъяснению политических собы-
тий. Кроме того, он считает, что политика похожа 
на божественное поручение и наиболее полно она 
раскрывается в человеческой доблести [13. С. 60]. 
Но несмотря на эти представления, Плутарх не 
оставил после себя ни одного труда по государ-
ственному устройству, так как в его времена мо-
нархия не имела какой-либо альтернативы. Во 
время Империи употребление понятия «демо-
кратия» играло политические функции  — им-

ператору требовался образ хорошего властителя 
в глазах народа, что было возможно только через 
действия государственных структур [13. С. 62]. 
Идеалом демократического управления Плутарх 
считал демократию Тесея, который первый соз-
дал три сословия: ремесленники, крестьяне и ари-
стократы. Каждое из сословий выполняло свои 
обязанности. Для аристократии это заведование 
религиозными обрядами, толкование божествен-
ных тайн, слежение за соблюдением законов; бла-
городным оказывалось больше почета, землевла-
дельцы полезнее других, а ремесленники — мно-
гочисленнее. Разделение судебных, сакральных 
и административных полномочий Плутарх так-
же приветствовал. Основание же для разделения 
властей заключалось в стремлении Тесея создать 
«всеобщую республику».

Плутарх полагал, что, хотя все люди равны по 
природе, но они не равны по возможности поли-
тического влияния, которое напрямую зависит от 
интеллекта, этики и заслуг [13. С. 64]. Согласно 
мыслителю, монархия сочетается с демократи-
ческими принципами. А  идеальный правитель 
должен хорошо знать нужды своих подчиненных, 
и, вслед за Платоном, он не был высокого мнения 
о народных массах.

В качестве идеального правителя Плутарх на-
зывает Перикла, хотя тот был склонен к тирании. 
Однако философ указывает, что из тирана может 
получиться царь, а это имеет большую ценность, 
чем безупречный правитель сам по себе.

Такие представления получили воплощения 
и в работах крупнейшего римского стоика и дра-
матурга Сенеки (4 г. до н. э. — 65 г. н. э.). Основ-
ное внимание в своих трудах он уделял вопросам 
морали и  сформулировал важное правило для 
власть имущих, которое на современном языке 
звучит так: обходись с подчиненными так, как ты 
хотел бы, чтобы с тобою обходились правители. 

Философ считал всех людей равными, так все 
являются членами единого мирового целого. Тем 
не менее он презирал ремесленный труд, считая 
единственной верной формой деятельности ду-
ховное творчество. 

Сенека выделяет два типа государства: первое, 
в котором человек родился, а второе — не ограни-
чено определенным пространством, «res publica». 
Относительно же государственного устройства, 
философ придерживался необходимости единов-
ластия. Империя возникла как следствие нрав-
ственной деградации, а следовательно, монархия 
безнравственна. Но, мыслитель ничего не хотел 
менять в современном ему обществе [14]. 
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В трактате «О милосердии» Сенека сравнивает 
идеального правителя с душой, «обручем» госу-
дарства, а остальных членов — с частями орга-
низма. Как и для Плутарха, для философа важно 
разумное милосердие правителя. Тиран любит 
зверство, а потому переходит к насилию. Царь, 
в противоположность, прибегает к казням только 
по необходимости. При указанной разнице, по-
ложение у обоих правителей является одинако-
вым [14]. 

Вместо заключения
Анализ античного наследия позволяет сделать 

вывод о том, на ранних этапах античная фило-
софско-политическая мысль была тесно связана 
с религиозными представлениями: власть наде-
лялась божественным происхождением, а зако-
нодатели получали свои кодексы от Бога. Посте-
пенно представления о власти становились более 
приземленными, терял силу религиозный мисти-
цизм, подвергался критике культ героев, который 
господствовал длительное время. Начинается по-
иск идеального политического устройства обще-
ства, определения черт, свойственных идеально-
му правителю государства. Причем допускается 
или, в случае с Платоном, считается наилучшей 
власть, сосредоточенная в руках целой группы, 
состоящей из наиболее достойных и обученных 
управлять людей. 

После классического периода древнегреческая 
государственность переживает кризис, который 
проявился и в учениях о государстве эллинисти-
ческого периода. Учения классического и элли-
нистического периода оказали огромное влияние 
на развитие древнеримской социально-политиче-
ской мысли, в дальнейшем они были переосмыс-
лены и дополнены. Идеальный государственный 
деятель должен быть, по мнению эллинистов, ум-

ным, учтивым и справедливым.
В римский период развития философско-по-

литической мысли, в соответствии со сложив-
шимися социополитическими условиями, мыс-
лители рассматривают монархию или единов-
ластие как наиболее удачный политический 
строй, в качестве образа идеального правителя 
видят царя, который любит и заботится о своем 
народе. 

Из всего перечисленного ясно следует, что об-
раз идеального правителя сконструирован из 
важных нравственно-этических черт, а также из 
важных качеств харизматического лидера: му-
дрость (умение философствовать), доброта, чест-
ность, любовь к народу и истине, справедливость, 
умение предвидеть дальнейший ход событий, со-
блюдение расстановки сил внутри государства. 
Несомненно, определенный политический строй 
должен способствовать формированию соответ-
ствующих типов личностей, разделяющих суще-
ствующие государственные принципы.

В заключение стоит напомнить, что именно 
в  эпоху Античности возникли первые полити-
ческие теории, поставлены вопросы, связанные 
с сущностью, происхождением, целью, основны-
ми формами и путями развития государства и его 
воздействием на граждан. Античные мыслители 
стремились найти наилучший способ правления 
и, соответственно, сформировать образ настоя-
щего политического лидера, выделить свойствен-
ные лидерам черты. 

Некоторые рассуждения античных философов 
могут показаться достаточно общими и нежизне-
способными в современном мире, но, несомнен-
но, они оказали огромное влияние на развитие 
последующей социально-политической и фило-
софской мысли, которая легла в основу современ-
ной государственности.
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ОБРАЗ ФИЛОСОФА В ПИСЬМАХ А. П. ЧЕХОВА
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Колледж «Звездный», Санкт-Петербург, Россия, Shu-ti@mail.ru, ORCID 0009-0003-6664-4474

Аннотация. А. П. Чехов известен как классик русской литературы, но современные исследования обра-
щаются к изучению философии Чехова. Основной фокус таких исследований сконцентрирован на ана-
лизе философского содержания литературного творчества великого писателя. Настоящее исследование 
переносит внимание на письма автора: важно понять, что он думал о философии и каким он видел образ 
философа. Это позволит уточнить имеющиеся подходы к изучению А. П. Чехова как мыслителя. В статье 
проанализированы тексты писем А. П. Чехова, выявлен контекст употребления концепта «философ» и опи-
саны основные черты философа в представлении А. П. Чехова. Полученные результаты соотнесены с суще-
ствующими концепциями, основанными на анализе произведений писателя и драматурга. Лень, бедность, 
эксцентричность, спокойствие перед лицом невзгод — черты, формирующие собирательный образ фило-
софа, похожего на античного киника или стоика. Эти черты вызывают у А. П. Чехова преимущественно 
ироничное отношение, которое отражено в шуточной интонации писем и в целом совпадает с идеями его 
произведений. Писатель не отождествляет себя с философом, хотя живо интересуется современными ему 
философскими идеями и размышляет о них через литературное творчество. Автор полагает, что А. П. Че-
хов не позиционирует себя как философ, он «философствующий писатель», продолжатель великой тради-
ции русской литературы, заложенной его предшественниками, такими как А. И. Герцен, В. Г. Белинский,  
Ф. М. Достоевский, Л. Н. Толстой.

Ключевые слова: философия, образ философа, А. П. Чехов, ирония, русская литература, русская филосо-
фия, письма
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THE IMAGE OF THE PHILOSOPHER IN THE LETTERS OF A. P. CHEKHOV
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Abstracte. A. Chekhov is known as a classic of Russian literature, but modern research turns to the study of 
Chekhov’s philosophy. The main focus of such studies is focused on the analysis of the philosophical content of 
the literary work of the great writer. The present study shifts attention to the author’s letters: it is important to 
understand what he thought about philosophy and how he saw the image of the philosopher. This will make it 
possible to clarify the existing approaches to the study of A. Chekhov as a thinker. The article analyzes the texts 
of Chekhov’s letters. The context of the use of the concept “philosopher” is revealed and the main features of 
the philosopher in the representation of A. Chekhov are described. The results obtained are correlated with ex-
isting concepts based on the analysis of the works of the writer and playwright. Laziness, poverty, eccentricity, 
calmness in the face of adversity are features that form a collective image of a philosopher similar to the ancient 
Cynic or Stoic. These features arouse in A. Chekhov a predominantly ironic attitude, which is reflected in the in-
tonation of the letters and generally coincides with the ideas of his works. The writer does not identify himself 
with the philosopher, although he is keenly interested in contemporary philosophical ideas and reflects on them 
through literary creativity. The author believes that A. Chekhov does not position himself as a philosopher, he is 
a “philosophical writer” , a follower of the great tradition of Russian literature laid down by his predecessors — 
A. Herzen, V. Belinsky, F. Dostoevsky, L. Tolstoy.
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Введение 
Был ли А. П. Чехов философом? Вопрос о фи-

лософском содержании размышлений писателя 
и драматурга стал традиционным для исследова-
телей его творчества и решается преимуществен-
но утвердительно, в том смысле, что А. П. Чехова 
называют философом и говорят о его философ-
ских идеях. Но считал ли А. П. Чехов себя фило-
софом? Ответ на этот вопрос важен в связи с иде-
ей о том, что человек вправе идентифицировать 
себя самостоятельно и требовать к себе соответ-
ствующего отношения. В настоящей статье мы 
поставили цель изучить образ философа в пред-
ставлении великого писателя А. П. Чехова: это 
позволит приблизиться к ответу на вопрос о его 
отношении к философии. Важен акцент на пись-
мах, потому что А. П. Чехов часто предстает пе-
ред нами на страницах современных исследова-
ний как философ, прежде всего, благодаря отсыл-
кам на плоды его литературного творчества, по 
определению многозначительного и подлежаще-
го интерпретации. 

Эпистолярный жанр соединяет в себе, на наш 
взгляд, как минимум, четыре философские тра-
диции: диалог, размышление, исповедь и поуче-
ние. Отвечая на важнейшие жизненные вопросы: 
«Кто я?», «Каков мир, в котором я живу?», «В чем 
его смысл?» и т. д. — каждый человек прибли-
жается к трем кантовским вопросам, составляю-
щим суть философии: «Что я могу знать?», «Что 
я должен делать?», «На что я могу надеяться?», 
то есть осуществляет акт спонтанного философ-
ствования. Объясняя собеседнику ответы на жиз-
ненно важные вопросы, автор писем инициирует 
диалог, который, благодаря сократической тра-
диции, является старейшим способом философ-
ствования. Размышление (например, «Meditatio» 
у Декарта), зафиксированное на бумаге — клас-
сическая форма философского произведения. 
Сегодня мы, вслед за Монтенем, называем такой 
текст «эссе», но эссе имеет своей целью размыш-
ление, а письмо — коммуникацию, потому нельзя 
отождествлять одно и другое. Однако близость 
жанров заключается в  доверительной, личной, 
искренней манере изложения мыслей и условно 
свободной форме повествования. Письмо может 
служить формой исповеди или поучения, в таких 
письмах авторы выражают и обсуждают этиче-

ские нормы, свойственные той или иной эпохе. 
Письма — важный материал для анализа миро-
воззрения писателя, значит, мы можем изучать по 
ним и те идеи, которые традиционно принадле-
жат философскому дискурсу. 

Сохранилась и обнародована обширная перепи-
ска А. П. Чехова с родными, друзьями и коллегами 
по цеху, из которой мы узнаем о мировоззрении 
русского классика, о его отношении к различным 
научным, общественным и бытовым проблемам1. 
Перед нами предстает живой человек, размышля-
ющий о мире и своем месте в нем. Он доверяет эти 
мысли близким, потому выражается максимально 
свободно, неформально, ограничивая себя лишь 
степенью доверия к собеседнику, зависящей от ха-
рактера их отношений. Потому письма А. П. Че-
хова интересны современным исследователям; по-
тому их до сих пор изучают и анализируют, по-
знавая культуру и дух эпохи. В них звучит голос 
человека, которого исследователи называют фи-
лософом, человека, чей вклад в духовную жизнь 
столь велик, что продолжает влиять на культуру 
спустя столетие после его смерти. 

Философские идеи А.  П.  Чехова обычно ис-
следуются через анализ его творчества, письма 
привлекаются как подтверждающий материал. 
В глазах исследователей роли философа и писате-
ля часто отождествляются. Еще в начале XX века 
С. Н. Булгаков заявлял о философской значимо-
сти наследия А.  П.  Чехова  [4]. В  современных 
исследованиях отмечаются многочисленные па-
раллели в размышлениях А. П. Чехова и А. Шо-
пенгауэра [8], русских философов С. Л. Франка 
и Г. Г. Шпета [7], философии свободы Э. Фром-
ма  [2], французских экзистенциалистов  [1;  5]. 
Ницшеанские идеи в творчестве А. П. Чехова усма-
тривает О. М. Скибина [9]. А. Б. Каплан отмечает 
роль С. Г. Бочарова, который, анализируя творче-
ство А. П. Чехова, находит отсылки к философам 
и великим писателям и показывает, что А. П. Че-
хов, при всем уважении к философии, считал ее 
неким деспотичным назиданием [6]. О гносеоло-
гическом направлении размышлений А. П. Чехо-
ва пишут Ж. К. Туймебаев, Б. У. Джолдасбекова, 
К. О. Таттимбетова, Р. У. Шанаев, Е. А. Ломова [11]. 

1	 Чехов А. П. Полное собрание сочинений и писем 
в тридцати томах. Письма в двенадцати томах. М. : 
Наука. 1982.
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Влияние чеховского творчества на мировоззре-
ние Л. Шестова изучает Н. Н. Смирнова [10]. Но 
исследований образа философа в мировоззрении 
А. П. Чехова — автора шедевров литературы, от-
ражающих взгляды русского интеллигента кон-
ца XIX — начала XX века, — на сегодняшний 
момент мы не обнаружили. На наш взгляд, читая 
письма А. П. Чехова, мы можем сформировать 
более полное представление о том, какие отно-
шения сложились у писателя с философией.

Методы и материалы 
Мы провели исследование корпуса писем 

А. П. Чехова с помощью контент-анализа, выбра-
ли те, в которых он высказывается о философии. 
Чтобы сформировать и осмыслить образ филосо-
фа глазами писателя, мы проанализировали кон-
тексты, в которых осуществлялись его высказы-
вания о философии, опираясь на методы феноме-
нологии и герменевтики, обобщили данные и сде-
лали необходимые выводы. 

Результаты
Исследуя переписку, мы узнаем, что сам 

А. П. Чехов не называл себя философом, напро-
тив, часто иронизировал над любым мудрство-
ванием: «Я  больше Потемкин, чем философ, 
и решительно неспособен дерзко глядеть в гла-
за рока, когда в душе нет этой самой дерзости»1. 
Но, обладая развитым мышлением, качествен-
ным образованием и богатым жизненным опы-
том, А. П. Чехов стремится объяснить свою по-
зицию в письмах к близким людям, которых уве-
щевает, иронизируя или воспитывая, но так или 
иначе формируя философские суждения. Само 
слово «философия» употребляется в  письмах 
А. П. Чехова редко: в разных формах оно упо-
минается в полном собрании писем А. П. Чехо-
ва (в двенадцати томах) 49 раз. Иногда А. П. Че-
хов прямо высказывается о философии и фило-
софах, и  тогда письма дают нам возможность 
услышать то, что опосредованно, через художе-
ственные образы выражено в литературных про-
изведениях. 

Образ философа в письмах А. П. Чехова иро-
ничен и отчасти карикатурен. Мы выделили ос-
новные черты, присущие философу, каким его 
представлял А. П. Чехов: стойкость перед жиз-
ненными невзгодами, лень, бедность и неприхот-
ливость, а также эксцентричность поведения. 

1	 Чехов А. П. Полное собрание сочинений и писем 
в тридцати томах. Письма в двенадцати томах. Т. 3. 
С. 189.

Спокойствие перед лицом невзгод: оно отли-
чает философа как «человека неравнодушного 
к окружающей жизни и бодро и терпеливо сно-
сящего удары судьбы и с надеждою взирающего 
на будущее»2; этот человек является примером 
настоящего стойкого и надежного характера. Он 
понимает, что жизнь часто может бросать вызовы 
и испытания, но он не позволяет этому негатив-
но повлиять на свои действия и внутренний мир. 
Он верит в свою способность преодолевать пре-
пятствия и справляться с любыми сложностями, 
которые могут возникнуть на его пути.

Лень. Слово «философ» в устах А. П. Чехова 
часто звучит в  ироническом контексте как си-
ноним бытового разглагольствования, бессмыс-
ленной болтовни и бездействия, которые автор 
решительно осуждает. Примеры встречаются 
в письмах с юности до зрелых лет: «Богемский 
<...> надоедает всему миру философией и спешит 
съерундить другой рассказ в „Детский отдых“»3; 
«Он ничего не делает и  рад случаю, чтобы 
пофилософствовать»4; «Насте 23-24  года. <...> 
Ленива, любит философствовать, читает книги 
лежа»5; «Тут я, лениво философствуя и не зная, 
куда деваться от жары, размыслил...»6.

Бедность предстает как необходимый спутник 
философа. Насущные вопросы — как пережить 
зиму, в каких теплых краях, чтобы не быть раз-
давленным тяжестью долгов и необходимостью 
делать документы для путешествия, вызывают 
желание вскричать «О Марк Аврелий Антонин! 
О Епиктет!»7. Грустно звучит признание: «День-
ги мои, как дикие птенцы, улетают от меня, и че-
рез года два придется поступать в философы»8. 

Эксцентричность философов, их чудачества 
заставляют А. П. Чехова постоянно иронизиро-
вать, напрямую обращаться к образам Диогена 
и Л. Н. Толстого, и даже сравнивать их между 
собой: «Диоген плевал в бороды, зная, что ему 
за это ничего не будет; Толстой ругает докторов 
мерзавцами и невежничает с великими вопроса-
ми, потому что он тот же Диоген, которого в уча-
сток не поведешь и в  газетах не выругаешь»9. 
Посылая к черту всю философию выдающихся 

2	 Там же. Т. 3. С. 210.
3	 Там же. Т. 1. C. 262.
4	 Там же. Т. 2. С. 301.
5	 Там же. Т. 3. С. 33.
6	 Там же. Т. 3. С. 261.
7	 Там же. Т. 3. С. 189.
8	 Там же. Т. 8. С. 134.
9	  Там же. Т. 4. С. 270.
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людей, Чехов добавляет, что она не стоит и ко-
былки «Землемера» — так философия обретает 
в его глазах подчиненное искусству положение.

Все перечисленные черты философа склады-
ваются в собирательный образ; фигура, которая 
представляется А. П. Чехову, говорящему в пись-
мах о философах в бытовом, расхожем понима-
нии, — киник Диоген. Исследователи литератур-
ного творчества А. П. Чехова также упоминают 
это имя в связи с изучением представлений писа-
теля о философах [3. С. 106]. Известно, что идеи 
киников и  стоиков проверяются на прочность 
в литературном творчестве А. П. Чехова и не на-
ходят оправдания, так как противоречат идее ува-
жения к жизни и не подтверждаются «золотым 
правилом нравственности» («не делай другому 
того, что не желаешь себе»). Герой рассказа «Па-
лата № 6» доктор А. Е. Рагин вырабатывает «фи-
лософское» отношение к жизни и смерти и пере-
стает должным образом помогать пациентам, но, 
сам став больным, понимает ужас такого врачеб-
ного отношения [3. С. 105–106]. «Философская» 
лень, полагает А. П. Чехов, разлагает душу, а фи-
лософствование становится маской для прикры-
тия душевной апатии и черствости; этот вывод 
озвучивается устами Ивана Дмитриевича в рас-
сказе «Палата № 6» [3. С. 105–106]. Бескорыстие 
же близко нравственному идеалу А. П. Чехова: 
образ врача Дымова из «Попрыгуньи» — при-
мер того, как нравственный идеал бескорыстно-
го служения превосходит славу, богатство и дру-
гие «добродетели», которые ценит свет [3. С. 106]. 

Обсуждение 
Нужно отметить, что высказывания о  фило-

софах в письмах А. П. Чехова могут носить как 
осуждающий характер, так и выражать доброже-
лательное отношение к адресату или третьему 
лицу. Так, осуждение в адрес «облезлых фило-
софов» звучит в репликах, обращенных к дру-
гу, работы которого отказалась печатать новая 
редакция журнала «Северный вестник»: «Не ра-
ботайте больше у этих облезлых философов, и я 
тоже работать не буду»1. В то же время сравнение 
с философами порой несет интонацию, выражаю-
щую нежность, что ярко проявляется в письмах, 
адресованных супруге, О. Л. Книппер: «Ты фило-
софка, умственная женщина»2; или “Милая моя 

1	 Чехов А. П. Полное собрание сочинений и писем 
в тридцати томах. Письма в двенадцати томах. Т. 5. 
С. 24.

2	 Там же. Т. 9. С. 111.

философка, немчушка моя, здравствуй!»3 Также 
А. П. Чехов описывает «милым и симпатичным, 
неугомонно философствующим мальчиком»4 ре-
бенка своего друга Свободина, понравившегося 
ему своей смышленостью. Философ для Чехо-
ва — человек, безусловно, обаятельный и привле-
кающий внимание, но заслуживающий несколько 
покровительственного отношения.

Роль интеллигенции, продуцирующей фило-
софские идеи, но не делающей реальных шагов 
по изменению жизни людей к лучшему, вызыва-
ет у А. П. Чехова искреннее возмущение. Чехов 
видел интеллигенцию как апатичную, «лениво 
философствующую, холодную»5, неспособную 
к энергичности и движению. Он указывал на ее 
неустойчивость в мыслях и холодность в отно-
шении проблем социального прогресса. «Вялая 
душа, вялые мышцы, отсутствие движений, не-
устойчивость в мыслях»6. Вера в прогресс, свой-
ственная А. П. Чехову рациональность и склон-
ность к научному подходу в исследованиях чело-
веческой природы склоняли его к размышлени-
ям о том, что в научных открытиях его време-
ни «любви к человеку больше, чем в целомудрии 
и в воздержании от мяса»7 (здесь прослеживается 
полемика с философскими идеями Л. Н. Толсто-
го, которые повлияли на становление А. П. Чехо-
ва, но позже были переосмыслены). 

Сократическая формула «Я знаю, что ничего не 
знаю» очень близка А. П. Чехову, и не раз заканчи-
вает он свои рассуждения реверансом: «Извините 
за философию». В этом проявляется его эстетиче-
ская позиция, которую он вполне определенно обо-
сновывает и которой старается придерживаться. 
Главная идея состоит в том, что писатель должен 
писать о том, что он знает, и не допускать обратно-
го. Но знать что-то полностью — огромная ответ-
ственность и тягчайшее бремя, и знание — не глав-
ное достоинство писателя, гораздо важнее уметь 
задавать вопросы. По мнению Чехова, художник, 
как и философ, должен быть наблюдателем, спо-
собным выбирать и догадываться. В самом начале 
творческого процесса лежит вопрос, который тре-
бует ответа. Вопросы помогают создавать инте-
ресные сюжеты, задают тон исследованиям и дают 
возможность погрузиться в глубину темы8. 

3	 Там же. Т. 11. С. 43.
4	 Там же. Т. 3. С. 223.
5	 Там же. Т. 3. С. 309.
6	 Там же. Т. 3. С. 309.
7	 Там же. Т. 5. С. 284.
8	 Там же. Т. 3. С. 45.
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Заключение 
Анализ корпуса текстов писем А. П. Чехова по-

зволяет нам сделать некоторые предположения, 
которые носят вероятностный характер и нужда-
ются в проверке на других материалах, например, 
дневниковых записях или мемуарах современни-
ков, людей, близко знавших А. П. Чехова и спо-
собных описать его высказывания. Во-первых, 
автор не называет себя философом и не стремит-
ся к присвоению этого статуса, а все собствен-
ные философствования прикрывает иронией. 
Во-вторых, философ в письмах А. П. Чехова не 
идеальный образ, заслуживающий подражания, 

а, скорее, эксцентрический шарж, вызывающий 
улыбку. В-третьих, автор писем убежден, что 
излишняя склонность философствовать мешает 
человеку действовать, а это воспринимается как 
печальная слабость лучших людей России. Тем 
не менее значение литературных и драматиче-
ских произведений А. П. Чехова для философии 
и для мировой культуры в целом невозможно от-
рицать и вполне вероятно, что философы будут 
и исследовать и развивать чеховские идеи, ведь 
их содержание отражает сложность бытия чело-
века в мире и, как любая философия, ищет пути 
достойного существования в нем. 
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Постановка проблемы 
Решение проблемы цивилизационного раз-

вития человечества немыслимо без обращения 
к положениям основателей теории цивилизации 
(Л. Г. Морган, Ф. Энгельс, К. Маркс), особо хо-
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телось бы выделить вклад Н. Я. Данилевского [5] 
и К. Н. Леонтьева [1]. В социальной мысли миро-
вого научного сообщества мало известны иссле-
дования российских ученых Н. Я. Данилевского 
и К. Н. Леонтьева. В письмах к П. Е. Астафьеву, 
опубликованных впоследствии под общим назва-
нием «Культурный идеал и племенная политика» 
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(1890 г.), отвечая на критику собственной публика-
ции «Национальная политика как орудие всемир-
ной революции» [1], Константин Николаевич пы-
тается проанализировать развернувшуюся дискус-
сию между В. С. Соловьевым, Н. Н. Страховым (за-
щитником теории Н. Я. Данилевского), П. Е. Аста-
фьевым и др. В полемическом задоре все оппонен-
ты отталкиваются от книги Н. Я. Данилевского 
«Россия и Европа». Спор развернулся вокруг по-
нятий «культурный тип» и «цивилизация». Ранее, 
рассматривая взгляды исследователя на «культу-
ру» и «цивилизацию», мы отмечали: «Н. Я. Дани-
левский в основном труде „Россия и Европа“ (1869) 
аргументированно и последовательно развивает 
теорию „культурно-исторических типов“ (КИТ) 
человечества, а также законы движения» [5. С. 87]. 
Далее нами было отмечено: «В теории Н. Я. Дани-
левского в центр развития человеческой истории 
помещена культура, в которой выделяется прио-
ритетность культурного фактора перед религиоз-
ным, этническим, языковым. Выскажем мнение, 
что происходящая в современной науке подмена 
понятия «культурно-исторический тип» понятием 
«цивилизация» не совсем правомочно, более того, 
приводит нас к формулированию некорректных 
выводов. Используя термин «цивилизация», чаще 
всего мы подразумеваем количественную сово-
купность определённого уровня поступательного 
развития человечества» [5. С. 90].

Особый интерес представляют не столько ос-
новные труды, которые активно обсуждались со-
временным авторам российским сообществом, 
сколько их личная переписка, в которую, пожа-
луй, удалось заглянуть немногим. Из поля зре-
ния многих исследователей, к  сожалению, вы-
падала актуальная дискуссия К.  Н.  Леонтьева 
с П. Е. Астафьевым, личная переписка К. Н. Ле-
онтьева с его молодым другом И. И. Фуделем, да 
и другие немаловажные аспекты наследия мыс-
лителя. Полемизируя с П. Е. Астафьевым, Кон-
стантин Николаевич акцентирует внимание со-
временников на понятии «культура», которую он 
«…последуя Данилевскому, понимает не просто 
как „цивилизацию“; а как цивилизацию особую, 
как особый вид развития жизни и сознания, ци-
вилизацию «поэтому» менее выработанную и ме-
нее богатую плодами, чем другая, но более её сво-
еобразную, поэтому надо считать более культур-
ной (типичной), чем [вторую], тибетскую более 
бельгийской, персидскую более современной ис-
панской и т. д.» [1. С. 429].

П.  Е.  Астафьев соглашается с  пониманием 
К. Н. Леонтьевым сущности прогрессивного раз-

вития социума «как усложнения, дифференци-
ации и т. п.» («Византизм и славянство», 1875), 
однако трактует развитие: «…самим же процес-
сом развития в известный момент человеческой 
жизни вызывается, полагая конец дальнейшему 
развитию и — начало разложению, общественной 
и культурной смерти» [1. С. 77–157]. Петр Евге-
ньевич полагал, что эра творческого взлета евро-
пейской культуры позади, все в прошлом. «Куль-
турно — весь Запад уже истощился» [1. С. 433]. 
Российской цивилизации не стоит руководство-
ваться «бесплодным европейским идеалом», отя-
гощенным «небогатым содержанием», а  надо 
озадачиться глобальной (стратегической) мисси-
ей национального самосознания. В неустоявшем-
ся сознании небольшой части россиян XXI века 
фиксируем унижающее нас с вами желание стать 
частью Европы. В письмах к Павлу Евгеньеви-
чу К. Н. Леонтьев иронично предполагает, что 
В. С. Соловьев мог бы возразить: «Куда нам, по 
Данилевскому, противополагать себя целой ев-
ропейской цивилизации и претендовать на соз-
дание нового культурного типа. Русская циви-
лизация есть цивилизация европейская и боль-
ше ничего. Частная форма общего европейского 
типа…» [1. С. 433].

Анализ модели социального устройства 
Н. Я. Данилевского

К. Н. Леонтьев предложил модель националь-
но-культурного идеала, включающего в себя две 
сферы: племя и культура, совмещение и наложе-
ние которых дает нам нацию (предположитель-
но, наш культурный тип). Константин Николае-
вич настаивает на соблюдении гармоничного со-
пряжения между племенем и культурой, иначе 
смещение акцентов в сторону племенного, при-
родного даст нам реализацию на уровне обосо-
бленного единичного, обреченного заранее сво-
ей ограниченностью. Акцентуализация на иде-
альном, всеобщем, культурном предполагает на-
целенность на цивилизацию. В этом случае есть 
опасность появления «одной всемирной циви-
лизации», которая будет стремиться подчинить 
себе все остальные. Какую модель культурного 
идеала будет в  будущем исповедовать Россия? 
В. С. Соловьев в качестве идеала предложил «со-
единение Церквей»; Н. Я. Данилевский — сла-
вянский культурный тип, базирующийся на че-
тырех основах с приоритетом сильной государ-
ственности; разночинцы в конце XIX века — мо-
дель «пустого места», т. е. «ничего», отрицания 
всего косного, устаревшего. К. Н. Леонтьев при 
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всем преклонении перед гением В. С. Соловьева, 
все-таки ближе ко второму идеалу, хотя конкре-
тизирует и дополняет его. «Национальный иде-
ал» должен быть независимым от влияния Запада 
и предпочтительно религиозным. 

Через какие четыре объединяющие основы 
раскрывает Н. Я. Данилевский «идеал» России? 
Христианство, которое из ранга национально-
го может возвыситься до уровня всеобщего (все-
мирного) феномена в ходе просвещенного (фи-
лософского) отношения. Иное наполнение идеи 
государственности, подтвержденное системой 
политических и юридических норм. Третьей ос-
новой выступает российская уникальная духов-
ность и самобытная культурная форма. Пожалуй, 
единственную основу — экономическую, Нико-
лай Яковлевич не детализирует в силу цензурных 
соображений, а, может быть, потому, что время 
начала написания рукописи относится к  доре-
форменному периоду, а вышла в печать она уже 
в пореформенной России, в которой мало что из-
менилось. К. Н. Леонтьев очень точно описыва-
ет эту неопределенность экономической состав-
ляющей. «Я хоть и вовсе не знаток ни в области 
сельского хозяйства, ни в области финансов, ни 
по вопросу торговли и промышленности, одна-
ко, кое-что слыхал и видал по этой части, и, не-
редко размышляя обо всем этом в общих чертах 
и в связи с политикой, постоянно наталкивался 
на ту мысль, что капитализм (т.  е. господство 
подвижного капитала, денег, над капиталом наи-
более недвижимым, над поземельной собствен-
ностью, с одной стороны, и над вольнонаемным 
трудом — с другой) подействовал в России в ко-
роткое время после своего недавнего воцарения 
(с 18[61] года) — гораздо вреднее (с экономиче-
ской стороны), чем в свое время (чем целый век 
тому назад) на Западе. <…> Хозяйственное рас-
стройство России, по мнению многих, так велико, 
что и самое блестящее финансовое управление 
одного даровитого министра может дать только 
благодетельный толчок дальнейшему делу, но не 
может искоренить основного зла, которое лежит 
в глубоком потрясении землевладения и земледе-
лия» [1. С. 443].

Экономическая свобода в пореформенной Руси 
рассматривается в  трех аспектах: юридически 
оформленная свобода сословия дворян распо-
ряжаться земельной собственностью; при идео-
логически провозглашенном внутреннем равен-
стве невозможность сословия крестьян отчуж-
дать собственность. Третье «сословие» обитало 
в монастырях, в которых осуществлялась особая 

жизнь: внутреннего равенства обитателей нет, все 
они подчиняются строгой иерархии; отчуждать 
собственность они не могли; а главное, сутью их 
существования является духовная (религиозная) 
составляющая. Монастырь у Н. Я. Данилевско-
го выступал неким экономическим идеалом бу-
дущего обустройства России. Предположим, что 
идеал общественного устройства подкрепляет-
ся «…принудительно-общинным, сословно-со-
циалистическим, основанным на ограничении 
права вообще отчуждать земли» [1. С. 452]. Он 
высказывает, казалось бы, совсем нереальную, 
«социалистическую» мысль о  том, что земля 
не должна принадлежать ни дворянам, ни кре-
стьянам, а быть только государственной (общая 
собственность). Во времена отмены крепостно-
го права это предположение было революцион-
ным. Крестьяне, получив землю в собственность, 
к сожалению, не имели навыка ею распоряжать-
ся и реализовывать плоды своего труда. Будучи 
тружениками, они оказались на практике неудав-
шимися собственниками. Возникла острая необ-
ходимость поставить крестьянство, избавленное 
от индивидуального закрепощения, в его же ин-
тересах в зависимость от государства. 

Резюмируя: культурный идеал Н. Я. Данилев-
ского в прочтении К. Н. Леонтьева в идеале дол-
жен реализоваться в идее русского православного 
самодержавия, подкрепленного государственной 
правовой нормой; в национальной модели хозяй-
ствования (неотчуждаемость земли, закрепить 
правовое разграничение высшего и низшего со-
словий); в сословном устройстве Российской им-
перии (институты земских начальников); преиму-
щество материального положения рабочих перед 
положением пролетариата европейских стран. 
Константин Николаевич в качестве характерно-
го признака славянского культурного типа наста-
ивает на сословном устройстве, поясняя, что «…
государство русское не может рассчитывать не 
только на создание в недрах своих нового куль-
турного типа (как надеялся Данилевский), но не 
должно надеяться даже и на долгое (вековое — 
400, 500 и т. д. лет!) отдельное от Запада полити-
ческое существование» [1. С. 454].

Модель культурного развития К. Н. Леон-
тьева

Вспомним, что для Н. Я. Данилевского «циви-
лизация» является вершиной становления раз-
ных «культурно-исторических типов»  [5.  С.  92]. 
Н. Я. Данилевский предполагает возможность по-
явления «славянской цивилизации», но тенденция 
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становления может развиваться в двух вариан-
тах: либо становиться независимой и особенной, 
либо второстепенной, зависимой. Прослежива-
ются предпосылки появления некоего культурно-
исторического типа, которому суждено отразить 
сущность евразийского материка.

Константин Николаевич детально анализиру-
ет полемические замечания В. С. Соловьева на 
книгу Н. Я. Данилевского в работах «Владимир 
Соловьев против Данилевского» [1. С. 327–388], 
а также в «Национальной политике как орудие 
всемирной революции. Письма к  отцу Иосифу 
Фуделю» [1. С. 389–422]. Письма к И. И. Фуделю 
(одному из близких молодых друзей в последние 
годы), пожалуй, интересны тем, что в них Кон-
стантин Николаевич делится уже устоявшимися 
взглядами. В них дается глубокий анализ попыт-
ке Греции возродиться, что у неё не получилось 
ни по пути порождения инновационного, само-
бытного, ни по пути заимствования. Возрож-
дения не получилось, потому что не состоялся 
«творческий акт», налицо было только слепое 
«подражание прогрессивно-демократической Ев-
ропе» [1. С. 391]. Новые эллины в своих недрах не 
смогли вырастить привилегированного сословия, 
отразившего существенный (особенный) при-
знак, как это было в античные времена. К. Н. Ле-
онтьев сделал неутешительный вывод: Греция не 
смогла не только пойти по самобытному пути, но 
и позаимствовать хоть что-то от прогрессивной 
Европы, не получилось. Вслед за историей раз-
вития Греческого королевства Константин Нико-
лаевич переходит к рассмотрению влияния Гер-
манского союза на Италию. Упускаем историче-
ские факты, обращаем внимание на важнейшее 
умозаключение, предполагаем, что в дальнейшем 
мы будем руководствоваться им в качестве не-
обходимого условия существования «цивилиза-
ции». «…Он был в высшей степени оригинален, 
то есть истинно национален и по внутреннему по-
литическому устройству, и по внешней полити-
ческой роли, и в особенности по общественным, 
бытовым формам» (выделено курсивом в ориги-
нальном тексте) [1. С. 393]. Можем сформулиро-
вать суждение, что «цивилизация» должна быть 
уникальной на уровнях внутреннего устройства 
и внешних взаимоотношений и национально-са-
мобытной. Формальная преемственность или за-
имствование недопустимы. 

Рассмотрим ещё одно письмо к  священнику 
Иосифу Фуделю от 6 июля 1888 г. [2. С. 379–395]. 
В этом письме дается глубокий анализ современ-
ного процесса свободомыслия: от Н. Я. Данилев-

ского, славянофилов, А. И. Герцена, М. Н. Катко-
ва до В. С. Соловьева и др. К. Н. Леонтьев невысо-
кого мнения о генеральной идее славянофильства 
(представители: И. В. Киреевский, А. С. Хомяков, 
К. С. Аксаков). Идеи, озвученные как передовые 
полвека назад, в 80-х и 90-х годах XIX века вос-
принимались уже устаревшими. Если Н. Я. Да-
нилевский рассматривает развитие человечества 
как смену культурных типов, то славянофилы 
таким видением не отличались. Они сравнивали 
культуру России и Запада как противопоставле-
ние ценностей, на уровне противостояния «обще-
моральных ценностей». Своему молодому другу 
Константин Николаевич пишет: «Данилевский 
дает ясную научную гипотезу: история есть сме-
на культурных типов…»  [4.  С.  379], вычленяя 
в качестве критерия проведения сравнительного 
анализа особенный культурно-исторический тип, 
тем самым «…сделал один исполинский шаг в об-
ласти исторической мысли» [4. С. 500].

А. И. Герцен, уехав на прогрессивный Запад 
(в Европу), скоро разочаровывается в итоге в их 
утилитаризме. Удивительно, но у славянофилов 
нигде нет открытых нападок на «средний», се-
ренький тип скромного буржуа, так называемо-
го «среднего европейца». Тогда как А. И. Герцен 
постоянно нападал на «среднего европейца». 
Потрясающий анализ взглядов А. И. Герцена, 
разуверившегося и в социализме, и в коммуниз-
ме, ставившем целью единообразие человече-
ства, приведение всех «к общему знаменателю», 
т.  е. не к универсальности, а обезличиванию. 
«Западный пролетарий борется против средне-
го и мелкого буржуа, чтобы в случае своей по-
беды оказаться в их рядах», — так К. Н. Леон-
тьев интерпретирует взгляды А. И. Герцена на 
зарождающегося пролетария в конце XIX века. 
Для рассматриваемого «пролетария» ни ум, ни 
героизм не являются ценностно образующим 
основанием, это всего лишь инструмент дости-
жения мелкобуржуазной цели. Основные лозун-
ги этого периода: равенство и справедливость. 
А. И. Герцен в годы пребывания в Европе пони-
мает, что его окружает статичный старый мир. 
Он называет его «завершенный мир», в котором 
нет динамики развития и нет целей, куда дви-
гаться в перспективе. «Здесь чувствуешь, что 
стучишься головой о потолок мира завершен-
ного» [4. С. 381–382]. По мнению К. Н. Леонтье-
ва, заслуга Александра Ивановича Герцена за-
ключается в том, что он сумел раскрыть либе-
ральную гнильцу Европы, что оказалось не по 
силам славянофилам.
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Последовательно К.  Н.  Леонтьев проводит 
сравнение социального действия И. С. Аксако-
ва и М. Н. Каткова, причем не в пользу первого. 
М. Н. Катков действует решительно и сообразно 
уровню развития общества и сознания отдельно-
го человека. Образно описывает возможные дей-
ствия политиков: И. С. Аксаков, как он гипотети-
чески предполагает, в условиях форс-мажора бу-
дет «глаголом жечь», выступать с публичной лек-
цией и звать за собой в идеальные выси, где будет 
существовать идеальный человек. Энергия при-
земленного М. Н. Каткова больше соответствует 
социальным реалиям того времени. «Катков на 
практике ежедневно служил славянофильскому 
идеалу гораздо лучше, чем сами славянофилы. 
Он видел жизнь, он понимал горькую правду на-
шей действительности, пожалуй, и поэтической, 
но запутанной быстрыми либерально-европей-
скими реформами. Что же делать, если из двух 
русских Европ, так сказать, наша «казенная» Ев-
ропа охранительнее, сильнее, надежнее, государ-
ственнее и даже национальнее Европы либераль-
но-русской» [4. С. 383]. Далее К. Н. Леонтьев де-
лает неожиданный вывод, что именно российская 
«государственность» спасает наш самобытный 
культурный тип в большей степени нежели все 
рассуждения и призывы славянофилов, ратую-
щих за спасение и процветание России.

Мнение К.Н. Леонтьева, что русский человек 
не предназначен для свободы, нам кажется спор-
ным, а главное, неаргументированным. Другое 
его высказывание, как ни странно, нашло под-
тверждение во времени, в современных реали-
ях, что в Европе «все либеральное мало-помалу 
оказывается просто разрушительным» [4. С. 384]. 
И решение сословного вопроса в России конца 
XIX века также трактуется Константином Ни-
колаевичем неоднозначно. В книге «Византизм 
и славянство» он высказал свое мнение на воз-
можность и предпочтительность многообразия 
в единстве («цветущая сложность»), критически 
воспринимая попытки славянофилов унифициро-
вать сословия, вплоть до слияния воедино в тол-
стовстве. Идея «опрощения» толстовцев превра-
тилась во временную игру, от которой сама дей-
ствительность отвратила славянофилов. 

Последовательно К.  Н.  Леонтьев переходит 
к взглядам В. С. Соловьева. Он отмечает, что они 
оба вышли из недр либерального славянофиль-
ства. Однако В. С. Соловьев «…вдруг отвернув-
шись с равнодушием от культурно-националь-
ных интересов» [1; 2. С. 385], вынес из славяно-
фильства идею благодатной Церкви, приведшей 

его к Риму. Что вынес К. Н. Леонтьев, по его соб-
ственному признанию? На этот гипотетический 
вопрос он ответил своими книгами, главная сре-
ди них «Византизм и славянство», в которых по-
пытался гармонично соединить («примирить») 
идеи славянофилов, М. Н. Каткова, Н. Я. Дани-
левского, А. И. Герцена и В. С. Соловьева. В иде-
але его взгляды на развитие России можно струк-
турно представить в следующей иерархии: госу-
дарство — церковь — быт — законы — наука. 
Государство он видит целостным, в «цветущей 
сложности» и осторожной динамике; церковь — 
независимой, смелой и нацеленной на смягчение 
нравов и  власти; быт  — освященным творче-
ством и поэтикой духа, а главное, национально 
разнообразным, но единым в своем противопо-
ставлении западному влиянию. Государствен-
ность, быт и церковь охраняют строгие законы, 
призванные гарантировать добросердечные от-
ношения между гражданами. Наконец, неожи-
данный для того времени структурный элемент 
модели будущей России — это фундаментальная 
наука, призванная решать не частные сиюминут-
ные задачи, а намечать стратегию эволюционного 
развития.

К.  Н.  Леонтьев раскрывает сущность своего 
учения, в котором акцентирует внимание на ди-
намичном с сохранением всех сословий государ-
стве; смягчающей жестокую государственность 
церкви; неукоснительном исполнении законов; 
уникальности и неповторимости быта и т. д. Та-
ким образом, культурно-славянский тип, по мне-
нию К. Н. Леонтьева, скорее эстетический, а не 
нравственный идеал. Эта структурная модель бу-
дущего России развивает идею Н. Я. Данилевско-
го о разобщенности разных культурных типов. 
К. Н. Леонтьев акцентирует внимание на идейном 
и духовном разобщении России и Европы. По-
трясающее сравнение божественного и дьяволь-
ского: в первом случае — излучаемый свет, во 
втором — отраженный, ложный свет от дьявола. 
Оценка сути современной Европы, которая «…
даже и демонов не знает. Её жизнь даже и лож-
ным светом не освещается!» [4. С. 391]. В разви-
тие учения Н. Я. Данилевского Константин Нико-
лаевич вычленяет в качестве одного из ведущих 
признаков культурно-исторического типа рели-
гию (применительно к России — православие).

Основные положения учения К.  Н.  Леонтье-
ва в 80-е — 90-е  годы XIX века были широко 
известны в Европе. Анализу творчества русско-
го мыслителя были посвящены труды, в  част-
ности книга «Русский национальный дух при 
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Александре III» Альфреда Портье д’Арка. Кон-
стантин Николаевич реалистично оценивал вли-
яние своего учения на формирование свободолю-
бивой мысли современности, тогда как француз-
ский ученый представлял его как «Россию в ми-
ниатюре». А. Портье д’Арк высказал мнение, что 
взгляды русского исследователя опережают свое 
время на 10-15 лет и могут служить руководством 
прогнозирования модели развития и для обще-
ства, и для государственных мужей. К. Н. Леон-
тьев за отправную точку своей теории признал 
основные положения Н. Я. Данилевского: «…Он 
сказал только одно великое слово, сделал один 
исполинский шаг в области исторической мыс-
ли… <…> …культурные типы были; теория этих 
типов — превосходна, она лучше всяких других 
делений для понимания истории…» [4. С. 500]. 
Отдавая должное теории культурных типов, тем 
не менее, он предполагает, что может пойти что-
то вопреки логике развития, что человечество 
пойдет по пути унификации и  утилитаризма, 
что неизбежно приведет к угасанию цивилиза-
ций. Высоко оценивая значение теории культур-
но-исторических типов Н. Я. Данилевского для 
анализа прошлого человечества, он тем не менее 
в прогнозировании будущего считал, что приме-
нение учения может оказаться несостоятельным.

Анализируя ход истории (смену культурно-
исторических типов), К. Н. Леонтьев предполо-
жил, что возможно временное появление одного-
двух новых культурных типов, рождение кото-
рых является ответной творческой вековой реак-
цией на «вызовы» человечества. В конце XIX века 
русский мыслитель к таким вековым «реакциям», 
качественно меняющим культурный тип, отно-
сит: феодализм и папство для Запада, буддизм 
и ислам для Востока и византийское правосла-
вие. К. Н. Леонтьев как бы предвосхищает совре-
менное состояние человечества: наличие разных 
культурных типов есть необходимое и достаточ-
ное условие, а объединение их может привести 
к умиранию. Какова модель будущего развития 
России в  интерпретации русского мыслителя? 
Он предполагал возможность появления русского 
царя, которому суждено будет возглавить «соци-
алистическое движение», понимаемое как созна-
тельно принимаемый «благоустроенный деспо-
тизм», предполагающий рационально организо-
ванное насилие над свободой волеизъявления.

Второй основой Константин Николаевич по-
лагал возрождение соборно-патриаршей фор-
мы православия, которая с нашей стороны будет 
являть единение, а со стороны Европы — неиз-

бежное разрушение устоявшегося мира со сто-
роны пролетариата. Русский мыслитель резю-
мирует: «…за две основы — религиозную и го-
сударственно-экономическую  — можно будет 
поручиться надолго» [4. С. 502]. В рассуждениях 
о возможном появлении нового культурно-исто-
рического (славянского) типа К. Н. Леонтьев не 
столь оптимистичен, опираясь на достижения 
«точной» науки, предполагает, что новый тип не-
избежно потерпит фиаско. В этих рассуждениях 
он вновь обращается к учению Н. Я. Данилевско-
го: «…Существование разных культурных типов 
есть признак жизненности человечества, невоз-
можность создать новый, смешение всех типов 
в один средний есть признак приближения чело-
вечества к смерти» [4. С. 503]. Константин Нико-
лаевич считал, что он продолжил теоретическое 
развитие учения о культурно-исторических ти-
пах Н. Я. Данилевского тем, что сформулировал 
гипотезу вторичного и предсмертного смешения, 
что предполагает восхождение от первоначаль-
ной простоты к «цветущей сложности». Он вос-
принимал Россию конца XIX века как «цивили-
зацию», раскрывающуюся через ряд технических 
достижений в виде, например, конок и пружин-
ного матраса. Детально проанализируем это по 
главам 6 и 7 основного труда «Византизм и сла-
вянство» в будущем.

Если обратимся к главе VI «Византизма и сла-
вянства», то в ней не исторический экскурс в глубь 
веков, а, пожалуй, впервые в постановке цивили-
зационного подхода дана попытка философского 
осмысления понятий «развитие» и «распростра-
нение». «Идея же развития, собственно, соответ-
ствует… некоему сложному процессу и, заметим, 
нередко вовсе противоположному с  процессом 
распространения, развития…» [1. С. 114].

Процесс развития в  органическом мире 
К. Н. Леонтьев описывает как «Постепенное вос-
хождение от простейшего к сложнейшему, по-
степенная индивидуализация, обособление, с од-
ной стороны, от окружающего мира, а  с дру-
гой, — от сходных и родственных организмов, 
от всех сходных и родственных явлений.

Постепенный ход от бесцветности, от просто-
ты к оригинальности и сложности.

Постепенное осложнение элементов составных, 
увеличение богатства внутреннего и в то же вре-
мя постепенное укрепление единства» [1. С. 114].

К. Н. Леонтьев видит в недрах России (1889 г.) 
зарождающееся или дремлющее нечто, суть ко-
торого, как нам кажется, даже не в вульгарности 
или необразованности, а скорее всего в «отрица-
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нии» всего и вся. «Что мы такое: действитель-
но ли мы новый культурный мир, как думал Да-
нилевский, орудие ли примирения Церквей без 
всякой особой гражданской оригинальности, как 
желает и надеется Владимир Соловьев, или, на-
конец, мы таим в загадочных недрах нашей вели-
кой отчизны зародыш самого ужасного отрица-
ния и нигилизма…» [4. С. 442]. Константин Ни-
колаевич всецело разделяет социальные реформы 
графа Д. А. Толстого, которые в перспективе мо-
гут привести к положительным изменениям в об-
ществе. «Я думаю-таки, если новая сословность 
у нас утвердится хоть на 100 лет, то прав до из-
вестной степени Данилевский: будет своя циви-
лизация. <…> Господи спаси Россию!» [4. С. 444].

Резюме
Рассмотрим предлагаемые варианты развития 

России.
1.	 К. Н. Леонтьев гипотетически предполагал 

обновленную Россию как новый культурно-
исторический (славянский) тип при сохра-

нении сословного характера обустройства 
общества.

2.	Россия как цивилизация сохранится в слу-
чае сохранения соборно-патриаршей фор-
мы византийского православия, призван-
ного смягчать нравы правителей и народа, 
и укрепления духа.

3.	 Бытовая (экономическая) сторона обустрой-
ства государства должна быть наполнена ин-
новациями и проникнута творческим духом 
созидания, противоположным западному 
влиянию.

4.	 Более 150 лет назад самое пристальное вни-
мание он уделял правовому оформлению 
социальных отношений относительно соб-
ственности и политических прав разных со-
словий. 

5.	 Наконец, определение стратегии цивилиза-
ционного становления России немыслимо 
без серьезного отношения к развитию фун-
даментальной науки со стороны государства 
и общества.

Список источников
1.  Леонтьев К. Н. Грядущие судьбы России. М. : Изд-во «Э», 2017. 640 с.
2.  Леонтьев К. Н. Национальная политика как орудие всемирной революции. Письма к отцу И. И. Фу-

делю // В кн.: Леонтьев К. Н. Грядущие судьбы России. М. : Изд-во «Э», 2017. С. 389–422.
3.  Леонтьев К. Н. Владимир Соловьев против Данилевского // В кн.: Леонтьев К. Н. Грядущие судьбы 

России. М. : Изд-во «Э», 2017. С. 327–388.
4.  Леонтьев К. Н. Избранные письма (1854–1981) / публ., предисл. и коммент. Д. Соловьева ; вст. ст. 

С. Носова ; имен. указ. СПб. : Пушкинский фонд, 1993. 640 с.
5.  Камалетдинова А. Я. Соотнесение понятий «цивилизация» и «культурно-исторический тип» в те-

ории Н. Я. Данилевского  // Вестник Челябинского государственного университета. 2023. № 10  (480). 
С. 86–94. doi: 10.47475/1994-2796-2023-480-10-86-94.

6.  Россия в многообразии цивилизаций / под ред. А. П. Шмелева. М. : Весь мир, 2011. 896 с.
7.  Усманов С. М. «Русская цивилизация» и наследие Константина Леонтьева // Вестник Ивановского 

государственного университета. Серия: Гуманитарные науки. 2013. Вып. 3 (6). С. 82–89.

References
1.  Leontyev KN. Gryadushchie sud’by Rossii = Future destinies of Russia. Moscow: Publ. “E”; 2017. 640 p. 

(In Russ.).
2.  Leontyev KN. National politics as a weapon of the world revolution. Letters to father I.I. Fudel. In: Grya-

dushchie sud’by Rossii = Future destinies of Russia. Moscow: Publ. «E»; 2017. Pp. 389-422. (In Russ.).
3.  Leontyev KN. Vladimir Solovyov against Danilevsky. In: Gryadushchie sud’by Rossii = Future destinies 

of Russia. Moscow: Publ. «E»; 2017. Pp. 327-388. (In Russ.).
4.  Leontyev KN. Izbrannye pis’ma (1854–1981)  = Selected letters (1854–1981). St. Petersburg: Pushkin 

Foundation; 1993. 640 p. (In Russ.).
5.  Kamaletdinova AYa. Correlation of the concepts of “civilization” and “cultural-historical type” in the the-

ory of N. Ya. Danilevsky. Vestnik Chelyabinskogo gosudarstvennogo universiteta = Bulletin of the Chelyabinsk 
State University. 2023;(10(480):86-94. doi: 10.47475/1994-2796-2023-480-10-86-94. (In Russ.).

6.  Shmeleva AP. (ed.) Rossiya v mnogoobrazii civilizacij = Russia in the diversity of civilizations. Moscow: 
Ves’ mir; 2011. 896 p. (In Russ.).



Камалетдинова А. Я.

Alfiya Ya. Kamaletdinova116

7.  Usmanov SM. “Russian civilization” and the legacy of Konstantin Leontyev. Vestnik Ivanovskogo gosu-
darstvennogo universiteta. Seriya: Gumanitarnye nauki = Bulletin of Ivanovo State University. Series: Hu-
manities. 2013;(3(6):82-89. (In Russ.).

Информация об авторе
А. Я. Камалетдинова — кандидат педагогических наук, доцент кафедры философии. 

Information about the author
Аlfiya. Ya. Kamaletdinova — Candidate Sci. (Pedagogy), Associate Professor of the Department of Philosophy.

Статья поступила в  редакцию 05.02.2024; 
одобрена после рецензирования 18.02.2024; при-
нята к публикации 18.02.2024

The article was submitted 05.02.2024; approved 
after reviewing 18.02.2024; accepted for publication 
18.02.2024.

Автор заявляет об отсутствии конфликта инте-
ресов. 

The author declares no conflicts of interests



117

РЕЦЕНЗИИ 
REVIEWS

Вестник Челябинского государственного университета. 2024. № 2 (484). С. 117–119. 
ISSN 1994-2796 (print). ISSN 2782-4829 (online) 
Bulletin of Chelyabinsk State University. 2024;(2(484):117-119. ISSN 1994-2796 (print). ISSN 2782-4829 (online)

Рецензия

УДК 101.1

doi: 10.47475/1994-2796-2024-484-2-117-119

ТРАДИЦИОННЫЙ ФИЛОСОФСКИЙ КУРС: ВАРИАНТ ОБНОВЛЕНИЯ 
Любовь Николаевна Шабатура 
Тюменский индустриальный университет, Тюмень, Россия, lnshabatura@mail.ru, ORCID: 0000-0001-9426-9614

Аннотация. Рецензия на курс лекций «Онтология и теория познания: аксиологическое введение». Челя-
бинск : Изд-во Челяб. гос. ун-та, 2023. 278 с. ISBN978-5-7271-1942-6.

Для цитирования: Шабатура Л. Н. Традиционный философский курс: вариант обновления // Вестник Че-
лябинского государственного университета. 2024. № 2 (484). С. 117–119. doi: 10.47475/1994-2796-2024-484-
2-117-119

Review

TRADITIONAL PHILOSOPHY COURSE: UPDATE OPTION
Lyubov N. Shabatura
Tyumen Industrial University, Tyumen, Russia, lnshabatura@mail.ru, ORCID: 0000-0001-9426-9614

Abstract. Review of the course of lectures “Ontology and theory of knowledge: an axiological introduction.” Che-
lyabinsk: Publishing house Chelyab. State Univ., 2023. 278 p. ISBN978-5-7271-1942-6

For citaton: Shabatura LN. Traditional philosophy course: update option. Bulletin of Chelyabinsk State University. 
2024;(2(484):117-119. (In Russ.). doi: 10.47475/1994-2796-2024-484-2-117-119

В конце 2023 года в издательстве Челябинско-
го государственного университета был опублико-
ван курс лекций Анатолия Борисовича Невелева 
под названием «Онтология и теория познания: ак-
сиологическое введение» для студентов, специ-
ализирующихся в области философии, для всех 
интересующихся онтологической и гносеологи-
ческой проблематикой. Как следует из названия, 
традиционная онто-гносеологическая проблема-
тика в курсе лекций подается под аксиологиче-
ским углом зрения, который предстает в качестве 
введения к обычному по содержанию курсу. 

Из разъяснений автора следует, что необыч-
ность применяющегося в лекционном курсе ме-
тодологического подхода заключается во введе-
нии в сферу рассмотрения, кроме обычного пред-
метного содержания по курсу онтологии и тео-
рии познания, ещё и так называемой энергийной 
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компоненты, которая и призвана взять на себя 
сопутствующий предметному аксиологический 
(энергийный) аспект. Энергийность определяет-
ся как деятельная способность, которую, по его 
мнению, следует учитывать наряду с  тем, что 
в формальной логике включается в логическую 
структуру понятия. Это два элемента логической 
структуры понятия, в каждый из которых входит 
свое множество: объем понятия (множества мыс-
лимых в понятии предметов) и содержание поня-
тия (множество мыслимых в понятии признаков 
предмета).

Используя только эти элементы (объем и содер-
жание) структуры понятия, философы, по мыс-
ли автора, остаются сугубо в русле предметной 
специфики бытия, при этом теряется из виду то, 
«что движет» (Аристотель). В связи с этим клю-
чевая методологическая мысль автора состоит 
в том, что следует привлекать к рассмотрению 
и  то объективное обстоятельство, что между 
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вещью, обладающей предметной формой и пред-
метной мыслью, мыслительной формой («мысле-
формой») следует встроить действующую форму, 
предметную деятельность, которая в качестве ак-
туальной и потенциальной деятельности челове-
ка всегда как энергийность присутствует в бы-
тии. То есть между массивом вещей и массивом 
мыслей присутствует всегда массив действий, 
«деятельностей», на которые также распростра-
няется обратная зависимость, известная в логике 
как закон обратного отношения между объемом 
и содержанием. 

Только теперь, по мысли автора, речь идет 
о метаморфозах самой деятельной способности 
(«энергийности»), которая тоже стоит в  обрат-
ном отношении, но теперь к самой предметности 
бытия. А. Б. Невелев полагает, что уместно даже 
говорить о законе обратного отношения между 
предметностью и  энергийностью, когда нарас-
тание (увеличение) предметной определенности 
бытия влечет за собой уменьшение энергийно-
сти, его деятельной насыщенности (деятельной 
способности человека) и, наоборот, уменьшение 
предметной определенности (например, в  ходе 
абстрагирования и идеализации) влечет за собой 
усиление, увеличение энергийной (духовной) 
мощи. Именно энергийность, по мнению авто-
ра, и является ценностно образующим началом 
в силу ее интенциональности, заинтересованной 
направленности на предмет. Слабым местом ак-
сиологических теорий он полагает непрояснен-
ность вопроса о природе самого ценностно обра-
зующего основания, каковым, по мысли автора 
курса, и выступает энергийность как таковая, не 
утрачивающая, впрочем, своей предельно пред-
метной определенности. 

Речь, как можно понять из текста курса лекций, 
идет о светском понимании духа и души человека. 
На них автор пытается выйти «в обход», предмет-
но-энергийным путем, разрабатывая онтологиче-
скую гипотезу предметного строения бытия чело-
века и привлекая для этого определение культуры 
как универсального средства отношения человека 
к миру в целом. К рассмотрению при этом привле-
кается учение Н. Гартмана о слоях бытия, разрабо-
танное в русле его «новой онтологии». 

Слои бытия понимаются Анатолием Борисо-
вичем Невелевым в зависимости от внутренней 
объективной градации культуры (универсально-
го средства) на внутри ее исторически возникшие 
группы средств — они условно названы «груп-
па орудий», «группа символов», «группа знаков», 
«группа категорий, универсалий». Кроме того, 

бытие, таким образом, градуировано по пред-
метным слоям: орудийный слой, символический 
слой, знаковый слой и предельно знаковый слой 
(категориальный, универсальный), каждый из на-
званных предметных слоев еще и по-своему энер-
гиен, одушевлен и одухотворен, является живым 
на свой лад. Предметные слои предстают еще 
и как «энергемы» (А. Ф. Лосев), то есть как пред-
метно-энергийные, как предметно оформленная 
живая деятельность людей, изменяющаяся от 
слоя к слою предметного бытия. 

Так, например, ценностное переживание ору-
дийного слоя бытия качественно другое, чем 
ценностное переживание символического слоя 
бытия; ценностное переживание знакового слоя 
бытия качественно иное, нежели орудийного 
и  символического. Строя логику становления 
бытия и его ставшей единой предметной формы, 
автор руководствуется принципом «исчезающей 
предметности» (К. Ясперс). И предметность в ко-
нечном счете на уровне «безотносительного не» 
(Г. Гегель), «нетости» (М. Хайдеггер), на уровне 
предельной предметной категории (универса-
лии), сходит на нет. Предметность сведена (ми-
нимизирована), таким образом, к «ничтойному» 
предельно абстрактному, но все же предмету, 
а энергийность достигла своего едва человечески 
выдерживаемого максимума. А. Б. Невелев скло-
нен считать, что таким образом он предметно-об-
ходным путем вышел к теоретическому, и вме-
сте с тем экзистенциальному понимаю духа, ко-
торый и есть ценностно образующее основание. 
Предельная предметная не-определенность духа 
все же определена этим «не», и в светском пони-
мании из-за этого «не» не совсем непредметна. 
Автор рассматриваемого курса лекций полагает, 
что на уровне предельной предметности возника-
ет демаркация, максимальное отделение энергий-
ной составляющей бытия (духа) от предметной 
составляющей. 

Анатолий Борисович Невелев склонен назы-
вать, на манер Тейяр де Шардена («Феномен чело-
века»), эту энергийность энергией универсальной 
любви и рассматривать ее в качестве ценностно 
образующего основания. То, с чем, по мнению 
автора, сцепляется «Солнце» энергийности, дух 
универсальной любви, как ценностно образую-
щего основания, то и становится душевной пред-
метно конкретизированной ценностью из сово-
купности рассмотренных автором предметных 
слоев бытия. Все эти слои теперь «взвешены 
в эфире духа и души, ценности предстают в ка-
честве любимых предметов». 
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Заслуживает внимания стремление автора обо-
сновать логику обнаружения ценностно образу-
ющего основания, по аналогии, логикой деталь-
но рассмотренных «формы стоимости» и «формы 
прибавочной стоимости» в «Капитале» К. Маркса. 
Опыт аксиологического обновления традиционно-

го университетского философского курса во вся-
ком случае, по нашему мнению, заслуживает вни-
мания и после изучения основных ходов мысли ав-
тора может быть рекомендован в той или иной сте-
пени к использованию в учебном процессе вузов, 
факультетов, философских отделений и групп.
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