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ANTIQUE PHILOSOPHICAL THEOLOGY: SOME ASPECTS OF THE INTERACTION OF PEOPLE AND SUPERNATURAL BEINGS
 This article discusses some of the issues of ancient philosophical theology. Particular attention is given to forms of interaction the human and divine beings, the impact of the latter on the former.Analyzed different types of perception of the supernatural.
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Vectors divine influence  forces and energies on the person in the relevant loci are described in terms of visual, auditory, tactile, osmotic images and sensations. In addition, the effects may be more subtle character, which descriptions, for example, is given in the «Phaedrus» dialogue, when Socrates feels the effect of the deity as a creative inspiration.

In this connection  the specific topics investigated these effects, each of which is focused on the synthesis of specific empirical data in the framework of the general concept of the philosophical and theological perception.

Under the perception, in this paper we refer not only to the subjective experience of sensory information about the world, but also those of its mechanisms and processes by which it is transmitted. Analyzes the structure of the interaction of the active agent (deity) and the object of influence (people).The problem of epistemological adequacy of the mental image of the nature of the impact  is fixed in the source text.

It should be borne in mind that the very perception and understanding of divine beings in ancient times was not based on the belief in the doctrines of the transcendent God, and the conceptualization of experience, which in this case would be not only immediate perception, and spiritual experience. Therefore, for example, in the framework of this type of ancient consciousness, it would be the wrong question: «Are the gods of the rivers in reality?» [5, p.330-331].

Already in ancient Greek religion, as it is representative of a homer, the various elements of influence and interference play a huge role. The corresponding analysis is conducted by  Dodds, exemplified by «ate» ( «madness», «bad luck») Agamemnon, that human actions often manifests itself is different, alien, but endearing his will of supernatural beings engaged in what Dodds calls" psychological intervention" [3, p.16 -17]. In addition to Homer "ate" least common and different kind of mystical psychic intervention - broadcast power of the divine person, "Menos" ("power", "courage", "anger").

People in a state of divine Menos able to make the greatest feats (a sign of divine power) and even Diomedes, to fight with the gods (he hurt Aphrodite and Ares, a description of its actions and exploits occupies most of the books of the Iliad V). They actually become something more, than people. The texts of Homer contains important provisions of religious and mystical anthropology. It states that: 1) the person is manipulated and transitive creation, 2) which is likely to be a significantly lower and essentially above its normal state; 3) but to reach such states a person can not itself, but only with the help of ultra beings, gods, which broadcast it these qualities through touch, sound, voice or non-contact.

Dodds argues further that the most characteristic feature of the "Odyssey" is attributing its protagonists all kinds of mental and physical events caused by the intrusion into the inner world of man, his consciousness, the nameless and indefinable Daimon, "god" or "gods." Thus, it opens another typological initiation mechanism described above (mystical) states: These barely perceptible by people being penetrated in person can have beneficial or detrimental effects, including by various caveats, brilliant or stupid thoughts, memories, or, on the contrary, forgetting. [3, p.25-27] The man is a passive creature that anyone can possess.
Moreover, these gods, or ultra beings to achieve their goals can go and things then get them unusual quality. At the same time the Greeks did not know what kind of supernatural force acts on them, indicating its generalized term "daemon" [3, p. 29]. Thus, it appears that the basis of the Homeric religion is special, no doubt, mystical experience, and not merely artificial and invented the system of cosmic gods and goddesses. A variety of  the psychological intervention is the phenomenon of Fury, as well as a divine gift. there is a relationship between the roots of the words "prophet" and "Rampage", "rage" in ancient Greek. Religion and cult of Apollo is also based on the "enthusiasm" in the original etymological sense of the word: God enters Pythia using its organs of speech as their own, so that she became "obsessed with God», plenadeo («full of God»). Therefore, all the prophecies of the Delphic oracle of Apollo were made only in the first person, and the prophetess has been categorized as an obsession. Similarly, understood the nature of the Sibyl prophecies, Cassandra, priestess of Zeus at Dodona and other [3, p.110-112].

Meeting with supernatural beings, it is in the "Theogony" of Hesiod, who at the beginning of his poem tells how he was tending his sheep at the foot of Helicon, when suddenly appeared in front of him and handed over to the Muse with the staff rhapsode piita gift:  if I sang that there will still be, but first, what is happening now [1]. 
The universe associated with the immortal gods, is also considered a living, divine and having a soul. All the heavenly bodies and stars are embodied by the gods that govern universes - his first Pythagoras called Cosmos due to the inherent order it that the philosopher interpreted on the basis of number mysticism ("all is number").In the Greek mysteries of the most significant was considered the execution of rites, through precise execution that Misty was to be a special spiritual state, usually provoke contact experience with the supernatural realities, after which, in turn, there was a positive change in the personality of dedicated - the acquisition of their different qualities of divinity. This ancient archaic layer absorbed Pythagoreanism from different doctrines, and, above all, the Orphic, then was developed and added innovations Pythagoras.

Heraclitus in his philosophy succinctly expressed the essence of this attitude and of reflection by the formula: "People - the gods, the gods - the people, because the logo is the same", as well as the "immortal - mortal, mortal - immortal, living the death of the other one, and they die of their life"" [5]. 
God speaks to people mostly not directly but through their elected people, oracles, sibyls, poets, musicians and, of course, philosophers. According to Heraclitus, these prophecies impartial and extend over long periods of time ("on 1000 years"). Plutarch, obviously supports this point of view, it strengthens the words Serapion, who says that Cadmus also [4] "heard from God" strict music ", not sweet, not coddled." After all, God, this "intelligible world," as it is called by Clement of Alexandria, nothing is impossible to hide, quotes Heraclitus: "How can you hide from what never comes?"
What Heraclitus really have a specific perception of these divine beings, and could know, for example, of their presence, it is easy to see, probably because of the story, preserved by Aristotle in his treatise "On the parts of animals» [2]: "it is said that some pilgrims wanted to meet with Heraclitus, but when it came [to his house] and saw that it heats the stove, stopped [embarrassed]. Then he invited them to go boldly, "for here too are gods'".
For this type of consciousness of the divine energy and the beginning of nature is not just there, they were personified, and directly pertseptuirovalis senses man directly in cases where there is a theophany, and the indirect modes of at indirect forms of communication. Peace and perceived, and thought interrelated syncretically: nature spirits that live in the water element, trees, woods, rocks, etc., can affect the human beings, to join with them in a visual and verbal communication (as has been witnessed, for example, narratives of Homer, Hesiod). Even being around people and mingle with them; We were able to transform into human form, to make it become even demons, ancestors.

Thus, all of the items, any thing other than the visible material form and structure, and may have even invisible to the vast majority of people the supernatural, reasonably energetic component (both permanent and temporary). Under certain conditions, the latter can significantly affect (positively or negatively) as in the thinking and behavior of the person, including the philosopher, who turned out in their impact on his perception.

In classical literature the word "demon" (daimon, δαίμων) denotes the active agent of the unseen world, who has superhuman strength and can provide influence only on the perception of life and the fate of people, but also on the course of natural processes. The etymology of the term "demon" is not entirely clear. In her understanding, there are three main approaches: 1) Plato in "Cratylus" makes it from the verb δαήναι - to know: "Due to the fact that intelligent and knowledgeable, and they are called demons», - «ότιφρόνιμοι καί δαήμονεςήσαν, δαίμονας αύτούςώ;
2) Known to the ancient grammarians and adopted some modern researchers approach that exalts the term "demon" to the root, a common verb δαίομαι, δαίνυμι, δατέομαι - «distribute", "allot" (gifts). Thus the demon - a distributor razdayatel (gifts or do something: δαιτύμαι - «seeding"). For example, an epithet of Zeus - "Giver» (Έπιδώτης), Hades - "Ravnodayuschy» (Ίσοδαίτης) and gods in general - "donors» (δωτήρες).νόμασε». Thus, the demon - "reasonable and knowledgeable».

 3) take a lot of scientists from the root etymology διF, which corresponds vostochnoariyskomudêva, daêva and daïvas (with a direct link to the appropriate digamma nose and suffix μων - man); that is, a demon - a brilliant, bright creature, God (http://www.wikiznanie.ru/ru-wz/index.php.Demon). 

However, apparently, all three approaches do not exclude but supplement each other, creating a whole image of the powerful divine forces, beings called Socrates in "Apology", "or gods or children of gods». He talks about their constant positive effects on different both minor and major events in their lives, so that, inter alia, he has repeatedly been able to avoid dangerous situations and even death [4].
These  modern researchers exclude the understanding of this phenomenon as a purely subjective, painful hallucinations, "voice of conscience" or inner moral acts something like a categorical imperative, and returned to the reports of Plato and Xenophon, who according to the witness, the demon turned to Socrates through a "sound and the sign» (φωνή καί σημεΐον).

The problem is not discursive knowledge of the transcendent in Plato's writings are often analyzed by scientists. In this regard, interest is the work of K. Navratil [6, p. 21-23], re-theme the question of the existence of non-discursive and esoteric, internal, in the teachings of Plato on the basis of one of the key texts - 7 letters philosopher.

We are talking about the initiation of eutrophic spiritual process in the human mind something very special. Navratil suggests that Plato meant is the divine principle, which is related to the spiritual "inner man." This is a special type of mystical knowledge of the divine, mental contact with it, which initiates its own fire spiritual "light" of the philosopher.

Thus, beauty, truth and goodness are unified in the procedural present. Such a happy event in the world, of course, can not happen by itself, it requires some providential-wise intervention and participation, even a very understanding fluke in Greek - is at the same time, the name of the goddess of fortune (Τύχη). And the effect of this divine, demonic repeatedly shown by Plato. For example, in the same dialog, in the speech of Socrates, who, instead of relying only on themselves, before such a serious case do not forget to refer to the Muses (daughters of Zeus and Mnemosyne) - also as demons, divine beings - with a request "take with me" (237a: "ξύμμοιλάβεσθε") for the cause, to appear Phaedra after his speech even more wise than even he seemed earlier.

While pronouncing its contrapuntal Lysias to the text-Antisthenes [2] Speech (237b-241d), Socrates suddenly interrupted and asked his interlocutor: "But, dear Phaedrus, does not seem to you if I like myself experiencing some divine effects (θεῖον πάθος πεπονθέναι)? - And it is even about, Socrates - Phaedrus affirms - against the usual, you grabbed a blessed (εὔροιά) stream. - So now I'm silently listen. In fact (τῷὄντι), it seems to divine this place, so I can often be captured nymph (νυμφόληπτος), continuing the speech - do not be surprised. It's now almost a dithyramb conspiracy. - The Real truth speak. - And all of this, however, you are the reason. But the rest listen, but how would not have turned away this influx. This, however, take care of God ... »(238c-d). Perhaps this is one of the key topos, revealing the peculiarities and specifics of the philosophical concept of suggestion.
Nymphs, according to Homer, the daughter of Zeus, according to Hesiod, generated by Gaia [1]. In Greek mythology, they are, among others, inspired by singers, poets, prophets, and as an immediate consequence of this text Plato, philosophers [4]. Not an accident similar impact on philosophers once again expressly referred to (…ὑπὸτῶνΝυμφῶν, αἷςμεσὺ προύβαλες ἐκ προνοίας, σαφῶςἐνθουσιάσω).
Amazing beauty and goodness of the selected Fedra place in which he cited Socrates, as explicitly explained here as divine, and the very divinity of quality revealed the presence of nymphs, ie the spirits in female guise, which are not only superhuman way harmonized nature of the terrain, which are themselves, but also inspire the genius who turned philosopher here to the pronunciation of unusual even for him the strength and depth of the speeches. We must say that the usual epithet of Plato's "divine" ("divine Plato"), should be understood as represented, and literally, too. Unique subtlety, precision, super-human expressiveness, conciseness and imagery, while the simplicity and depth of a supernatural power of his thought and language in the original literally fascinate the reader, who can not believe that any person is able to write something like that. And he's right.
Last quoted phrase in the (ταῦτα μὲνοὖνθεῷμελήσει) this dialogue suggesting that inspiration which fell down upon Socrates by nymphs, had its source not in them, and passed through them by God, who, thus, acts as a the only true existence and possessing supernatural powers, translating the latter, apparently, autocratically: so and so, to whom and how He wills. And, it is, in this case, again, not just any person, but "wise among the people", as he called the oracle of Apollo Socrates, that is already more than a man. It is something so effect relationship "like with like" was able to sense, identify and name a supra natural forces behind the phenomena of nature, pointing to a deep inner connection between the natural and material phenomena and supernaturally, divinely-wise.
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ЕРУПТИВНА КОНЦЕПЦІЯ ПРОБЛЕМИ ТВОРЧОСТІ У ТВОРАХ            І.ФРАНКА

У статті розглянуто і проаналізовано еруптивну концепцію І.Франка, як оригінальний варіант рефлексії креативної діяльності, що сформувалася в структурі самоспостережень творчої особистості. Зазначено, що базовим поняттям концепції І.Франка виступає свідомість і особливий механізм її функціонування. Підкреслено, що термін еруптивність допоміг вченому уточнити певний критерій оцінки, за якими творами стоїть поетичний талант, правдиве натхнення, а де є холодне, розумове, свідоме складання, гола техніка, дилетантизм. Метою статті є розгляд і аналіз еруптивної концепції І.Франка, як оригінальний варіант рефлексії креативної діяльності, що сформувалася в структурі самоспостережень творчої особистості. Головним методологічним інструментарієм дослідження є фундаментальні основи наукового аналізу, зокрема: діалектичний, герменевтичний, порівняльний, структурно-функціональний та інші методи. В межах еруптивної концепції творчого процесу І.Франко усвідомив і розробив оригінальний варіант рефлексії креативної діяльності.
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ЭРУПТИВНАЯ КОНЦЕПЦИЯ ПРОБЛЕМИ ТВОРЧЕСТВА В ПРОИЗВЕДЕНИЯХ И.ФРАНКО

В статье рассмотрена и проанализирована эруптивная концепция           И.Франко как оригинальный вариант рефлексии креативной деятельности, которая сформировалась в структуре самонаблюдений творческой личности. Отмечено, что базовым понятием концепции И. Франко выступает сознание и особенный механизм его функционирования. Подчёркивается, что термин эруптивность помог учёному уточнить определённый критерий оценки, за какими произведениями стоит поэтический талант, правдивое вдохновение, а где находится холодное, умственное сознательное складывание, голая техника, дилетантизм. Целью статьи является рассмотрение и анализ эруптивной концепции И.Франко как оригинальный вариант рефлексии креативной деятельности, которая сформировалась в структуре самонаблюдений творческой личности. Главным методологическим инструментарием исследования являются фундаментальные основы научного анализа, в частности: диалектический, герменевтический, сравнительный, структурно-функциональный и другие методы. В пределах эруптивной концепции творческого процесса И.Франко осознал и разработал оригинальный вариант рефлексии креативной деятельности.
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ERUPTIVE CONCEPTION PROBLEM OF CREATIVITY LN THE WORK OF I.FRANKO

The article describes and analyzes eruptive conception of I.Franko like the original one reflection of creative activity, which was formed in the structure of introspection creative personality. It is marked that consciousness and special mechanism of his functioning comes forward the basic notion of the conception of I.Franko.It is underlined that the term of ‘eruptive’ helped a scientist to specify the certain criterion of estimation, what works poetic talent, truthful inspiration, costs after, and where a cold, mental conscious stowage, naked technique, diletantizm. The aim of the article is a review and analysis of eruptive the concept of I.Franko as the original version of reflection, creative activities, formed in the structure health monitoring of the creative person. Methodological basis of research is determined by approach that leans against principles of objectivity and integrity, and also on the complex of general and philosophical, scientific and special methods, that allowed providing validity and authenticity of scientific results. Within eruptive the concept of the creative process I.Franko realized and developed an original variant of reflection and creative activity.
Key words: eruptive conception, creative process, consciousness, subconsciousness, creative personality, artistic creativity, reflection.

В сучасних умовах питання про сутність творчості як характерної і специфічної особливості людського способу життєдіяльності стає все більш важливою світоглядною та філософською проблемою. Тим більше, що завдяки творчості людина долає свою природну обмеженість, співвідносить себе зі світом, з дійсністю, створює історію, культуру, цивілізацію, саму себе, створює такий світ, який набагато переважає сили та можливості окремого індивіда. Творчість змінює наявне буття саме тому, що, з одного боку, зміна відбувається в умовах існування особистості, і з другого - у структурі буття особистості.

Також треба зазначити, що в добу глобалізації зростає увага до творчого аспекту діяльності в різних сферах, що ставить низку питань не тільки методологічного, а й загальнонаукового рівня. Аналіз джерел дозволяє зробити припущення, що довгий час проблема творчості ототожнювалася із потенціалом інтуїції або розглядалася в межах окремих наук, перш за все психології та естетики. Цей аналіз дозволяє усвідомити основні труднощі дослідження естетичної свідомості в контексті проблем її цілеспрямованого формування.

Враховуючи вищезазначене, треба підкреслити, що сучасне розуміння проблеми естетичної творчості потребує дослідження і порівняння можливостей різних концепцій. Основні концепції творчості можна поділити на дві групи: соціокультурні (еволюційна А. Бергсона; футурологічна            соціодинамічна А. Моля; К. Татеісі; еруптивна І. Франка) та інтелектуально-евристичні (латеральна Е. де Боно; інтуїціоністська М. Бунге; інформаційна    М. Самарського).

Головна мета статті - розгляд і аналіз еруптивної концепції І. Франка, як оригінальний варіант рефлексії креативної діяльності, що сформувалася в структурі самоспостережень творчої особистості.

В межах кожної концепції був сформований понятійний апарат, визначені принципи та проведена адаптація до реальних ситуацій. В той же час гуманістична спрямованість концепцій і усвідомлення ролі особистості в цих концепціях суттєво відрізняються.

Загальним для різних концепцій є той факт, що особистість має роздвоєність як результат перебування людини в спільноті. Вона прагне зберегти свою свободу й самобутність, але мусить бути визначена головними соціальними тенденціями спільноти й перебувати під тиском цієї спільноти.

«Особистість не може виникнути на ґрунті вірування у фатальну зумовленість усіх світових явищ, подій (звичаїв), вона не з’являється там, де панує стихія моральної сторони звичаю, тому що індивід усе ще перебуває у випадковості перебігу своїх пристрастей, які вже замінюють фатум, але самі фатально зумовлюють поведінку індивіда» [1, с. 400].

Зведення творчості до прориву, осяяння та інтуїтивного бачення виявляється недостатнім в добу глобалізації, оскільки виникає потреба глибокої рефлексії креативної діяльності. В цьому плані велику увагу привертає еруптивна концепція І. Франка, яка сформувалася в структурі самоспостережень творчої особистості [4, с. 178].

Аналізуючи психологію естетичної творчості, І. Франко відстоював індуктивну естетику, яка вивчає явища мистецтва, прагнучи, насамперед, зрозуміти його природу й тим полегшити і саму творчість, і можливості її осягнення. Перевага, яку І. Франко надавав індуктивному методові, що визволяє інтелект від суворої дедукції, показує, наскільки збігалися шляхи вивчення творчості, обрані ним, із шляхами науки: «Інтуїція, стверджує Луї де Бройль, узагальнюючи досвід революційного перевороту у фізиці, - оскільки вона прагне уникнути вже уторованих шляхів, оскільки вона безстрашно намагається розсунути вже існуючі кордони думки, є дійсним джерелом справжнього наукового прогресу» [2, с. 178].

Базовим поняттям концепції І. Франка виступає свідомість і особливий механізм її функціонування. Перш за все свідомість поділяється на «верхню», яка знаходиться в світлі інтелекту і відповідає за логіку, композицію та зміст того, що переживає людина і «нижню».

«Нижня» свідомість знаходиться в тіні і зберігає досвід життя, наслідки виховання і засвоєнні надбання культури. Між «верхньою» та «нижньою» свідомістю можливі і здійснюються переходи. «Нижня» свідомість – заглиблений шар психічного життя, який знаходиться в тіні, але він не менш важливий, ніж діяльність «верхньої» свідомості. Джерелом «нижньої» свідомості є ті елементи, що пройшли крізь шар «верхньої» свідомості й залишились, втративши якість, на глибині душі людини («хмара асоціацій» – казав А. Енштейн).

Все це неприступне для актуальної свідомості, але воно продовжує жити, впливає на діяльність людини, її світовідчуття, керує ними сильніше, ніж інтелектуальні аргументи. Вони нагадують про себе неясними поривами, бажаннями, симпатіями й антипатіями і тому потрібен особливий збіг обставин, щоб ті, давно забуті враження, які сплять у «нижній» свідомості, знову відтворилися до життя. Найлегше вони виринають на поверхню тоді, коли зникає шар «верхньої» свідомості – чи в мареві, чи у сні, чи в тяжкій хворобі. «Та є люди, - зазначає І. Франко, - котрі мають здібності видобувати ті глибоко заховані скарби своєї душі і давати їм вираз у зрозумілих для кожного словах. От сі щасливо обдаровані психологічні Крези і копачі захованих скарбів – се й є наші поети» [3, с.62-63]. Дослідник наводить факти на доказ того, що «віднаходять і видобувають вони ті скарби не зовсім активно, не зусиллями свобідної, автономної волі» [3, с.63], а завдяки «еруптивності його нижньої свідомості, тобто її здібності час від часу піднімати цілі комплекси давно погребаних вражень і споминів, покомбінованих, не раз також несвідомо, одні з одними на денне світло верхньої свідомості» [3, с.64].

На думку І. Франка, забуті враження, які осідають у сфері підсвідомого, є тою базою, без котрої була б неможлива творчість і від різноманіття та багатства якої залежить оригінальність і сила таланту. Найскладніше – пізнання імпульсів і причин, здатних активізувати давно минулі, і начебто забуті враження для пробудження творчої енергії.

На основі концепції співвідношення свідомості і підсвідомості у творчих процесах І. Франко розкриває компоненти творчого процесу – інтуїції, фантазії, мислення та натхнення. У творчому процесі, крім логічного мислення, на думку І. Франка, діють також непідвладні безпосередньому контролю свідомості, компоненти, без яких неможливі великі осягнення законів природи.

Розкриваючи природу поетичної фантазії, І. Франко порівнював її зі сновидіннями й галюцинаціями, будучи переконаним, що це явища одної категорії. Порівнюючи об’єктивний процес, який відбувається під час сновидінь, з творчістю поетичної фантазії, І. Франко дійшов висновку, що поетична й сонна фантазії мають важливу спільну ознаку – підсвідому діяльність нижньої кори головного мозку, де залягає великий запас життєвих вражень.

Для з’ясування питання, в чому полягає творча діяльність поетичної фантазії, І. Франко знову вдається до ідеї сновидінь і звертає увагу на те, що сонна фантазія є не лише відтворювальною, «репродуктивною», але й творчою, оскільки здатна, використовуючи запас підсвідомої сфери, відтворювати такі образи, сцени та ситуації, які людина ніколи не зазнавала в житті. «В тім пануванні над сферою нашої нижньої свідомості і в тій легкості комбінування лежить увесь секрет сили і багатства нашої сонної фантазії, - пояснював І. Франко, - та тут же лежить також увесь секрет сили і багатства поетичної фантазії» [4, с.74].

І. Франко пояснює, що легкість в асоціюванні, тобто в утворенні нових сполучень із запасу наших звичайних вражень і ідей, величезна через брак контролю свідомості й рефлексії.

Слід зауважити, що розкриваючи механізм діяльності «нижньої» свідомості, І. Франко використовує поняття «ресорпційної сили». Ресопційна, або втягаюча, сила «нижньої» свідомості має подвійну функцію, і дослідник намагається з’ясувати її значення для людини.

Загальновідомо, що «на якімсь часі всі наші враження тонуть у сутність забуття» [3, с.62] і якби кожний біль перебував на поверхні нашої свідомості, не підлягав плинові часу, не поринав би у глибині пам’яті, він зробився б таким нестерпнем, що, як зазначає І. Франко, довів би нас до самогубства. Але, на щастя, ресорпційна сила «нижньої» свідомості «втягує» більшість різноманітних вражень у свої надра. Та час від часу, вони, здавалося б, давно забуті, виринають на рівень «верхньої» свідомості. «Ся велика ресорпційна сила нижньої свідомості, - продовжує мислитель, - має … також величезне позитивне значення, бо робить сю нижню свідомість величезним, невичерпним магазином думок і почувань багатим шпіхлиром, котрого засіки при корисних обставинах можуть відчинитися і видати з себе скарби, про які їх щасливий властитель не раз і сам не знав нічогісінько. Майже кожний чоловік має в собі величезне багатство ідей і почувань… Бо все, що чоловік у своєму житті думав і читав, що ворушилось у його душі і розбуджувало його чуття, все те не пропадає, а робиться тривким, хоч звичайно скритим набутком його душі» [3, с.63].

Термін «еруптивність» («еруптивність» – лат. Eruptus< erumpo – вириваюсь на зовні; – геологічне пов’язаний з виверженням вулкана, або виверження) [8, с.431], запозичений І. Франком з геології і перенесений до естетики, філософії та психології, означає здатність до раптового виверження надр, тобто спроможність підіймати на рівень «верхньої» свідомості те, що ресорпційна сила «нижньої» свідомості вбирає у свої глибини. Цей термін допоміг вченому уточнити певний критерій оцінки, за якими творами стоїть поетичний талант, правдиве натхнення, а де є холодне, розумове, свідоме складання, гола техніка, дилетантизм. Ці ідеї виявляють свою безпосередню еруптивність, якщо їх співставити з концепцією «ніщо» А. Камю. Згідно з А. Камю, людина, яка в критичній ситуації постає в формі усвідомлення екзистенції «ніщо» свого наявного та минулого існування трансформується в якісно нове існування.

Модель творчого акту, розроблена в трактаті, «Із секретів поетичної творчості», хоча й ґрунтується на «нижній» свідомості як на найбагатшому джерелі образів, не усуває «верхньої» свідомості і тричі у вирішальні моменти звертається до неї.

По-перше, І. Франко вважав, що відчуття і спогади, сягаючи неосвітлених глибин психіки, не можуть оминути на цьому шляху світлий шар свідомості і збагачуються там усім попереднім досвідом людини.

Далі, у процесі ерупції, тобто своєрідного вулканічного вибуху й виверження душевних надр, ці ж відчуття і спогади, здавалося б, назавжди зниклі й поховані, підіймаються на поверхню і стають доступними для думки. 

Нарешті настає третій момент – цілком свідомого оброблення еруптованих натхненням глибинних матеріалів. Тобто, «ніщо» минулого і наявного, реально є «дещо» в майбутньому існуванні, якщо висловлюватися мовою екзистенціалізму А. Камю.

При зверненні до творчості як соціальної події неможливо обійти питання, що наукова творчість безпосередньо пов’язана з існуванням думки, яка має виключно індивідуалізований характер буття. Треба зазначити, що думка, як «уміння з’єднувати, опосередковувати загальне з одиничним, особливим, неповторним виявляє, що чужим розумом жити не можна, оскільки його форма існування для іншого є завжди узагальненою» [5, с. 111].

Визнавши, що думка може визначатися як творче з’єднування неповторних (проблемних, незрозумілих, невідомих) властивостей мислимого одиничного з мислимим узагальненим (відомим, зрозумілим), можна поглибити її творчу характеристику до рівня визначеного в «Критиці чистого розуму» І. Кантом: – як здатність до судження. У зв’язку з цим постає усвідомлена ще І. Кантом фундаментальна проблема неможливості в судженнях розсудку створити загальне правило, яке визначає всі можливі правила прийнятні для застосування до всіх можливих одиничних обставин, оскільки однією з таких обставин має стати саме це загальне правило.

Таку саму проблему ми виявляємо в наукових поняттях: «нормальна множина всіх нормальних множин»; «список усіх можливих списків» та ін. Саме ця проблема присутня в спробах визначення змісту поняття «відношення до самого себе», яке передбачає постулат поняття «відношення» тільки як відношення до іншого.

Однак, поняття «думаюча людина», «розумна людина», як поняття, що визначає творчу здатність з’єднувати неповторні властивості одиничного з відтворюваним в уяві тотожнім чином загальним принципом, ніби описує саме таке «неможливе правило».

Факт існування творчих людей в науці демонструє об’єктивну наявність логічно неможливого. Спроба заперечити даний факт, у формі абстрактно-теоретичного визначення, означає, що всі люди дурні. «Брак спроможності створювати судження, є, власне, те, що називають дурницею» [6, с.117].

З урахуванням зазначеного та прийняттям, що «людська поведінка, виявляє наявність специфічних людських психічних функцій – свідомості, волі, інтелекту, самосвідомості…» [7, с.35], формування яких пов’язується зі способом існування шляхом пристосування природи до себе, своїх потреб, ідеалів, діяльність людини за правилами соціуму можна визнати визначеною зовнішніми щодо неї обставинами. Тобто розумність – це властивість індивіда, наявність (або відсутність) якої визначається не індивідуальними обставинами. У свою чергу, сумнів тут постає як фундаментальна фластивість людини розумної, думаючої, творчої.

Людина, що має усвідомлену самонезадоволеність, своїм існуванням повинна виявляти її перш за все в формі естетичного акту. Чуттєвого виявлення відсутності гармонії, єднання частин в ціле. Власне творча особистість є та людина, яка нездатна бути самозадоволеною, а має здійснення своєї самореалізації тільки в майбутньому. Тому майбутня гармонія переживається нею як сенс існування сьогодні.

Вказане зобов’язує нагадати пропозицію К. Гельвеція, висловлену в трактатах «Про розум», «Про людину». Вона полягала в тому, що розум має розглядатися як випадковий результат виховання людини в суспільстві, збіг суспільно-історичних обставин, які своїми суперечностями формують людину як здатну творчо долати їх.

Конкретні прикладні дослідження в царині виховання та соціалізації людини, філософськи осмислені радянським філософом марксистом                 Е. В. Ільєнковим, свідчать про наступне. Враховуючи, що «Висхідна умова – те, що від природи, біології. Мізерне – відчуття простих органічних потреб – в їжі, воді та температурах обмеженого діапазону. Більше нічого. Ніяких міфічних рефлексів на зразок «рефлекс мети», «свободи», «колекціонування» або «пошуково-орієнтовного рефлексу», які багатьом фізіологам здаються «безумовними», тобто вродженими. Немає навіть потреби у відомій частині руху живого тіла» [7, с.34]. Тобто можемо констатувати, що саме на суспільно-історичні обставини, виховання людини в суспільстві припадає левова частка властивостей, якими володіє кожний людський індивід у вигляді здатності сумніватися, самокритикуватися, емоційно переживати відсутність єдності частин в ціле та майбутню гармонізацію цих частин існуючого існування.

Також треба взяти до уваги, що не все визначене культурою усвідомлюється, хоч без виховання «…не виникає навіть нижнього поверху психіки, який вивчається зоопсихологією. Ядро цього поверху – пошуково-орієнтовна діяльність. Будь-яка тварина шукає та виявляє шлях до їжі, води, активно вибудовує траєкторію свого руху відповідно до форм та розташування оточуючих речей, геометрії оточуючого середовища. Сліпоглухонароджена людина і цього не вміє. Її доводиться навчати (так само, як і зорочуючого); тільки за «нормою» ми навчаємо не усвідомлюючи, а потім вважаємо, що пошуково-орієнтовна діяльність виникла «сама» [7, с.34], без навчання.

Таким чином, взаємодіючи з реально існуючими речами створеними людьми індивід навчається специфічним людським способам діяльності, які предметно наявні в формах існування речей культури: речі існуючи одинично, унікально, неповторно, нестандартно постійно коректуються діями людини згідно до загальних норм, правил, знань. Речі ремонтують, конструюють, видозмінюють використовуючи знання, правила, зальні уявлення. Одночасно, і саме знання, загальні правила можуть поставати як унікальний предмет, одиничне, нестандартне існування, що потребує ремонту, видозміни, конструювання.

Творення, перетворення, удосконалення знань, загальних норм, правил відбувається в формі виявлення суперечностей, парадоксів, антиномій, які предметизують знання вимагаючи від людини власної вольової активності у взаємодії з ними. Через суперечність, що не вирішується відомим загальним способом, сама людина, її одинична унікальна активність набуває рис неповторного існування. У розумної, думаючої людини ця неповторність супроводжується володінням самою собою.

«Розум («дух») предметно наявний не в генах, не в біологічно визначеній морфології тіла та мозку індивіда, а внаслідок людської праці, яка індивідуально відтворюється…, на основі засвоєння вміння цими речами користуватися по-людськи…» [7, с.37]. А суперечність постає як джерело такої активності, де людина зобов’язана творити свій власний спосіб дії «по-людськи».

Таким чином, стандартизованість та визначеність загальними правилами, знаннями активності людини у відношенні до одиничних речей завжди супроводжується проблемністю ситуацій, в яких людині в унікальних обставинах доводиться ставати творцем своїх власних правил, ставати думаючою, розумною, такою, що самостійно по’єднує неповторні властивості одиничного зі створеним, а потім відтворюваним тотожнім чином за допомогою загального правила.

Роблячи висновки, можна сказати, що український філософ поставив і досить вдало вирішив цілу низку цікавих питань з філософії художньої творчості, зокрема про компоненти творчого процесу, про співвідношення свідомості і підсвідомості у творчих процесах, про роль відчуттів у поетичній творчості, розкрив психологічні риси творчої особистості. Прагнучи визначити методологічні основи творчості й місце, яке посідає в ній репродуковане переживання, вчений виявив винятковий інтерес до проблем асоціацій. І. Франко був переконаний, що наукова та художня творчість базується на здатності людини до асоціації ідей і образів.

Загалом, ми можемо визнати, що в межах еруптивної концепції творчого процесу І.Франко усвідомив і розробив оригінальний варіант рефлексії креативної діяльності. В цілому еруптивній концепції творчості притаманні соціально-професійний гуманізм, естетична спрямованість та методологічний потенціал, які відповідають вимогам доби глобалізації. Це відрізняє висвітлену позицію від зовні подібних уявлень, що мали поширення в межах фрейдизму, для якого творча дія постає як психодинамічна, а не соціальна подія.
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ERUPTIVE CONCEPTION PROBLEM OF CREATIVITY LN THE WORK OF I.FRANKO

The article describes and analyzes eruptive conception of I. Franco as an original variant of reflection of creative activity, which was formed in the structure of introspections of creative personality. 
In modern conditions the question about the essence of creativity as a characteristic and specific feature of the human way of life is becoming increasingly important ideological and philosophical problem. Moreover, thanks to the creativity of the man overcomes his natural limitations, relates himself to the world, with reality, creates the history, culture, civilization, itself, creates a world that far exceeds the strength and capabilities of the individual. Creativity changes cash life because, on the one hand, there is a change in the conditions of existence of the individual, and with another - in the structure of being of the individual.

It should also be noted that in the globalization era an increasing attention to the creative aspect of the work in various fields, which raises a number of questions are not only methodological, but also of General scientific level. The analysis of the sources suggests that for a long time the problem of creativity was identified as a potential intuition or considered in the separate sciences, primarily psychology and aesthetics. This analysis allows realizing the main difficulties of research of aesthetic consciousness in the context of problems of her purposeful formation.

The aim of the article is a review and analysis of eruptive the concept of I. Franco as the original version of reflection, creative activities, formed in the structure health monitoring of the creative person. 

The main methodological tools of the research are the fundamental basis of scientific analysis, in particular: dialectical, hermeneutical, comparative, structural-functional and other methods. Within the limits of eruptive conception of creative process І. Franco realized and worked out the original variant of reflection of creative activity. 

It is reflected, that consciousness and special mechanism of her functioning come forward as a base concept of conception of І. Franco. First of all, consciousness is divided into "upper", that is in the light of intellect and responsible for logic, composition and maintenance of that a man experiences and "lower". 

It is marked that the term of eruptivity helped a scientist to specify the certain criterion of estimation, what works poetic talent, truthful inspiration, stands after, and where a cold, mental, conscious stowage is, goal of technician, dilettantism. Term "eruptivity" geological related to volcanic eruption, or eruption, adopted І. by Franco from geology and carried to aesthetics, philosophy and psychology, a capacity means for sudden eruption of bowels of the earth, id est possibility to raise on the level of "upper" consciousness that resorptive force of "lower" consciousness absorbs in the depths.

Analyzing the psychology of aesthetic creativity noted that Franco advocated inductive aesthetics, which studies the phenomena of art, seeking first to understand its nature and facilitate the creativity, and the possibility of its attainment. The advantage that Franco provided an inductive method, which frees the intellect from the strict deduction, shows how coincided the way for the study of creativity, selected them with the ways of science.

Exposing nature of poetic fantasy underline, that Franco compared it with dreams and hallucinations, being convinced, that it is the phenomena of one category. Comparing an objective process that takes place during dreams, with work of poetic fantasy. Franco came to the conclusion, that poetic and sleepy fantasies have an important general sign - subconscious activity of lower cortex, where lies a large reserve of life experiences.

Creation, transformation, improvement of knowledge, general norms, rules, takes place in the form of exposure of contradictions, paradoxes, antinomies which pragmatist knowledge requiring the person's own volitional activity in interaction with them. Through the contradiction that is not solved a well-known general method, man, his single unique activity acquires the lines of unique existence. For a clever, thinking man this uniqueness is accompanied by possession itself. 

The Ukrainian philosopher put and quite successfully solved a number of interesting questions in philosophy of art, in particular about the components of the creative process, the relationship between consciousness and the subconscious in the creative process, about the role of the senses in poetic creativity, revealed the psychological traits of the creative personality. In an effort to determine the methodological foundations of creativity and place her in reproductive experiences, the scientist has shown exceptional interest in the problems associations. Franco was convinced that scientific and artistic creativity is based on the human capacity for Association of ideas and images.
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ЩOДО ДЖЕРЕЛ ПЕРЕСЕЛЕННЯ ДУШІ ЯК ВСЕСВІТНЬО-ІСТОРИЧНОГО ЯВИЩА
У статті розглядається проблема переселення душі як всесвітньо-історичного явища. Йдеться про те, що душа притаманна всьому існуючому. І тому переселення душі властиве літосфері, гідросфері, атмосфері, біосфері, антропосфері, соціосфері, власне духовній сфері. Увага акцентується на джерелах  існування, а. отже, і переселення душі. Процес існування і переселення душі розгортається в контексті категоріального апарату одного із головних законів діалектики – закону  гармонії та взаємовиключення протилежностей.
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К ВОПРОСУ О ПЕРЕСЕЛЕНИИ ДУШИ КАК ВСЕМИРНО-ИСТОРИЧЕСКОГО ЯВЛЕНИЯ

В статье рассматривается  вопрос об  источниках переселения  души  как всемирно-исторического явления. Речь идет о том, что душа свойственна всем существам. Поэтому явление переселения души свойственно литосфере, гидросфере, атмосфере, биосфере, антропосфере, социосфере и, собственно, духовной сфере.  Существование и переселение души  раскрывается  в контексте  категорий одного из основных законов диалектики – закона  гармонии и взаимоисключения противоположностей. С точки зрения категории тождества душа есть единство, гармония, сходство, подобие всех составляющих ее частей. Автор  относит  к душе эмоции, чувства, настроения, переживания, волю, разум и все это вместе взятое. В статье также рассматриваются различные стороны жизнедеятельности души,  а также ее противоположности, благодаря которым душа  функционирует, развивается и переселяется. В отличие от других составляющих предметов и явлений, душа не отмирает, а переселяется. Она избегает тленья. Почему? Она бессмертна!!!

А почему не бессмертно сердце как материальная часть человеческого тела? Дело в том, что душа есть гармония и взаимоисключение противоположностей. Сердце также есть гармония и взаимоисключение противоположностей, но материальных элементов. Сердце также содержит в себе элементы души. Ведь иначе душа не может существовать, не составляя часть телесных органов, в особенности, сердца. С позиций здравого смысла, если душа расселена по всем предметам, явлениям и процессам, то она также содержит в себе частицу материального. Получается, что переселяться душа не может, например, без крыльев. Мысли также переселяются из одной головы в другую, поскольку для этого есть необходимые предпосылки в виде передатчика, который посылает информацию, и приемника, который принимает ее. Функцию крыльев здесь выполняют электромагнитные волны. В чем суть духовных крыльев  души, благодаря которым она переселяется? Скорее всего это и есть электромагнитные волны. Понятие «волна» широко распространено, в смысле речной волны, морской волны, воздушной волны, квантовой волны, творческой волны  и т.д. и т.п. 

     Сейчас  имеет большое значение  понятие духовной волны.  Можно сказать, что духовная волна – сочетание, комплекс, ансамбль, система чувств, эмоций, волевых усилий (короче говоря, чувственных, интеллектуальных и трансцендентных усилий), которые,  подчиняясь закону  гравитации приходят и уходят подобно волнам. Но душа, скорее всего, не подчиняется закону гравитации, ибо он распространен в материальном мире.  В статье обращается внимание на необходимость  проникнуть в мир  духовных законов, т.е. в мир духовных предметов, явлений и процессов,  взаимодействие которых  вызывает к жизни комплекс законов, которые управляют  развитием всего  видимого и невидимого мира. Но в то же время переселяются души, которые являются существенными сторонами  материальных вещей. Надо полагать, что закон гравитации не довлеет над  душами. Вот и получается, что вещи подчиняются закону гравитации, а души вещей законам материального мира не подчиняются. Автор обращает внимание  на  парадокс: в мире имеет место сочетание законов материального и духовного миров. За  примерами далеко ходить не надо:  народная мудрость, мифология, религия, наука и философия как исторические  типы мировоззрения возникают, функционируют и развиваются по своим особым законам. Но  душа  представляется как материальное явление. Но в духовном мире душу даже трудно себе представить. В лучшем случае душа – это нечто  вневременное и внепространственное, но в то же время – душа есть сущность материальных вещей.  Одним словом, источником движения, в том числе, и переселения души выступает комплекс противоречий между материальными и духовными предметами, явлениями и процессами внутреннего и внешнего свойства.

Ключевые слова: вселенная, тело, душа, существование, переселение, тождество, различие, противоположности, противоречие, духовные волны.
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TO THE QUESTION ABOUT THE SOURCES OF PEACELINE SOUL AS WORLD-HISTORICAL PHENOMENA
The article discusses the question of the sources of transmigration of the soul as a world-historic phenomenon. The idea is that the soul is inherent in all beings. Therefore, the phenomenon of transmigration of the soul characteristic of the lithosphere, hydrosphere, atmosphere, biosphere, anthroposphere, sociosphere and, in fact, the spiritual realm. The existence and the transmigration of the soul is revealed in the context of categories of one of the most basic laws of dialectics – the law of harmony of opposites.
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Аналіз останніх досліджень і публікацій. Існують численні спостереження факту переселення душі [5, С. 96-134, 177-385], подібно до того, як повідомляють про появи НЛО. Але поки що йдеться про накопичення інформації  щодо існування ірраціональних явищ. Але ми не спроможні  переконливо пояснити, як і чому це трапляється.  Про органічний зв’язок тіла та душі говорила у свій час і болгарська  ясновидиця Ванга: “Після смерті тіло розкладається, як і взагалі  все живе, але частина тіла або душі, навіть не знаю, як це назвати, не розкладається. Що це таке ,я не знаю.  Ось говорите про друге народження, Що це таке, я не знаю. Але те, що залишається  від  людини, - душа, не розкладається, а продовжує розвиватися, щоб досягти більш високого ступеню. Це і є безсмертя душі» [4, С. 370-371].  Ми також перший крок у цьому напрямі  вже здійснили. [Дивіться нашу публікацію: 2, С.52 -58]. 

Постановка завдання. Людство накопичило чимало гносеологічних і методологічних підходів, засобів і обладнання для вивчення природних, суспільних та духовних явищ. Значну цінність у цьому відношенні становлять закони та категорії діалектики. Посилаючись саме на цей інструментарій спробуємо зробити деякі кроки у пізнанні джерел становлення та розвитку душі, в тому числі й її переселення.

Виклад основного матеріалу. Якщо підходити до проблеми джерел розвитку всього існуючого,з позицій історичних форм філософії, то побачимо цікаву палітру поглядів. Якщо мислителі приймають  в якості енергетичного джерела щось одне і тільки одне, вони займають позиції монізму, незалежно від того, яке це начало – матеріальне чи ідеальне. Обидва рішення проблеми однобічні і , отже, помилкові. Інші мислителі приймають два енергетичних джерела – матеріальне і духовне у відповідності з матеріальними та духовними речами. Виходить, що матеріальними речами рухає матеріальне енергетичне джерело, а духовними речами – духовне джерело. У відповідності з цією дуалістичною позицією тілесною організацією людини рухає матеріальне енергетичне джерело, а духовною конституцією людини рухає – духовне енергетичне начало (джерело). Дуалізм визнає існування двох незалежних, суверенних та автономних енергетичних джерел (начал). Врешті-решт, дуалізм поступається монізму, надаючи перевагу духовному, або матеріальному енергетичному джерелу. Цікаву позицію займають пантеїсти. Сутність їхньої позиції полягає в тому, що  матеріальне та духовне енергетичні джерела становлять єдине Ціле. Тут виникає дивна ситуація: з точки зору моністів ідеалістичного напряму переселення душі можливе,коли руйнується матеріальна структура речей, в тому числі й людини. З точки зору матеріалістів душа також руйнується, оскільки вона не може існувати незалежно від тіла, якому надається пріоритетне значення. Взагалі, матеріалісти зневажливо ставляться до душі і в цьому їх недолік. Якщо душа існує в прямій залежності від тіла, то про її переселення можна говорити лише разом з тіло, як, наприклад, в християнстві діва Марія (мати Ісуса Христа) переселилася тілесно  в Царство небесне за зрозумілі заслуги перед християнською  Церквою. В християнстві душі переселяться в кращий із всіх світів,  хоча не зрозуміло, в яке тіло вони там попадають. Мовчазно християни думають, що там кожна душа отримує своє тіло. Швидше за все це є прерогатива Бога. Саме Він опікується цими проблемами, адже сказано: не думай про день завтрашній, Бог дасть день і, відповідно, їжу, одяг і тіло, хто його ще не отримав. 
Переселення душі в християнстві має лінійний, незворотний характер. В іудаїзмі спостерігається та ж сама мета – попасти у Царство небесне і більше не повертатись на грішну Землю. Тільки в християнстві  Ісус Христос обіцяв повернутися на Землю і в своє друге пришестя здійснити на Землі Праведний Суд. В іудаїзмі самій душі надається можливість досягнути вищої мети – переселитися в Царство Небесне. Але жодній людині це не вдалося, внаслідок того тягаря, який її стримує та  енергетичній слабкості, щоб подолати  швидко і вдало ту відстань, яка віддаляє ідеальний світ від грішного матеріального.

Цікава позиція вимальовується у плюралістів. Якщо розглядати людей, то не все так просто, як здається, на перший погляд. Прихильники плюралізму вважать , що є  множина енергетичних  причин існування людини, тобто безліч матеріальних та  духовних начал і, відповідно, джерел. Так, скажімо, людина як природна істота є носієм енергії води, повітря, вогню, металевих елементів , суміш яких становить джерело її тіла. Духовна структура людини також плюралістична, тобто вона наповнена психологічною, моральною, міфологічною, релігійною та іншою духовною енергією. Потім існують гібридні люди,  тобто люди, які є носіями різноманітних рас  та етносів. І це також ускладнює  матеріальну та духовну енергетику людей. В гібридній людині вміщаються   декілька душ, або душа складається із суміші душ. І ці душі  виступають полірасовими і поліетнічними.  Подібна ситуація складається на сучасному європейському просторі, де відбувається масова міграція, тобто переселення людей жовтої раси та етнічних арабів з Азії в Європу.

Шрила Прабхупада вчить, посилаючись на Кришну, що душа не рухлива, незмінна, вічна [2, С.29, 33, 39].  У такому випадку, не зрозуміло як вона підтримує свою здатність літати,  переміщатися, переселятися. Аристотель, навпаки, вважав, що душа рухлива і має своє тіло [1, С. 384]. Він також вважав, що душа є деяка гармонія, мішанина і сполучення протилежностей; із протилежностей складене і тіло [Також, с. 384]. Разом з тим, продовжує Аристотель, гармонія є певне співвідношення змішаних частин, або поєднання частин. Душа ж не може бути ні тим, ні іншим. Далі, приводити в рух не властиво гармонії.  Між іншим, всі приписують цю властивість саме переважно душі. Говорити про гармонію до вподоби  стосовно здоров’я і взагалі стосовно тілесних властивостей, але не стосовно душі [Там же, с.384]. На наш погляд, з Аристотелем можна погодитись стосовно того, що і душа і тіло складається із протилежностей і самі вони є протилежностями.  Виходить, що рушійною силою душі є протилежності не тільки між ними, але і тіло і душа кожне в собі утримує гармонію і взаємовиключення протилежностей. Тіло містить в собі  протиріччя між природними елементами тіла: між літосферними, гідросферними та  атмосферними процесами і кожна із цих сфер в свою чергу складається із протиріч.  Тут має місце уже не дуалізм, а плюралізм протиріч. Душа також рухається безліччю протиріч в сфері науки,  міфології. релігії, філософії та здорового глузду.

Людина  становить собою систему, елементи якої мають неоднозначну будову. Тобто тілесна і духовна структури людини поліорганічні. У відповідності з Платоном кожен орган людського тіла має відповідний духовний компонент. Виходить, що з позицій плюралізму існує безліч тілесних і духовних елементів в структурі людини. І тут має  місце такий зв’язок: одна людина (монізм), душа і тіло  (дуалізм), безліч тілесних і духовних складових людини (плюралізм). Такий хід людської (від монізму до плюралізму) думки в процесі осмислення конструкції людини.

 
Аристотель ставив питання про те, що гине, коли душа залишає тіло? [1, С. 385]. Додамо ще: яким чином душа дізнається, що тіло гине? Інакше кажучи, який механізм настання тої фази в розвитку  тілесної структури, коли душа готується до переселення. Тут ми близько підійшли до тої межі, коли нам хтось каже, що Бог керує процесом переселення душі (відповідно приготуванням до переселення, що душа має взяти з собою, а що не брати?). Скажімо, якщо бджола  довго літає в пошуках вулика, то вона має мати  запас харчів, щоб не загинути з голоду,коли перебуває далеко від вулика. Все це елементи механізму приготування до відльоту, переселення ( якщо це відбувається не миттєво). Процес роїння в житті бджіл – це є власне переселення цих маленьких тварин в інше місце постійного або тимчасового перебування.

Тепер детально розглянемо джерела розвитку людини. Користуємося одним із основних законів діалектики, який розкриває джерела розвитку будь-чого. Йдеться про закон гармонії та взаємовиключення протилежностей. Бажано задля мотивованого дослідження поставленої проблеми висунути декілька гіпотез. Їх можна взяти з наукових чи художніх творів. Для сміливості можна висловити впевненість, що всі гіпотези будуть помилковими, або недостатніми, що дорівнює їх помилковості. Це можуть бути думки про природу, суспільство, сім’ю, науково-технічний прогрес тощо. Висунемо, наприклад, таку гіпотезу: джерелом розвитку душі і, відповідно, її  переселення є старіння та руйнація тіла.  Спокійно переходимо до аналізу проблеми власним розумом, не намагаючись десь віднайти  готову відповідь. Але в такій редакції цю проблему ніхто, або майже ніхто, ще не ставив.  Разом з тим не варто  думати, що наша відповідь буде бездоганною. Ми тільки просунемося у пошуку істини.

Будь-яка людина становить собою тотожність, єдність, симетрію, злагодженість всіх сторін її, духовних властивостей: краси  та бруду, добра і зла, знання та незнання, віри та невіри в будь-що, зокрема, в  раціональне та ірраціональне тощо.

З точки зору відмінностей, якими характеризується всі речі, в тому числі й людина, то тут варто зазначити як внутрішні, так і зовнішні органи людини.

Протилежності в тілесній та духовній організації людини – це такі компоненти та сторони, які одне без одного існувати не можуть, взаємопроникають і взаємовилучають одне одного. У матеріальній будові людини – це механізм дихання, головними елементами якого виступають вдих і видих; механізм травлення – асиміляція та дисиміляція; механізм мінливості – рух та спокій. У духовній сфері протилежностями виступають знання і незнання, добро і зло, краса та бруд тощо. Протиріччя в системі людини – це реальний процес гармонії та взаємовилучення протилежностей як в системі матеріальних, так і в системі духовних зв’язків і відносин.
Парадокс: якщо душа вічна і  незміна, а тіло мінливе, за Прабхупадою, то: 

1)  чому душа спочатку споглядає за стражданнями тіла, і лише потім сама піддається стражданням, переселяючись в інше тіло?  Чому вона не залишається в одному тілі, якщо вона вічна і чому вона не сприяє тому, щоб і тіло  жило вічно. Звичайно,вона рухається і це свідчить про те, що душа  більш-менш змінює форму тіла і, відповідно, й саме тіло.

2) душа абсолютно незалежна від тіла, але разом з тим  вона залежна від тіла, оскільки покидає його і переселяється в інше тіло. Це свідчить про те, що тіло, помираючи, змушує її полишити його.  Як же це так, безсмертна і вічна душа безсила забезпечити вічне життя тілу. Вона чомусь змушена тікати з помираючого тіла, як щур з тонучого корабля
Отже, джерела розвитку людини – протиріччя, які, наголосимо ще раз, мають комплексний характер, тобто вони розгортаються  між тілесною та духовною структурами  людини, а також всередині кожної із них. Протиріччя мають не тільки внутрішній, а й зовнішній характер. Мова йде про протиріччя людини із членами своєї родини, трудового колективу, випадковими людьми на вулиці, в транспорті, по дорозі до місця роботи тощо. Треба ще зазначити, що розвиток відбувається там і тоді, де мають місце не тільки взаємовилучення, а й гармонія протилежностей. Між тілом та душею мають відбуватися процеси не тільки взаємовилучення, а й взаємопроникнення, тобто гармонія. В іншому випадку розвитку не буде. І тоді не відбудеться переселення душі. Відчувається, що концепція переселення душі виникла в межах механічного уявлення про відносини між тілом та душею. Уявлялось, що тіло та душа живуть і розвиваються дуалістично, незалежно одне від одного. Насправді все значно складніше. Адже діалектичне уявлення про співіснування тіла та душі не дозволяє цим головним складовим людського організму існувати незалежно одне від одного. Тому легше уявити процес переселення душі, ніж  пояснити, як це відбувається. Механістично-дуалістичне пояснення існування тіла та душі полягає в тому, що тіло згасає само  собою, а душа сама  піклується про себе.

Діалектичний підхід до концепції переселення душі має дати відповідь на питання: що робить душа, щоб врятувати тіло? Адже душа в системі людського організму матеріальна, а тіло – духовне, що передбачається пантеїзмом та діалектичним законом гармонії та взаємовилучення протилежностей. Виходить, що механістична концепція переселення душі є штучна, добре  обгрунтована в  чиїхось інтересах. Дійсно, кому вигідна  механістична концепція переселення душі? Адже вона не прямо, а опосередковано пов’язана  з існуванням Бога. Перш за все, вона необхідна здоровому народному глузду, а потім тим священнослужителям, які професійно займаються питаннями походження світу та людини і  розробляють різноманітні міфологічні, релігійні, наукові та філософські світоглядні вчення. Звичайно, що  першими з’являються найпростіші, тобто механічні уявлення про світ, людину і, відповідно, переселення її душі. Хоча уявлення про переселення душі у глибині – це більше ніж механістичне вчення, тому що воно побудоване з елементами ірраціонального бачення світу. Справді, як душа полишає помираюче тіло раціонального пояснення ще немає. А можливо  бути? Вважаємо, що раціональне пояснення цьому явищу вчені дадуть після того, як зрозуміють явище невпізнаних літальних об’єктів.

Концепція переселення душі суперечлива в тому плані, що тіло  будь якої істоти  рано чи пізно помирає , в той час як душа якимось чином переселяється туди, де склалися сприятливі умови для її існування. У християнстві цю суперечливість концепції переселення душі долають тим, що проголошується вознесіння в духовний світ (Царство Небесне) Ісуса Христа і духовно і тілесно.. Але це інший формат проблеми, адже Ісус Христос є, по-перше, Сином Божим, а, по-друге, своїми добрими діяннями він покрив всі гріхи людей і, безперечно, заслужив цієї винагороди.

Духовним  джерелом розвитку людини є гармонія і взаємовилучення знання і незнання, добра і зла, віри і невіри у вищі надприродні духовні сили тощо. Добро і зло, знання і незнання, віра і невіра органічно пов’язанні з духовним та матеріальним оточенням людини. Тому абсолютно відірвати духовність людини від її тілесної структури неможливо природним шляхом, хіба що штучним. Але і штучно зробити це навряд чи вдасться. Все одно зв’язок духовного і матеріального зберігається у будь-якому випадку. І коли людина, як у платонівському «Теететі», пізнаючи світ, ніби  згадує те, що вона  сприймала у минулому житті. Як відбувається переселення душі з одного людського тіла в інше раціонально не збагнути. Залишається лише довіряти інформації, яка має ірраціональний , тобто трансцендентний зміст. Чи можна до неї ставитися серйозно, чи можна їй довіряти?  Мабудь, можна, якщо ми знаємо з численних повідомлень, що вона існує і якимось чином впливає на нашу свідомість. У будь-якому випадку ми про неї думаємо, до неї прислухаємось. Про органічний зв’язок тіла та душі говорила у свій час і болгарська  яcновидиця Ванга.
Висновки. Узагальнюючи все вищесказане підкреслимо наступне:

1 Джерела існування душі і, відповідно, її переселення варто вбачати в протиріччі як гармонії та взаємовилученні  протилежностей. Одна протилежність не існує. Якщо якась річ розглядається  в якості протилежності, то вона має бути альтернативою або антиподом чомусь. Звідси випливає питання про співвідносини між альтернативою та антиподом. Бути антиподом – значить бути діаметрально , виключно  протилежним. Альтернатива – це рішення проблеми, яке протилежна іншим варіантам. Якщо між альтернативними шляхами та принципами може бути компроміс, то між антиподами також можуть бути  компроміси, як скажімо між чоловіком і жінкою, коли вони обговорюють альтернативні рішення. В системі живих організмів є елементи, які як антиподи, виконують протилежні функції. Значить, антиподи та альтернативи – це протилежності, але різного ґатунку. Скажімо, тіло і душа становлять собою протилежності, які можуть розглядатися в якості антиподів.

2  Як антипод  тілу  душа живе  за своїми правилами, нормами, закономірностями. Звідси стає зрозумілішим, чому душа покидає занепале тіло. Нам не зрозуміло  разом з тим, як душа це робить:  радісно  чи  журливо? Можна здогадуватися, що все залежить від того тіла, яке гине і душа рятується шляхом переселення, як, скажімо, рятуються арабські народи , переселяючись в Європу, зокрема, в Нвмеччину як найбільш розвинену європейську країну.

3 Внаслідок дослідження ми з’ясували, що джерел як існування, так і переселення душі  існує безліч. Вони спостерігаються в середині і ззовні речей, в тому числі й людини. Джерела ці мають субстанційний й атрибутивний характер. Коротко кажучи, джерела переселення душі детермінуються природою, суспільством і духовністю всього сущого.

Література

1 Аристотель. О  душе. / Сочинения в  четырех томах. Т. 1. Ред.  В.Ф. Асмус. М., «Мысль»,    1975. – С.369-450.

2 Дубінін В., Щудро Н. Щодо переселення душі як філософської проблеми / Вісник Донбаського державного  педагогічного університету. Серія: Соцально-філософські проблеми    розвитку людини і суспільства: збірник наукових праць / [за ред. д. філос..н.  Л.І.Мозгового]/ -   Вип. 3. Слов’янськ: ДДПУ, 2015.  – 178с.

3 Бхактмведанта Свами Прабхупада А. Ч. Путешествие вглубь себя / А. Ч.  Бхактиведанта Свами Прабхупада; пер. с англ., - М., The Bhaktivedanta Book Trust, 2013.- 384 с.
4 Серия «Мифы. Тайны. Загадки»  Пророчества знаменитых ясновидцев. Сост. Юрий Пернатьев, -Второе изд. – Харьков-Белгород. Клуб сеиейного досуга. – 2015.- 397 с.
5 Серия «Мифы. Тайны. Загадки». Тайны реинкарнации. Кем вы были в предыдущей жизни.  Сост. Сергей Реутов. – Харьков-Белгород. Клуб семейного досуга. – 2015.  -397 с.     
                                                          REFERENСES
1. Aristotle. On the soul / Works in four volumes. T 1. Red. V.F. Asmootie. M.; Misl, 1975. – S. 369 – 450.
2. Dubinin, V. 2, N Sudro. Regarding transmigration of the soul as a philosophical problem / Bulletin of Donbass state pedagogical University. Series: Socialnoe-philosophical problems of the development of man and society: collection of scientific works / [ed. by doctor of philosophy. Dr. L. I. Brain]/ - Vol. 3. Slavyansk: DSPU, 2015. – 178с.
3. Bhaktivedanta Swami Prabhupada A. C. the Journey into yourself / A. C. Bhaktivedanta Swami Prabhupada, translated from English., - M., The Bhaktivedanta Book Trust, 2013.- 384. 
4. A Series Of "Myths. Secrets. The mysteries of the" Prophecies of the famous seers. Comp. Yuri Parnachev, Second ed. – Kharkov-Belgorod. Club semeynogo leisure. – 2015.- 397. 
5. Series "Myths. Secrets. Riddles". The mysteries of reincarnation. What you were in your previous life. Comp. Sergey Reutov. – Kharkov-Belgorod. Bookclub. – 2015. - 397.
УДК 141.7:316.3/35

Мельник В.

доктор філософських наук, доцент кафедри філософії,соціально-політичних і правових наук Донбаського державного педагогічного університету

Афоніна Є.
здобувач кафедри філософії,соціально-політичних і правових наук Донбаського державного педагогічного університету
Феномен маргінальної культури в українському суспільстві

В статті проводиться аналіз терміну маргінальності, розглядається формування цілісного образу маргінальної культури. Викладено теоретико-методологічні основи дослідження даного феномена. Маргінальність розуміється як наукова категорія, для якої властиві поза часовість, міждисциплінарність та відсутність структурних елементів її наповнення. Доведено, що в сучасних умовах соціальна маргінальність виступає результатом культурних та стратифікаційних суперечностей соціальної системи, детермінованих трансформаційними процесами. Розкрито природу та специфіку розгортання механізму маргінальності в залежності від типів та основних детермінант феномена. Середньовічна європейська культура аналізується через протиставлення елітарної і масової культур. Теоретико-соціологічний аналіз досліджуваного феномена дає можливість констатувати, що маргінальність є багаторівневим та багатоаспектним явищем, що знаходить своє відображення в суспільних явищах і процесах.  В рамках концепції культурної маргінальності остання розглядається як суб'єктивний феномен, що супроводжується внутрішнім конфліктом норм та цінностей декількох культурних систем в свідомості індивіда. Розглядається, трансформація маргінальної культури та її прояв у сучасному українському суспільстві. 
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Феномен маргинальной культуры в украинском обществе
В статье проводится анализ срока маргинальности, рассматривается формирование целостного образа маргинальной культуры. Изложены теоретико-методологические основы исследования данного феномена. Маргинальность понимается как научная категория, для которой характерна вневременность и внеструктурность. Доказано, что в современных условиях социальная маргинальность выступает результатом культурных и стратификационных противоречий социальной системы, детерминированных трансформационными процессами. Раскрыта природа и специфику развертывания механизма маргинальности в зависимости от типов и основных детерминант феномена. Средневековая европейская культура анализируется через противопоставление элитарной и массовой культур. Теоретико-социологический анализ исследуемого феномена позволяет констатировать, что маргинальность является многоуровневым и многоаспектным явлением, что находит свое отражение в общественных явлениях и процессах. В рамках концепции культурной маргинальности последняя рассматривается как субъективный феномен, сопровождается внутренним конфликтом норм и ценностей нескольких культурных систем в сознании индивида. Рассматривается трансформация маргинальной культуры и ее проявление в современном украинском обществе.
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MARGINAL PHENOMENON OF CULTURE IN UKRAINIAN SOCIETY
The article analyzes the term marginality considered building a single image marginal culture. Presents the theoretical and methodological foundations of the study of this phenomenon. Marginality meant as an intermediate category, which is characterized by timelessness and vnestrukturnost. It is proved that in today's social marginality result of acts and cultural contradictions stratified social system, determined transformation processes. Reveals the nature and specifics of the deployment mechanism marginality depending on the types and key determinants of the phenomenon. Medieval European culture is analyzed through the opposition elite and popular culture. Theoretical and sociological analysis of the studied phenomenon makes it possible to state that marginality is multilevel and multidimensional phenomenon that is reflected in the social phenomena and processes. Within the concept of cultural marginality latter is regarded as a subjective phenomenon, accompanied by internal conflict norms and values of several cultural systems in the mind of the individual. Considered marginal transformation of culture and its manifestation in the Ukrainian society.
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Висока динаміка сучасних трансформацій у суспільстві об’єктивно впливає на виникнення значних структурних диспропорцій у всіх сферах суспільного буття, а негомогенність і фрагментарність інтеграційних процесів у світі детермінують зростання дистанції між спільнотами, які виступають суб’єктом інтеграції, і тими, що залишилися поза процесом, або залучені до нього недостатньою мірою. У результаті вказаного на нинішньому етапі глобалізації маргінальними стають не лише окремі особистості й соціальні групи, а й окремі спільноти. 

Із зростанням масштабів маргінесу у суспільстві поглиблюються соціальні суперечності, які утворюють підґрунтя для розгортання глобальних криз, наслідки яких є важко прогнозованими з позицій сучасної науки. Зазначене актуалізує соціально-філософський аналіз особливостей маргінесу в умовах глобалізації, детермінантів і механізмів соціального транзиту маргінальних спільнот в інтегрований соціокультурний простір.

Метою статті є здійснення теоретичного осмислення природи, сутності, змісту та різноманітних форм феномену маргінальності у суспільстві для з’ясування особливостей його прояву в сучасних кризових умовах. Очевидно, що теоретична інтерпретація феномену маргінальності відстає від соціальної реальності сьогодення. Тому актуальним і своєчасним є об’єднання зусиль, концептуальних та методологічних засобів для комплексного, міждисциплінарного вивчення цього феномену. Соціально-філософський аналіз феномену маргінальності дозволяє краще зрозуміти природу сучасного соціального світу і суспільних трансформацій.

Проблема маргінальної культури існує в суспільстві досить давно. Відомо, що вперше з нею зіткнулися на початку XX-століття, саме тоді і виникло в американській соціології поняття «маргінальність», що дослівно означає прикордонний стан між двома культурами. Соціологи ввели термін «гавайський феномен», що виник на Гавайських островах в 20-і роки XX-го століття в результаті злиття культур. Наприкінці XIX століття утворилося поліетнічне суспільство, коли американські колонізатори ввели на Гаваї японських, китайських і філіппінських робітників, найнятих за контрактом в країнах Азії. Частина іммігрантів асимілювалася з корінним населенням, і, в наслідку, сформувалася велика група «етнічних гібридів», маргіналів по національним походженням.

У сучасному світі завдяки взаємодії економіки та суспільства, почала поглиблюватись взаємодія культур. Почали зникати етнічні кордони, «деформуються культури», наслідком якої виявляється «маргінальна людина», що котра одночасно, як належить двом культурам, так і не належить ні до якої. Людина, набуваючи здатність відчути різноманіття, подолати обмеженість етнічної однобічності, одночасно втрачає почуття цілісності і винятковості етнічного світосприйняття. 

Таким чином, «гавайський феномен» був введений в науку як результат зустрічі і взаємопроникнення національних культур. Трохи пізніше з'явився термін «маргінальність» і такі поняття, як «маргінальна культура», «маргіналізація населення», «маргіналізація особистості».
Вперше поняття маргінальності в науковий обіг ввів Роберт Парк - американський соціолог та філософ. У своєму есе він вжив поняття «Людська міграція і маргінальна людина» [1, с. 17], присвячену вивченню процесів в середовищі іммігрантів. Результатом його поїздки по Азії, на Гаваї і в Південну Африку в 1933 році стали роздуми про процес виходу рас і народів з різного роду ізоляції - географічної, економічної, культурної. У Р.Парк поняття маргінальність (від лат. Margo - край, межа) означало положення індивідів, які перебувають на межі двох різних, конфліктуючих між собою культур, і служило для вивчення наслідків неадаптованності мігрантів, особливості положення мулатів та інших «культурних гібридів».  Парком була створена «класична» соціально-екологічна теорія, котра характеризує суспільство як організм і «глибоко біологічний феномен», котрий окрім соціального рівня має біотичний, який лежить в основі всього соціального розвитку. Парк вважає, що соціальні зміни засновані на глибинних, біотичних змінах і пов'язані спочатку з фізичною, а потім з соціальною мобільністю.

Крім того, Роберт Парк відзначає, що маргінальна людина являє собою культурний гібрид, в існуванні якого переплітаються традиції та культури декількох різних народів. На його думку, ці люди неминуче стають індивідами з найбільш досконалим інтелектом, самостійними і раціональними поглядами. Маргінальна людина - більш цивілізована істота, носій космополітичної культури, продукт дезорганізації традиційного суспільства.

Р.Парк властиво культурологічне бачення проблеми маргінальності.  Він бачить маргінальну людину як наслідок розвитку акультурації, коли люди різних культур і рас сходяться, щоб створити новий осередок суспільства. Також, він пов'язує концепцію «маргінальної особистості» з соціальним перебігом акультурації, досліджуючи цей процес з сторони суспільства, частиною якого є особистість.

Інший американський соціолог, філософ Еверетт Стоунквіст розвинув ідею Р.Парка і розробив свою концепцію «марінальності». У своєму м дослідженні «Маргінальна людина» [2] він запропонував розглянути проблему маргінального людини через призму культурного конфлікту. Як приклади він навів расові і культурні гібриди. Стоунквіст вважав, що, прагнучи інтегрувати в домінуючу групу суспільства, «члени підлеглих груп», долучаючись до їх культурних стандартів, неминуче опиняються на краю домінуючої групи, де їх майже не приймають, так і групи походження, відторгають їх як відступників. Розглядаючи проблеми маргінальної особистості, Стоунквіст бачить її як особистість «між двох вогнів» в контактах культур, де вони між собою переплітаються і культура об'єднує властивості обох культур. У своїх дослідженнях він зосереджується на з'ясуванні психологічних аспектів маргінальності. Рухаючись з однієї культури в іншу, або в певних випадках (наприклад, через одруження чи освіту) з'єднуючись з двома культурами, маргінальна людина знаходиться в психологічному балансуванні між двома соціальними світами, один з яких, як правило, має перевагу над іншим. Проблеми виникають лише після усвідомлення людиною свого нерівноправного положення. Таке усвідомлення є поштовхом до психологічної нестійкості, роздвоєності і може виплеснутися в суїцид або аномії. Внутрішній світ маргінального людини, що характеризує Стоунквіст, може бути доповнений такими рисами: дезорганізованості, приголомшеності, нездатністю визначити джерело конфлікту, невдачливість. Їй притаманне занепокоєння, тривожність, внутрішня напруга, ізольованість, відчуженість, скрутність, розчарованість, відчай, безглуздість існування, а також егоїзм і агресивність. При певних обставинах такі люди можуть бути лідерами соціально-політичних, націоналістичних, за своїм характером рухів, або вічні ізгої.
Європейський погляд на дану проблему зосереджує увагу на дослідженні структурної або соціальної маргінальності. Класична модель маргінала-особистості на «рубежі культур» в 60-і роки доповнюється моделлю маргінала-індивіда на «узбіччі» суспільства. До цієї моделі зазвичай зараховуються всі ті елементи, які трактуються суспільством як небажані і дезорганізовані. Хвилювали дослідників особистості на «рубежі культур» проблеми амбівалентності існування, особистісної мотивації, вибору кращого соціального статусу змінюються розумінням маргінальності як втрати статусу внаслідок неінтегрованість індивідів - в силу різних біологічних і соціальних причин - в громадські структури. До такого роду деструктивних станів відносяться, перш за все, результат імміграції (особливо «кольорової»), а саме безробіття, нереалізованість соціальних очікувань. Вони, в свою чергу, сприяють ослабленню або розпаду трудової мотивації і моралі, втраі соціальних зв'язків.

Якщо міграція носить не переселенський, а трудовий характер, істотно змінюється якісний склад ставлення до міграції, як самих мігрантів, так і приймаючої країни. Відомо, що індивіди і групи, що займають нижні шари соціальної ієрархії, в найменшій мірі здатні до вертикальної мобільності навіть у власному соціокультурному середовищі. Важкий для них і процес акультурації. Поєднання культурної самоізоляції мігрантів, територіальної сегретаціі, важких умов праці і побуту, сприяє появі психічних захворювань. Активність іноземних робітників в сфері правопорушень формує у населення уявлення про трудоих переселенців як про уособлення різного роду відхилень від норми, джерел соціальних і екологічних проблем. Подібне протягом декількох десятків років відбувається і в Україні.

Українські дослідники (С.Васильцова, А.Галкіна, Г.Данишевської, І.Кравченко, В.Радаєва, Є.Рашковського, Є.Старікова, М.Тьомкіна, Б.Шапталова, В.Шапінського), як і західноєвропейські, розглядаючи маргінальну культуру і процеси маргіналізації, охоплюють цим поняттям надзвичайно широке коло явищ. У формуванні маргінальних груп українського суспільства прийнято виділяти два періоди. Перший (1918года - друга половина 80-х років) характеризується маргіналізацією населення в зв'язку з корінними порушеннями соціально-політичної і класової структури суспільства, другий (1980 - 1999 роки) - відтворення маргіналів шляхом величезних міграційних процесів, викликаних індустріалізацією країни, «розмиванням» робочого класу сільськими мігрантами, що призвів до втрати класового і професійного етносу [3, с. 887].  
Вітчизняні дослідники проблеми маргінесу спираються на загальнофілософські дослідження суперечностей суспільного розвитку, об’єктивних і суб’єктивних факторів самореалізації особистості та груп, проблем їх адаптації та самоствердження на різних етапах соціальної трансформації. Це праці В.Андрущенка, С.Батеніна, В.Беха, Є.Бистрицького, Ю.Бродецької, Л.Буєвої, І.Ватіна, Г.Волинки, В.Воронкової, Є.Головахи, О.Гомілко, Л.Губерського, Є.Желєзова, А.Здравомислова, В.Заблоцького, Р.Карпінської, Л.Кемалової, Л.Когана, С.Кримського, В.Малахова, А.Маслова, М.Михальченка, В.Москаленко, В.Муляра, І.Надольного, О.Полисаєва, І.Предборської, І.Резвицького, Л.Сохань, В.Струтинського, В.Шановського, В.Шинкарука та інших, в яких автори окреслюють предмет дослідження з різних філософських ракурсів. І, нарешті, сьогодні можна говорити про новий припливі маргінальних груп населення і маргінальної культури, пов'язаної з наступаючою кризою.
Найбільша група маргіналів в Україні - це як і раніше мігранти. Екстенсивний розвиток економіки зірвало з своїх рідних місць величезні маси людей і перемістило не тільки з села в місто, з європейської частини країни в неосвоєні регіони, а й з регіонів компактного проживання їх національності в інші республіки. В результаті територіально-культурна маргінальність множиться на етнічну, приводячи до етнічної ерозії багатьох націй. 

Сучасна проблемна ситуація в сфері міжетнічної взаємодії, яка назріла, глобальна потреба в досягненні конструктивного діалогу культур і народів сьогодні, як ніколи, породжує актуальність розгляду соціокультурної адаптації (перш за все мігрантських груп), що опинилися в іншій, «чужій» їм етно-культурному середовищі [4, с. 98]. 

У той же час в процесах етно-культурної маргіналізації в суспільстві неминучі є регіональні відмінності зі своєю внутрішньо-етнічною специфікою. Особливо гостро ці процеси протікають в тих регіонах, в яких проживає досить велика кількість етносів і етнічних груп.

Одним з таких регіонів в Україні завжди був Київ і Київська область. Тут, повніше, ніж в інших регіонах України, з самих різних етноісточніків формується новий «український» мегаполіс. У нього по-різному залучаються етнічні освіти, які внутрішньо диференціюються за ступенем включеності в цей простір. Навколишнє середовище живить в формованих групах населення специфіку «надетнічної» столичної самосвідомості. Не випадково, при відповіді на питання «Ким Ви себе більше відчуваєте: європейцями, громадянами світу, українцями, татарами, вірменами і інш.?» - Далеко не всі українці приймають в цьому пріоритет своєї, для багатьох тепер формальної, національної приналежності [5, с. 10]. За їх вибором стоїть новий образ, який не тільки у українців знаходить надетнічні риси самосвідомості з очевидною домінантою громадянського образу, часом витісняє прийняту національну приналежність. Можна припустити, умовно кажучи, що етнічна прилученість харчується більше традиційними етнокультурними посилками, а нова «надетнічного» - цивільними, хоча вони можуть і не виключати один одного. Найочевиднішим для українських та інших, включених в столичне життя людей різних національностей, поступово стає інтегративний образ, що затверджується у свідомості як спільність «українців».

Крім національності, для подібного роду явищ, часто мають значення й інші фактори, наприклад вік. В умовах сьогоднішньої кризи, як соціокультурного об'єкта в типово маргінальної ситуації виявляється молодь.

Маргінальність біологічна часто зв'язана зі зміною психічних та фізичних можливостей тіла в підлітковому віці. Підвищена емоційність, гіперсексуальність викликають появу нових потреб і нових поведінкових стандартів [5, с. 11]. В наслідок цього відбувається процеси втрати і нового набуття параметрів власної фізичної цілісності, проявляється підвищений інтерес до фізичної сторони людського існування. Неспроможність людини ідентифікувати себе зі своїм тілом, тягне за собою великі соціальні наслідки, котрі пов'язані з частковим або повним втрачанням особистісного контролю. Криза ставить під сумнів як здатність власного «Я», так і систему цінностей, якої людина слідувала раніше. 

З невизначеним статусом молоді в суспільстві пов'язана соціальна маргінальність.  Відсутність у людей багатьох соціальних ознак: професії, сім'ї, власного житла, авторитету серед дорослих, власної соціальної ніші, правової обмеженісті - все це є наслідком неповноти соціального визнання. Маргінальний комплекс виявляється в усвідомленні власної меншовартості, соціальної неповноцінності, в необхідності визначати себе через значущих інших.

Культурна маргінальність знаходить своє відображення в різноманітних сферах молодіжної субкультури. Традиційна, загальновизнана культура, в основі якої лежить система цінностей і вірувань розуміється неоднозначно, що призводить до набуття власних смислів і цінностей, усвідомлення власної унікальності та неповторності. Усередині кожної людини відбувається зіткнення цінностей, діалог культур в рамках певної культурної традиції. Культурна маргінальність фіксує момент переходу від особистості, яка існує поки в чужій для неї культурі, до особистості, яка сформувала власну систему цінностей. 

Таким чином, ми приходим до висновоку, що маргінальність, будучи ознакою сучасних соціальних процесів в суспільстві, особливо яскраво проявляється в умовах трансформації соціальних відносин в соціокультурному просторі монопрофільного міста. Де ослаблення і навіть руйнування традиційних соціальних інститутів загострюють проблеми людського самовизначення в умовах соціальної напруженості і тривожності, існуючих в монопрофільних містах. Аналіз досліджень феномену маргінальності представниками різних галузей суслільного та гуманітарного знання дозволяє констатувати ускладнення змісту маргінесу в сучасній соціальній реальності і дійти висновку, що наявні маргінальні спільноти характеризуються якісними і кількісними відмінностями від попередніх історичних форм. Маргіналізовані прошарки населення – це результат складного процесу взаємодії суб’єктивних і об’єктивних форм низхідної або висхідної складової маргінесу. 
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SYNERGETIC PARADIGM AS INTERDISCIPLINARY METHODOLOGY

Current stage of development of scientific knowledge is characterized as transitional process of methodological culture from the Cartesian concept of scientific analysis to the study of systems that evolve based on the philosophy of instability. We study paradigmatic principles of synergy as a form of interdisciplinary reflection, highlight its ideological resources and terminology. It is concluded that synergistic paradigm as interdisciplinary methodology can be used in different sciences and scientific schools according to their specificity. We noted that principles of synergies manifest themselves at different levels of being and are applicable for the analysis of different ontological statuses.
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Постановка проблеми та її зв'язок з важливими науковими чи практичними завданнями. Сучасна наука, не маючи колишньої суворої об'єктивної основи та значно зміцнивши свою методологічну базу за минуле століття, може дозволити собі більш ліберальний підхід до наукового пошуку. В даний час загальна методологія науки переживає період, який поєднує в собі риси еволюції і кризи. Відбувається зміна дисциплінарної будови наукового знання, трансформація від ідеалу «суворої науки» до більш широкого наукового дискурсу. Пізнавальні системи стали більш «людино орієнтованими», «людиновимірними». Стала зрозумілою обмеженість та методологічна недостатність раціонально-механістичного, природничо-наукового пізнання. В результаті дослідники постали перед необхідністю перегляду загальнонаукової методології, яка спиралася на класичний принцип об’єктивності пізнання. Процеси інтеграції наукового знання актуалізували нові методологічні проблеми. Очевидно, що методології різних областей знання настільки різні, що їх спільність може бути реалізована лише на концептуальному рівні в контексті синергетики. 

Феномени саморганізації, нелінійності та глобальної еволюції все частіше стають предметом наукових дискусій. Поняття «синергетика» означає «спільну дію», підкреслюючи узгодженість функціонування частин, що відбивається у функціонуванні будь-якої. Роль синергетики як основи нової наукової картини світу і методології дослідження процесів руху систем зростає, якщо враховувати її синтетичний характер. Професор Штутгартського університету Г.Хакен впровадив поняття «синергетика» у науковий обіг наприкінці 60-х років XX ст. та визначив цілі синергетики: перевантажену величезною кількістю деталей інформацію про системи різної природи необхідно стиснути, перетворивши в невелике число законів або концепцій, тому що, за висловом англійського фахівця з кібернетики С. Бара, чисельні інформаційні дані перетворилися в новітній різновид забруднення навколишнього середовища, а їх надлишок породжує інформаційний шум. Появу концепцій самоорганізації можна розглядати як новий важливий етап еволюції науки, що, наступивши за суперспеціалізацією, несе нові можливості діалогу наук і нові підходи до їхнього викладання. Загалом, синергетична парадигма все більш інтегрується у концептуальну площину сучасної філософії та науки, які констатують, що сучасний світ на рівні його розуміння стає все більш цілісним: на рівні філософського знання принцип єдності світу втілений у концепції глобального еволюціонізму, відповідно до якої всі аспекти нашого Всесвіту – від неживої до живої матерії та соціальних форм буття – знаходяться у всезагальному полі розвитку, який виявляє універсальні риси.
Аналіз останніх досліджень. Синергетика виникла не на порожньому місці. Вона успадковує та продовжує розділи природознавства та технічних знань, в першу чергу (але не тільки) теорії коливань та теорії диференціальних рівнянь. Саме теорія коливань з її «інтернаціональним мовою», а згодом і «нелінійним мисленням» (К. І. Мандельштам) стала для синергетики прототипом науки, що займається побудовою моделей систем живої та неживої природи, які обслуговують різні галузі науки. Теорія диференціальних рівнянь Анрі Пуанкаре і породжена нею сучасна загальна теорія динамічних систем озброїла синергетику вагомою базою математичного апарату. Бельгійська школа, очолювана Іллею Пригожиним, створила першу нелінійну модель синергетики хімічних процесів. Поширення ідеї синергетики набули завдяки працям І.Пригожина, Г.Ніколіса, І.Стенбергса, А.Баблоянца. Заслуговує на увагу серія книг по синергетиці, в рамках якої видано, під загальною редакцією Г.Хакена, більше 50 томів, в них висвітлюються різноманітні аспекти динаміки самоорганізації в природних, соціальних і когнітивних системах. В останній час з’явилися фундаментальні колективні дослідження тих революційних змін в картині світу, методологічних основах науки, в самому стилі наукового мислення, які відбуваються у зв’язку з розвитком теорії самоорганізації. Активні дослідження у тлумаченні синергетичного вивчення системних об’єктів здійснювалися такими ученими, як С. Капіца, Є. Князєва, Н. Кочубей, С. Курдюмов, Г. Малинецький, В. Цикін та ін. [2, 3, 4]. Складно або навіть неможливо назвати галузь знань, в якій сьогодні не проводилися б дослідження під рубрикою синергетики. Видаються монографії, виходять сотні статей, проводяться національні і міжнародні конференції. Для публикацій на тему синергетики характерно те, що в них нерідко приводяться авторські інтерпретації принципів синергетики, при чому трактовки доволі різнорідні і не завжди достатньо аргументовані. Причиною цього є відсутність достатньої визначеності відносно основоположень синергетики і виникаючої звідси необхідності уточнення статуса матеріалу, який викладається. 

Аналіз літератури дозволив виявити значну кількість трактувань поняття «синергетики», наприклад: теорія дисипативних структур; теорія незворотного динамічного хаосу; теорія утворення нових якостей; нова наукова парадигма; крок до майбутнього світогляду людства [1, с. 92].

 Нова методологія виросла на ґрунті, підготовленому системним підходом. Основоположниками синергетики І. Пригожиним і Г. Хакеном   проводиться думка про системну будову світу, який перебуває не тільки в стані порядку, але й хаосу. Звідси хаос стає предметом уваги науковців як елемент саморозвитку систем. При цьому хаос може бути джерелом розвитку і конструктивним, творчим началом. Синергетика розвиває системний підхід і відповідає на питання не тільки про зв’язок між компонентами системи, а й її взаємодію із середовищем, а також результатами цієї взаємодії. Вона досліджує класичну взаємодію з позицій взаємозв’язку нерівноважних, складних і відкритих систем, що перебувають у постійному процесі саморозвитку завдяки природній здатності нових систем до самоорганізації [6, с. 48]. 

Мета роботи – розкрити сутність синергетики як нового напрямку сучасної наукової думки, потрактувати деякі синергетичні ідеї та їх світоглядні наслідки, окреслити парадигмальні засади синергетики як своєрідної міждисциплінарної рефлексії. Дана робота є результатом суміщення багатьох джерел, результат пошуку деякої золотої середини в потрактуванні синергетики як перспективного напрямку сучасної наукової думки.

Виклад основного матеріалу. Синергетика, що займається вивченням процесів самоорганізації і виникнення, підтримки, стійкості і розпаду структур самої різної природи, ще далека від завершення і єдиної загальноприйнятої термінології (в тому числі і єдиної назви всієї теорії) поки не існує. Ряд авторитетних авторів висловлюється про синергетику як нову наукову парадигму. Бурхливі темпи розвитку нової галузі, не залишають часу на уніфікацію понять і приведення в струнку систему всієї суми накопичених фактів. Дослідження нової галузі через її специфіку здійснюються силами і засобами багатьох сучасних наук, кожна з яких володіє властивими їй методами і сформованою термінологією. Паралелізм і різнобій у термінології і системах основних понять значною мірою зумовлені також відмінностями в підході і поглядах окремих наукових шкіл і напрямків і в акцентуванні ними різних аспектів складного та багатогранного процесу самоорганізації. Відсутність в синергетиці єдиної загальноприйнятої наукової мови глибоко символічно для науки, що займається явищами розвитку і якісного перетворення.
Суворе визначення синергетики вимагає уточнення того, що слід вважати великим числом частин і які взаємодії підпадають під категорію складних. Вважається, що зараз суворе визначення, навіть якщо б це було можливим, виявилося б явно передчасним. Тому далі (як і в роботах самого Г. Хакена та його послідовників) мова піде лише про опис того, що включає в себе поняття «синергетика», і її особливостей. Синергетика - це напрям міжгалузевих досліджень, об'єкт яких - процеси самоорганізації у відкритих системах фізичної, хімічної, біологічної, екологічної й іншої природи. У таких системах, що є далекими від термодинамічної рівноваги, за рахунок потоку енергії і речовини із зовнішнього середовища, створюється і підтримується нерівновага. Завдяки цьому взаємодіють елементи і підсистеми, що веде до їх узгодженого, кооперативного поводження і до створення нових стійких структур і самоорганізації. Висунута концепція самоорганізації є природничо-науковим уточненням принципу саморуху і саморозвитку матерії. На противагу класичній механіці, що розглядає матерію як застиглу, мляву масу (приводиться в рух зовнішньою силою), у синергетиці виявляється, що за певних умов і системи неорганічної природи здатні до самоорганізації. На відміну від термодинаміки, що визнає еволюцію лише у бік збільшення ентропії системи (тобто хаосу, дезорганізації), синергетика вперше розкрила механізм виникнення порядку через флуктуації, тобто відхилення системи від деякого середнього стану. Флуктуації підсилюються за рахунок нерівновагомості, розхитують попередню структуру і приводять до нової: з безладдя виникає порядок.

Нові гуманітарні напрями характеризуються переходом від дослідження систем типу «людина – машина» до пізнання систем, у яких чільне місце приділяється цілеспрямованості, смислоутворенню діяльності людини, що вбирають у себе природничі та наукові знання. Синергетика дедалі впевненіше прокладає шлях у методологію гуманітарних наук, зокрема у філософію. Все більше у філософію входять і поширюються поняття нерівновагомості, нестабільності, біфуркації, фазових переходів, нелінійності. Синергетика постає як новий світогляд, що докорінно змінює розуміння необхідного (закономірного, визначеного) і випадкового в самих основах побудови світу. По-новому з'ясовуються причини і форми розвитку неживої матерії, історичних процесів в економічній, політико-соціальній, військовій та інших сферах життєдіяльності суспільства і людини. Формується нове розуміння випадку як самостійного фактора біологічної і соціальної еволюції, визнання ролі випадку в самоорганізованих процесах.

Висновки і перспективи подальших розвідок у даному напрямку. Системи, що становлять предмет вивчення синергетики, можуть мати різну природу та вивчатися різними науками, наприклад, фізикою, хімією, біологією, математикою, нейрофізіологією, економікою, соціологією, лінгвістикою (перелік наук, легко можна було б продовжити). Кожна з наук вивчає «свої» системи своїми, тільки їй властивими, методами і формулює результати на «своїй» мові. Інформаційний «вибух» та диференціація наук призводить до того, що досягнення однієї науки часто стають недоступні увазі і тим більше розумінню представників інших наук. На відміну від традиційних галузей науки синергетику цікавлять загальні закономірності еволюції (розвитку в часі) систем будь-якої природи.
Відмовляючись від специфічної природи систем, синергетика набуває здатність описувати їх еволюцію інтернаціональною мовою, встановлюючи свого роду ізоморфізм декількох явищ, досліджуваних специфічними засобами декількох наук, які приводяться до загальної моделі. Виявлення єдності моделі дозволяє синергетиці робити надбання однієї галузі науки доступним розумінню представникам зовсім іншої, може навіть вельми далекій від неї сфері науки і переносити результати однієї науки на, здавалося б, чужорідний грунт. Синергетика аж ніяк не є однією з прикордонних наук типу фізичної хімії або математичної біології, що виникають на стику двох наук. За задумом свого творця професора Г. Хакена, синергетика покликана відігравати роль свого роду метанауки, яка звертає увагу та змінює загальний характер тих закономірностей і залежностей, які науки вважали «своїми». Тому синергетика виникає не на стику наук в більш чи менш широкій або вузькій прикордонної області, а отримує представлений для неї інтерес системи з самої серцевини предметної області окремих наук і досліджує ці системи, не апелюючи до їх природи, своїми специфічними засобами, маючи загальний, «інтернаціональний» характер по відношенню до окремих наук. Фізик, біолог, хімік і математик бачать свій матеріал, і кожен з них, застосовуючи методи своєї науки, збагачує загальний запас ідей та методів синергетики.
Появу концепцій самоорганізації (синергетики, зокрема) філософія науки розглядати як новий важливий етап еволюції науки, що, наступивши за суперспеціалізацією, містить нові можливості діалогу наук і нові підходи до їхнього викладання. Комплекс категорій синергетики дозволяє по-новому осмислити низку проблем, які є актуальними на сьогодні. Нові ідеї та несподівані підходи до відомих обумовлюють безсумнівний інтерес до цієї галузі знання. Синергетика з її статусом метанауки покликана відіграти роль комунікатора, що дозволяє оцінити ступінь спільності результатів, моделей і методів окремих наук, їх корисність для інших наук і перекласти мову конкретної науки на мову міждисциплінарного спілкування.
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К АНАЛИЗУ ИНФОРМАЦИОННОГО ОБЩЕСТВА
В статье сделана попытка анализа сетевой онтологии информационного общества. Эта попытка дает возможность осознать атитетический характер этой онтологии относительно онтологии аграрного и индустриального типа обществ, а также искусственность этого создания посттрадиционного сознания.
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ANALYSIS OF THE INFORMATION SOCIETY
In the article an effort to analyze the net – ontology of information society has been made. This effort gives an opportunity to realize an antithetic character of this ontology comparing with the agrarian and industrial types of the society and also the artificiality of posttraditional consciousness formation.

In this scientific research the authors consider two major points of view, which take place in modern social – philosophical discussions. The first one tries to aksiomaise onto - structure of the information society through the innovative set of principles and thus bring new patterns of functioning and development; the second – to  take out the ontology from the previous phase of the social evolution, offering rethink only some system parameters.

In the current period of the world history execution of a new social ontology happens, replacing the ontology of traditional industrial and agricultural societies, ideally located on one axis of history. However, the transition from the "second" wave to the "third", as well as during the previous phase, articulate through the revolutionary changes. Therefore, in the article we aim to clarify main ontological characteristics of agrarian and industrial societies - on the one hand, and information - on the other. This distinction is viewed most theorists information (post-industrial) society.
As a result, authurs came to the following conclusion: network principle - implanted in social structure and identified with it, carries a number of regulatory uncertainties and anthropological nature. But it is not appropriate to resolve (always instrumental and procedural) fundamental problems of  human existence.

Keywords: information society, ontology, agrarian society, industrial society, postconventional consciousness

У сучасних соціально–філософських дискусіях про генезис  інформаційного суспільства кристалізувалося дві принципові точки зору. Одна з них намагається аксіоматизувати онто - структуру інформаційного суспільства через набір інноваційних принципів і тим самим вивести нові закономірності його функціонування і розвиток; друга – вивести онтологію з попереднього фазису соціальної еволюції, пропонуючи переосмислити лише деякі параметри системи.
При цьому перша позиція представлена ​​постіндустріальної парадигматикою (Д. Белл і його послідовники), дискурсами постмодерну (Ж. Бодрийяр, М. Постер), теорією гнучкої спеціалізації (М. Пайор, Ч. Сейбл, Л. Хіршхорн), а також концептом інформаційного способу розвитку (М. Кастельс); друга, відповідно, неомарксизмом (Г. Шиллер), регуляционною теорією (М. Альетта, А. Ліпіц) і теорією гнучкою акумуляції (Д. Харві), аналітикою публічної сфери (Ю. Габермас, Н. Гарнем) і теорією рефлексивної модернізації (Е. Гідденс) [1, с. 12]. Той же дуалізм можна побачити в політологічній [2, с. 322 - 347] і культурологічній [3] літературі.

Взагалі, первинна систематизація цих позицій свідчить про те, що онтології індустріального і постіндустріального (інформаційного) товариств співвіднесені в логіці стадиальної версії всесвітньої історії, найбільш популяризаторські представленої трьох-хвильової схемою О. Тоффлера. Названі версії в більшій чи меншій мірі презентирують проблематику, що стосується метаісторичного масштабу трансформації суспільств, що входять в західну цивілізацію. І далі, завдяки глобалізації економічних, політичних і власне культурно – інформаційних процесів всіх незахідних культурно-цивілізаційних ареалів.

Сучасне макросоціологічне і філософсько – історичне теоретизування  пов'язане з генезисом і оформленням нової соціальної онтології, що приходить на зміну онтології індустріального і аграрного типів товариств, умоглядно розташованих на одній осі історії. Правда, перехід від «другої» хвилі до «третьої», так само як і попередній фазис артикулюють через революційні зміни. Тому в статті ми маємо мету уточнити співвідношення онтологічних характеристик аграрного та індустріального суспільств - з одного боку, і інформаційного - з іншого. Таке розмежування проглядається у більшості теоретиків інформаційного (постіндустріального) суспільства.

Так, Мануель Кастельс як провідний апологет «мережевого суспільства», в одній зі своїх найоригінальнішій роботі вказує на те, що протягом більшої частини історії людства мережі як інструмент посередництва поступалися організаціям, здатним концентрувати ресурси навколо централізовано визначених цілей. Досягалися в результаті реалізації завдань на основі раціоналізованих вертикальних ланцюжків управління і контролю, де централізовані ієрархічні структури були «вотчиною» влади і виробництва. Однак тепер, з впровадженням комп'ютерних інформаційних та комунікаційних технологій  мережам надається можливість продемонструвати притаманну їм гнучкість і адаптованість і тим самим підтвердити свою еволюційну сутність. Ці технології дозволяють здійснювати координацію завдань і комплексне управління. У цьому спостереженні проглядається цікаве протиставлення (нібито) нееволюційній суті ієрархічних структур і еволюційній сутності мережі. Протиставлення якісно історичного характеру.

Згідно з М. Кастельс не тільки і не стільки неефективність і негнучкість при прийнятті рішень мала місце в ієрархічних моделях – дискредитували її, навпаки, розвиток структури і ресурсів мережі відкрили і перманентно відкривають нові перспективи і ресурси індивідуальної екзистенції, міжособистісної комунікації і соціально–економічних практик. Простіше кажучи, соціальна онтологія суспільства Модерну радикалізована в напрямку виявлення нової підстави інституційних і ціннісних перспектив, соціальних ініціатив та індивідуальних свобод. Не дарма американський аналітик починає розмову то про «мережеві підприємства», то про «електронної агори», то про «цифрової культури Амстердама», то про «глобальне громадянське суспільство». Всі ці нові елементи, включаючи алогізм зростання мегаполісів, схоже, і конституюють «мережеве суспільство» з його (нібито) горизонтальними подвійними зв'язками, принципово відмінними від вертикально-зв'язуючих аграрних та індустріальних типи товариств, виробничих і комунікативних ниток.

На нашу думку, в мережевому онтологічному дискурсі ховаються три проблеми, які не беруться обговорювати зазначені автори в повному обсязі. По–перше, проблема прихованій присутності ієрархії в мережевій структурі, причому у вигляді функціонально-управлінських блоків з певним самополаганям вищих щаблів ієрархії за рахунок нижчих, а також місією регулювання мережевої «речовини» представниками кібереліт. Так, сам М. Кастельс описує культуру Інтернету і суб'єктів цієї культури як чотиришарову структуру: 1) техномерітократов і їх культуру; 2) хакерів з властивою їм особливої ​​культурою; 3) віртуальну громаду і їх культурне життя; 4) підприємців і підприємницьку культуру [4, с. 53]. При цьому цікава наступна констатація: «Історично Інтернет створювався в академічних колах і обслуговуючих їх науково-дослідних підрозділах, на професорських« командних висотах »і в аспірантських «окопах», звідки відповідні цінності, звичаї і знання проникли в культуру хакерів» [там же, с. 57]. І далі по ієрархії нижче ... Але, чи мае можливість мережева ієрархія переміщення на «ліфтах» вертикальної мобільності або її верхній поверх закритий навіть для підприємців з їх фінансовими можливостями
Згадаймо, що свого часу Й. Масуда пророкував прихід «глобального громадянського суспільства» в якому прості громадяни виступають головними компонентами, і в якому «автономність и незалежність перебувають у гармонії з упорядкуванням колективу» [7, ​​с.358]. Але таке співтовариство поки не створено і на його шляху є серйозні перешкоди, чому свідчення - «Декларація незалежності кіберпростору» Джона П. Барлоу (1996). Більш того, цей документ, адресований урядам індустріального світу, містить наступну інвективу: «Істинну силу урядам дає згоду тих, ким вони правлять. Нашої згоди ви не запитували і не отримували. Ми не запрошували вас ... Кіберпростір лежить поза ваших кордонів ... Ваші правові поняття власності, вираження, особистості, пересування і контексту до нас незастосовні ... У Китаї, Німеччині, Франції, Росії, Сінгапурі, Італії та Сполучених Штатах ви намагаєтесь встановити інформаційний карантин, щоб запобігти поширенню вірусу вільнодумства, спорудивши застави на рубежах кіберпростору» [8, с. 349 - 352]. По суті, в ньому констатується реальний внутрісоціальний конфлікт, який має онтологічну і ціннісну компоненти. Змістовно він зачіпає світоглядні підстави трансформацій які відбуваються у сучасному світі і потребує коректної філософської інтерпретації.

Таку, на наш погляд,  запропонував російський дослідник І.Б.Чубаіс. У своїй статті, присвяченій проблемі деієрархізації сучасної картини світу, читаємо: «Все існуюче в цьому світі, включаючи нас самих,  влаштовано суто ієрархічним, а аж ніяк не за лінійним принципом, причому відхід від ієрархічних початків породжує різного роду збої і конфлікти. Згадаймо, як влаштований мікросвіт. Будова атома досить добре відома. У центрі - протон і нейтрон, навколо них по строго визначених орбітах обертаються електрони. Схожа ситуація і в мегасвіті. Сонячна система, як будь – яка інша астрономічна істота, аж ніяк не є сободною. Навпаки, тут є чіткий порядок, є центр, навколо якого обертаються планети ... Якщо заглянути в світ біологічних істот, то і в спільнотах комах, ссавців, риб, птахів також ми бачимо певну ієрархію» [9, с. 41]. Але автор йде далі простих аналогій ієрархічно влаштованого всесвіту і соціальних систем, і піддає  критиці західну ліберальну цивілізацію за внесену ее в історію абсолютизуванні принципи свободи і принцип загальної  рівності (демократії). Останні, як раз і пропонується реалізувати в рамках мережевої онтології.

Але чи дає мережева онтологія ту міру свободи, яку несли в собі ієрархічні структури, або ж ця міра свободи залежить від включення / відключення екзистенції індивіда в мережу? Певне, така свобода – це спокуса інформаційних блукань, пов'язаних з ситуативною комунікацією і, знову ж залежать від «ринку» і його кон'юнктури, демократичної гри і т.д.

Тому, загальний висновок для адептів мережі звучить невтішно: «Абсолютизація демократичних засад часто породжує не просто змішання різних рівнів правил, які об'єктивно склалися, не тільки руйнування структури і «вирівнювання невирівнюванного», а й пряме перевертання органічних, відпрацьованих історією соціокультурних норм. Абсолютизація свободи може вести до утвердження антііерархії, антіцінностей, антикультури і антісуспільства» [9, с. 41]. Але ці питання не цікавлять в повній мірі прихильників «технократичної віри в прогрес людства під впливом техніки» (М. Кастельс). Таку віру демонструє не тільки кібербомонд (Б. Гейтс і його наслідувачі), але і самі теоретики онтології мережі, незважаючи на фіксуються ними іманентних протиріч, закладених в «високих технологіях» [11, с. 102 - 142]. І це при тому, що головне онтологічне «нововведення» мережі - по М. Кастельс – це її здатність до саморозвитку.  Виходить, що автопойезіс мережі - це і є той довгоочікуваний Deus Ex Machina, який усуне в кореляції з ринком, – весь обсяг соціокультурних проблем, включаючи проблему ідентичності. Саме цей оптимізм прирівнює проект мережевого суспільства до утопії [12]. У разі деабсолютізаціі мережі, по справжньому нагальне питання - це питання про ентропію, яку створили творці мережі, а потім метафізикою мережі [1], плюс негентропійих механізмах регуляції інформаційного хаосу.

Ця обставина підводить нас до другої проблеми, – проблеми прихованих ризиків, які несе мережа людині і суспільству, їх психічному здоров'ю і самопочуттю. У загальному вигляді її зафіксував згаданий німецький соціолог У.Бек. А чи може бути інакше, якщо технічний (мережевий) прогрес поставлений поза законом (не проходить соціокультурну легітимацію), або виступає в ролі самозаконности інстанції? Інакше як пояснити той факт, що не на жарт занепокоїв теоретика третьої хвилі О. Тоффлера, а саме: факт фантастично зростаючої профанації знань, що викидаються в мережу і в ній циркулюючих [14]. Звідси його ідея фільтрації вироблених інформаційними технологіями знань. Остання має на увазі наявність у суспільства шести фільтрів, п'ять з яких належать аграрним суспільствам: консенсус, несуперечливість, авторитет, одкровення, довговічність, а шостий, – наука - індустріального суспільства. Мережа не маючи відповідної номологіі не може претендувати на роль соціоструктури з іманентними, не кажучи вже про трансцендентних, нормами. Тому, чи можна співати дифірамби мережі, цьому втіленому на всьому глобусі «відкритому суспільстві»?

Нарешті, по – третє, в текстах адептів мережевого суспільства не приділено уваги усіканню мережевій онтологіїй самої соціокультурної реальності. Дане положення можна виразити таким принципом: те що включено в мережу в якості її інформаційних ресурсів і є справжньою реальністю. Або навпаки: те, що в ній відсутня – не існує. Йдеться про особливу селективность буття, на яку звернув увагу М. Маклюен в своєму аналізі трансформацій соціоструктури: від грецького поліса - через середньовічний світ - до індустріального суспільства - і до «глобальному селі». Зокрема, їм було показано не тільки «механізм» зміни технологій, завжди породжує зміну способу комунікації, а й те, що домінуюча модель комунікації обумовлює і роботу сенсорного апарату індивіда (стан структури знання, просторово – часові форми сприйняття і інтерпретації предметів, закони мислення і т.д.). Зрештою, розрізнивши дописьменний, письмово-друкований і візуальний варіанти комунікації Маршалл Маклюен дав серйозний привід до розуміння того, що в «галактиці Гутенберга», а потім і в «галактиці Інтернет» реалізовувалася потужна тенденція «до візуальної організації невізуального» [15, с. 246].

І тут якраз виявилося, що «технології Гутенберга» ще якось зберігали ієрархічну онтологію, бо ієрархія - засобами друкарства, живопису, архітектури і скульптури, - перейшла в візуальний вимір» [15, с. 249]. Однак укладений на всіх рівнях ієрархії соціальний досвід почав випаровуватися після «електронної революції». Остання запропонувала більш радикальні засоби «сегментації і класифікації», які вже в «галактиці Гутенберга» давали негативні результати у вигляді зрівнювання речей і людей .

В такому випадку ми отримуємо довгоочікуване благо свободи, яке розтяглося на всю історію, або її кінець? Питання залишається відкритим ...

 Мережева онтологія постає багато в чому як онтологія віртуальна. На цю сторону звертають увагу багато дослідників, підкреслюючи її «стійку нерівновагу». Зокрема вчений С. С. Хоружий стверджує, що «вся сфера віртуальності невідрізнима від чистого неіснування: є невидимою» [18, с. 314]. У ній ніяка сутність і ніякій телос не досягають «досконалої актуалізації», в т.ч. через специфічний рух віртуальних частинок (згустків) інформаційних по «траєкторіях» віртуальних мереж. Останні не володіє ні фізичними, ні метафізичними властивостями і умовами. Але неарістотелевской характер цієї онтології проявляється ще й в тому, що іншим полюсом її існування, полюсом, одночасно споживає і розвиває її «продукти», структуру і функції, виступає «психологічна віртуальна реальність». Її то насправді доручена суб'єктивна селекція, фрагментація / дефрагментація, актуалізація / архаїзація, сакралізація / профанація і інші процедури ціннісного «творіння» буття в - світі - без - справжніх - цінностей. Але вже Ж. П.Сартр здогадався про те, що людська суб'єктивність в одній зі своїх неадекватних установок – джерело нігітологіі і нігітопрактікі. А в наші дні Г. Джемаль заговорив про інформаційне суспільство та його головний ресурс - інформацію, як «найдосконалішою есенції брехні, яку буде заганяти «шприц », воткунутий в мозок людства» [19, с.73].
Отже, вірі в чудодійні властивості матері-землі, в героя, в Абсолют, розум, і т.д. надається перевага  «технологічній вірі», тобто вірі в той же інструментальний розум (помножений на інформаційне споживання), про який М. Хоркхаймер свого часу недвозначно сказав: «поступальна раціоналізація, як ее розуміють и практікують у Нашій цівілізації, має тенденцію зніщувати саму ту субстанцію розуму, в имя якої віступають за прогрес» [20, с.23]. Що ж залишається? - «Іманентна онтологічна альтернатива».
У зв'язку із зазначеним проблемними вузлами напрошується наступний висновок: мережевий принцип - імплантований в соціоструктуру і ототожнений з нею, несе в собі ряд невизначеностей нормативного та антропологічного характеру. Якщо він і гарний, то не для вирішення (завжди інструментального та процедурного) фундаментальних проблем людського існування.  
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У статті аналізуються «мовні та субвокальні реакції» як феномени революційного буття; їх розглянуто як різновиди рефлексів. Ці терміни введено до наукового обігу Питиримом Сорокіним. Вчення про «мовні та субвокальні реакції» є складовою сорокінського концепту революції. Автор розглядає вчення про «мовні та субвокальні реакції» як складову рефлексологічної парадигми та психоаналізу. Вчення П. Сорокіна аналізуються у порівняні з теоріями З. Фройда та І. Павлова. Разом з тим, у статті аналізуються «мовні та субвокальні реакції» української «Революції Гідності».
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«– Контрреволюционные вещи говорите, Филипп Филиппович.

– А, ничего опасного. Никакой контрреволюции. Кстати, вот ещё слово, которое я совершенно не выношу. Абсолютно неизвестно – что под ним скрывается? Чёрт знает что. Так вот я и говорю, никакой контрреволюции в моих словах нет. В них здравый смысл и жизненная опытность»

(М. Булгаков. «Собачье сердце»).

Разве «сепаратист» это оскорбление? Читай словарь.

(з діалогу у соцмережах).

Постановка завдання та аналіз останніх публікацій. Одним з найбільш досліджених напрямків у соціо-філософських пошуках Питирима Сорокіна у російський період його наукової діяльності є рефлексологія. Видана у США «The Sociology of Revolution» [12] – свого роду прощання вченого із рефлексологічним підходом. 

У своїй теорії революції П. Сорокін поставив за мету не лише показати феномен соціальної революції в цілому, а й розкрити зміст тих політичних процесів та явищ, котрі її супроводжують. Серед них особливу увагу вчений приділяє таким феноменам соціально-політичного життя як «мовні та субвокальні реакції (рефлекси)»
. Цей концепт є важливою складовою його вчення про революцію, як у соціологічному, так і у філософському її аспектах, адже революція розглядається вченим не лише як соціальний феномен, але й як явище ментальне. Особливо цікавим для філософії цей концепт є у тому сенсі, що показує МР та СБР як віддзеркалення політичної свідомісті, колективного підсвідомого та їх трансформацій протягом революції та постреволюційного періоду.

Як окремий аспект сорокінського вчення про революцію, МР та його вплив на духовну сферу суспільства виділяє сучасний російський дослідник життя та наукової діяльності П. Сорокіна – Ю. Медведько: «Сорокин описывает изменение языка людей и приводит примеры словотворчества в эпоху революций» [3, с. 60]. Що стосується інших досліджень феноменів МР та СБР у теорії революції П. Сорокіна, ця проблема лишається поза увагою дослідників. Все вище вказане зумовлює актуальність теми нашого дослідження. 

Мета цього дослідження – не лише розкрити суть феноменів «мовних та субвокальних реакцій», як складової сорокінського вчення про революцію, але й, використовуючи категоріальний апарат та теоретичні положення цього сорокінського концепту, показати їх трансформації протягом революції та постреволюційного періоду щодо події, яка позначається МР «Революція Гідності».
Виклад основного матеріалу. Деталізований розгляд феноменів МР ти СБР П. Сорокіним зроблено як в російській, так і в американській версії «Соціології революції». Назви розділів, присвячених цим феноменам революційного буття збігаються («The transformation of «speech-reactions»» [12, с. 41] «Деформация речевых рефлексов» [9, с. 61]; за змістом вказані розділи також майже тотожні. Тим не менш, варто відзначити, що у «The Sociology of Revolution» він обмежує використання категорії «The subvocal reflex» [9, с. 349], лише вказуючи на їх роль щодо інших рефлексів та вплив на поведінку людини – «The «beautifying» habits» – «прикрашання одягом» [12, с. 40]. 

Суттєвих впливів сорокінська теорія революції зазнає з боку рефлексології І. Павлова (ототожнення понять «рефлекс» та «інстинкт» [4, с. 22–27]), а павлівська схема («збудження – гальмування інстинктів (рефлексів)» – до самої можливості повного знищення деяких з них [див. напр.: 4, с. 67, 73, 75, 87–90]) копіюється Сорокіним з метою розкриття «деформації поведінки людини» на I-й («збудження») та ΙΙ-й («гальмування», «відторгнення») стадіях революції [див. напр.: 9, с. 47–60, 137, 161]. 

При цьому, значно більшого впливу Сорокінський концепт «мовних та субвокальних реакцій» зазнав з боку іншого класика російської рефлексології – В. Бехтерєва та його учня М. Костильова (саме авторство терміну «мовні та реакції» належить М. Костильову [2, с. 272, 273], популяризація цього феномену у науковій літературі – В. Бехтерєву [див.: 1, с. 226, 395], але створення завершеного концепту – П. Сорокіну). Слідом за З. Фрейдом з його вченням про сутність та значення обмовок, В. Бехтерєев розглядає втілені у МР ілюзорні уявлення як прояв психічної хвороби особистості. Для П. Сорокіна ж ілюзії Революції стають проявом хвороби суспільства, де колективна свідомість уподібнюється до свідомості безумця. 

П. Сорокін піднімає проблему сакралізації у революційному та постреволюційному суспільстві слова (сакралізації мовних символів), намічену раніше З. Фрейдом у праці «Тотем та табу» [10] та продовжену ним у «Людині Моїсеї» [11] щодо чистих форм релігійності (фрейдівське «семантичне викривлення», «зміщення смислу» слова [11, с. 98]). Відповідно, сорокінські МР ти СБР також являють собою різновид захисних реакцій: за словами приховується неможлива для прийняття людиною реальність революційного буття; слова прикрашають («припудрюють») її. Головне ж призначення МР ти СБР – цілеспрямоване впровадження їх до соціальної свідомості мас та колективного підсвідомого. В цьому випадку МР ти СБР перетворюються на втілення соціальних ілюзій, штучно створених тією чи іншою політичною силою.

Для фундатора психоаналізу символізм мови є архаїчним спадком людства, а самі зв’язки між уявленнями та втіленням їх у мові складаються історично та являють собою розвиток мови у філогенезі, натомість, для П. Сорокіна МР ти СБР є змінними. Ці зміни можуть відбуватися за досить короткий проміжок часу. Яскравий приклад – зміни МР ти СБР у ході революції 1917 р. у Росії. Розчарування у результатах революції призводить до відторгнення популярних на першій стадії революції гасел та масово вживаних «мовних реакції» (фрейдівський «інтелектуальний супротив»).

Відмінність описаного Сорокіним відторгнення гасел революції та революційних неологізмів від фрейдівського витіснення полягає в тому, що цей механізм захисту автор «Соціології революції» перш за все відносить до царини свідомості групової, колективної. На рівні окремих соціальних груп це відторгнення притаманне як колишнім панівним групам, так і нижчим класам. Механізм утворення обмовок, детально проаналізований засновником психоаналізу, як такий, Сорокіна не цікавить. Обмовки («мовні реакції») не розглядаються автором «Соціології революції» як наслідок внутрішньо особистісного конфлікту (конфлікту інтересів та мотивацій), а виносяться назовні – із сфери психічного до сфери соціального. Це конфлікт між соціальною свідомістю, якою вона була до, та соціальною свідомістю революційного суспільства.

До питання МР ти СБР вчений починає звертатися ще у період праці в есерівській газеті «Воля народу» в надрукованих там есе. Для аналізу даного феномену Сорокін використовує словосполучення «фетишизм слів» або «словесний фетишизм» [8, с. 151]. Само слово (перш за все – породжені революцією неологізми) стає фетишем, що прирівнює людину-суб’єкта-революції до первісного дикуна. Революційні МР ти СБР підміняють собою саму діяльність [див. напр.: 8, с. 152; 7, с. 134]. Вчений наголошує на конкретно-історичному характері МР ти СБР [див. напр.: 5, с. 18]. 

Згідно вчення Сорокіна, в МР ти СБР знаходять своє віддзеркалення найбільш пригнічені на той чи інший момент революції інстинкти: «Если у массы ущемлены голодом и бедностью инстинкты собственности и пищевые инстинкты, – то успехом пользуются те идеологии, которые порицают собственность и богатство и стимулируют их захват и делёж» [9, с. 301]. Разом з тим, пригнічення МР ти СБР має ті ж самі наслідки, що і пригнічення основних інстинктів людини: «Человек, чьи действия, втом числе речевые и субвокальные рефлексы <...>, так или иначе стеснены, стремится преодолеть стоящие на его пути препятствия» [6, с. 197]. Таким чином, МР ти СБР за Сорокіним відіграють також роль рушія революції.

Згідно концепту Сорокіна, головне призначення МР ти СБР – цілеспрямоване запровадження їх до соціальної свідомості мас та колективного підсвідомого. В цьому разі вони перетворюються на втілення соціальних ілюзій, штучно створених тією чи іншою політичною силою, провладними колами, тощо. Що ж стосується пропагандистських гасел, успіх вони матимуть лише тоді, коли вони корелюються  із пригніченими інстинктами (рефлексами), в іншому випадку вони не торкаються соціальної свідомості мас та колективного підсвідомого й залишаються лише порожніми звуками. Коріння популярності над-примітивних ідеологій та гасел («субвокальних реакцій») Сорокін вбачає у загальній «примітивізації» та «регресі психіки» [див.: 9, с. 179], що є типовим явищем для кожної соціальної революції.

За таких умов МР ти СБР починають виконувати ілюзорно-компенсаторну роль: захищати і свідомість індивіда, і свідомість колективну від жахіття оточуючого світу – світу Революції. Однак явище це має і зворотній бік: уявлення про революційне буття також стає ілюзорним, перекрученим; як наслідок – спотворення світосприйняття і світорозуміння. МР ти СБР стають втіленням нездійснених, ілюзорних прагнень мас, висловлених в ході революції. Саме вони – ці революційні неологізми та слова, що змінили свій початковий зміст, – допомагають «примірити» мораль та не сумісні з мораллю дії, обгорнувши їх у оболонку красивих фраз, – форму, яку згодна прийняти масова свідомість; починається масове використання МР ти СБР, часто, – не у відповідності до самих дій та обставин дії [див.: 9, с. 124, 308].

Вчення про МР ти СБР тісно пов’язане із сорокінською ідеєю «ілюзіонізму революції» [6, с. 415]. Врешті, сама Революція виступає у його вченні великою ілюзією, великою  оманою людства: «Обещает много, но не даёт ничего... кроме пышных слов и иллюзий, требуя за них слишком высокую плату» [9, с. 319].

В ході кожної революції, особливо на її початку, висуваються найбільш очікувані населенням гасла. Однак, на практиці відображені у МР ти СБР прагнення, мрії, тощо для широких мас населення не здійснюються, більш того, революційна реальність дуже часто дає зворотній результат: зубожіння замість очікуваного підвищення рівня життя, диктат нової влади замість розширення свобод, «диктатура авантюристів» замість «диктатури пролетаріату» деградація, «перетворення socius’а на тварину», «зростання біологізації» людини замість її духовного піднесення [9, с. 310, 311]. Висновок вченого невтішний: «<...> этот отрицательный результат [невідповідність гасел революції її результатам] дают все глубокие революции <...>» [9, с. 318].

Що стосується діалектики МР ти СБР в ході революції, вона за Сорокіним проявляється у відторгненні тих неологізмів, ідеологій, гасел революції, які на початку соціального вибуху віталися масами, спонукали маси до активних дій: «То, от чего они [массы] ждали улучшения жизни, даёт им ухудшение, от чего ждали сытости – даёт голод <...>. Отсюда – естественный и неизбежный поворот в идеологии и убеждениях масс <...>» [9, с. 303].

Розчарування у результатах революції призводить до відторгнення популярних на першій стадії революції гасел та масово вживаних МР ти СБР: «Теперь <...> сплошь и рядом на название «товарищ» слышите: «Какой я вас товарищ, убирайтесь со своим «товарищем» к чёрту!» [9, с. 490]. 

Як вже було зазначено, МР та СБР закладаються у колективну свідомість як «згори» (цілеспрямована діяльність певних політичних сил, державна політика, тощо), так і стають результатом «революційної словотворчості мас». Але, за життя П. Сорокіна, «швидкість транслювання» та «обсяг тиражування» МР та СБР не йшов ні у які порівняння з можливостями «Ери Інтернету». Одразу хотілося б зауважити, що у своєму дослідженні автор не просто використовує МР та СБР як «неологізми революційної доби» та традиційні слова, наповнені новими сенсами, а розглядає їх переважно у контексті такого сегменту спілкування, як соцмережі. Автор також акцентує увагу на  тому, що більшість такого сегменту, як соцмережі в Україні, є російськомовним, або використовує «змішану мову». У своєму дослідженні автор зберігає у цитуваннях оригінальність мови соцмереж та майже не виправляє орфографічних, синтаксичних та інших помилок з метою більш точної передачі сенсів, «збереження колориту».

«Словотворчість» I-ої стадії української революції («стадії загострення») в значній мірі формувалася згори та тиражувалася засобами масової інформації. Крім того, широко тиражувалися МР та СБР, типові для риторики праворадикальних сил та їх прихильників, що виступили як застрільники, «ударна» сила революції, розпочатої в кінці осені 2013 р. В цьому сенсі МР та СБР того типу революціонерів, яких Питирим Сорокін позначає як «фанатиків революції», «неронів революції», «естето-садистів революції» [див.: 9, с. 419–421], не різняться на обох стадіях революції: «Москаляку на гілляку!», «Комуняку на гілляку!», «Бандера прийде – порядок наведе!», «Слава нації! Смерть ворогам». А гасло «Слава Україні! Героям слава» на стадії «загострення» революції стає способом вияву, ідентифікації у системі координат «свій – чужий», «за революцію – проти революції».

Однак, у МР та СБР тих, хто розчарувався в її результатах або ж від початку не схвалював революційного шляху перетворення суспільства та не приймає апологетики правого радикалізму, відбудеться наповнення «форм» таких гасел протилежним сенсом: «Бандеряку на гілляку!», «Західняку на гілляку!», «Рогуляку на гілляку!». У соцмережах набуває популярності перекручування «за співзвучністю» гасел праворадикальних сил («Слава нації! Смерть ворогам!» – «Сала нации! Смерть творогам!» або «Героям слава!» – «Хероям сала»). МР «бандерівець», яке ще до подій 2013–2014 рр. несло позитивний сенс для сповідників праворадикальних ідей, для тих, хто не поділяє таких поглядів, трансформувалось у МР «бандерлог» – синонім дикості, синонім свавільної людини натовпу. Пояснення цієї трансформації МР автор знаходить у використаній у одному з діалогів у соцмережах цитаті з «Книги Джунглів» Р. Кіплінга: «… у бандерлогов нет Закона. Бандерлоги — отверженные. У них нет собственного наречия, они пользуются украденными словами. У них не наши обычаи. У них нет памяти. Они уверяют, что они великий народ, но падает орех, и они всё забывают об этом. Бандерлогов много, они злы, грязны, не имеют стыда, и если у них есть какое-либо желание, то именно стремление, чтобы в джунглях их заметили». Подібний сенс передають МР «хохлопитеки» та «укропитеки».

Доволі цікавими в цьому сенсі є й СБР «відторгнення», в яких обіграно ім’я Степана Бандери: «есть такая водка – «бандерівка», как выпил так сразу и зиговать начинаешь». А гасло «Бандера прийде – порядок наведе» іронічно подається на оброблених у «Фотошопі» рекламних плакатах засобів «Містер Мускул». 

Інколи у побудові таких СБР, як прийом, використовується каламбур: «– Слава Україні! – Сомнительная слава!».

У риториці масмедіа, активних учасників подій 2013-2014 рр. у центрі Києва та, врешті, звичайних обивателів, що вітали ці події («бобчинские и добчинские революции», як визначає цю категорію Питирим Сорокін [9, с. 419]), деякі МР отримали новий сенс. Так, принизливо-презирлива МР «москаль» починає вказувати не на громадянську чи національну, етнічну приналежність (про вживання цього терміну щодо солдат Самодержавної Росії мова взагалі не йде!), а на «ментальну» ознаку. У соцмережах можна зустріти таку СБР: «Москаль – це не руський, це той українець, що дотримується інших поглядів». Для позначення ж росіян, як «образу ворога», прихильники націоналістично-нацистських ідеологій починають вживати МР «русня», яка за сенсом швидко «зливається» з МР «москаль». В такому ж сенсі починає використовуватися й МР «сепаратист» («сепар»), в якій максимально нівелюється первинний політичний сенс: «сепаратист сейчас стало звучать как матюк!». МР «сепаратист» («сепар») грають у сучасній український революції ту ж «ментальну» роль, що й МР «контрреволюціонер» («контра») під час більшовицької революції 1917 р. та Громадянської війни.

Іншим позначенням людини, що не сприймає позиції та прагнень «революційних сил» є МР, що від початку стала феноменом Інтернет-простору – «ватник». Крім того, МР «ватник» швидко трансформується у похідне «вата», «ватоцефал», «ватан» та СБР «вата в голові», «Клята вата!», «у меня в голове мозг, в отличии от вашей головы, которую заполняет вата». Самі вислови думок, що не вписуються у «картину світу» праворадикалів та їх прихильників, отримують з їх боку презирливу оцінку «ватно». Остання «модифікація» МР «ватник», «вата» стало визначення всіх, хто, з будь-яких причин, не схильний підтримати черговий антиурядовий Майдан, формально зібраний для вшанування загиблих під час лютневих подій 2014 р., як «укровати». 

Реакцією на широке тиражування МР «ватник» та «вата» стає поява МР-антипода – «вишеватник» (націоналіст, той, що висловлює патріотизм переважно у символічних формах – одяг), а також надання словам «вата» – «ватно» позитивного сенсу, як коріння слів «адекватний» та «адекватно»: «большинство … из адекВАТНЫХ!!! А свидомых придурков везде хватает!».

Відторгнення наслідків Майдану трансформувалося у масовій свідомості й у відторгнення самої ідеї Майдану. МР майданно-постмайданного періоду висловили масове дистанціювання населення України від активних учасників Майдану, позиціонування їх як меншості, маргіналів, ледь не зовнішніх сил революції. Про ставлення до «майданівців», як соціально неадаптованих лузерів з низьким рівнем освіти, провінціалів з депресивних регіонів заходу України, свідчать МР: «рагуль», «Рагулятина», «галицкое рагулье», «РАГУЛЯМ ПОКАТИТ» (натяк на тяжіння до над примітивних ідеологій, безкритичне ставлення до інформації, яку транслюють національні масмедіа). 

Відторгнення революції та її наслідків поширюється й на офіційну пропаганду та засоби масової інформації, які часто подають одну й ту ж саму ситуацію з діаметрально-протилежними оцінками. Чи не найпопулярнішими МР щодо політичних подій сучасної України серед користувачів соцмереж стали «зрада» та «перемога». Часто у діалогах з соцмереж можна зустріти коментар «зрада» (щодо будь-якої, навіть – неполітичної події) та «контркоментар» – «перемога», або різні варіації неологізмів: «цэ зрада!!!», «цэперемога!», «перемога и здобуття, очередное», «перемога/зрада?», «зрада-перемогой», «зрадопорадокс» та використання МР «зрада» та «перемога» у побудові СБР: «уже запуталась где там зрада, а где перемога». 

МР та СБР «відторгнення» змальовують учасників Майдану як натовп: то стихійно-некерований, то такий, що дозволив використати себе у чужих інтересах: «майданОвцы», «быдло майдауна», «Некромайдан», «хохлопы». З’являються СБР: «Для сторонников «майдана» главное – не работать, ни в коем случае, ни за что. Можно сносить памятники, выискивать сепаратистов, титушек и ватников, переименовывать все подряд самым нелепейшим образом, только не работать». Ці МР та СБР також свідчать про ставлення до учасників Майдану, як недолугих, розумово-відсталих: «Собрались на шабаш!», «Майданизм головного мозга не лечится…». МР «упоротые» починає вживатися не лише як натяк на «наркотичне стимулювання» найбільш агресивних дій учасників Майдану, але й натякає на нездатність цих осіб визнати хибність власних дій, що не лише не здолали соціальних негараздів, а й поглибили і посилили їх («Закон революційного ілюзіонізму» Питирима Сорокіна). В цьому ж сенсі використовується МР «упертые».

МР «свідомий», «свідомі», що до подій 2013-2014 рр. використовувалися, переважно у російськомовному сегменті спілкування, у негативному сенсі (сліпий, необґрунтований патріотизм), трансформувалися у МР «свідоміт» (натяк на нівелювання моральних цінностей): «а свидомиты все равно упороты». Ще більш образливою щодо активних учасників Майдану 2013-2014 рр. є МР «свиносадамити» (натяк на те, до якого зовнішній вигляду та «санітарний стан» довели «майданівці» центр Києва ). При цьому, у побудові СБР продовжує використовуватись й МР «свідомий», «свідомі»: «Свидомые как кровожадные дети. Свидомизм это глубокий дефект психики», «да кажись уже даже нехилая часть свидомых от хмеля отошла... начался бодун...».
Терміном «махновщина» позначають беззаконня та правовий нігілізм як реалії соціального життя сучасної України. Через прояви правового нігілізму з боку постреволюційних силових структур, добробатів та воєнізованих формувань при певних політсилах, всі вони отримали негативно-зневажливу оцінку, що знайшла свій вираз у МР та СБР користувачів соцмереж: «нацгади» – «нацгвардія», «правосеки» – «правогомосеки», «…они же то махновцы, то козаки, то бендеровцы – иррегулярные войска (банды)». «Словотворчість» Інтернет-спільнот реалізується і у конструюванні псевдоанаграм: «АЗОВ» – «НАВОЗ».

Що стосується тієї категорії революціонерів, яких Питирим Сорокін визначає як «революційних пристосуванців», «тартюфів революції» [9, с. 419], їх МР та СБР цілком вписуються в офіційну постреволюційну риторику, але самі вони дають багатий матеріал для «мовної творчості мас» («сволонтери» – ті, хто під виглядом благо чинності наживаються на революції та військових діях на Донбасі): «Не совсем понял там бандеровцы или бендеровцы на майдане денюжку собирают?», «Так вот он какой настоящий украинский Бендеровец, верный последователь Остапа Бендера!».
Та чи не найбільше відторгнення викликають зараз символи подій 2013-2014 рр., зокрема, група загиблих на Майдані осіб, які майже одразу після трагічних подій лютого 2014 р. були названі «Небесною сотнею», і цю МР засоби масової інформації найбільш активно запроваджували до масової свідомості жителів України. Ці МР «відторгнення» часто-густо переходять етичні межі: «50 дебилов в официальном списке», «Небесная сотня» – наши претенденты на премию Дарвина», «Небесная сотня, горите в Аду!», «памятник неМестной сотне», «площадь унесенных майданом».

Відторгнення самої революції втілилося у МР «леворуція» та «леворуціонер» (натяк на інородність, штучність явища революції в умовах сучасної України, розуміння її як квазиреволюції, натяк на її незавершеність та «зворотність результатів». Саму ж подію, що ще у процесі звершення отримала назву «Революція Гідності» називають «революцією гидотності» та «революцією гадськості», «Революція «огидности» от негідників», а її апологетів – «гіднюками».

Механізм витіснення зловісного з підсвідомості, описаний З. Фрейдом, втілився у сучасному стереотипі масової свідомості українців знаходити комічне у трагічних і жахливих подіях Майдану 2013-2014 рр., звести уявлення про протестні акції до перфомансів «Хто не скаче – той москаль», або «каструльного» протесту проти заборони балаклав та шоломів. Звідси й МР «прыгуны», «скакуны», «кастрюляголовые» та СБР: «Скакать, скакать и ещё раз скакать! Чем выше скачешь, тем ниже падаешь – это закон гравитации». Сам Київ починають презирливо називати «Кастрюлеголовск». В цих МР столиця Україні постає містом «вічних майданів»: «но шу, куевляни, супчик на майдан носили? ага....». Саму ж Україну користувачі соцмереж починають називати «Ливия сомалийная», «Це еврогабон», «Украина это страна ВЕЧНОГО майдана. Майдан организовывается по любому поводу и даже без повода», «таки Украина пока еще не цеЕвропа».

Загальні настрої українців, віддзеркалені у СБР «розчарування» вкрай песимістичні: «вся страна будет хлебать это дерьмо, рагуль и интеллигент, фашист и антифашист, и стар и млад», «вот так и делаются «дела»... создали «ватников» и «вышиватников» и столкнули между собой, а сами страну деребанят... Классика «цветных» революций....».

Висновки. Концепт Питирима Сорокіна про МР та СБР сформувався як синтез рефлексології та класичного фрейдизму. У його вченні обмовки («мовні реакції») розглядаються не як наслідок внутрішньо особистісного конфлікту (конфлікту інтересів та мотивацій), а виносяться назовні – із сфери психічного до сфери соціального. Це конфлікт між соціальною свідомістю, якою вона була до, та соціальною свідомістю революційного суспільства. Як і всі революційні процеси та феномени, МР та СБР розподілені вченим щодо двох стадій революції – I-й («збудження») та ΙΙ-й («гальмування», «відторгнення»). При цьому вчений значно більш ува ги приділяє аналізу МР та СБР стадії «збудження». Що стосується проаналізованої нами «революційної словотворчості мас», відображеної в Інтернет-сегменті сучасної України взагалі та соцмережах зокрема, вона в більшій мірі проявляється після спаду революційної активності та може розцінюватися як ознака переходу до стадії «відторгнення», «згасання».
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У статті акцентується увага на теоретичному дослідженні філософсько-аксіологічних питань у теології, зокрема, як прихильник екзистенціально-протестантської неортодоксії способу інтерпретації та розуміння світу, теолог П.Тілліх вніс значний внесок у їх практичне, змістовне наповнення.
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FORMATION OF PHILOSOPHICAL - AXIOLOGICAL GLANCE INTO THEOLOGY OF PAUL TILLICH

In the article focus is on theoretical study of the philosophical and axiological issues in the of theology, in particular, as a supporter of the Protestant existential neortodoksii way of interpreting and understanding the world, theologian P.Tillih has made a significant contribution to their practical, substantial filling.

The author shows the full story and the influence of existential axiology existentialism and theology on the philosophy of religion. Besides P. Tillich in the context of relations of ideas to the problem of values, currently represents a part of the ideological heritage and Dzh.Makkuorri K.Raner which demonstrates significant specificity "preparatory" stage in konstitualizatsii postexistentialistskogo version of existential theology, its propaedeutics.

P.Tillih there is a significant figure in the history of the relationship between the classical philosophy of existentialism, and, in particular, "the religious existentialism" and the philosophy of religion and theology. It can certainly be attributed to the "classics of existentialism." As a "theoretician" of existentialism he proved a number of the central, main concepts of existentialist philosophy, in particular, the concept of existence, described the development of its content in the history of philosophy, and determined the specifics of the formation of its meaning. P.Tillih was the thinker who suffered in the New World existentialist philosophical tradition and began one of the forms her new existence in the American continent. Іt was in his the works of the term «classical existentialism» which separates tillihivskogo understanding of the essence specifics this kind of thinking. As the owner of an extremely profound, subtle and shrewd understanding, he opened which measurement classical of Existentialism, which are a rule, always and everywhere by his carefully hidden to the general public. And the so the first to by measuring was to measure "existential", in his view meant that human thought can not be separated from its moral existence, and this makes it impossible impartial position.
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Постановка проблеми і аналіз останніх публікацій. Переконливо усвідомлюючи кризу цінностей християнського світу, П.Тілліх в центрі уваги своєї концепції розмістив людські дії, їхній зміст і цілі, а ідеалом у нього почало виступати суспільство, яке не знає розділення, яке б подолало безодню поміж світським і мирським, розрив, який за своїми наслідками не бажаний як для світської культури, так і для самої християнської віри і церкви. Теологія П.Тілліха і була спрямована на подолання крайнощів “мирської автономії”, повністю секуляризованої культури, і теології, яка відкидає присутність Бога в людському житті. Для нього найважливішим стали не релігійні ідеї про потойбічний світ, а християнство з його реальними цінностями у якості дороговказу на шляху виходу сучасного індивіда з розірваності його існування. Відомий американський теолог і філософ-екзистенціаліст прагнув створити синтез філософії, аксіології, культури та теології, де філософське мислення, гуманізм, християнство об’єдналися у досконалій гармонії. 

В Україні у відповідності до відомої традиції П.Тілліха відносять до когорти філософів-екзистенціалістів, і до когорти теологів. Серед праць сучасних українських авторів зустрічаються доволі цікаві наукові роботи присвячені спадщини П.Тілліха – наприклад, у навчальному посібнику «Теоретичні проблеми сучасної етики» стаття С.Л.Шевченко «Проблема цінностей в теології П.Тілліха». 
Мета й дослідницьке завдання автора цієї статті полягає у визначенні сутності основних питань, що пов’язані з співвіднесенням аксіологічних і теологічних ідей П.Тілліха, як важливої історико-філософської проблеми. Продемонструвати, як філософська позиція американського мислителя вплинула на розбудову його теологічної системи в аспекті аксіологічної проблематики. 

Виклад основного матеріалу. П.Тілліх принципово розмежовував філософію і теологію, він інтерпретував теологію у якості «особливої сфери знання», що має справу з особливим об'єктом і використовує особливий метод розпізнавання й усвідомлення світу. Запитання ж про те, як саме теологія співвідноситься зі спеціальними науками й переросло у його вченні у запитання про те, як, зрештою, теологія співвідноситься з філософією. Копіюючи своїх попередників, він стверджував і те, що навіть гносеологічна спрямованість філософії у своїй самокритичності завжди повинна торкатися онтологічних припущень. А онтологію він вважав не умоглядно-фантастичною спробою створити ще один світ окрім існуючого в реальності, але певним результатом аналізу тих структур буття, з якими людство стикається кожного разу при зустрічі з реальністю.

П.Тілліх, як один з головних архітекторів нової богословської структури ХХ сторіччя, яка була зведена на руїнах ідеалістичного лібералізму, репрезентованого ситуацією розбіжності сенсу духовного самоздійснення особи з традиційними цінностями суспільства, у своїх творах завжди намагався відшукати оптимальний шлях подолання ціннісної кризи в культурі християнського світу. Його екзистенціальна теологія прагне співвіднести між собою одкровення і історичну ситуацію, християнську віру і світську культуру XX століття. Чітко усвідомлюючи кризу цінностей християнського світу, П.Тілліх в центрі уваги своєї концепції ставить людські дії, їхній зміст і цілі, а ідеалом у нього виступає суспільство, яке не знає розділення, яке подолало безодню поміж світським і мирським, розрив, який за своїми наслідками не бажаний як для світської культури, так і для самої християнської віри і церкви. Теологія П.Тілліха якраз і спрямована на подолання крайнощів – “мирської автономії”, повністю секуляризованої культури, і теології, яка відкидає присутність Бога в людському житті. Для П.Тілліха важливі не релігійні ідеї про потойбічний світ, майбутнє царство, а християнство з його цінностями, як шлях виходу з розірваності сучасного існування. І на кожній сторінці усякого релігійного чи теологічного тексту, як стверджував цей мислитель, присутні такі поняття, як час, простір, причина, річ, суб'єкт, природа, рух, свобода, необхідність, життя, цінність, знання, досвід, буття й небуття тощо. І теологія на думку П.Тілліха, так само як і філософія, за необхідністю задається тим самим питанням, оскільки те, що нас турбує завжди, і має належати реальності як цілому, має належати буттю. Теологія, писав він у своїх працях, маючи справу з нашою безмежною турботою, у кожному своєму положенні припускає існування певної структури буття, категоріальне його відтворення у відповідних закономірностях і поняттях. Обійти питання щодо буття теології не легше, аніж філософії. І спроба бібліцистів обійтися без позабіблійних, онтологічних термінів, на думку П.Тілліха, була завжди приречена на невдачу так само, як і відповідні спроби деяких філософів. Адже у самій Біблії він вбачав ті самі категорії і поняття, які описують структуру буттєвого досвіду. 

Як намагався довести П.Тілліх теолог повинен з усією серйозністю цінити і сприймати значення, і сенс тих термінів, які він вживає. Вони повинні бути відомі йому у всій безмежності і глибині їхніх значень. А якщо так, то систематичний теолог зобов'язаний бути філософом, тобто, володіти щонайменше критичним сприйняттям реальності. Адже і структура буття, і такі категорії і поняття, якими вона описується, імпліцитно чи експліцитно турбують усякого філософа і усякого теолога. Теолог говорить про самовідчуження людини, про духовний центр її особистісного життя і про співтовариство, як про можливе втілення «Нового Буття». Він співвідносить структуру існування з його творчим підґрунтям, а структури духу - з духом божественним. Він пише про «історію спасіння» і про перемогу буття над небуттям. 

Проблема ціннісних пріоритетів автентичного існування людини в контексті трансформації її релігійного світогляду, яку намагався спровокувати своїми працями П.Тілліх, і досі залишається не висвітленою у вітчизняній науковій літературі. Щоби хоча б частково уникнути суперечностей, з якими стикаються прихильники творчого спадку цього визначного американського мислителя, на нашу думку, потрібно, насамперед, більш детально охарактеризувати низку співвідношеннь тілліхової філософії, а саме таких як: теологія – філософія (екзистенціалізм), цінності – смисл, гуманізм – людяність, моралізм – моральність, віра – любов, одкровення – свобода, буття - небуття.

На думку американського мислителя аксіологія, філософія і теологія задають питання про буття з різних позицій. Філософія, має справу зі структурою «буття - в- собі», теологія - зі змістом буття «для нас», аксіологія має справу з цінностями, мислення має справу з істиною тощо. І саме цю різницю він покладав у головне підґрунтя розбіжності поміж аксіологією, теологією і філософією. У той час, як філософ, відповідаючи на онтологічні запитання, намагається зберігати відсторонену об'єктивність, і при цьому зберегти зв'язок свого аналізу з науками, теолог, навпаки, не тільки не відсторонений від об'єкта свого дослідження, але й залучений у нього. Він дивиться на свій об'єкт з пристрастю, зі страхом і з любов'ю. Підхід теолога до розуміння реальності, як це зазначав П.Тілліх, - це підхід екзистенціальний, бо він «залучений у своє дослідження і всім своїм існуванням, і своєю конечністю, і своєю тривогою, і своєю самосуперечністю, і своїм відчаєм, і тими цілющими силами, які діють у ньому у його соціальній ситуації» [5, с. 28]. 

Подібно кожній людській істоті, філософ не існує й поза владою безмежної турботи незалежно від того, чи усвідомлює він її повною мірою чи ні, приймає він її для себе і для інших чи ні. Немає такої причини, писав П.Тілліх, яка б стала нездоланою перешкодою для того, щоби й навіть «найнауковіший» філософ не зміг би її прийняти, оскільки поза безмежною турботою, на його глибоке переконання, у такого філософа не вистачило б пристрасності, серйозності і творчого духу. І якщо уважніше подивитися на історію філософії, то у ній майже повсюди будуть виявлятися системи, що претендують на понадграничну значущість для людського існування. Тому і кожний «творчий філософ», за визначенням П.Тілліха, є «потаємним (а іноді навіть і явним) теологом». «Він є теологом тією мірою, в якій його екзистенційна ситуація і його безмежна турбота формують його філософське бачення. Він є теологом у тій мірі, у якій його інтуїція універсального логосу структури реальності як цілого сформована тим приватним логосом, який відкривається йому в його окремому місці, виявляючи йому сенс цілого» [5, с. 30]. Те коло, у якому діє теолог, на думку П.Тілліха, є набагато вужчим аніж коло, у якому діє релігійний філософ. Адже до «містичної апріорності» теолог завжди додає критерій християнської Звістки. І якщо релігійний філософ намагається залишатися у своїх поняттях загальним і абстрактним, то теолог свідомо і навмисно намагається бути у своєму мисленні специфічним і більш конкретним. Філософ, як стверджував це П.Тілліх, усе ж таки намагається абстрагуватися від тих елементів, які у мислення привносяться певною культурною традицією, й прагне створити такі поняття, які залишалися б дійсними стосовно будь-якої релігії взагалі. Теолог, напроти, лише претендує на універсальну дійсність християнської Звістки у її конкретному та спеціальному характерові. У свою чергу, «діючий «по науці» теолог, - як це зазначав американський мислитель, - претендує на те, щоб бути кимось більшим, аніж просто релігійним філософом. За допомогою свого методу він хоче витлумачувати християнську Звістку загалом. Це змушує його вибирати одне з двох. Він може, наприклад, підпорядкувати християнську Звістку його власному поняттю релігії. У цьому випадку християнство буде розглядатися в якості одного поряд з іншими прикладами релігійного життя. Воно, звичайно, буде вважатися вищою формою релігії, але все-таки не остаточною і не унікальною» [5, c.16-17]. 

На тлі сучасних реалій, еволюції уявлень та переоцінки цінностей, роздуми П.Тілліха видаються надзвичайно важливими. Проблеми, порушені П.Тілліхом, набувають нового звучання й актуальності в контексті сучасного перебігу відомих процесів в західному суспільстві – кризи ідентичності, переоцінки цінностей, занепаду духовності тощо. Намагаючись розв’язати проблему ціннісних пріоритетів автентичного існування людини в контексті трансформації її релігійного світогляду, він протиставляв етичному моралізму – “нову” мораль релігійної високодуховної людини; на противагу цинізму, відчаю, байдужості, – віру, любов, справедливість, свободу, людяність; попереджав і про загрозу масового конформізму, який формується й в демократичних країнах під впливом ідеології лібералізму.

Висновки. Успадковуючи ідеї П.Тілліха, ми маємо певне окреслення специфіки його розуміння взаємозв’язку поміж теологією, філософією, аксіологією між теологічною, філософською, аксіологічною методологією і історією розвитку, власне, теологічного мислення. Ми маємо і намагання, або ж прагнення мислителя певним чином «підняти» своє вчення над релігійною філософією і ствердити себе у «ранзі» теолога. Це намагання неоднозначно простежується в усіх томах його «Систематичної теології» та інших теологічних розвідках.
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КОМПЕТЕНТНІСТЬ ЯК АТРИБУТИВНА ОЗНАКА ОСОБИСТОСТІ 
У статті  обґрунтовується положення про те, що компетентність можна розглядати  як атрибутивну ознаку особистості. Доводиться, що тривалий час атрибутивними ознаками  особистості  розглядалися потреби та інтереси. Потім до  останніх додали ідеали,цілі та цінності. Згодом  з’ясувалося, атрибутивних ознак значно більше.  До них ще додалося ряд ознак  і серед них  - компетентність. У статті розглядається походження і сутність поняття «компетентність» з позицій  його субстанційного та атрибутивного походження. Компетентна людина знає, що її атрибутивні властивості існують не як механічні, фізичні чи біологічні складові, а як живі сторони живої людини.
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КОМПЕТЕНТНОСТЬ КАК АТРИБУТИВНОЕ СВОЙСТВО ЛИЧНОСТИ 
В статье обосновывается положение о том, что компетентность может  рассматривать ся как атрибутивное свойство личности. Показывается, что долгое время атрибутивными свойствами человека считались потребности и интересы. Потом к ним прибавились идеалы, цели и ценности. Со временем выяснилось, что атрибутивных свойств значительно больше. К ним прибавился еще ряд свойств и среди них – компетентность. В статье рассматривается происхождение и сущность понятия «компетентность» с позиций его субстанциального и атрибутивного происхождения. Компетентный человек знает, что его атрибутивные свойства существуют не как механические, физические или биологические составляющие, а как  стороны живого человека.

Авторы статьи рассматривают  человека как одну из субстанци й всемирно-исторического процесса, которая  представляет собой систему субстанциальных и атрибутивных свойств,  благодаря которым она существенно отличается  от других живых  существ растительного и животного происхождения. Помимо всего  прочего прерогативой человека является способность мыслить, общаться на рациональном уровне с сверхчувственными и сверхмыслящими подобными существами, а также на  иррациональном уровне со сверхчувственными и сверхмыслящими явлениями. Как субстанционное существо человек  живет  в природном общественном,  и  духовном пространстве и времени.  Это означает, что составляющими  компонентами  человека выступают явления литосферы, гидросферы, атмосферы, биосферы. Человек как общественное существо несет  в себе груз экономических, политических, правовых  и других общественных проблем. Как духовная личность человек не стоит  в стороне от народной мудрости, мифологии, науки, религии и философии, определенной  профессиональной  ориентации, господствующих в обществе художественных  ценностей.

Атрибутивным свойством человека  является компетентность, которая органически связана с ее потребностями идеалами, целями, ценностями и  интересами. Компетентная личность осмысливает  свои  общественные  потребности, идеалы, цели, ценности  и  интересы  в отношении  к  природе, обществу и духовности как условию своего и общественного становления, функционирования  и  развития.

Ключевые слова:  человек, личность,  субстанциальные и атрибутивные  свойства человека, компетентность.
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COMPETENCE AS ATTRIBUTIVE PROPERTY OF PERSONALITY 
In the article position is grounded that a competence can examine this as attributive property of personality. Shown, that long time attributive properties of man necessities and interests were considered. Then to them ideals, aims and values, were added. It turned out in course of time, that considerably anymore attributive properties are. To them the row of properties was added yet and among them is a competence. In the article an origin and essence of concept “are examined competence" from positions of his substance and attributive origin. A competent man knows that his attributive properties exist as mechanical, physical or biological not constituents, but as parties of living man.

Keywords:  man, personality, substance and attributive  properties of man, competence.

Аналіз останніх досліджень і публікацій. Будь-яка людина має безліч атрибутивних характеристик як природного, суспільного, так і духовного походження. Останнім часом до них ще додається компетентність, оскільки йдеться про вже не просто про людину, яка на відмінну від інших живих істот здатна мислити, конструювати та будувати, а людину, яка здатна на такі дії, де вона вже котується як спеціаліст, що має відповідну фахову освіту, та здатна виконувати певну роботу. Тобто йдеться про компетентність. Аналіз існуючої наукової літератури свідчить,що про компетентність частіше за все говорять на психологічному, педагогічному, політичному, економічному, правовому рівнях. Але не треба забувати і про соціально-філософський рівень проблеми компетентності.

Мета нашого повідомлення  полягає в тому, щоб здійснити соціально філософське обґрунтування компетентності як атрибутивної властивості особистості. Інакше кажучи, ми  бажаємо звернути увагу на те, що особистості не буває і компетентності без особистості також не існує.

Виклад основного матеріалу дослідження. Розпочнемо з того., що людина є однією із субстанцій всесвітньо-історичного процесу і становить собою систему субстанційних і атрибутивних властивостей, завдяки яким вона суттєво відрізняється від інших живих істот рослинного та тваринного походження. Окрім всього іншого прерогативою людини є здатність мислити, спілкуватися на раціональному рівні із собі подібними істотами, а також на ірраціональному рівні із надчуттєвими та надрозумовими явищами. Як субстанційна істота людина людина живе в природному, суспільному та духовному просторі і часі. Це означає, що складовими компонентами людини виступають явища літосфери, гідросфери, атмосфери, біосфери. Людина як суспільна істота несе в собі навантаження економічних, політичних, правових та інших проблем. Як духовна істота людина не стоїть осторонь від народної мудрості, міфології, науки, релігії, філософії та інших форм духовного освоєння світу.

Прийнято вважати, що історично першими атрибутивними якостями людини виникають потреби, потім ідеали, цілі, цінності та інтереси. У моністичній філософській традиції частіше говориться про потреби та інтереси. У потребах позначається те, що людині необхідно мати для прожиткового мінімуму, а в інтересах простежується процес задоволення потреб. Це своєрідна прямолінійність, яка, на наш погляд, не відповідає реаліям життя. Ми вважаємо, що в житті як реальному процесі гармонії та  взаємовиключенні протилежностей все має місце: і задоволення потреб і розв’язання  інтересів, і боротьба за досягнення певних  ідеалів, цілей, вираження та захист життєвих цінностей. Тому ми  не оминемо цього шляху і не будемо забувати, що всі атрибутивні властивості, які  нами осмислюються, завжди при людині.

Останнім часом широкого резонансу набула проблема компетентності на всіх рівнях суспільного життя. Варто, хоча б коротко, розглянути походження та сутність поняття «компетентність». Термін «компетентність» латинського походження. Він позначає коло повноважень якої-небудь організації, установи, або особи;  коло питань, з яких дана особа має певні повноваження, знання, досвід. Звідси поняття «компетентний» означає особу, яка досвідчена у певній галузі,якомусь питанні. Компетентній – це той, хто повноважний, повноправний у розв’язанні  якоїсь  справи (3  с. 345). За твердженням Л.В.Сохань, компетентність – «це специфічна здатність, яка дає змогу ефективно розв’язувати проблеми, що виникають у реальних ситуаціях. Поняття компетентності  включає систему вчинків, пов’язанних зі здатністю відповідати вимогам високого рівня. Компетентність – одночасна мобілізація знань, умінь і способів поведінки, що спрямовуються на умови конкретної діяльності» (4, с. 94). Компетентність пов’язана з виконанням людиною певних ролей. На ролеву функцію компетентності вказує П.П.Горностай. Вчений розкриває  такі  складові ролевої функції компетентності: ролева варіантність, ролева гнучкість, ролева глибина, ролева симпатія та ролева рефлексія. Ролева компетентність пов’язана з цілісністю особистості. Чим багатша система життєвих ролей особи, тим багато активніше її соціальне обличчя, тим багатогранніша її взаємодія з різноманітними життєвими ситуаціями, до яких вона може краще адаптуватися. Для  такої особистості явище атрофії ролей, яке може спостерігатися в критичні моменти життя, не буде значною мірою паталогічним, адже втрачені ролі можуть бути заміщені іншими, в тому числі й уявними (1, с. 116-120).

Компетентність органічно пов’язана із такими атрибутивними якостями людини як потреби, ідеали, цілі, цінності та  інтереси . Атрибутивними ознаками людини є також її здатність до мислення, розуміння, просвітлення, жертвоприношення, задоволення тощо.  Сутність же компетенції можна розглядати як шлях від мотивів через набуття певного функціонального багажу до соціалізації людини. У процесі соціалізації формуються нові мотиви і ланцюжок перетворень здійснюється на більш високому рівні. У сутнісному аспекті компетентність людини торкається всіх інших атрибутивних її властивостей. Так, процес задоволення потреб означає  включення людини до системи матеріальних і духовних цінностей соціального середовища Як стверджує Л.В.Сохань цей процес проявляється у двох протилежних формах:  1) в адаптації шляхом  «підлаштування» своїх потреб до цінностей  біосоціального середовища і 2) шляхом «підлаштування» його цінностей під свої потреби, ідеали, цінності та інтереси. При цьому останній шлях стає переважним. Цим зумовлений антиентропійний процес людської діяльності (4, с. 234).

Оскільки людина – одна із субстанцій всесвітньо-історичного процесу, то в певному розумінні компетентність її несе всесвітньо-історичне навантаження. Компетентна людина добре обізнана з ландшафтом, в якому вона мешкає, тобто в межах здорового глузду користуватися, зберігати і сприяти його подальшому розвитку

Компетентною можна вважати ту людину, яка має певні ідеали, ідеальні моделі та конструкції того, що реально не існує, але може існувати за певних умов, До речі, варто звернути увагу на співвідносини  понять «ідея», «ідеальний» та «ідеалізм». Термін «ідея» походить від грецького «idea» - ідея, первообраз, що означає досконалість, кінцеву мету прагнень; ідеальний образ, що визначає спосіб мислення й діяльності людини чи суспільства (4 , с. 269 -270). У цьому зв’язку зробимо застереження, що ідеал та ідеалізм – не одне і теж саме, хоча ці поняття чомусь схожі. Звичайно, базовим терміном в цих словах є «ідея», від якого і походить термін «ідеалізм». Ідеалізм є філософське вчення, в якому в якості першооснови і рушійної сили розвитку всього сущого приймається духовне начало, яке має вигляд «ідеї» (Платон), «абсолютної ідеї» (Гегель) тощо. Ідеал – це не ідея, а інформація, яка стосується будь якого предмета, явища чи процесу з точки зору його досконалості. Видатний індійський мислитель ХХ століття Ошо зневажливо ставився до терміну «ідеал». Ідеали, писав він, зводять людей з ума. Саме ідеали перетворюють світ у велику психушку. Ідеали не здійсненні. Створенням ідеалів займаються священики, політики та вихователі. Саме тому, що ідеали не здійсненні, не досяжні, у людей виникає почуття провини за їх нездійсненність (2, с. 50-51). Однак, ідеальні норми, правила поведінки виконують роль взірців, на які орієнтуватися пересічна людина. Компетентна в певній галузі людина має відкривати, створювати ідеали, які виконують роль вищого критерія якості.

Компетентна людина має бути освіченою. Компетентність є поняття інтегративне, тобто володіти «культурним капіталом» (1, с. 93).

Тісний органічний зв’язок всіх атрибутивних якостей особистості простежується в мотиваційній структурі особистості (4, с. 117-118). Однак неприпустима і жорстка орієнтація на стереотипи, відмова від самостійного  творчого підходу до життя (Там же, с. 235).

Висновки. Ми коротко торкнулися атрибутивної структури особистості. Вважаємо, що сказаного достатньо для того, щоб переконатися, що компетентність, про яку останнім часом говорять все більше і більше, має вагоме значення в становленні і розвитку людини і суспільства. На закінчення підкреслимо наступне:

6. кожна людина народжується як природна, суспільна та духовна істота і розвивається в органічній єдності всіх своїх  сторін;

7. компетентність є атрибутивна властивість особи, тобто людини, яка здатна навчатись, оволодівати певними професіями, розвивати свої природні, суспільні та духовні здібності та вміло користуватися ними в  будь-якому середовищі;

8. у системі атрибутивних якостей людини компетентність спирається на цю систему і доповнює її;

9. компетентність може розглядатися у органічному сполучені з потребами, ідеалами, цілями, цінностями та інтересами у становленні людини як особи, що виконує кваліфіковано певні ролі;

10. у системі ціннісних властивостей особи компетентність виступає і потребою, і ідеалом, і метою її гармонійного розвитку.
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NARRATIVE AS A FORM OF SOCIAL EXPERIENCE
The article is devoted to the investigation of the narrative as a form of  social experience, where subject’s individual experience appears as the narrative forms. The author considers narrative enables social construction of reality and finding of the basis of being. In the article the main characteristics of this phenomenon are determined, it allows to represent both personal and social experience.

The narrative is as a complex phenomenon which can be thought as a cultural technology of the meaning production, a way of constructing identity, and a form of representation of individual and social experience which allows to understand, to interpret and change it.

The narrative is a multidimensional phenomenon can be as a cultural technology of meaning production, as a way of understanding and experiencing time, a tool for ordering experience, structuring memory and constructing identity, as well as the method of transmission of social knowledge. Narrative as a specific type of knowledge, does not describe the events, it interprets them as parts of a whole, represents an individual human life or social experience, because the narrative has the representation of social reality.

Key words: narrative, reality, past, social experience.
Постановка проблеми та стан її вивчення. Наративні конструкції як форми репрезентації соціального досвіду постають складовою загального контексту формування соціального досвіду через включеність індивіда до певних соціокультурних спільнот. Наратив постає як складний феномен, який можна представити як культурну технологію виробництва сенсу, спосіб конструювання ідентичності, так і форму репрезентації індивідуального й соціального досвіду, яка дозволяє зрозуміти, проінтерпретувати, а інколи й змінити його. У сучасному соціально-філософському просторі процеси наративізації здійснюють вплив практично на всі форми суспільної свідомості, а сама соціальна реальність надає можливості для з’ясування того, яким чином проявляються наративи у різноманітних сферах суспільного життя.  Проблема наративу стає актуальною у XX столітті, що  викликало появу великої кількості його концепцій. Як показує аналіз літератури, наратив розглядається як сполучний компонент різних галузей наукового знання. Популярними залишаються концепції, представлені іменами Ф.Анкерсміта, Р.Барта, К. Леві-Стросса, Ю. Лотмана, Х.Уайта.
Значний внесок у дослідженні даного феномену зробили російські дослідники, зокрема С. Зенкін, В. Сиров, В. Тюпа, І. Троцук, О. Трубіна. Вітчизняні фахівці провели дослідження різних форм наративу. Так, дослідженнями різних аспектів наративу займалися І. Богачевська,                      С. Гатальська, Н. Ісак.  

Тим не менш, сучасні дослідники відзначають певну неоднозначність тлумачення й розуміння наративу. 

Мета статті полягає у з’ясуванні  питання щодо можливостей вивчення наративу як форми репрезентації соціального досвіду на підставі розгляду автобіографічних наративів, в яких відображається індивідуальний досвід людей. 
Виклад основного матеріалу. Аналіз наративу як форми репрезентації соціального досвіду дозволяє розглядати його не тільки як самоопис суб’єкта, в якому акти розповідання про себе є фундаментальними для реальності суб’єктивного існування і не лише як інструмент відображення зовнішнього світу, а також як спосіб та умову конструювання сенсу. Такі форми прагнуть не до об’єктивності, а до істин досвіду, які розкривають себе тільки після інтерпретації наративу з точки зору його соціокультурних контекстів. Через такі умови дослідник змушений поруч з аналізом змісту наративу розглядати в ньому форми презентації індивідуального і соціального досвіду. 
Наратив часто постає не просто інтерпретацією минулих подій і минулого в цілому, він виступає важливим фактором сучасного суспільного життя. Саме суспільне  життя  надає широкі можливості аналізу щодо з’ясування того, як виявляються наративи у різних сферах суспільного життя. Мова як соціокультурний фактор, що формується під впливом культури, сприяє формуванню та організації досвіду людей, комунікативним процесам у суспільстві, культурній ідентифікації, за допомогою якої відбувається накопичення та утримання соціального досвіду. Мова виступає тим механізмом, завдяки якому індивід долучається до різних форм соціальної дійсності. Крім того, вона відтворює минуле, поєднуючи його з теперішнім і майбутнім. Зміни механізмів соціалізації і залучення індивіда до соціальних цінностей робить особливо актуальною проблему відношення людини і соціальної групи зі своїм минулим. 

«Культура виступає як концентрований соціокультурний досвід, який засвоюється людьми. У змісті культури репродуктивно здійснюється можливість індивіда володіти нею завдяки досягнутим науковим знанням Універсума і джерела цього знання, і використовувати їх у часі й просторі,  тобто у суспільстві»  [6, с.42]. 


Певні події актуалізуються сучасністю, запам’ятовуються нею і становлять соціальну реальність даного суспільства у цілому, а також кожної соціальної групи зокрема. Дослідники наголошують, що не тільки самі події, а й мовні способи їх означення диктують нам уявлення про соціальну реальність. Наративи синкретично поєднують у собі ціннісний, понятійний та образний елементи і активізуються шляхом асоціативної навігації.

«Найважливішою функцією наративу є «самовисловлювання» розповідача, хоча актуальні цілі самопрезентації, дія захисних механізмів психіки, прагнення відповідати зразкам соціальної бажаності і так далі приводять до значних спотворень оповіді» [7, с. 67].  Троцук вважає, що, зважаючи на те, що біографічні матеріали містять занадто багато специфіки, щоб запам’ятовувати ці дані самі по собі, – необхідний підхід, який не просто детально описує, але й узагальнює факти суб’єктивного досвіду, що виявляє причинні зв’язки і формуючий типології, – наративний аналіз претендує на відповідність цим критеріям. Інтерпретація наративів неминуча, тому що, висловлюючи одночасно фазу необхідного відділення суб’єкта від групи і фази його добровільного повернення до неї (індивідуальний і соціальний пласти оповіді), наратив виявляється вираженням перетину індивідуальних і соціальних полюсів людського життя.

Події, історичні факти мають своє відображення в наративі, де вони вже піддаються певним змінам, наприклад, через суб’єктивний погляд автора. Знання про реальність – це продукт дискурсу, а не пряме відображення реальних подій, це спосіб розуміння світу, який обумовлений історичним і культурним контекстом. Це означає, що подіям як вони реально відбувалися насправді наратив не відповідає. «Оскільки наратив не відображає, а створює «обличчя» минулого, «саме минуле» не може бути критерієм визначення кращої наративної інтерпретації – тому всі історичні наративи несумірні»                [1, c. 293].  «Кращим суматором наративу виявляється метафоричний вислів, який не можна  звести до тих, що мають описовий або пізнавальний зміст. У цьому сенсі концепт наративу знімає дихотомію пояснення і розуміння в історичному дослідженні: наратив – це пояснення минулого на основі описів подій і явищ» [1, с. 325]. 

Отже, Анкерсміт вважає, наратив, точніше, текст наративу – це єдина реальність минулого, з якою ми маємо справу. Існують інтерпретації цієї реальності, але «правильної» або кращої не існує. Іншими словами, «наративи прагнуть не до об’єктивності, а до істин досвіду, які розкривають себе тільки після інтерпретації наративу з точки зору його контекстів і впливів на нього: вивчення реальних людей, що мають реальний життєвий досвід в реальному світі, відбувається у наративному аналізі за допомогою тлумачення сенсу, яким люди наділяють пережиті події» [8, с.44]. 

Для соціальної філософії наративу нарація є практикою, досвід  якої конституює не тільки соціальну дію, а й людину як суб’єкта, що здійснює цю дію. Соціальний суб’єкт є автономним і здатним творчо інтерпретувати соціальні норми, оскільки світ ніколи не є цілком закритим і детермінованім – він завжди відкритий для нових інтерпретацій і перетворень. Будь-яка соціальна реальність є результатом нашої конструктивістської діяльності та інтерпретації, проте вона здійснюється у межах смислового горизонту культури. За допомогою наративу відбувається відбір та інтерпретація фактів і подій, їх трансформація у певний сюжет, який повинен пояснювати, чому ці події відбувалися саме так, а не інакше.  

Наратив упорядковує, організує задає моделі інтерпретації реальності, акцентуючи увагу на одних явищах і не висвітлюючи інші. За допомогою наративу суб’єкт ідентифікує себе як представника певної спільноти і культури, засвоює і транслює певну систему цінностей. Процес наративізаціі є індивідуальним актом, за допомогою якого досвід проходить через фільтр свідомості, позицію якої соціальна дійсність буде відображати. Наратив виступає не як свідчення, а як соціальна практика або конструкція, яка допомагає зрозуміти і пояснити механізми виробництва і відтворення соціальних уявлень. 

Велика частина соціального конструювання реальності відбувається через мову, про що згадувалося раніше. Наративи є соціально детермінованим явищем. «Свідомість складається і здійснюється у знаковому матеріалі, створеному в процесі соціального спілкування організованого колективу» [2, c. 32]. Таке розуміння дозволяє розглядати певну групу нараторів, яка має подібні дискурсивні прояви, як соціальну мовну особистість. Кожна з груп має подібні ознаки дискурсивної діяльності та мовного мислення.

Соціальна реальність формується на основі знакової моделі, яка представляє собою інструмент формування реальності тієї чи іншої епохи, будучи сенсопороджуючим механізмом відбору подій минулого. Однак сучасніть «перечитує» або «переглядає» події минулого, через що наративи постають не як статичні утворення, а як динамічні структури. Р. Рорті зазначає, що правда – це не властивість зовнішнього світу, а властивість мови. Поняття правди завжди локальне і пластичне, оскільки залежить від певного дискурсивного режиму, який встановлює, що є правда, а що є брехня. Інакше кажучи, правда є продукт дискурсивного конструювання.


З точки зору соціальних конструкціоністів реальність конструюється не індивідом, а суспільством. Будь-які ментальні конструкції виступають як продукт комунікації та спільної діяльності людей. Дослідження, які здійснені у цій парадигмі, представляють собою критичний аналіз ідеології та домінуючих уявлень про реальність, у тому числі й наративів. 


Висновки. Наратив є багатовимірним феноменом, що виявляється як культурна технологія виробництва сенсу, ступінь розуміння, спосіб осягнення та переживання часу, інструмент упорядкування досвіду, структурування пам’яті і конструювання ідентичності, а також спосіб трансляції соціального знання.

Отже, представляючи собою специфічний тип знання, наратив не просто описує події, він інтерпретує їх як частини цілого, репрезентує індивідуальне життя людини або соціальний досвід суспільства в цілому, оскільки в наративі здійснюється загальна репрезентація соціальної дійсності. 
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КОРОТКА ІСТОРІЯ ГАЙДЕҐҐЕРОЗНАВСТВА

У статті проаналізовані основні напрямки гайдеґґерознавства, що складають історію рецепції Гайдеґґерових ідей різними філософськими культурами. Засобами кроспарадигмального аналізу виявлені концептуальні засади апологічної та критичної рефлексії філософських ідей Гайдеґґера. Встановлено, що історія рецепції філософії Гайдеґґера має рекурентний контур, в якому розгортаються рецептивні диспозитиви апології та критики.
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Heidegger studies have already formed a separate trend in the world philosophical discourse. We focus on critical assessment of certain reflexes, i.e. definite interpretative strategies providing different transcriptions of the same referents, i.e. definite philosophical forms, texts, or problems. In the general contour of Heidegger studies the two trends are most visible, which are apologetic hermeneutics and critical readings. 
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Постановка й обґрунтування актуальності проблеми. Від середини минулого століття до цього часу філософування Мартіна Гайдеґґера є предметом наукового інтересу з боку провідних філософських спільнот. Гайдеґґерове мислення постає джерелом рекурентного резонансу, про що свідчать хвилі рецепції та критики, збурення дискусій і суперечок. У жорнах дебатів між «гайдеґґеріанцями» й «антигайдеґґеріанцями» викарбувалася галузь академічного гайдеґґерознавства. Опрацювання здобутків цієї галузі постає необхідною передумовою розбудови фундаментального підходу до освоєння світової філософії минулого століття взагалі та спадщини Гайдеґґера зокрема. 

Вплив Гайдеґґера на сучасну філософію, масив і різноманітність похідних текстів засвідчують потребу в тому, щоб виокремити історіографічний аспект розуміння його філософії сучасниками та нащадками в якості предмету спеціального дослідження. Уже встиг сформуватися певний асоціативний тезаурус «щодо» Гайдеґґера, перекраяний лініями тематичного, стилістичного та риторичного розподілу. Історіографія надає можливість логічно зняти ту історію рецепції Гайдеґґерової філософії, до якої українське інтелектуальне середовище може долучитися лише опосередковано. 

Про історіографічний поворот у гайдеґґерознавстві свідчить низка досліджень, спрямованих саме на рецепцію Гайдеґґерового філософування різними інтелектуальними спільнотами. Необхідність звести окремі випадки читання, розуміння та критики Гайдеґґера в єдину історію зумовлюється співіснуванням взаємовиключних оцінок його філософування. Життя і мислення Гайдеґґера складають потужну контроверзу для філософського розуму, вирішення якої вже зробило певний рух в історії, щоб стати предметом історіографічного аналізу. 

Прагнення провідних наукових спільнот порозумітися з історією рецепції філософії Гайдеґґера засвідчує актуальність історіографічної проблематики, що досить часто сприймається як вторинна та допоміжна. Поряд із перекладом, коментарем і герменевтикою текстів історіографія постає конститутивною галуззю історико-філософської науки. Тільки в термінах історіографії можна збудувати єдиний план дослідження настільки тематично й концептуально розмаїтого феномену як інтелектуальна рецепція філософування Гайдеґґера. 

Аналіз наукових досліджень. Українські дослідження творчості німецького філософа, представлені працями А. Дахнія, А. Варшавського, С. Возняка, С. Мигаля, І. Пухти, спрямовані на розробку окремих аспектів Гайдеґґерової філософії. У працях П. Гнатенка, В. Окорокова, В. Пронякіна, Ю. Шабанової здійснено новітній синтез онтологічного імперативу Гайдеґґера. Здобутки цих авторів утворюють основу для необхідного позиціонування українського академічного гайдеґґерознавства, що потребує самостійного вирішення завдання історіографічного узагальнення тієї драми розуміння та заперечення, виправдання та засудження, апології та критики, полемічна структура якої з форми колективної пам’яті трансформувалася в умову та іманентну структуру герменевтичної свідомості, спрямованої до філософії Гайдеґґера.

Виокремлення аспектів проблеми, які ще недостатньо вивчені. Оскільки в більшості попередніх досліджень історико-філософський аналіз мав локально-тематичний характер, історіографічний момент дослідження був апріорі допоміжним, пропедевтичним. Але масштаб дискурсу гайдеґґерознавства змушує досліджувати проблему історіографії рецепції Гайдеґґерової філософії окремо. 
Формулювання мети та завдань статті. Мета дослідження полягає в історіографічному узагальненні закономірностей становлення гайдеґґерознавства в якості виразної філософської галузі.
Виклад основного матеріалу. Методологія історіографічної реконструкції фактів рецепції, критики та оцінки філософування М. Гайдеґґера є комплексним поєднанням загальнонаукових принципів із спеціальними методиками. Реалізація принципів системності та історизму дозволила визначити координати кореляції між текстами, контекстами та ситуаціями як гомологічними рівнями буття філософування. Застосування герменевтичних та деконструктивних методик дозволило ідентифікувати елементи зміщень, контамінацій і цезур в інтертекстовому просторі рецепції філософування Гайдеґґера. Використання прийомів археології знання та дискурс-аналізу було спрямовано на виявлення ідеологічних передумов рецепції Гайдеґґерової філософії. 

Важливим є використання методологічних компонентів суміжних дисциплін: лінгвістики, соціології, історії. Методичні рішення корпусної лінгвістики забезпечили текстологічну основу дослідження. Реалізація методології історичної науки дозволила провести фактографічну лінію дослідження. Методи соціологічного узагальнення використовувалися для розширення обрію контекстуально-ситуативного аналізу рецептивного філософського дискурсу.

До основних категорій, що формують предметне поле дослідження, належать: «рецепція», «рецептивний диспозитив», «рефлекс». Рецепція філософування – це інтерпретація філософських ідей, взята в цілісності її передумов, здійснення та наслідків. Рефлекс є інтегралом сукупності однорідних рецепцій, константою розуміння й оцінки певних ідей. Рецептивний диспозитив є ідеологічною передумовою розуміння певних філософських ідей. 
Концептуальна апропріація розробленої Р. Рорті жанрової типології історико-філософського дослідження, що включає історіографічну реконструкцію, історичну реконструкцію, логічну реконструкцію та доксографічну реконструкцію, забезпечує вирішення завдань типології й оцінки досліджуваних рецептивних дискурсів. Окреслено методологічні засади історіографічної реконструкції в контексті повороту від філософської історії філософії до соціальної історії філософії. 

Обґрунтовано метод кроспарадигмального аналізу, що забезпечує узагальнення, порівняння, виявлення типологічних ознак, кореляцій і системних відношень між дискурсами рецепції Гайдеґґерового філософування. Парадигмальний підхід діалектично доповнює імпульсами синхронії та класифікації іманентно властиві історіографії категорії діахронії та синтагматики. Специфікація аналітики як кроспарадигмальної вказує на культурний діапазон досліджуваних дискурсів: від Гуссерля, Карнапа, Бофре і Річардсона до Деррида і Рорті. Повнота вирішення завдань дослідження, пов’язаних з опрацюванням першоджерел, забезпечується доповненням методичного апарату історико-філософської науки елементами лінгвістичного аналізу, дискурс-аналітики, соціології знань. Епістемологічне підґрунтя й орієнтованість парадигмального аналізу рецепції філософування Гайдеґґера визначені принципом діалектичної єдності логічного й історичного та принципом поступального руху від абстрактного до конкретного. Завдання логічної реконструкції сполучення окремих філософем із Гайдеґґеровими ідеями вирішується за допомогою конструктивної агрегації традиційних методів історико-філософської науки з новаторськими техніками філософської герменевтики, феноменології, деконструкції, археології знання й ідеологічної критики філософії. 

Виразною є інтенція, що характеризує дискурси позитивної рецепції ключових інтенцій філософії Гайдеґґера, представлених напрямками екзистенціалізму, герменевтики, деконструктивізму й історії ідей. 

Доксографічні риси визначають рецепцію Гайдеґґерових стратегій герменевтичної феноменології й екзистенціальної аналітики Dasein ключовими представниками французького екзистенціалізму та феноменології Е. Левінасом, М. Мерло-Понті, Ж.-П. Сартром [5]. 
Французька рецепція філософування Гайдеґґера постає окремим і багато в чому ключовим моментом в історії світового визнання німецького мислителя. Археологічна експертиза мотивів та акцентів у розумінні Гайдеґґера, які визначили історично першу апологічну рецепцію його ідей, засвідчує ознаки певного витіснення головної Гайдеґґерової теми: питання про буття. Розуміння специфіки французької філософської культури минулого століття неможливе без ідентифікації трансформацій і констант рецепції Гайдеґґера французькою філософською спільнотою. Рецепція Гайдеґґерового філософування має ламаний історичний контур. Розуміння Гайдеґґера в термінах екзистенціалізму залишалось принципово антропоцентричним і було зорієнтованим на визначення людини як суб’єкта історії. На початку 30-х років Сартр у найзагальніших рисах апропріює гайдеґґерівське вчення про Ніщо. Але дійсний інтерес до Гайдеґґера виникає напередодні Другої світової війни, коли затребуваними виявляються десиціоністські імплікації Гайдеґґерового тлумачення Dasein, що корелюють із Сартровою версією картезіанського суб’єкта. Саме від Сартра походять доксографічні кліше екзистенціального гуманізму й атеїстичного екзистенціалізму, що укорінилися як форманти диспозитиву рецепції філософування Гайдеґґера [3].

На прикладі аналітики дійсного впливу К’єркеґора на «Буття і час» виявлено, що кореляції між філософемами двох мислителів укорінені саме в диспозитиві рецепції, а не в самому тексті. Тобто мають логічну, а не історичну природу. Про к’єркеґорівську генеалогію можна говорити тільки щодо Гайдеґґерового повороту до теми буттєво-історичної подієвості, коли кайрологічна експлікація часу набуває буттєвої розмірності та долає горизонт Dasein.
Дещо відмінні мотиви інтерпретації Гайдеґґерової філософії мови та деструктивної герменевтики вплинули на становлення філософських проектів Ґ. Ґадамера та Ж. Деррида. Деконструкція постає на хвилі структуралістської антитези антропологічно-екзистенціалістській рецепції Гайдеґґера. Скерований прагненням конституювання прямого читання Гайдеґґерових текстів Деррида опрацьовує філософеми онтико-онтологічного розрізнення та герменевтичної деструкції і виробляє власні кореляти цих філософем: полемічний концепт «differance» і титульне поняття деконструкції.

Симптоматичним є факт, що такі філософи як Ж. Деррида і, наприклад, Р. Рорті, попри очевидний вплив Гайдеґґера на їхню творчість не тематизували власну позицію щодо його вчення в межах «великого жанру». На пізніх етапах своєї творчості вони просто вичерпали цікавість до Гайдеґґера, «філософієцентризм» якого виглядав для радикально деконструктивістського підходу атавістичним залишком латентної міфології або навіть теології німецького мислителя. 

Герменевтика – наскрізний елемент Гайдеґґерового філософування, трансформації якого відповідають загальній логіці його еволюції. В узагальненому вигляді парадигма Гайдеґґерової герменевтики діахронічно розподілена ідіомами «герменевтики фактичності» раннього періоду, «колом розуміння» періоду «Буття і часу» та «герменевтикою історії метафізики» пізнього періоду. Інтегральним засновком цієї парадигми постає онтологічний фокус герменевтики Гайдеґґера, що критично сприймається Ґадамером, який пропонує оригінальну епістемологічну розробку онтології Гайдеґґера. 

Згідно з думкою Ґадамера, Гайдеґґер залишається надто феноменологом для побудови цілісного герменевтичного проекту. Ґадамер наполягає на трансцендентальному розумінні Гайдеґґерових деструкцій, нейтралізуючи у такий спосіб ідіоматичні інтенції його стиля. Революційний характер Гайдеґґерової герменевтики усвідомлюється ним у термінах ідіосинкратичної акцентуації темпераменту.

Жест закреслення суб’єкта лежить в основі Гайдеґґерового мислення, що майже унеможливлює побудову когерентної етичної теорії. Не випадково, що саме етичний вимір філософії Гайдеґґера викликає найбільше суперечок. Поширеним є прагнення провести межу певного дуалізму між радикальною концепцією Dasein та політичними вподобаннями самого філософа, сублімувавши деструкцію метафізики до статусу метафізичної деструктивності, або навіть психологізувати цей мотив філософської творчості у вияв патологічної симптоматики Гайдеґґера-нефілософа. 

Онтологічне мислення елімінує етичну проблематику і прагне викрити глибинні горизонти детермінації існування людини, а це безумовно передбачає критику конкретних концептуальних моделей суб’єктивності людини, метафізичної репрезентації суб’єкта. Симптоматичним для певних рефлексивних текстів є позірне, однозначне ставлення до дискурсу Гайдеґґера, що породжує чисельні інверсії операцій екзистенціальної аналітики та фундаментальної онтології. На думку Гайдеґґера, технічний прогрес зводить суб’єкта спочатку до функції, а згодом – до суми актуальних і ймовірних ресурсів: інформації, знань, творчості тощо. Це логіка онтотеології поставу (Gestell), що є підґрунтям епохи Модерну. Перетворення картезіанського суб’єкта на «ресурс» укорінене в логіці поставу – дихотомії суб’єкта і об’єкта, в її проекції на самого суб’єкта. Техніка як матеріалізація об’єктного ставлення до природи завжди вже виказує майбутні можливості об’єктивації існування самої людини. 

Висновки, перспективи подальших досліджень. Типологічна методика дослідження різноманітних підходів до розуміння Гайдеґґерової філософії дозволила розрізнити доксографічну, апологетичну та критичну стратегії рецепції. Реалізація кроспарадигмального підходу зробила можливою узагальнення сцієнтистських, політичних, ідеологічних та культурних корелятів у різних способах рецепції філософії Гайдеґґера.
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ФЕНОМЕН ЛЮДИНИ НА СУЧАСНОМУ ЕТАПІ ГЛОБАЛІЗАЦІЇ УКРАЇНИ

У статті розкриті особливості відображення глобалізаційних тенденцій у житті сучасної України. Показано, як процес глобалізації впливає на феномен людини, її особистість і духовність. Доведено, що глобалізація торкнулася всіх країн, і Україна не може стояти осторонь від цих процесів.

Проблема дослідження полягає в тому, що в соціально-філософському сенсі процес глобалізації виступає процесом усереднення, вироблення загальнонаціональних інтересів і норм, і в цьому зв'язку питання про національну самобутність, про сутність сучасної людини стає найбільш гострим. 

Метою дослідження є теоретико-методологічні засади розгляду феномена людини на сучасному етапі глобалізації України.

Результатом дослідження стали висновки про те, що Україна перебуває на своєрідному роздоріжжі, як і все людство в цілому. Українське суспільство сьогодні зазнає впливу двох факторів: глобалізму і реонаціоналізації. У цих умовах кожен українець, кожна людина повинна усвідомити - яким вона хоче бачити своє майбутнє, і зрозуміти, що саме від неї особисто залежить, чи буде це майбутнє таким, чи ні.

Ключові слова: Україна, людина, глобалізація, нейтралітет, національна культура.
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ФЕНОМЕН ЧЕЛОВЕКА НА СОВРЕМЕННОМ ЭТАПЕ ГЛОБАЛИЗАЦИИ УКРАИНЫ

В статье раскрыты особенности отражения глобализационных тенденций в жизни современной Украины. Показано, как процесс глобализации влияет на феномен человека, его личность и духовность. Доказано, что глобализация коснулась всех стран, и Украина не может оказаться в стороне от этих процессов.

Проблема исследования состоит в том, что в социально-философском смысле процесс глобализации выступает процессом усредненности, выработки общенациональных интересов и норм, и в этой связи вопрос о национальной самобытности, о сущности современного человека стает наиболее остро.  
Целью исследования является теоретико-методологические основы рассмотрения феномена человека на современном этапе глобализации Украины.
Результатом исследования стали выводы о том, что  Украина находится на своеобразном перепутье, как и все человечество в целом. Украинское общество сегодня подвергается воздействию двух факторов: глобализма и реонационализации. В этих условиях каждый украинец, каждый человек должен осознать каким он хочет видеть свое будущее, и понять, что именно он него лично зависит – будет ли это будущее таким, или нет.

Ключевые слова: Украина, человек, глобализация, нейтралитет, национальная культура.
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THE PHENOMENON OF HUMAN AT THE PRESENT STAGE OF GLOBALIZATION OF UKRAINE

In the article the features of the reflection of the globalization trends in life beremennoi of Ukraine. Shows how globalization affects the phenomenon of man, his personality and spirituality. It is proved that globalization affected all countries, and Ukraine cannot be marginalized from these processes.
The problem is that in the socio-philosophical sense, globalization is the process averaged, develop national interests and norms, and in this regard, the question of national identity, about the nature of modern man becomes most acute. 
The aim of the study is theoretical and methodological basis of studies of the phenomenon of man at the present stage of globalization of Ukraine.
The result of the study were the findings that the Ukraine is at a kind of crossroads, and all mankind in General. Ukrainian society today is exposed to two factors: globalization and renationalization. In these circumstances, every Ukrainian, every person need to realize that what he wants to see his future and understand what it depends on him personally – whether it's the future or not.
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Проблема дослідження феномену людини на сучасному етапі глобалізації України полягає в тому, що в соціально-філософському сенсі процес глобалізації виступає процесом усереднення, вироблення загальнонаціональних інтересів і норм, і саме в цьому зв'язку питання про сутність сучасної людини, про національну самобутність, стає найбільш гострим. 

Для початку розглянемо, що ж таке глобалізація і як характеризують цей процес сучасні дослідники? Підкреслимо, що глобалізаційні процеси розглядають в наукових працях багатьох відомих українських (І.О. Василенко, С.Удовик, О. К. Чаплигін та ін.) та зарубіжних вчених (П.Бергер, Дж.Сорос, М.Уотерс, С. Хантінгтон, Ф. Фукуяма та ін.). 

Американський фінансист та інвестор Джордж Сорос запевняє, що основною рисою глобалізації є злиття фінансових ринків, формування транснаціональних корпорацій та зростання їх домінуючого впливу на національні економіки [5]. 

Бергер П., Хантингтон С. вважають, що транснаціоналізація – тобто, переміщення капіталу з країн, де цей товар є у достатній кількості в країни, де він знаходиться у дефіциті, є невід’ємною складовою сучасної епохи глобалізації. При цьому обмінним товаром може виступати земля, праця, корисні копалини та таке інше, що не може бути у цих країнах раціонально використано саме через брак капіталу [1, с. 15].

Підкреслимо, що глобалізація – це явище невідхильне в історії людства. Адже світ, як вважає Василенко І.О., у результаті постійного обміну товарами, продуктами, знаннями, інформацією та культурними цінностями стає все більш взаємопов'язаним [3, с. 76]. Тобто, сьогодні світ постає сукупністю національних господарств, що взаємодіють одне з одним на основі загальної системи  міжнародного поділу праці, політичних та економічних відносин. Тісне переплетення їх економік складає світовій ринок, що функціонує на основі транснаціоналізації та регіоналізації. 

Підкреслимо, що термін «глобалізація» несе дуже різне смислове навантаження у визначеннях сучасних вчених. Так, М.Уотерс описує глобалізацію як соціальний процес, в якому обмеження, що накладають соціальні, культурні і навіть географічні устрої, значно слабшають і суспільство все гостріше розуміє це [3, с. 82]. 

Широко відома і концепція глобалізації українського вченого С.Удовика, який сполучив філософсько-історичний підхід до вивчення глобалізації із підходом з позицій філософії культури [6].

Але не дивлячись на цю багату наукову базу, недостатньо вивченим залишається питання впливу глобалізаційних процесів на людину у сучасній глобалізованій Україні. 

Метою дослідження є теоретико-методологічні засади розгляду феномена людини на сучасному етапі глобалізації України.

Отже, розглянемо детальніше, як саме впливають глобалізаційні процеси  на життя людини у сучасній Україні. У наш час життя сучасної людини змінюється, ускладнюється, і у ході цих змін утворюється цілий ряд проблем, які є спільними для усього людства, глобальними – це такі, як забруднення навколишнього середовища, забезпечення ресурсами, епідемії та озонові дірки, демографічні вибухи та кризи. Вирішити ці проблеми одна окрема країна практично не може, але спільними зусиллями людство з цим впорається. 

Ми бачимо, що як підкреслюють Бергер П., Хантингтон С., взаємодія держав під час вирішення цих проблем дає багато корисного: ефективний розподіл праці, швидке розповсюдження прогресивних ідей та нововведень, свобода вибору, що обумовлюється міжнародним рухом товарів, людських ресурсів та капіталу, і  свобода думки, що самим тісним чином пов’язана із міжнародним рухом [1, с. 64]. Усе це і є характерними рисами глобалізації. 

Зазначимо, що виникнення нового шляху загальносвітового розвитку, що зосереджено в понятті глобалізації, поставило перед сучасними вченими дуже широкий спектр проблем та питань, не всі з яких до цього часу вирішені. Причому найбільш болючішими є соціальні, правові, економічні та духовно-моральні складові загальних світових процесів [10, с.21].   

З. Бжезинський  підкреслює, що у наш час глобалізація торкнулася усіх країн, поза її межами не може залишитися ні одно суспільство [2, с. 31]. Подивимося, які особливості взаємодії України із світом, що глобалізується і як це відображається на феномені людини. 

Доречи, це питання на сьогоднішній день є найбільш важким та важливим. За більш ніж два десятки років незалежності українське суспільство так і не змогло отримати ясної відповіді на питання – яке місце буде займати Україна у сучасному світі, що так швидко змінюється? З іншої сторони, лише за останні роки практично кардинально змінилася і сама система міжнародних відносин, і уявлення про базові принципи її організації, що вже стали звичними. Загальновідомо, що країна, яка не здатна чи не бажає відповідати фундаментальним світовим тенденціям, рано чи пізно опиниться в ізоляції.

Отже, сучасна глобалізація – це, насамперед, створення загальних стандартів для всіх учасників міжнародних відносин, не дивлячись на розмір та багатства країни  – в стандартах суспільного життя, в інформації, в політиці та якості товарів . Але так само як будь-який процес  узагальнення має свої плюси і мінуси, глобалізація також їх має.
Підкреслимо, що Україна певним чином «затиснута» між декількох великих держав: ЄЕС, Росія, США. Отже, Україні у цих нелегких умовах треба дотримуватися певного нейтралітету [7]. 

Але цей сучасний нейтралітет  не схожий  на звичний, який був у XVIII чи у XIX столітті, тому що тоді це був в основному військовий нейтралітет. Сьогодні поняття нейтралітету розглядається зовсім по-іншому, в сучасному розумінні це не ізоляція. Це певне утримання від об’єднання з будь-якими структурами. Тому це скоріше «проникаючий нейтралітет». Цей  термін  використовується у світовій політології. Він позначає те, що країна враховує все, що їй вигідно з будь-яких домовленостей. При цьому вона не входить ні до однієї спілки, щоб не бути змушеною повністю виконувати всі її правила.

Усі нові спілки у наш час характеризуються тим,  що вони  виникають як об'єднання декількох сильних сторін, які диктують свої правила усім іншим учасникам. Ми можемо це бачити на прикладі Євросоюзу. Є стандартний набір правил, своєрідна матриця, якими повинна слідувати країна, що хоче війти до цього співтовариства. Росія, ж намагається створити євразійський союз, і має свої стандарти.

 Відомо, що більш сильна сторона у цій ситуації отримує найбільші  привілеї. Слабка сторона теж має вигоди, але вона буде «грати» в основному за чужими правилами. І чудово відомо, що граючи за чужими правилами слабкіший має більше шансів програти. Так, він може виграти, але це скоріше буде коштувати йому втрати своєї ідентичності. А при  об’єднанні усі сторони намагаються саме зберегти суверенітет та ідентичність, хоча б частково. 

Такі країни, як Данія, Голландія, Словаччина, Чехія вже були національними державами, що входили до складу національних об’єднань, але Україна такої ідентичності не мала. Отже, головний виклик сьогодення – чи хоче Україна асимілюватися, чи захоче зберегти своє національне обличчя, яке вона так довго шукала. 

Як підкреслює багато дослідників, навколо України тепер існує три великих світи: Євросоюз, євразійський простір, що намагається консолідувати біля себе Росія, та мусульманський світ [3; 4; 7]. Окрім цього, існує ще декілька найпотужніших гравців – Китай, Японія та США. Активними прихильниками Америки в Європі є Польща та Великобританія, частково симпатизують американським інтересам Італія та Голландія. Окрім цього, відбувається активна трансформація і військово-політичних союзів – поглянемо, хоча б на НАТО. 

Тобто, як вказує І.А. Василенко, на сьогодні немає ні одного стійкого простору, все, що навколо нас, трансформується, змінюється [3, с.52].  

Змінюється навіть найбільш традиційний світ – мусульманський. Ці активні зміни почалися після війни в Іраку. США намагалося привнести світськість у мусульманський світ. Ірак показав, наскільки важко відбуваються ці зміни. Перший експеримент почався у Туреччині, чи вдалий він – буде видно з часом, адже країну лихоманить до сих пір. 

Наприклад, Японія була першою країною, що засвоїла ідею лібералізації ринку, з’єднав їх із своїми класичними фундаментальними релігійними основами. Тому криза, що настала у цій країні – скоріше ментальна. Це своєрідний розрив між віковими традиціями та принципами ведення бізнесу, причому, він торкнувся усіх рівнів суспільства – від кожної родини, до державної влади. Це саме сьогодні відбувається і в мусульманському світі.  

 Отже, трансформації у наш час йдуть по всьому світу, але в них приймають участь ті країни, що вже мають самоідентичність, історичну особу. Україна ж сьогодні практично з’явилася як нова, не відома держава. Вона виявила бажання інтегруватися у Європу в першу чергу для того, щоб вийти зі сфери російських, євразійських інтересів. І Україна стала єдиною  країною на цьому просторі, що не мала фактично своєї ідентичності. 

Частина українців багато часу не ідентифікувала себе із своєю країною, тільки останні події, коли саме існування України стало проблематичним, змусили багатьох мешканців країни по-іншому глянути і на себе, і на свою державу.   

 У наш час іде формування нової карти світу [9, с.17]. Україна та її мешканці у пошуку, ми намагаємося знайти себе, знайти своє місце у цьому величезному світі. Від того, як наша країна правильно відчує вектори цивілізаційного розвитку, вона отримає великий шанс стати новим, гідним суб’єктом   цивілізаційних відносин, що складаються.

Чи це можливо, враховуючи економічну слабкість України та складну ситуацію, що склалася останнім часом?

Так, але країні потрібен час спокою,  час, в якому вона не буде захищатися від ворогів зовнішніх та внутрішніх, бігти за чиїмись стандартами, а спробує попрацювати в полі так званого «національного егоїзму». Якщо люди відгукуються на заяву «Україна – це я», то є надія, що відбудеться національна ідентифікація. Поки українці, нажаль, самі ще не точно знають, які стандарти життя їх влаштовують. Але вже дуже добре розуміють, які їх не влаштовують взагалі. Тому країна повинна на деякий час стати територією свободи [7].

Доречи, колись Україна вже була такою територією. Історики стверджують, що лише третина всіх козаків Запорізької Січі була українцями. Всі інші були німці, росіяни, данці, представники інших національностей. Сюди звідусіль приїздили ті, хто не хотів і не міг жити за чиїмось жорсткими стандартам. І не будемо забувати те, що Запорізька Січ проіснувала три століття, наводячи острах на ворогів, слугуючи прикладом вільного, самобутнього життя.

Отже, українцям сьогодні необхідний період для розуміння – хто вони, що з себе уявляють і до чого прагнуть.  Якщо країна чітко заявить, що вона хоче в Євросоюз, значить, вона має грати за його правилами. А якщо Україна переходить на їх стандарти, то де наш ресурс розвитку? Ірландія зробила величезний ривок за рахунок того, що ввела мінімальні податки, але пізніше страждала від того, що Євросоюз вимагав від неї підвищення цих податків.  

Україна – це транзитна держава з потужним потенціалом, це сьогодні визнають всі. Цим і пояснюється така  зацікавленість «великих гравців»[6, с.61].  У той же час нейтралітет – це тимчасове явище, років на 10-15.  

Сьогодні в Європі є кілька країн, які мають абсолютно різний нейтралітет. Існує  Швейцарія, яка ніколи не була членом жодного військово-політичного  або економічного союзу, а тепер стала членом ООН. Чи Австрія, яка входить в Євросоюз, але не входить у НАТО. Чи Норвегія, або Фінляндія. У всіх цих країн своя побудова нейтралітету. Найголовніше в цьому те, що всі ці країни мають цілком самостійні, власні правила і стандарти, по яким вони і розвиваються у сучасному світі. Вони лише частково користуються чужими стандартами, і тільки тими, які їм вигідні. Можливо, Україні треба більш уважно роздивитися ці варіанти.

Отже, як Україну можна залучити в міжнародну економічну інтеграцію? Поки що це відкрите питання. Україна - велика країна з дуже великим пластом проблем. Не так давно ми втратили ринки держав, що були членами Варшавського договору. Схожих проблем не було ні в однієї держави. Бо навіть Фінляндія, яка була досить щільно інтегрована в ринок СРСР та країн соцтабору після розпаду Союзу втратила біля 30 % ВВП. Україна же лишилася майже без 60 %. Країна дуже сильно постраждала, і тільки почала одужувати, але сьогодення принесло ще більш страшні випробування [7].

Крім того, гравців в поділі праці і капіталу у світі є тільки два види:  транснаціональні компанії і держави,  зрозуміло, якщо вони беруть на себе цю функцію. Наприклад, національні інтереси просувають і японська держава, і «Тойота», як ТНК. В Україні поки немає ні транснаціональних компаній, ані держави, яка б виступала від лиця усього народу. Вони ще дуже молоді і навичок захисту національних бізнес-інтересів у світовому економічному просторі вони не мають. 

Дуже погано, що свого часу Україна не прийняла закон,  що заборонив б старій партійній номенклатурі займати державні посади. Цим було значно затримано процес зміни управлінських еліт.  

Але є і приємні несподіванки, наприклад, те, що глобалізація не змогла зупинити процес локалізації. Сьогодні вже ясно, що  глобалізація не має бути уніфікацією. Адже, глобальна цивілізація буде перспективною лише тоді, якщо вона буде мати вид різнобарвної ковдри, а не «Чорного квадрата» Малевича.

Дуже часто як антипод глобалізації призводять термін «сталий розвиток».  Але будь розвиток хитливий, і цілком зрозуміло, що в найближчі 50 років у всьому світі буде і надалі відбуватися процес глобальної трансформації [2, с.33].  

Це дуже добре, бо саме у таких трансформаційних процесах народжується нова якість нашої цивілізації, інші швидкості та напрямки розвитку, зовсім інші глобальні процеси. Нарешті, саме у цих умовах формується нова людина – із більш широким світосприйняттям, із іншою ідеологією, моральними якостями. 

В цьому сенсі шанси України можуть бути розцінені як дуже високі – українці довели, що можуть бути єдиним організмом, прагнути одного, за будь яких умов намагатися змінити своє життя на краще. 

Україна живе на розломі, як і все людство в цілому. І саме у цьому розломі і народжується нова якість. Але  для того, щоб вона з’явилася, як серйозна сила - необхідна зміна еліт.  

Прихильники мультикультуралізму з ліберальними цінностями західної демократії іноді визначають глобальну культуру сучасного світу зі всієї її символікою та ідеологією як свободу і рівність всіх громадян. Але якщо ж торкнутися філософського поняття мультикультуралізму, то воно трактується як теорія, політика та практика співіснування в одному соціальному просторі безлічі різнорідних культурних спільнот. Це говорить не просто про визнання їх культурного розмаїття та рівноправності, але й заохочення зростаючого різноманіття культур, зміцнення їх самодостатності та автономності. 

Таким чином, стає цілком ясно, що «культура є не всяке життя людини, виявлення будь-якого життя, а тільки свідомого життя, бо життя є природне життя, є біологічне життя. Культура протистоїть природі як відома життєва творчість, оформлена, сформована свідомістю, тобто якимось органічним центром, який зв'язує окремі знання у щось цілісне» [1, с. 120].

Але треба і враховувати, що посеред цього різноманіття може з’явитися  і спрямовуюча культура – під цим словосполученням в умовах активної міжкультурної комунікації та взаємодії двох чи кількох культурних традицій помічають панівну культуру,  що постає в якості ведучої.

Саме вона ставить основний вектор культурного, а відповідно і духовного розвитку, саме вона впливає на формування нової людини епохи глобалізації та становлення її цінностей. 

Сьогоднішня ситуація у світі спонукає до роздумів про долю України, що тісно пов'язана зі складними інтеграційними процесами. У зв’язку з цим виникає дуже багато запитань, на які важко відповісти однозначно. Але найбільш яскраво вираженими зараз є дві світові тенденції: 

а) глобалізація (інформаційних процесів, економіки, торгівлі) і 

б) ренаціоналізація світу, тобто національне та духовне  відродження народностей та народів, створення їх нових держав.

Сьогодні глобалізація — це невідворотний процес. Її неможливо зупинити. Однак зберегти своє «цивілізоване обличчя» — національне, духовне, культурне, людське — не тільки можливо, але і необхідно. І найважливіший інструмент для цього — це національне утворення. Воно має бути орієнтоване саме на особистість. Воно має займатися формуванням національно-державницького мислення, раціональних, наукових знань про природу, людину, соціальний світ, виховувати у людини відчуття своєї особистої причетності до цього світу, не тільки як об'єкта соціальних впливів, але і як їх активного суб'єкта. Як підкреслюють дослідники, сучасність потребує глобального мислення, але дії повинні бути саме національно визначені, оскільки це стосується інтересів не лише самої людини, але і всієї нації та світової цивілізації [10, с. 35]. Таким чином, лише виразні національні орієнтири в усіх сферах життя України є першорядними передумовами зведення до мінімуму можливого негативного впливу глобалізації, в яку сьогодні вплітається не тільки русифікація, але і американізація українців. У цьому сенсі особливого значення набуває духовне, національне, моральне виховання сучасної людини. Адже саме сучасне молоде покоління, яке і мусить  адаптувати існуючи українські реалії до глобалістичних процесів, і буде вирішувати всі ці питання.   
В сучасному глобальному світі не може йти і мови про відокремлення нашої країни, про відмову від міжнародних зв’язків та співробітництва, навіть із метою захистити свою духовність та культуру  від впливу інших культур. Все це вже було в практиці не тільки нашої держави, але і багатьох інших країн. Національний характер досить усталений, його не можливо змінити за допомогою адміністративних заходів. Але, будучи історичним, він сам змінюється разом із суспільним ладом. Ще ніколи в минулому історичність національних відносин і національної психології не доводилась настільки переконливо, як у нашій країні за останні роки. В ході важких перетворень під впливом посиленого міжнаціонального спілкування   трансформувалися та зникли численні старі звичаї, прив'язаності. Їхнє місце зайняли нові, що більш  яскраво відображують саме сучасні умови. Так в історії народу кожен етап історичного розвитку залишає свої незабутні сліди. Чим довший і складніший шлях, пройдений народом, чим більше різних фаз він містить, тим складнішими та суперечливішими буде і його характер.

Таким чином, можна зробити такий висновок: маючи складну і цікаву історію свого розвитку, яскраво виражений мультикультуралізм, українське суспільство сьогодні піддається впливу двох факторів: глобалізму і реонаціоналізації. У цих умовах кожен українець, кожна людина має визначити  - яким вона хоче бачити своє майбутнє, і зрозуміти, що саме від неї особисто залежить – чи буде це майбутнє таким, чи ні.  
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          В статье рассматривается  феномен коррупции, как глобальное социальное зло,которое определяет себя в желании все большей ччасти людей иметь все доступные и материальные блага,которые не принимают участия ни прямо не косвенно в их сотворении.Отображается паразитическое отношение к обществу и к жизни  вообще.
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THE PHENOMENON OF CORRUPTION IN THE WORLD OF GLOBALIZATION
 In the article is examined the phenomenon ofcorruption, as global social evil, that determines itself in thewill all greater ччасти people to have all accessible andmaterial blessing that does not take part not straight not byimplication in their creation.Parasitic attitude is representedtoward society and to life in general.
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Підтримуйте доброчесних і наставляйте невчених, і люди будуть довіряти вам (Конфуцій). Допоки в державах не будуть панувати філософи або так звані сучасні царі і владики не стануть благородно і ґрунтовно філософувати і це не зіллється воєдино – державна влада і філософія, і допоки не будуть в обов’язковому порядку відсторонені ті люди – а їх багато, – які нині прагнуть окремо або до влади, або до філософії, до тих пір… державам не урятуватися від зла. (Платон)

Сьогодні більшість політиків, учених вважають, що рівень корупції в Україні найбільший, що значно гальмує розвиток економіки. Політики на виборах дають обіцянки щодо приборкування корупції, учені пишуть наукові трактати, але її проблеми не лише не вирішуються, але навіть збільшуються.

Події в Україні (2013-2014 рр.) показали, що «революція», яка розпочалася проти корупції та олігархії, закінчилась приходом до влади нового, більш жорстокого виду корупції, наближеного до олігархічно-націоналістичної. Ващенко К., прирівнюючи корупцію до соціального тероризму, у своїй експертній оцінці, пише: «Не вдаючись до перебільшення, можна стверджувати, що корупція – сектор російської економіки, що динамічно зростає. Корупція пронизує політичні, адміністративні, економічні, соціальні відношення, переслідуючи будь-який бізнес, від його реєстрації до захоплення чиновниками або розорення і, приводячи до руйнівних наслідків у всіх сферах соціального життя… Корупція випробовує на міцність будь-яку систему. До таких систем відносяться технологічні, політичні, соціальні, і звичайно – сама людина. Вона зруйнує будь-яку соціальну систему, де немає: відповідності прав і обов’язків, праці та винагороди, заслуг та їх визнання, справедливого покарання за злочини тощо». 

Корумпованість виражається (виходячи з широкого тлумачення корупції) у бажанні все більшої і більшої частини людей мати всі доступні матеріальні блага не беручи участі ні прямо, ні посередньо у їх створенні. Тобто відтворюються паразитичні відношення до суспільства і до життя взагалі. Більше того, паразит, який досяг успіху (тобто той, хто добрався до матеріальних благ і зайняв, дякуючи корупційним механізмам, значну посаду, ступінь, звання тощо), стає по-суті анти суспільним зразком. «Корупція – це загроза національній безпеці, безпеці життєдіяльності». Саме такої оцінки на сьогодні заслуговує досягнутий цим явищем-процесом рівень, вплив якого вкрай негативно виявляється на здійсненні основних функцій держави: забезпечення безпеки і правосуддя. За окремими компетентними оцінками з’явився певний баланс між силою «тиску» на корупцію, протидії їй через механізми правової профілактики і силами тих джерел, які її «живлять», силами її висхідного відтворення. Це пов’язано з тим, що боротьба з корупцією як деяким локальним явищем, нехай і дуже небезпечним для процесів духовного і матеріального відтворення життя російського суспільства, сьогодні приречена на поразку. Корупція є явище системне, щоправда – вона єсть системна патологія сучасного суспільного ладу України, і  як системна патологія вона може бути «вилікувана» лише через зміну самого суспільного ладу.
Неоднозначні зміни соціальної, економічної і політичної ситуації в Україні внесли до порядку денного і проблему корупції. Для наукового співтовариства усвідомлення і аналіз даного явища – одне із найбільш важливих завдань. Однак більшість дослідницьких робіт, присвячених корупції, указують на те, що немає універсального визначення цього поняття. На високий рівень складності і практично вічної актуальності вивчення корупції вказує на те, що перші спроби осмислення цього явища мали місце ще в античності. Не дивлячись на те, що на ранніх етапах історії античних суспільств, коли ще не було професійних державних управлінців, корупція була майже відсутня, ми знаходимо окремі згадки про виявлення цього феномену, оскільки корупція ставить принципові питання справедливості, підзвітності і використання багатства, влади, і до того ж уявлення про справедливість властиві однаково як людині античної епохи, так і сучасній людині. 
Наприклад, у наші дні значна частина чиновництва оплачуються не за рахунок бюджету, а за рахунок незаконних винагород. Епоха Нового часу, утворення в Європі централізованих держав ознаменували новий етап у розвитку сучасного розуміння корупції. Корупція стала сприйматися як серйозна суспільна проблема, ознака нестабільного суспільства. Перш за все зміна основи була пов’язана з великим розвитком економіки, зародженням капіталізму. Індустріалізація привела не лише до економічного росту, але й до збільшення спектру суспільного розподілу і підвищення значення вольових рішень. Політична влада все більш стає товаром на ринку, що дуже швидко зростає. Буржуазія, яка перемогла, активно брала участь у корумпуванні вищих посадових осіб, а почасти і купувала державні посади. Проблема корупції висвітлювалась у працях просвітителів-енциклопедистів Ж.Ж.Руссо, Ф.Бекона,
Ш.Монтеск’є. Корупція розумілась ними як соціальна вада, дисфункція суспільства. З точки зору прибічників теорії природного права корупція являє собою один з наслідків розходження між природними і позитивними законами. Так, Т.Гоббс у своєму відомому «Лавіафані» писав: «Люди, які хизуються своїм багатством, сміливо здійснюють злочин у надії, що їм не вдасться уникнути покарання шляхом корумпування державної юстиції або отримувати прощення за гроші або інші форми винагороди» [5,с.229]. 
Однак свої твердження про необхідність системної боротьби з корупцією близькі до зміни суспільного ладу. Зміна суспільного ладу в Україні не призвело до зникнення корупції, вона навпаки лише підсилюється. Дійшовши висновку, що корупція – загроза національній безпеці, автор, перераховуючи міри по боротьбі з корупцією.

У наш час більшість учених дійшли висновків, що корупція – злочинне співтовариство, системно організоване в корупцію, що підпорядковує своїм інтересам закон, право і державу, яка розкладається, основною ланкою якої є самі чиновники – носії влади. Тому боротьба з корупцією повинна носити системний характер. Більшість учених, філософів, соціологів, правознавців (В.Кремень, В.Лях, І.Шульга, В.Лоскутов, А.Дубнов, В. Лопатіна, П. Кабанова, А. Мельвіль, В. Лавриненко, А. Гречіна, В. Дорошенко, В. Ніколаева, Т. Новіцька, О. Панарина, Г. Сатарова, Дж. Ceнтуpія, О. Хaйдeнхaймeр, E. Этціoні-Xaлeві, Дж. Haя, П. Дeлeoн, У. Aлeмaн, Р. Бappo, Г. Вeн-Дoрa, P. Бpукc. та ін.), визнаючи необхідність системної боротьби, у якій вони розуміють, в основному, правові й силові методи, вважають, що корупцію в Україні перемогти не можна, з нею уже пізно боротися.

Ця думка про те, що, там, де є корупція, завжди є порушення прав людини. І в цьому плані боротьба з корупцією – це перш за все громадянський контроль. 

Абсолютна підтримка ідеї контролю знизу за корупцією носіїв влади, не зупинила зростання корупції в Україні. Сьогодні уже більшість філософів усвідомлюють, що однобокість і вузькість розуміння першопричин протиріч, неминуче ведуть будь-яку теорію в безвихідь керуючими ідеологіями матеріалізму (включаючи марксизм і лібералізм) та ідеалізму (різними релігіями), призвела людство до глобальної кризи. Головною причиною виникнення якого є заперечення ними єдності духовного і матеріального начал як основного протиріччя в складних системах, важливості їх рівноваги і взаємозв’язку сфер першого і другого в процесах суспільного розвитку. Для збереження цілісності суспільства в еволюції необхідний пріоритет духовних сфер,  які задають напрям розвитку. Для розуміння причин цього явища нам необхідно зрозуміти не лише залежність корупції від ряду причин, основою яких є духовність ідеології, але й звільнитися на основі системного аналізу від застарілих ідеологічних уявлень, догм і помилок матеріалізму та ідеалізму, марксизму та лібералізму.

Корупція як соціальне явище являє собою стійку, відтворювальну систему формальних відношень, які замінюються неформальними відношеннями обміну, заснованих на невиконанні юридично допустимих норм.

Корупція завжди допускає співучасть: при наявності лише одного актора корупції не може бути. При цьому корупційний акт хоч і є двохстороннім, тим паче завжди допускає наявність третьої сторони – суспільства, за рахунок ущемлення інтересів якого і реалізується вказаний акт.

У зв’язку з тим, що корупція являє собою систему, її якість і розміри не визначаються лише кількістю індивідів, які беруть участь у корупційних інтеракціях, чим і пояснюється стійкість корупційної системи: при виключенні з неї одного з акторів система не перестає функціонувати, а знаходить і використовує старі зв’язки, які устоялися або встановлюються, формують нові. Так в античності корупція розглядаеться.як не справедливість. Думка про справедливість – у центрі уваги Солона. Геракліт вбачає зв’язок між справедливістю і несправедливістю – «неможливо було б зрозуміти імені справедливості, коли б не було образи». Для багатьох філософів, особливо для Платона, у працях якого зустрічається перша згадка явища корупції, справедливість стає поняттям онтології, а не лише етики й політики. Платон, використовуючи нормативний метод, дослідив конституції полісів, які імітували ідеальну конституцію (або ту, що псує останню), і дійшов висновку, що таких може бути три: 1) якщо один керує й імітує ідеального політика, – це монархія; 2) якщо роль ідеального політика грає група багатих людей, – аристократія; 3) якщо ідеального політика імітує весь народ, – демократія. Коли ці форми конституції розкладаються, якщо правителі переслідують лише власну вигоду, а не загальний інтерес, тоді народжуються: 1) тиранія; 2) олігархія; 3) демагогія. Якщо держави здорові і добре управляються, переважна перша форма правління, але коли вони корумпуються, краще третя, оскільки в даному випадку гарантована свобода. Цю ідею підхоплює Аристотель, який у своїй праці «Політика» виділяв корупцію як фактор, здатний привести державу до виродження або навіть до загибелі.
Прикладом такого процесу є перевтілення монархії в тиранію. Боротьбу з корупцією Аристотель вважав основою забезпечення державної стабільності: «Найголовніше в будь-якому державному ладі – це за допомогою закону та іншого розпорядку влаштувати справу так, щоб посадовим особам було неможливо наживатися» [1, с. 631];  «Тільки ті державні улаштування, які мають на увазі загальну користь, є, згідно з суворою справедливістю, правильними» [там же, с. 639]. Аристотель, зокрема, пропонував міру, яка могла б бути ефективною і сьогодні – заборону одній людині в державі займати одночасно декілька посад. Значно пізніше Гегелем було відзначено: «В Афінах існував закон, який пропонував кожному громадянину звітуватися, на які засоби він живе, тепер же думають, що це нікого не стосується» [4, с. 116]. Отже, можна припустити, що в античній Греції деякі рекомендації Аристотеля були втілені в життя. Немаловажливим у межах філософського дослідження корупції подається інтерпретація Епікуром права, закону і справедливості, яка в цілому протилежна класичній грецькій, і перш за все – тезам Платона і Аристотеля. Об’єктивний фундамент, цінність і смисл закону і права складаються в їх корисності: з точки зору Епікура, держава втрачає своє абсолютне значення, стає релятивним інститутом, що виникає з простого договору у вигляді його корисності. Із джерела і вінця всіх вищих моральних цінностей воно перетворюється у звичайний засіб охорони вітальних цінностей, необхідне, але недостатнє. Справедливість набуває відносного характеру, що підпорядковується корисності, тому, на наш погляд, саме епікурейська філософія виділила із справедливості як етичної категорії поняття соціальної справедливості. У філософії стоїцизму відбувається рішуче розрізнення блага і зла – в один бік, і всього іншого як індиферентного – в інший. За допомогою такого радикального розриву стоїки міркували можливим зціленням від суспільних вад своєї епохи, однією з якої є корупція. Стоїки вважали, що джерело зла взагалі і корупції зокрема – загибель античного полісу, соціальні і політичні потрясіння. Із праць часів заходу еллінської науки особливо цікавими є роботи давньоримського філософа Галена, якому здавалося, що корупція складається: 1) у зневаженні обов’язками, 2) ненаситної жадоби до грошей, 3) ліні і святості духу. Ці вади ведуть за собою атрофію розуму і волі. «Генії масштабу Фідія серед скульпторів, Апеллеса серед художників, Гіппократа серед лікарів не з’являються більше з причини корупції. Можна було б весь залишок життя присвятити застосуванню корисного, відкрити те, чого не вистачає. І це була б мета науки, але неможливо, вважаючи багатство найціннішою із доброчинностей, вивчаючи і застосовуючи мистецтво не на благо людей, а досягти його мети» (цит. по: [4, с. 262]). 
У Середньовіччі інтерес до корупції був таким же високим. У цей період поняття «корупція» набуває виключно церковного, канонічного значення – як диявольської спокуси. У цей період завершувалася ініційована отцями церкви та інквізиції боротьба латинської мови з її грецькими джерелами, наслідком чого була заміна терміну «каталіз» (від гр. katalysis – руйнування, розклад, знищення) латинською мовою термін «корупція». Цей термін означав умирання людини, яка підлягає руйнуванню, але не її здатність брати і давати хабарі. Корупція в богослів’ї католицизму стала виявленням гріховності. Після первинного гріхопадіння корумпованою, тобто розтлінною і гріховною виявилась природа, у якій народжуються і живуть люди. Спадкова гріховна порча зазвичай розглядалась як первопричина всіх гріхів (Блаженний Августин, Фома Аквінський). Поряд з отцями церкви усвідомити корупцію як соціальне явище прагнули і вчені епохи Відродження. Одне з найкоротших і об’ємних визначень корупції дано М.Макіавеллі, який визначав її як використання публічних можливостей у приватних інтересах. Мислитель порівнював корупцію з недугом, який спочатку важко розпізнати, але легко лікувати, а пізніше – уже легко розпізнати, але майже неможливо вилікувати. За Макіавеллі, розбещеному корупцією народу вкрай важко залишатися вільним. Падіння Риму в значній мірі було обумовлено розквітом корупції. Відомі достойменні факти умертвіння римських імператорів внаслідок розкладу армії. Однак далеко не з усіма судженнями Макіавеллі можна погодитися. Наприклад, він думав, що в монархіях, які правлять за допомогою слуг, корупція менш безпечна, оскільки всі слуги зобов’язані милостям царя і їх важче підкупити. Насправді ж практика сучасних держав показує, що чим більше «слуг державотворця» і менша їх платня, тим легше їх підкупити.
Завданням нашої роботи є розгляд корупції як особливого відношення визначається необхідністю аналізу діяльності індивідів, які реалізують корупційні практики, у межах системи. Розуміння людини як представника соціальної групи, яка входить до системи соціальних відношень, дозволяє розглядати корупцію у всій її цілісності.

Корупції притаманний ряд ознак:

- стійкість; учасники корупційної взаємодії об’єднані загальними інтересами в оволодінні владою розпоряджатися ресурсами, цілями, направленими на збагачення, особливими цінностями групи, у тому числі обумовленими необхідністю «прикриття» своїх співакторів у корупційній взаємодії;

- ієрархічність; практично будь-яка корупційна система (винятком є така корупційна практика, як блат) будується на нерівних відношеннях як між посадовою особою і контрагентом, так і між посадовими особами, оскільки, на нашу думку, у випадку, якщо керівник не дозволяє брати хабарі, то підлеглий буде вимушений не брати участі в окремих актах корупції;

- латентність; будь-який корупційний акт може бути успішно здійснений лише за умови його втаємничення, непублічності.

В умовах з корупційними практиками, індивід, спостерігаючи за середовищем, починає відповідати її установкам та переймати її риси. І якщо корупційні практики є можливими для використання, то оточуюче середовище не знаходить у них будь-чого вартого осуду.

На сьогодні відсутнє однозначне визначення корупції як корупційного акту. На нашу думку, корупція у вузькому значенні являє собою зловживання посадовою особою своїми безпосередніми обов’язками на користь інших осіб, що носить усвідомлений характер його існування з обов’язковим вилученням певних вигод для себе. Таке визначення має ряд переваг перед іншими, які є в літературі різного виду у великій кількості: а) будь-який корупційний акт являє собою зловживання посадовою особою своїм службовим положенням і, таким чином, своїми обов’язками, набутими за родом служби; б) корупція передбачає зловживання посадовими обов’язками саме на користь інших осіб. Відповідно, у випадку, коли посадова особа використовує своє становище не на користь інших осіб, а на свою власну, виходить, зазвичай, говорити не про корупцію як таку, а про крадіжку, розкрадання; в) однією з безумовних умов визнання акту зловживання службовим становищем корупційним є його усвідомлений характер: неусвідомленість відповідного акту може говорити або про розпливчастість посадових обов’язків, або про недостатню компетентність посадової особи; г) у результаті корупційного акту посадова особа обов’язково повинна здобути деяку особисту вигоду.

Необхідно відзначити, що дане визначення уточнює вже існуючі підходи щодо розуміння корупції, не претендуючи при цьому на винятковість.

Більшість корупційних інтеракцій відбувається як відношення обміну, що здійснюється посадовою особою і корупціагентом з метою задоволення будь-якого інтересу обох учасників через порушення формальних процедур. У такому відношенні важлива не сутність індивідів, основоположним моментом взаємодії виявляється те, що індивід може запропонувати, і те, що інший може дати навзаєм. Таким чином відбувається звичайний обмін, при якому передбачається безпосередня оплата послуги. Іншими словами, під час подання хабаря корупціонеру, як і корупціагенту не важливо, що за індивід вступає з ним у взаємодію. Корупціонеру він важливий не як суб’єкт, а виключно як об’єкт, як те, що він може дати.

Корупція властива не лише державному сектору, а також притаманна комерційним організаціям. Такий стан речей стає можливим, оскільки корупція виникає там і тоді, де і коли існує можливість розпоряджатися ресурсами, що не належать відповідним посадовим особам. При цьому корупція в державному секторі, зазвичай, суттєво небезпечніша для нормального функціонування суспільства, ніж у недержавному.

Хабарництво (корупційна ситуація, коли існує добровільна пропозиція, обіцянка, давання, отримання, згода взяти деяку суму грошей для того, щоб вплинути на дію посадової особи на свою користь) як форма вияву корупції є не єдино можливою, а втім, найбільш поширенішою, оскільки в цьому випадку наявність довгих відношень, що об’єднують акторів, необов’язкове, хоча і можливе. Також виділені такі практики, як блат (форма корупційних практик, заснована на не грошовому обміні, бартері послуг, що здійснюється на основі особистих довготривалих відношень), клієнталізм (вид відношень, для якого характерні особистісні, персоналізовані зв’язки і контакти, засновані на нерівності у оволодінні ресурсами влади і різниці соціальних статусів і, одночасно з цим, на взаємних обов’язках і зацікавленості), лобізм (вид корупційних практик, заснований на впливові над крупними і середніми господарюючими суб’єктами на уповноважені органи державної влади будь-якого рівня з метою прийняття того чи іншого рішення в інтересах господарюючих суб’єктів).

Нажаль, корупційні процеси мають місце в більшості держав сучасного світу. При цьому коріння і причини виникнення корупції розрізняються в залежності від історичної епохи і фази соціально-економічного розвитку країни. Мало того, різні норми корупційної поведінки, форми вияву корупції, їх результати і наслідки для функціонування окремих товариств. У зв’язку з цим, будь-які корупційні процеси визначаються специфічними соціокультурними особливостями або, в певній мірі, залежать від них. 

Рівень поширення корупції залежить від цілого комплексу причин, який може бути зведений до соціокультурних факторів національного менталітету, приналежність до певної релігії, наявність моральної кризи, що виникає в ході соціально-економічних реформ та політичних перевтілень; наявності високої диференціації населення (тут простежується двоякість цього явища: з одного боку, чим вище соціальна нерівність, тим складніше нижчим колам суспільства брати участь у розподілі благ, і, відповідно, тим вища корупція як спосіб їх перерозподілу; з другого, – корупція завжди приводить до великої диференціації населення); наявності та ефективності правової системи, направленої на зниження поширення корупції.

Проблеми корупції постають особливо гостро в умовах глобалізованного процесу, що трансформує соціальну дійсність, оскільки вона заважає модернізації країн, розвитку їх економік і негативно впливає на їх здатність брати участь у міжнародному розподілі праці, досягає значних об’ємів, і, нарешті, негативно впливає на життя всього світового співтовариства.

Поява і розвиток нових технологічних рішень щодо передачі інформації приводить до компресії соціального простору і часу. У результаті цього в тому числі збільшується кількість бізнес операцій, а кількість засобів, використаних при цьому, значно зросте.  В аналогічній прогресії зростають і об’єми засобів, що використовуються в корупційних інтеракціях. Сучасні засоби комунікації створюють новий арсенал можливостей для міжнародних корупційних практик і суттєво затруднюють боротьбу з ними.

Крім того, у глобальному світі корупція виступає у якості обмежувача конкуренції, у зв’язку з чим іноземні компанії все з меншим задоволенням прагнуть вийти на ринок тієї чи іншої країни, що перешкоджає збільшенню іноземних інвестицій, і, тим самим, соціально-економічному розвитку країни.

Корупція відіграє значну і при цьому негативну роль у функціонуванні суспільства. Високий рівень поширення корупційних явищ приводить до розтрати державних коштів і майна, неефективному використанню суспільних благ, придушенню підприємницької активності, зниженню якості послуг і товарів, які вироблялися, зниженню інвестиційної привабливості країни, збільшенню соціальної диференціації населення, підриву демократичних устоїв суспільства, зниженню авторитету і довіри до держави з боку суспільства, послабленню управлінського потенціалу державного апарату, гальмуванню в проведенні необхідних соціально-економічних та управлінських змін. 

Ряд дослідників корупційних процесів виявляють у корупції певні функціональні моменти, що проявляються лише в суспільствах, які перебувають у перехідному періоді розвитку.

Серед таких моментів виділяються:

- накопичення капіталу (у країнах, які переживають період значних суспільних трансформацій, при значному обмеженні капіталу його альтернативним джерелом можуть стати державні кошти);

- прискорення при вирішенні питань (в умовах виникнення правової лакуни корупційні відношення допомагають подолати уповільненість і нерозторопність бюрократичного апарату);

- відсторонення знеособленості державного апарату.

Скажімо, феномен корупції вивчається постільки, поскільки він заторгує наші культурні інтереси, і наш пізнавальний імпульс орієнтований на цей сектор реальності. Також Вебер зробив висновок про функціональність і припущення корупції при умові, що вона підсилює позицію еліт, які гарантують прискорення змін, що відбуваються в суспільстві. [2]. Згідно поглядам прибічників такого підходу (С.Хантінгтон, Я.Тарковскі та ін.), виконавши свої політичні та економічні функції, корупція зникає. Отже, помимо констатації функціональності корупції, дані дослідники виділяють її конструктивні функції. Сучасне сприйняття корупції сформувалось у ХХ ст., коли поступово відбуваються зміни у відношенні до справедливості, підзвітності й використанню багатства, влади. Сучасна точка зору говорить, що корупція шкодить розвитку, ще декілька десятиріч назад не вважалась очевидною. 

У 1960-і та 1970-і роки широко обговорювалась тема корупції в країнах третього світу, але до єдиної думки про те, як вона впливає на розвиток, так і не вдалося дійти. Ряд учених, не без впливу праць М.Вебера, вважали, що корупція може бути навіть корисною для розвитку суспільства. Так, Хантінгтон відзначав, що корупція може мати позитивний ефект, оскільки вона знижує рівень насилля, на додаток являє собою один з механізмів адаптації до сучасності і має антиреволюційний характер. 
Р.Мертон на основі функціонального аналізу політичного механізму США довів, що корупцію неможливо розглядати поза конкретного історичного, соціального, економічного і політичного контексту, у якому вона існує, у багатьох випадках корупція функціональна для розвитку суспільства. 
У 90-і роки ХХ ст. відношення до корупції стало змінюватися. Вона стала сприйматися як серйозна суспільна проблема, як соціальний конструкт або соціальна дія, детермінована різними факторами. На сьогодні «найбільш поширена точка зору, згідно якої на соціальну дію комбіновано впливають природні, суспільні і середовищні фактори: індивід генетично схильний до певних діяльнісних виявів, які в більшій чи меншій мірі формуються під впливом соціального середовища» [3, с.17]. 
На всіх рівнях влади в Україні говорять про тотальну корупцію, яка розвалює державу, не дає їй можливості успішно розвиватися. Міжнародні дослідницькі центри стверджують, що у цій біді Україна займає одне з перших місць у світі.

Кожна політична сила розглядає корупцію як одного із найтяжчого зла. Перші укази, як правило, антикорупційні, і це треба лише вітати. Але корупція не зникає, навіть не знижується її рівень. У чому ж проблема?

Річ в тому, що у владних структурах ставка робиться лише на силові акції у відношенні чиновників. Але вони малоефективні, оскільки здійснюються без урахування глибинних явищ, що породжують корупційність, яка сприяє її поширенню.

Корупція – явище вічне. Воно існувало і буде існувати у всі часи, у всіх народів світу. Під впливом певних обставин воно може лише зменшуватися або збільшуватися. Одні види корупції можуть зникати, інші – з’являться. Річ в тому, що корупційність лежить в основі людської психології. І все залежить від того, які заходи приймає держава, як вона реагує на ці виклики. В Україні воно реагує оригінально: не дивлячись на заяву про тотальну корупцію, засудження за хабарництво у нас рідке явище.

Особливо впливових людей, особливо хабародавців. У той же час ярлик корупціонерів вішається на тисячі рядових державних службовців, які не мають від «корупційності» жодної вигоди. Людина, яка три дні виконувала обов’язки начальника відділу кадрів держадміністрації, визнана корупціонером, оскільки своєчасно не передала в належну інстанцію декларації про доходи деяких робітників, звільнених з посади. Інша робітниця своєчасно не подала відповідь начальнику Управління по боротьбі з організованою злочинністю на його запит про декларацію на дохід. Керівник апарату суду уклав договір на сумісництво, зокрема, про збір рішень суду для їх публікації в спеціальному збірнику. Усі троє були визнані корупціонерами за вказаними основами. Звичайно, така «боротьба» не має нічого спільного з ідеєю подолання корупції, але статистика притягнення до відповідальності людей за корупційні діяння вражаюча. Тобто фактично йде псевдо боротьба з цим злом.
В «Енеїді» Іван Котляревський заявляє:

Ти знаєш – дурень не бере:

У нас хоч трохи хто тямущий

Уміє жить по правді сущій,

То той, хоть з батька, то здере».

Звичайно, цю мораль Котляревський взяв у суспільстві. Але вдумаємося в неї. Тільки дурак не краде і не бере хабарі, живе чесно. Мораль, від якої мороз йде по шкірі, але вона не відкидається суспільством.

Корупція при радянській владі в Україні була. Але в незрівняно менших об’ємах, ніж сьогодні. Тоді для неї не було економічних основ. Ця основа з’явилася з введенням ринкової економіки, появою приватної власності і приватного підприємництва. Ринкова економіка породила зацікавлені один в одному класи: приватного підприємця і чиновника. У приватного підприємця є гроші і бажання збільшити їх. У чиновника грошей немає, але він хоче їх мати. Для цього він використовує свої повноваження і можливості дозволяти або не дозволяти підприємництво, прискорювати його або гальмувати. Інтереси підприємця і чиновника співпадають. Ліквідувати або мінімізувати цей тандем важко перш за все тому, що чиновник, як правило, бідний і не має впевненості в довго тривалості «сидіння» на своїй посаді або в рості. Основою корупційності в першу чергу є бідність. Допоки всі бідні, їх бідність ні з чим порівняти. З розкладом суспільства, з його поляризацією на бідних і багатих бути бідним стає нестерпним, і тому бідний шукає шляхи подолання своєї бідності. На жаль, ці шляхи не завжди законні і зважені.

Не приймаючи радикальних мір, пов’язаних з покаранням крупних хабарників, позбавлення їх посад, конфіскацією майна тощо принаймні – не оприлюднивши таких фактів, і одночасно постійно заявляючи, що в усіх структурах сидять корупціонери, що все продається і купується, тримаючи на напівголодному пайку освіту й медицину, суддів і правоохоронців, офіцерів армії і флоту, передбачаючи багато чисельні перешкоди для людини в нормативних актах, влада фактично штовхає населення до того, щоб всі свої питання воно вирішувало через хабарі і протекціонізм.

Поряд з корупцією або у взаємодії з нею в Україні процвітає  непотизм, тобто протекціонізм у розстановці кадрів, особливо на ключові місця. Переважне значення при такій політиці має не професіоналізм, а відданість, родинні, кумівські, дружні зв’язки тощо. І звичайно ж гроші, майно, послуга за послугу начальнику.

Отже,можна зробити певні висновки ,що колосальною основою корупційності є клановість у владних структурах і в бізнесі. У ряді країн світу встановлена кримінальна відповідальність за клановість і непотизм. Але в Україні цього немає. Між тим, побороти корупцію без такої відповідальності неможливо. Процвітання клановості корумпованості і непотизму багато в чому можна пояснити відсутністю громадянського суспільства, тобто контролю народу за діяльністю влади. Його в Україні ніколи не було, немає і не скоро буде. З ініціативи народу в Україні важко звільнити з посади захланного впливового чиновника. Народ допоки не може впливати на діяльність влади, і тому вона фактично незалежна від нього.

Крики на майданах, розбиті вікна і двері, акти насилля над окремими чиновниками не вирішують проблеми, оскільки є емоційними, протизаконними акціями разової, ситуативної дії. Насиллям цих проблем не вирішити. Потрібен постійно діючий довершений правовий механізм щодо очистки влади від недобросовісних працівників. Але його встановити допоки не вдається, оскільки він не вигідний владі. Очищення влади шляхом формального підходу (люстрації) теж не вирішує питання корупції. Він лише призупиняє його до того моменту, поки нові чиновники не освояться на своїх місцях.
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ВІТЧИЗНЯНА ФІЛОСОФІЯ МУЗИКИ В ІСТОРІОГРАФІЧНОМУ ЗРІЗІ 

У статті розглянуто проблему історіографічного узагальнення вітчизняної філософії музики, що в умовах сучасного наукового процесу перетворюється з етапного завдання пропедевтики дослідження на повноцінне проблемне поле історико-філософської науки. Обґрунтування певної філософсько-історіографічної моделі можливе лише на основі дійсного міждисциплінарного синтезу історії філософії та історії музики. Предметом реконструкції тут постає історичний контур філософії музики, що вирізняється в загальному контексті історії філософії ХІХ століття. Визначені ключові моменти становлення філософського осягнення музики як феномену вітчизняного культурного буття. 

Ключові слова: філософія музики, історіографія, музикознавство, творчість, спів, композиція.
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ОТЕЧЕСТВЕННАЯ ФИЛОСОФИЯ МУЗЫКИ В ИСТОРИОГРАФИЧЕСКОМ СРЕЗЕ

В статье рассмотрена проблема историографического обобщения отечественной философии музыки, которая в условиях современного научного процесса из этапного задачи пропедевтики исследования превращается в полноценное проблемное поле историко-философской науки. Обоснование определенной философско-историографической модели возможно лишь на основе действительного междисциплинарного синтеза истории философии и истории музыки. Предметом реконструкции здесь выступает исторический контур философии музыки, который прорисовывается в общем контексте истории философии XIX века. Определены ключевые моменты становления философского постижения музыки как феномена отечественного культурного бытия.
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UKRAINIAN AND RUSSIAN PHILOSOPHY OF MUSIC IN THE LIGHT OF HISTORIOGRAPHY

The article focuses on the problem of historiographical generalization of the Ukrainian and Russian philosophy of music, which in the modern scientific process converts from a preliminary research to an independent problem field of historical and philosophical science. Justification of certain philosophical and historiographical models can only be based on actual interdisciplinary synthesis of the history of philosophy and the history of music. The subject of the reconstruction of this historical outline involves philosophy of music that stands out in the general context of the history of philosophy of the nineteenth century. The key points of historical becoming determining philosophical comprehension of music as a cultural phenomenon of domestic life have been brought to light.
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Постановка проблеми. Сучасна філософія прагне нового початку, що виражається в загостренні та радикалізації питомих стихій філософського процесу. Можна виокремити дві симптоматичні тенденції: спрямування філософування до феноменів буття людини – мови, праці, техніки, мистецтва тощо; занепад філософського – а ширше і гуманітарного – історицизму. У картографічному плані першої топіки актуальною для нашого дослідження постає філософія музики, мистецтва, яке також, як і філософія, переживає фундаментальну кризу. У координатах другої топіки ми вбачаємо завдання реставрації імперативів історичного діагностування наявних форм мислення, яке не спрацьовує в сучасному науковому процесі. Дисфункцію історичної критики ми пов’язуємо з «виснаженням» старої ідеї історичності, яка потребує радикального перенормування. На нашу думку, саме виявлення історіографічних протиріч відкриє шлях до нової мови філософування, потреба якої є наразі очевидною.

Аналіз основних досліджень і публікацій з проблеми. Проект історії вітчизняної філософії музики простежується в працях Ю. Холопова та В. Мартинова, які складають платформу запропонованого в статті дослідження.

Постановка завдання. Мета цієї статті – визначити ключові проблеми філософської історіографії в горизонті розвитку сучасної філософії музики.

Виклад основного матеріалу. Наразі очевидне прагнення філософського мислення виробити певні фахові філіації, на кшталт філософії мови, філософії техніки, філософії музики тощо, не є новелою в історії філософування. Спеціалізація філософської думки є рекурентним елементом в загальному контурі діахронічного зрізу її історії. Уже Аристотель, розподіляючи певні тематичні рубрики власного вчення, конституював необхідність такого переходу від загальної теорії до теорій спеціальних.

Становлення наукової раціональності, зобов’язаної своїм народженням «гносеологічному» повороту модерної філософії, призвело до діалектичного заперечення первісної філософської форми похідними науковими формами знання. Позитивістська наука вбачає у філософуванні виключно метафізику, яку треба елімінувати з простору дійсної науковості. 

Упродовж минулого століття тиск з боку сцієнтистського світогляду викликав хвилі філософського супротиву. Феноменологія, екзистенціалізм, герменевтика прагнули довести суверенність філософської форми мислення. Засобами негативної морфології тренди ідеологічної критики, постструктуралізму і постмодернізму загалом також «працювали» на філософію.

Нажаль, це протистояння можна зняти лише за тієї умови, що опоненти переформулюють власні вихідні тези, тобто втратять власні позиції. Натомість домінують абсолютно протилежні настрої. Кожен табір намагається радикалізувати власну критику супротивних аргументів. Розлом між наукою і філософією лише поглиблюється і зростає.

Така ситуація вимагає від будь-якої філософської розвідки, спрямованої за межі самого філософування, чіткої кореляції з відповідною галуззю науки. Філософ має говорити з фахівцем на зрозумілій останньому мові, пропонуючи власний підхід до розв’язання актуальних для відповідної галузі протиріч. Конструювання теоретичних міждисциплінарних корелятів залишається питомою функцією філософування, яке має щоразу відкривати джерела власного становлення в теоретичних транзакціях між фаховими спеціалізаціями науки.

Отже, треба порівняти способи постановки теми історіографії в сучасних наукових дискурсах філософії, історії та музикознавства, щоб виявити наявність або відсутність спільних та відмінних сюжетів і питань.

З упевненістю можна констатувати назрівання історіографічної кризи в сучасній українській історико-філософській науці, коли не двозначно постане питання про дійсні критерії науковості її дисциплінарної методології, «диссемінованої» постмодерною модою на плюралізм. 

На думку американського дослідника Л. Трейтлера: «Проблема, яку диктує наразі історіографічна тематика, полягає в тому, що вона є ставкою в протистоянні між історією та історіографією, оскільки зараз ми не знаємо, як раніше, де саме пролягає вододіл між двома галузями; ми не впевнені, чи можемо їх розрізнити» [7, c. 359]. Проте для вітчизняної інтелектуальної спільноти питання постає в радикально екзистенційному ключі: «Чи має місце сама ота гра, де ставкою було б розрізнення історії та історіографії?». Маємо констатувати, що існують дискурси щодо музики: дискурс музикознавства й естетичної теорії, дискурс музичної освіти, медіа-дискурс про музику тощо. Можна відстежити спроби розвинути власне дискурс філософії музики. Але між цими дискурсами немає зв’язку, наша культура не породжує когерентного й відповідального дискурсу щодо музики. Окремі поля інтелектуального простору породжують певне знання щодо музики, форми якого пов’язані між собою лише номінально. Складається враження, що «вододіли» між різними фаховими групами не утворюють проблеми, оскільки вони замовчуються або просто констатуються. Годі й сподіватися на посилення очевидних і прихованих протиріч між зазначеними дискурсами.

Розробка історіографії й має забезпечити необхідний методологічний плацдарм ревізії існуючих трендів дослідження музики не тільки у філософському ключі, а і в загальнонауковому діапазоні. 

Поліфонічний діалог філософії і музики, немов струна піфагорійського монохорда, сягає глибокої давнини і губиться у сьогоденні; мелодичні лінії кожної з царин самостійно, повнозвучно рухаються у просторі буття, утворюючи між собою то консонанси, то дисонанси. Та повної поліфонічної гармонії філософія і музика досягають лише у контексті глобальних художніх та інтелектуальних новоутворень новітньої культури ХХ століття, коли філософські міркування набувають векторної спрямованості безпосередньо на музичний процес, музичну творчість, а музична канва наскрізь пронизана філософськими, метафізичними установками і побудовами, що являє собою вже не просто музичне написання, а певне «музичне філософування» (за О. Лосєвим) або філософію музики.

У даному контексті спробуємо осягнути історичний розвиток вітчизняної філософії музики від часів християнської Русі і до початку ХХ століття, лавіруючи між філософією та музикознавством.

Основні парадигми давньоруського світобачення знайшли втілення у літописах, посланнях, зодчестві, іконописі та мистецтві співу. В період від прийняття християнства і майже до ХVII століття, Русь являла собою досить замкнений та ізольований культурний простір, і місце, не існуючої до того часу філософії музики, займала музична теологія. Для давньоруської людини уособленням теоцентричної моделі світу виступав храм, в якому кожний елемент служби, кожна деталь оздоблення, архітектура в цілому, іконопис та богослужбовий спів були сповнені глибокого символічного значення. Світогляд давньоруської людини розгортався у трьох площинах – божественне, небесне, земне і базувався на євангельській основі, тож богослужбовому співу, як мелодичному відображенню божественного порядку, надавали небесного походження. Згідно дослідженням В. Мартинова, виконання правильного мелодійного порядку богослужбових піснеспівів спрямовує людину до правильного життя, яке, в свою чергу, наближає її до споглядання божественного порядку. Життя людини мислиться складовою частиною ієрархічно обожненого космосу, і являє собою розспів, пронизаний єдиним мелодичним началом. 

На тлі подібного світорозуміння з’являється унікальне, самобутнє явище східнослов’янської культури – знаменний розспів. «Знаменний розспів набув своєї назви знаменний не тільки тому, що він записувався за допомогою спеціальних знаків – знамен, а скоріше за все тому, що сам виступав певним знаком, знаменем, записом, як знамення явища більш високого порядку, а говорячи точніше: знаменний розспів знаменував собою ангельський спів і являвся його образом, відтак і увесь богослужбовий спів на Русі найменувався ангелоподібним або ангелогласним співом» [3, с. 84].

Музична тканина знаменного розспіву була яскравим відображенням ціннісних домінант епохи – монодичний (одноголосий) спів a capella (без супроводу музичних інструментів) як прагнення чистоти і наближення до образу небесного ангельського співу й до самого абсолюту; система осмогласія (мелодичні формули, згруповані у вісім гласів) – осереддя християнських почуттів у музиці, втілення літургійного часу (циклічні повтори піснеспівів протягом року утворюють співочі кола, які символізують божественний час – вічність); різке протиставлення богослужбового співу світській, земній музиці, яку називали не співом, а грою (протистояння протилежних світоглядних позицій). Таким чином, знаменний розспів виступав єдиною мелодичною системою, яка організовувала певним сакральним ритмом і освящала собою внутрішнє життя людини.

У XVII столітті поступове вторгнення західної музичної культури з її багатоголоссям та інструментальністю похитнуло основні засади східнослов’янської православної музичної автокефальності. Зокрема, сумніву піддалося наділене абсолютним сакральним смислом одноголосся, адже багатоголосся в давньоруській співочій традиції вважалось єрессю, розходження голосів, поліфонія символізували розлад, суперечності, що було неприпустимим для богоугодного співу. Проникнення багатоголосся у східнослов’янську культуру сприяло не тільки розвитку саме музичного мислення, а й потребувало радикальних змін, а то й реформації у самому ортодоксальному православ’ї, в якому музична і теологічна форманти утворювали настільки цілісну і замкнену систему, що видозміна однієї спричиняла переосмислення іншої та усієї системи в цілому.

Полеміка між православною і католицькою церквами в Україні призвела до виникнення нової моделі церковного співу – партесного (багатоголосний богослужбовий спів), в якому органічно поєднались західна музична концепція з аутентичною східнослов’янською. Широкого розповсюдження партесний спів набув завдяки просвітницькій діяльності православних братств – осередків передових ідей, наукового мислення і пізнання. Так, у Львівський братській школі створюється оновлена музична граматика, перші твори партесного багатоголосся. У цей час з’являється і перший вітчизняний музично-теоретичний трактат «Мусикійська граматика» (1675 р.) Миколи Дилецького, в якому висвітлюються особливості лінійної нотної системи, квінтового кола, нової системи ладу (мажоро-мінорної), партесного співу та композиції. 

Наразі, зазначимо, що з «вільними» музичними композиціями в Україну, а пізніше і в Росію, проникає і європейський дух вільної людини, який кардинально змінює не тільки музичне мислення – перехід від одноголосої монодії і ранніх форм багатоголосся до мажорно-мінорної системи, а й мислення людини в цілому. В одному столітті було пройдено і засвоєно досвід декількох європейських музично-культурних епох – від середньовіччя через Art nova і Ренессанс українська музика увірвалась у бароко із власним хоровим багатоголоссям партесного співу a capella, із знанням нотолінійного запису і новим тонально-гармонічним мисленням.

У XVIII столітті основним осередком музичної культури України стає Києво-Могилянська академія, в якій особливого розквіту набуває вокально-хорове мистецтво. Східнослов’янське музичне мислення продовжує розвиватися в вокальній сфері, на відміну від західноєвропейського інструменталізму, і на основі партесного співу зростає духовний концерт, який виходить за межі церковного співу і являє собою взірець вітчизняного музичного мистецтва епохи класицизму. Творчі здобутки українських композиторів М. Березовського, М. Бортнянського та А. Веделя у жанрі хорового концерту неперевершені й донині.

Звернемо увагу і ще на одну знакову постать століття, випускника Академії, «українського Сократа» Григорія Сковороду, як носія філософського і музичного знання. Мандрівний філософ, менестрель, він прагнув досягти «гармонійної рівноваги» духу через серце, сповнене любові та істини, і, натомість, вважав музику вірним провідником до серця людини, чудовим стимулом самовдосконалення. Філософсько-естетичні погляди Г. Сковороди знайшли втілення не тільки в літературній, а й в музично-пісенній формі. 

Перша половина XIX століття позначена стійким інтересом представників російської та української інтелігенції до європейської філософії. У Москві створюється перший філософський гурток-салон «Товариство Любомудрія», одним із засновників якого став російський письменник, філософ, музикознавець Володимир Одоєвський. Філософські погляди В. Одоєвського мало у чому оригінальні і сформовані під значним впливом німецької філософії, зокрема, Ф. Шеллінґа, але внесок російського мислителя у розвиток музичної теорії значний та вагомий. Він вперше у вітчизняній історії намагається застосувати філософський метод пізнання у теоретичному дослідженні музики. Так, за В. Одоєвським, мистецтво являє собою «другий Всесвіт», істинною духовною формою якого є музика. Лише філософ, чий духовний слух піднесений спогляданням, здатний почути й усвідомити божественну музику світу. Усі види мистецтва В. Одоєвський розміщує у певній логічній ієрархії, узгоджуючи з часово-просторовими координатами. Музика є моментом підняття предмета до духу, в якому простір розвивається у час, де означене розчиняється у неозначеному, скінченне стає нескінченним. Музичний матеріал це – час, звук, серцевина матерії. Музика, подібно філософії, занурює людину в її внутрішній світ, в якому вона почувається гармонійно. Музика виступає божественною творчою силою, яка акумулює у собі всю повноту світу, вона є душа душі, сутність сутнісного, в ній приховане щось таємниче, що неможливо пояснити жодним іншим видом мистецтва. Тож досягти розуміння музики можливо лише через саму музику, яка виступає самодостатнім феноменом, який не піддається ані ідентифікації, ані адекватному описанню.

У «Бесідах про музику» В. Одоєвський звертається до таїни творіння музики і акцентує увагу на тому, що митець залучає до цього таїнства слухачів, які стають співтворцями і наповнюють звуковий простір новими смислами, які залишаються поза словами. В теорії музики виникнення консонансів та дисонансів, твердого (мажору) та м’якого (мінору) тонів, високих та низьких звуків, мелодії та гармонії В. Одоєвський пояснює дією живої сили, динамізм якої народжується в опозиції протилежностей, як живе і неживе у природі. Музично-філософська концепція В Одоєвського – значне явище у вітчизняній філософії музики. 

В епоху «Срібного століття» – кінець XIX – початок XX ст. у філософії російського символізму саме музика стає ціннісно-світоглядною основою, важливим компонентом філософського світорозуміння цілої плеяди вітчизняних філософів, які, натомість, мали і музичну освіту – А. Бєлого, М. Бердяєва, В’яч. Іванова, П. Флоренського, О. Лосєва. Взаємовплив музичної культури і філософського знання виходить на якісно новий рівень – розвиток музичного мислення, ускладнення музичної мови, здатність музики впливати на світоглядні позиції людини, її відношення до світу надають змогу музиці стати одним із компонентів філософської рефлексії і, навпаки, філософія збагачується силою музичного мислення, пошуками музичного освоєння дійсності, пізнання світу, що є властивим для творчості таких композиторів як О. Скрябін, М. Рахманінов, І. Стравинський та інші. Філософські аспекти музики розглядаються і в музикознавстві, наразі, згадаємо дослідження Б. Асаф’єва, Б. Яворського.

Нове, творче осмислення феномена музики ми знаходимо у філософських розвідках видатного вітчизняного мислителя Олексія Лосєва, який займався дослідженням суттєвої структури абсолютної музики за допомогою принципів формальної логіки. Фундаментальні праці О. Лосєва в області музики «Основне питання філософії музики», «Музика як предмет логіки» дають підставу вживати саме поняття «філософія музики».

Музика, за О. Лосєвим – це своєрідний феномен, ідеальна, божественна субстанція, вона є час, в якому існує число, яке пронизує Всесвіт і буття людини. В основі музики, як мистецтва часу, лежить становлення – постійне виникнення і зникнення водночас, тож музика є суцільною плинністю, з одного боку, та напругою і вибуховістю, з іншого. Логос і міф становлять глибинну структуру музики і зумовлюють подвійність музичного буття. З точки зору аксіології музики, можна сказати, що О. Лосєв бачив у музиці явлений лик божества, звернений до людини, відзначав релігійну значимість і сенс, виділяючи музику серед інших мистецтв як «молитву». У працях російського філософа знайдено наукове, логічне підтвердження уявлення про дві діалектично пов'язані іпостасі музики – субстанції та мистецтва.

Висновки. Завершуючи наш екскурс у вітчизняну історію слідами філософії музики, зазначимо, що у полі зору філософії музики виступає музичне буття як воно є, як воно можливе, музичні явища представляють собою певні призми, крізь які проступає та виграє різними барвами буття світу і людини. Феномен музики розглядається як одна із можливостей безпосереднього відчуття буття у всій його повноті й насиченості, адже музика, як і «буття, – це те, чого ніколи не було і не буде, але те, що існує зараз, у теперішньому моменті» [3, с. 34].
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ШЛЯХ ДУХОВНОЇ ТРАНСГРЕСІЇ В КОНТЕКСТІ ФІЛОСОФІЇ ДАОСИЗМУ

В статті розглянуто поняття та суть духовної трансгресії в філософії даосизму. Автор встановив, що  шлях духовної трансгресії в контексті філософії даосизму передбачає не привнесення «суб’єктивного» у навколишній світ, більш того, не вдосконалення й ускладнення «суб’єктивного» у собі, а, напроти, спрощення і дотримання вже наявної у бутті універсальної «природності». Дозволяючи  всьому йти своїм власним, природним шляхом, займаючи позицію споглядача у житті, підтримуючи медитативний стан розуму, спокійно ставлячись до вимог світу і до власних ба​жань, людина через усунення власного ілюзорного «его» досягає єднання із єдиним справжнім - Дао як першоосновою світу, тобто фактично повертається до себе справжнього, єднається із універсальною природою буття, з якою вона насправді ніколи й не розлучалась, перетворює своє тіло і, врешті-решт, стає безсмертною.

Ключові слова: дао, даосизм, духовна трансгресія, духовні практики даосизму.
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ПУТЬ ДУХОВНОЙ ТРАНСГРЕССИИ В КОНТЕКСТЕ ФИЛОСОФИИ ДАОСИЗМА
В статье рассмотрены понятие и суть духовной трансгрессии в философии даосизма. Автор установил, что путь духовной трансгрессии в контексте философии даосизма предполагает не привнесение «субъективного» в окружающий мир, более того, не совершенствование и усложнение «субъективного» в себе, а, напротив, упрощение и соблюдение уже имеющейся в бытии универсальной «естественности». Позволяя всему идти своим собственным, естественным путем, занимая позицию наблюдателя в жизни, поддерживая медитативное состояние ума, спокойно относясь к требованиям мира и к собственным желаниям, человек путем устранения собственного иллюзорного «эго» достигает единения с единственным настоящим - Дао как первоосновой мира, то есть фактически возвращается к себе настоящему, соединяется с универсальной природой бытия, с которой он на самом деле никогда и не расставался, превращает свое тело и, в конце концов, становится бессмертным.

Ключевые слова: дао, даосизм, духовная трансгрессия, духовные практики даосизма.
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THE PATH OF THE SPIRITUAL TRANSGRESSION IN THE CONTEXT OF THE PHILOSOPHY OF TAOISM
The article deals with the concept and essence of the spiritual transgression in Taoist philosophy. The author found that the path of spiritual transgression in the context of the philosophy of Taoism suggests not bringing the "subjective" in the world, in fact, not perfection and complication "subjective" in itself, but rather the simplification and compliance with existing in being a universal "natural." Allow all to go their own, naturally, taking the position of an observer in life, maintaining a meditative state of mind, comfortable with the demands of the world and to their own desires, a man by removing his own illusory "ego" reaches union with the only real - Tao as a fundamental principle of the world, have actually returned to his present, is connected to the universal nature of life, with which he actually never parted, he turns his body and, in the end, becomes immortal.

Key words: dao, taoism, spiritual transgression, spiritual practices of taoism.

Актуальність теми. Китайський етнос є одним з найбільш древніх з існуючих зараз на нашій планеті. Він володіє унікальним набором якостей, що формувалися під великим впливом оригінальних езотеричних методик вдосконалення тіла, життєвої енергії, розуму і свідомості. Ці методики вдосконалювалися протягом багатьох тисячоліть непростої китайської історії, перипетії якої знаходили своє відображення й на духовному житті китайців. 

Духовні практики даосизму наразі викликають інтерес не тільки на Далекому Сході. Навіть в нашій країні з'явилася величезна безліч клубів, спеціальних шкіл вивчення східної філософії, цигуну, бойових мистецтв, що є одними з напрямків даоської практики. Пильну увагу до даосизму приділяють  філософи та інші представники вченого світу: психологи, медики, фізики. Тому актуальним уявляється дослідження поняття та суті духовної трансгресії в даосизмі.
Стан наукової розробки. Тематику філософії даосизму досліджували такі вітчизняні та зарубіжні науковці, як В.С. Скритуцька, Л.І. Юрченко, А.А. Костенко, Б.С. Галімов, С.П. Капіца, А.Ф. Кудряшев, М.С. Кунафин, Н.О. Лоський, А.В. Лук'янов, Д.А.Нуріев, Р.Ю. Рахматуллин, А.І.Селіванов, С.Н. Семенов, А.У. Уотс, В.Н. Фіногентов, B.C. Хазієв, К.Г. Юнг та ін. Однак слід відзначити брак ґрунтовних вітчизняних спеціалізованих досліджень філософії даосизму.

Метою даної статті є дослідження поняття та суті духовної трансгресії в філософії даосизму.
Виклад основного матеріалу. Насамперед визначимось із поняттям духовної трансгресії. Поняття «трансгресія» широко використовується в сучасній філософії. Цей термін визначає ситуацію переходу кордону, який описується в культурі як неперехідний, а також досвід, що описує стан цього переходу. Уявлення щодо трансгресивного досвіду сформульовано в роботах Ж.Батая і численних коментарях до них М.Фуко, М.Бланшо, Ж. Дерріда та ін. Трансгресія пов'язана з уявленням про межу, кордони культурної норми в діалектичному відношенні. Так, М.Фуко характеризує взаємодію кордону культурної норми і процесу її перетину як ситуацію, в якій межа і її подолання взаємно конструюють одна одну: «Трансгресія - це жест, який звернений на межу ... Межа і трансгресія зобов'язані одна одній щільністю свого буття; не існує межі, через яку абсолютно неможливо переступити; з іншого боку, марною буде всяка трансгресія ілюзорної або примарної межі. Та чи існує достеменно межа зовні цього жесту, який блискуче долає і заперечує її?» [1,  с.117]. 

Трансгресивний досвід описує стан переходу або руйнування природних установок реальності, описаних культурною традицією, а також виявляє рамки культурних уявлень за допомогою їх проблематизації. В рамках трансгресивного досвіду реальність, описана в рамках культурної традиції як трансцендентна, не досягається, але виявляється і декларується не шуканим станом, а метою. Людський досвід не може охопити трансцендентну реальність, але формується як зустріч на кордоні з трансцендентної реальністю, це, за висловом М.Бланшо, «зіткнення на відстані» [2].

Як події трансгресивного досвіду можуть бути описані події, характерні для релігійних переживань, які інтерпретуються в мові релігійної доктрини. Події трансгресивного і містичного дослідів характеризуються інтенсивним зусиллям, спрямованим на подолання наявного буття. Фактично події містичного досвіду, характерні для релігійних доктрин, виступають формою культурної інтерпретації трансгресивного досвіду. Слід зазначити, що використання поняття «трансгресія» для опису подій містичного досвіду піддається критиці. Так, С. С. Хоружий в своєму фундаментальному дослідженні містичного досвіду в православній традиції зазначає: «в суті своїй два види досвіду [досвід трансгресії і містичний] розходяться до повної протилежності» [3, с.201]. С. С. Хоружий вказує на різницю у розгляді природи людини в сучасній філософії та релігійної традиції: для сучасної філософії природа людини збірна і довільна, досвід трансгресії - це послідовний ланцюг приватних трансгресій, метою якої є знищення людської суб'єктивності. З думкою С. С. Хоружого погодитись не можна, адже при аналізі містичного досвіду він опирається на уявлення християнської релігійної традиції, в той час як для інших релігійних традицій саме таке «знищення людської суб'єктивності» може бути бажаним результатом містичного досвіду. Отже, в такому разі досвід трансгресії та містичний досвід можуть виступати схожими поняттями, і слід говорити про духовну трансгресію як про шлях духовного розвитку в контексті такої релігійної традиції. 

Що ж представляє собою духовна трансгресія в контексті філософії даосизму? Для цього звернемося до аналізу базових понять даної релігійно-філософської системи.

Одним із основних понять даосизму є  поняття Дао. При цьому, Дао зовсім не є винятковим надбанням даосизму. Воно притаманне всій китайській філософській думці, філософ стародавнього Китаю бачив у ньому позначення істини або, точніше, найглибшої правди і праведного шляху життя. Всі китайські мудреці - прихильники Дао. І хоча це поняття дало назву даосизму (дао цзяо), нічого власне даоського в ньому немає. Це одна з найважливіших категорій всієї китайської культури. Специфічно лише її осмислення даосизмом. Якщо в конфуціанстві Дао - шлях морального вдосконалення і правління на основі етичних норм, то в даосизмі Дао набуває значення вищого першопринципу, світової субстанції, джерела буття всього сущого.

У «Дао-де цзин» йдеться про єдину першооснову всього сущого – єдину субстанцію і водночас світову закономірність - Дао. За Лао-цзи, Дао, яке може бути виражено словами, не є постійне Дао ... У Дао можна тільки вступити і оволодіти ним. Лао-цзи вважав, що Дао є постійне Дао, суть якого можна виразити в словах. Воно не має виду, не видає звуків, не володіє формою, і «дивишся на нього, але не бачиш, слухаєш його, але не чуєш, ловиш його, але не можеш зловити» [4]. Одним словом, Дао - це «порожнеча» або «небуття» (ши).

Весь світ виявляється як би проявом, розгортанням Дао, Шляхом, втіленим в сущому. Кожна річ, доходячи до межі свого дозрівання, знову повертається в глибину першопринципу Дао. Однак, людина може сходити з цього Шляху, відступати від нього, порушуючи первозданну простоту природності як свого буття, так і всього Всесвіту. Виявляється це й у прихильності до багатознання і в ускладненні соціальних інститутів. Тому «Дао-де цзін» закликає до повернення до початкової природі, спрощення й природності. І виражений цей заклик насамперед у понятті «недіяння» (у вей).

Мудра людина воліє недіяння і перебуває в тиші. Все відбувається навколо неї як би само собою. Вона ні до чого на Землі не відчуває прихильності. Вона не присвоює зроблене нею. Створивши щось - вона не пишається створеним. І, оскільки вона не звеличує себе, чи не хвалиться, не вимагає до себе особливої ​​поваги, вона приємна для всіх» [4, с.3-4].

При цьому під недіянням розуміється медитативний спокій, звикання до оптимального стану свідомості. Щодо тиші – розуміється внутрішня тиша, тобто нечіпляння за виникаючі думки.
Порушення спокою, надмірна активність стає шкідливою. Мета дії полягає в тому, щоб щось було зроблено. Але якщо перестаратися, це може призвести до «перевиконання», що іноді гірше, ніж взагалі нічого не діяння. У «Дао-де цзин» сказано: «Завоювання Піднебесної незмінно походить від недіяння; роблячи щось, не можна завоювати Піднебесну» [4]. «Недіяння» тут означає відсутність надмірних та надлишкових дій.

Природності і спонтанності протистоять штучність і довільність. Відповідно до теорії «недіяння», людина повинна обмежити свою діяльність тим, що необхідно і природно. Необхідне - тобто потрібне для досягнення мети невиконання надлишкових дій. Природне ж означає проходження своєму Де без всяких довільних спроб відклонитися від неї. У цьому слідуванні простота (пу) становиться керівним принципом життя. Лао-Цзи пише: «Мудрий живе подібно воді. Вода служить усім істотам і не вимагає нічого собі. Вона перебуває нижче всіх. Цим вона подібна Дао.

Життя має слідувати принципу природності. Йди дорогою серця! Будь доброзичливий! Говори тільки правду! Керуй - дотримуючись принципу збереження спокою! Кожна дія має бути посильною і своєчасною. Той, хто не прагне опинитися попереду інших, може уникнути багатьох помилок.

Не слід лити воду в повну посудину. І немає сенсу заточувати лезо надмірно гостро. Або, якщо цілий зал переповнений золотом і яшмою, - то хто буде в силах його охороняти? Надмірність у всьому накликає біду.
Коли справу завершено - слід усунутися. 

Такі закони гармонії, пропоновані Дао» [4, с.6-7].

Людина, яка втілила це на практиці, і є «людиною, що володіє дао». У Чжуан-цзи стверджується, що «така людина не зневажає людей, не займається самовихвалянням, посилаючись на свої заслуги, не займається обманом; упустивши нагоду, не кається; маючи нагоду, не втрачає голову; піднявшись на високе місце, не лякається; упавши у воду, не мокне; попавши в вогненну яму, не відчуває спеки ... Така людина спить і не бачить снів, при пробудженні не сумує, харчується чим попало і володіє глибоким диханням. Така людина не чіпляється за життя і не боїться смерті, ні життя, ні смерть не мають для неї значення, вона вільно приходить, вільно йде, отримає що-небудь - добре, втратить щось - не засмучується. «... Це і є тий збалансований стан, коли дух не відділений від субстанції і все відповідає своїй природі» [5].

Мудрість даоса - це не знання і не мистецтво, а вміння «Не затемнювати суєтним діянням великий спокій буття». Даосизм, таким чином, втілює саму серцевину східної думки, яка завжди вимагала від людини знайти повноту свого буття через розчинення свого суб’єктивного у пустотній природі буття. 

Духовна трансгресія в контексті філософії даосизму – це  «шлях цільного існування», в якому умогляд і дія, дух і матерія, свідомість і життя виявляються зібраними у вільному, безмежному, всеохоплюючому єднанні. Даоські мудреці нічого не доводять і не проповідують. Вони навіть не вчать якому-небудь певному способу життя. Їх мета - дати вірну життєву орієнтацію, вказати шлях до перемоги над власним егоїзмом, суб’єктивним  у собі.

Згідно уявленням даосів, насправді існує лише велике Дао - передвічне, нескінченне, немислиме, що не має «образу, смаку або запаху», ніким не створене, воно «саме собі стовбур, саме собі корінь», що охоплює і містить у себе все суще. Даоси називають його «вищим Вчителем», «небесним предком», «матір'ю світу» або «творцем речей», але вони не чекають від нього конкретної зацікавленості в їх особистій долі або долі Всесвіту, бо у світі все відбувається «само собою», кожна мить часу і кожна частинка буття абсолютно самодостатні. Світ, за даосів, є «перетворене Єдине», плід метаморфози Дао. У даоській традиції у цьому зв'язку говориться про перетворення першолюдини, яким вважався напівлегендарний основоположник даосизму і Верховне божество даоської троадиції Лао-цзи. Світ для даосів - це «перетворене тіло» (xya шень) Лао-цзи. А це означає, що між серцем людини і тілом передвічного Дао існує найглибший внутрішній зв'язок. Людина і світ в даосизмі нерозривні і взаємозамінні. Людина є проявленням, втіленням світу, як і світ є втіленням людини. Дозволяючи  всьому йти своїм власним, природним шляхом, займаючи позицію споглядача у житті, підтримуючи медитативний стан розуму, спокійно ставлячись до вимог світу і до власних ба​жань, людина досягає єднання із Дао, тобто фактично повертається до себе справжнього, єднається із універсальною природою буття, з якою вона насправді ніколи й не розлучалась. Як писав Чжуан-цзи в главі «Ціулунь» одного з основних канонічних текстів даосизму «Чжуан-цзи»: «О мій учитель! Ти даєш всім речам їх властивості, але не вважаєш це проявом справедливості; надаєш благодіяння всім поколінням, але не вважаєш це проявом гуманності; існуєш з глибокої давнини, але не є старим; покриваєш Небо і підтримуєш Землю, окреслюєш всі форми, але не вважаєш це проявом майстерності». Вчитися у Дао і злитися з ним в одне ціле - в цьому, з точки зору Чжуан-цзи, і полягає сенс людського життя: «Можна звільнитися від горя, хвилювання, туги і навіть від життя і смерті. Треба відкинути всі розбіжності й розчинитися у світі. Дао - це і є я, і з цієї причини все існуюче є мною. Дао невичерпно і безмежно, воно не народжується і не вмирає, і тому я також невичерпний і безмежний, не народжуюся і не вмираю. Перед смертю я існую, і після смерті я також існую. Скажете, що я помер? Адже я не вмираю. І вогонь не спалює мене, і у воді я не тону. Я перетворююся на попіл, і все ж я існую. Я перетворююся на лапку метелика, в печінку миші, але все ж я існую. Наскільки ж я вільний, наскільки довговічний, наскільки великий! ... Все різні ознаки є моїми ознаками, і всі відмінності відкидаються. Всі речі з дивними і незвичайними ознаками - все злилося воєдино. Всі є дао, все є мною. Це й означає, що «Небо і Земля народжуються зі мною, а всі речі становлять єдність з « я » [5].

На шляху духовної трансгресії даос поступово позбувається свого суб’єктивного, егоїстичного, внаслідок чого переживає стан єднання з Дао, і, врешті-решт, стає безсмертним, опинившись серед небожителів. Істинний даоський безсмертний (сянь) у процесі духовної трансгресії радикально трансформував, перетворював своє тіло, яке згідно даоського вчення набувало надприродні сили і здібності: вміння літати по повітрю, ставати невидимим, одночасно знаходитися в декількох місцях і навіть стискати час. Але основна трансформація в процесі занять даоської медитації - духовна: безсмертний повною мірою відчував і переживав даоську картину світу, реалізовуючи єдність з усім справжнім - з Дао як першоосновою світу.

Висновки. Таким чином, шлях духовної трансгресії в контексті філософії даосизму передбачає не привнесення «суб’єктивного» у навколишній світ, більш того, не вдосконалення й ускладнення «суб’єктивного» у собі, а, напроти, спрощення і дотримання вже наявної у бутті універсальної «природності». Дозволяючи  всьому йти своїм власним, природним шляхом, займаючи позицію споглядача у житті, підтримуючи медитативний стан розуму, спокійно ставлячись до вимог світу і до власних ба​жань, людина через усунення власного ілюзорного «его» досягає єднання із єдиним справжнім - Дао як першоосновою світу, тобто фактично повертається до себе справжнього, єднається із універсальною природою буття, з якою вона насправді ніколи й не розлучалась, перетворює своє тіло і, врешті-решт, стає безсмертною.
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Key words: society, public Genesis, Genesis Seegene, Russian philosophy, social ideal, metaphysics.
Постановка проблеми. Одним з видатних представників російської релігійної філософії і духовного руху, який традиційно іменується «російським релігійно-філософським ренесансом», поряд з В. С. Соловйовим, С. М. Трубецьким, Н. О. Лоським, є Семен Людвігович Франк. Його історико-філософська частина спадщини досить велика. С. Л. Франку належить багато праць з філософії. Основу його філософської системи утворює трилогія: «Предмет знання», «Душа людини», «Духовні основи суспільства». Також його перу належать роботи «Методологія суспільних наук», «Введення у філософію», «Сенс життя», «Незбагненне», «Світло у темряві», «Реальність і людина» та інші. Багатогранність творів, широта охоплюваних проблем, оригінальні способи їх вирішення зумовили неослабний інтерес до дослідження творчості С. Л. Франка. В. В. Зеньковський про нього писав: «По силе философского зрения Франка без колебания можно назвать самым выдающимся русским философом вообще, – не только среди близких ему по идеям. Мы имеем в произведениях Франка очень стройную, продуманную систему, – только по вопросам эстетики, да по философии истории он ограничился случайными замечаниями. Но логика, гносеология, метафизика, антропология, этика – разработаны им (в духе метафизики всеединства) очень глубоко, с превосходным знанием основной литературы. Сама философская позиция Франка, систематическая в основном ее принципе, исключительно благоприятно отразилась в разработке отдельных проблем» [1, с. 802].

Метою нашого дослідження є розгляд питання про діалектику філософсько-релігійних поглядів С. Л. Франка на одну з них – проблему суспільного ідеалу.

Виклад основного матеріалу. Перш ніж підійти до створення власної теорії про суспільство, філософ робить аналіз наявних соціальних концепцій спочатку у роботі «Нарис методології суспільних наук», а потім у праці «Духовні основи суспільства». Аналізуючи західноєвропейський соціальну філософію нового часу, С. Л. Франк зазначив, що вона поповнила світову громадську думку цілим рядом нових напрямків, таких як раціоналізм, історизм, натуралізм, матеріалізм, позитивізм. Філософ дав всебічну характеристику сильних і слабких сторін кожної із суспільних теорій і прийшов до висновку про те, що вони однобічно, під вузьким кутом досліджують людське суспільство. Ця однобічність не влаштовує С. Л. Франка, і він заявляє про необхідність створення цілісної суспільної теорії. С. Л. Франк вважає, що філософським обґрунтуванням побудови єдиної узагальнюючої соціальної науки є всеєдність. Вона і стає, насамперед, об'єктом його дослідження. Основні характеристики всеєдиного буття С. Л. Франк сформулював у своїй роботі «Предмет знання», присвяченій проблемам гносеології. Ми згодні з висновками, зробленими дослідником поглядів С. Л. Франка О. А. Назарової у статті «О роли и месте социальной философии в творчестве Семена Людвиговича Франка» [2], згідно з яким саме властивості Абсолютного всеєдиного буття і лягли в основу універсальної філософської методології С. Л. Франка. Описана А. Назарово. система методологічних принципів використовується філософом для розкриття змісту різних сфер буття, в тому числі й соціального.

Але суспільство має й специфічні риси, володіє апріорними, що випливають із самої його сутності закономірностями. Вперше вони були відзначені С. Л. Франком у 1925 році в статті «Релігійні основи громадськості», яка була опублікована в першому номері журналу «Шлях». Пізніше в роботі «Духовні основи суспільства» вони отримали подальше поглиблення. Спираючись на аналіз онтологічної природи соціального буття, він зазначає вічні й універсальні за своєю суттю нормативні принципи суспільного життя, які і повинні лягти в основу формування суспільного ідеалу. Згідно Франку, остання мета людського життя – можливо повне втілення повноти божественної справедливості, реалізація самого життя у всеосяжній повноті, глибині, гармонії її первісної основи. З цієї загальної мети суспільного життя випливає ієрархічна структура тих окремихоснов, які в своїй спільності її висловлюють. Найбільш загальними і первинними з таких основ є, на думку С. Л. Франка, триєдність основ служіння, солідарності і свободи.

Розгляд С. Л. Франком онтологічної природи суспільства тісно пов'язане з аналізом співвідношення «я» – «ти» – «ми», який більшою або меншою мірою проводиться практично у всіх роботах філософа. Згідно Франку, особисте самобуття «я» не є відособлена інстанція, а конституюється первинною єдністю «я» і «ти», яка виражається в формі «ми». Філософ пише: «Не только отдельный член единства, будучи неотделим от другого, тем самым неотделим от целого, не только «я» немыслимо вне объемлющего его единства «мы», но и наоборот: единство «мы» внутренне присутствует в каждом «я», есть внутренняя основа его собственной жизни» [4, с. 61]. Дане співвідношення, здійснюване у формі єдності роздільності і взаємопроникнення, можливе завдяки вкоріненості безпосереднього самобуття в абсолютній реальності або у всеєдиному бутті. Філософія «ми» дозволяє С. Л. Франку зробити важливий висновок про те, що онтологічна єдність іманентно притаманна людському буттю. Соціальне, громадське життя не є, таким чином, якась чисто зовнішня форма людського життя. Вона є, на думку С. Л. Франка, необхідний та іманентний вираз онтологічної всеєдності, що становить основу людського життя у всіх її областях. Доходячи висновку, що суспільство «не есть просто совокупность, внешняя связь и взаимодействие индивидов, а есть их первичное внутреннее единство – исконное многоединство, или соборность, как специфическая форма бытия» [4, с. 64].

Особистість і суспільство розглядаються філософом в обов'язковому зв'язку з вищим онтологічними початком – Богом, у відношенні до якого вони не рівнозначні в принципі утвердження в своїх правах, а в принципі усвідомлення своїх моральних обов'язків.

Однак С. Л. Франк критикував ідею гармонії особистості з суспільством, яка фактично вела до поглинання одного начала іншим : або акцент робився на значущості суспільних форм, з яких виводилася ідея особистості, або громадські форми ставилися у виключну залежність від особистого вдосконалення. На противагу цьому, С. Л. Франк, виходячи з розуміння особистості та суспільства як начал співвідносних, але не співпадаючих, стверджував ідею антиномії особистого і суспільного. Особистість і суспільство не тільки постійно взаємодіють в рамках історичного розвитку, але і знаходяться у вічному антагонізмі, не допускає їх остаточного примирення. С. Л. Франк пише: ""Ми" і "я", суспільство, як єдність, як живе ціле, і особистість, виступають в суспільному бутті як дві самостійнї, що протистоять одна одній інстанції, кожна з яких претендує на абсолютне значення і усвідомлює себе абсолютним початком" [4, с. 110].

Отже, відповідно до С. Л. Франка, суспільство конституюється двома началами – соборним початком «ми» і етичним початком Божественної правди. Вони взаємопов'язані між собою. Розв'язання суспільних протиріч С. Л. Франк бачив у початку соборності як первинному єдності «я» і «ми», в солідарності, що досягається в загальному служінні вищим цінностям, той верховній правді, яка стоїть над суспільством в цілому, і над кожною людською особистістю окремо.

Аналіз проблеми суспільного ідеалу передбачає розгляд таких питань, як співвідношення абсолютного і відносного, утопії як форми суспільного ідеалу. С. Л. Франк з соціально-філософських позицій критикував перебільшення ролі тих чи інших абстрактних політичних принципів в житті суспільства і людини. До аналізу метафізичних витоків кумиротворчества філософ звертався у своїх працях «Філософські передумови деспотизму» (1907), «Етика нігілізму» (1909), «Крах кумирів» (1924) та багатьох інших. С. Л. Франк, виводячи основні нормативні принципи суспільного життя, що визначають справжній об'єктивний ідеал з онтологічної природи суспільства, в питанні розуміння співвідношення абсолютного і відносного попереджав проти їх змішування. Згідно Франку, конкретні суспільні ідеали відносні не тільки в тому сенсі, що залежать від емпіричних умов, від умов часу і місця, але і в тому, що жоден з них не є абсолютним здійсненням правди.

У праці «Етика нігілізму» С. Л. Франк критикує світогляд, заснований на повному запереченні абсолютних цінностей. У роботі «Достоєвський і криза гуманізму» він розглядає, як помилкові погляди на місце людини в соціальному бутті приводять до утопій. У цій праці філософ говорить про кризу гуманізму. Під гуманізмом тут він розуміє віру в «человека как бы предоставленного самому себе и взятого в отрыве от всего остального и в противопоставлении всему остальному – в отличие от того христианского понимания человека, в котором человек воспринимается в его отношении к Богу и в его связи с Богом» [3, с. 361]. Філософ приходить до висновку, що такий гуманізм повинен остаточно загинути, а на його місце прийти правильне розуміння ролі і місця людини у складі всеєдиного буття.

Таким чином, С. Л. Франк переконаний, що будь-які соціально-політичні ідеали відносні. На його думку, помилково вважати кінцевим ідеалом суспільного життя і який-небудь окремий абстрактний принцип.

Аналізуючи проблему суспільного ідеалу, С. Л. Франк докладно розглядає релігійні питання. Він вважає, що «общественная жизнь, будучи в качестве духовной жизни жизнью в Боге, имеет своим единственным, конечным назначением осуществление своей истинной онтологической природы во всей ее конкретной полноте, т. е. «обожение» человека, возможно более полное воплощение в совместной человеческой жизни всей полноты божественной правды» [4, с. 107]. Провівши філософський аналіз поняття «соборність», філософ приходить до висновку, що «религиозность и соборность есть в основе своей одно и то же или две стороны одного и того же всеопределяющего начала человеческой жизни» [4, с. 59]. З цього С. Л. Франк укладає висновок, що саме на засадах релігійності і повинно бути побудовано людське суспільство.

Релігійні уявлення С. Л. Франка найповніше розкриваються у творі «З нами Бог. Три роздуми», написаному в 1941 році. В останніх своїх працях, зокрема в книзі «Світло у темряві. Досвід християнської етики і соціальної філософії» (1949), С. Л. Франк звертається до завдань християнської політики в сучасній йому епосі. Також він намагається знайти шляхи їх вирішення. С. Л. Франк зазначає, що перед суспільством стоять два основних взаємопов'язаних завдання: підтримка та охорона накопиченого в минулому духовного надбання та подальше вдосконалення життя.

Висновки. С. Л. Франк дав повний огляд стану сучасній йому соціальної теорії. По-перше, він розглянув головні теоретичні напрямки. По-друге, він збудував їх в історичній ретроспективі і показав переважаючі тенденції розвитку та необхідність створення узагальнюючої соціальної науки. По-третє, Франк зазначив основні характеристики Абсолютного всеєдиного буття, що дозволило йому виробити свою універсальну систему теоретичних і методологічних засад, яка використовується ним для аналізу змісту різних сфер буття. Також він вказав основні характеристики соціальної філософії, визначені специфікою її предмета – людського суспільства і соціальних явищ. Особливу увагу С. Л. Франк приділив найбільш актуальним питанням соціального знання: проблемі реальності суспільства; проблемі фактів; проблемі відношення універсального та індивідуального; реального і ідеального; проблемі основної форми знання в суспільствознавстві; проблемі суспільного ідеалу та методу його визначення.
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The problem of the social ideal in the philosophical and religious views of S.  L. Frank

One of the prominent representatives of Russian religious philosophy and spiritual movement, commonly referred to as "Russian religious-philosophical Renaissance" and, together with V. S. Soloviev, S. N. Trubetzkoy, N. Lossky, is Semyon Ludvigovich Frank. His historical-philosophical part of the heritage is great. S. L. Frank owns a lot of works on philosophy. The basis of his philosophical system forms a trilogy: "the Subject of knowledge", "Soul man", "Spiritual foundations of society". The diversity of the works, the breadth of issues covered, original ways of resolving them has led to a continuing interest in the study of creativity S. L. Frank. 

The aim of our study is a consideration of the dialectics of philosophical and religious views of S. L. Frank on the issue of the social ideal.

Analyzing Western social philosophy of the new age, by S. L. Frank noted that she joined the global public opinion a number of new trends such as rationalism, historicism, naturalism, materialism, positivism. The philosopher gave a comprehensive characterization of the strengths and weaknesses of each of the social theories and came to the conclusion that they are one-sided, at a narrow angle to explore human society. This unilateralism is not satisfied with S. L. Frank, and he expressed the need for a coherent social theory. Review of S. L. Frank ontological nature of society is closely linked to the analysis of the ratio "I" "you" "we," which more or less held in almost all the works of the philosopher. The individual and society are considered by the philosopher in the mandatory link with the highest ontological principle – God, in respect of which they are not equivalent in principle approval in their rights and in awareness of their moral responsibilities.

Analysis of the problem of the social ideal involves consideration of issues such as the ratio of absolute and relative utopia as a form of social ideal. S. L. franc with socio-philosophical positions criticised the exaggeration of the role of those or other abstract political principles in the life of society and man. S. L. Frank is convinced that any socio-political ideals relative. In his opinion, erroneously considered the ultimate ideal of public life and any single abstract principle. 

The philosopher refers to the tasks of Christian politics in the modern era. Trying to find their solutions, he comes to believe that the company will be facing two major, interlinked challenges: maintaining and protecting accumulated in the past spiritual status and further improvement of life.

S. L. Frank wrote a complete review of the state of contemporary social theory. He reviewed the main theoretical directions and put them in a historical retrospective, and also showed a prevailing trend of development and the need for a generalizing social science. Frank pointed out the main characteristics seeding Absolute being, which allowed him to produce his universal system of theoretical and methodological principles. 
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Постановка проблемы. Любые выборы в каждой стране представляют огромный интерес, так как для жителей, так и для экспертов в области политологии, социологии, истории.

Парламентские выборы в Украине были третьими, которые заканчивали систему президентских, парламентских выборов 2014 года после Революции достоинства. Уже само проведение данных выборов свидетельствует о том, что украинская нация в условиях военной агрессии со стороны России, способна обеспечить полноценную политическую жизнь общества в системе изменений вертикали власти - сверху до низу. Эта особенность подчеркивает жизнеспособность политической системы Украины в отличие от северного соседа.

Актуальность исследуемой проблемы объясняется также сравнительно небольшим опытом построения демократического общества в Украине и молодостью основных институтов гражданского общества, в том числе и политических партий, социальных групп и их интересов.

Необходимо также отметить, что тема местных выборов в Украине нашла свое отображение только лишь на страницах политической публицистики. статьях [5,7,8]. Поэтому существует потребность раскрыть итоги и тенденции данного события в политической жизни общества более основательно в академических статьях, монографиях.
Изложение основного материала. Основными участниками выборов октября 2015 года стали парламентские партии и новые политические проекты, связанные с олигархами Коломойским, Балогой Кернесом - партия «Укроп», «Возрождение», ряд региональных политических организаций. Только «Блок Петра Порошенко «Солидарность» и «Батькивщина» Юлии Тимошенко в достаточном количестве выдвинули кандидатов во все областные советы и во все городские советы областных центров. Остальные партии, представленные в Верховной раде, зарегистрировали лишь часть кандидатов («Самопомощь» Андрея Садового и Радикальная партия Олега Ляшка) или не участвовали в выборах в отдельных регионах (Оппозиционный блок) либо совсем отказались от борьбы за присутствие в местных органах власти («Народный фронт» Арсения Яценюка). В выборах были задействованы вспомогательные и региональные проекты, ограничивавшие свою активность одной или несколькими областями. Наиболее популярными оказались «Наш край», «Возрождение» (обе фокусировали свое внимание на Юго-Востоке и Центре Украины), Аграрная партия (Центр и Запад страны), «Народный контроль» в западных регионах.
Выборы в местные советы, которые произошли 25 октября 2015 дали следующие результаты (рисунок 1) [4]:

	Название политической партии
	Количество избранных депутатов в местные советы, чел.
	% соотношение от общего количества всех депутатов

	Блок П.Порошенко (БПП)
	9027
	19,9

	Партия «Батькивщина»
	8867
	18,1

	Наш край
	4589
	10,9

	Оппозиционный блок
	4095
	9,1

	Аграрная партия
	3457
	7,5

	Радикальная партия
	2555
	5,6

	Укроп
	2261
	5,1

	Видродження
	1753
	3,8

	Свобода
	1750
	3,7

	Самопомич
	906
	2,1

	Самовыдвиженцы (беспартийные)
	
	14,2


Рисунок 1. Итоги местных выборов в Украине

По итогам голосования процесс формирования новой партии власти в виде «Солидарности» во главе с президентом Петром Порошенко завершился. Выборы не дали ей решающего преимущества, несмотря на попадание во все облсоветы, в которые проводились выборы, что вынудит «Солидарность» к компромиссам с другими силами. А значит повысит значимость структур, подконтрольных Игорю Коломойскому, Юлии Тимошенко, и Оппозиционного блока для политического баланса страны. Даже наличие в регионах таких пропрезидентских сил, прошедших в местную власть, как «Наш край», «Единство», «За конкретные дела», а также несколько других региональных организаций на Юго-Востоке страны, не дает возможности Порошенко иметь монополию на определение местной политики. Суммарный результат всех пропрезидентских организаций составил около 30%, что свидетельствует о снижении популярности Порошенко и необходимости договоренностей с другими партиями. По имеющейся информации, пропрезидентские коалиции могут быть сформированы в Киевском горсовете (вместе с партией «Единство»), Житомирском (при договоренности с «Батькивщиной» и Радикальной партией), Черновицком, Хмельницком (с партией «За конкретные дела»), Николаевском, Кировоградском (с «Нашим краем») и Черкасском облсоветах [1]. Важную роль в обеспечении пропрезидентского курса может играть партия «Наш край», которая по количеству депутатов в местных органах власти (4507) в результате выборов заняла третье место в стране, сумев попасть в состав десяти облсоветов. По мнению экспертов, политическая сила, большую часть которой составляют главы населенных пунктов, в прошлом бывшие членами Партии регионов, является проектом, лояльным Петру Порошенко и призванным интегрировать представителей бывшей партии власти в состав существующей с целью ее укрепления.
Тем не менее, необходимо отметить, что победителями выборов все-таки являются БПП и Партия «Батькивщина», так как они представлены во всех 23 областных центрах, в независимости от количественного представления [5].

Это объясняется следующими причинами:

1. БПП поглотил в себя «Народный фронт» А. Яценюка из-за низкого политического рейтинга последнего в 1%.

2. Политика это всегда организация - и БПП и партия «Батькивщина» имели представительство на местах своих партий с конца 90 годов прошлого века.

3. Наличие административного ресурса у БПП, вследствие перехода значительного количества сторонников от партии Регионов в партию власти.

Отличительной особенностью данных выборов является неожиданное поражение Оппозиционного блока в Харьковской, Днепропетровской, Херсонской и Николаевской областях. Фактически данная партия победила только в двух третях Донецкой и Луганской областях. Кроме того, 58% победителей в местные советы представлены «старыми лицами», что свидетельствует о небольшой поддержке местного электората новых лиц.

В результате местных выборов появились представители политических партий, которые имеют ярко выраженную «региональную» направленность. К ним относятся: партия «Возрождение» (Харьковская область, Закарпатье) и «Укроп» (Днепропетровская область). Вместе с тем, такие партии, как «Самопомич» обновила 92% в своих рядах в результате местных выборов, а партия «Укроп» - 82%.

Наиболее представленными, в местных советах являются партия «Укроп» в 18 областях и «Радикальная» партия – в 16 областях [6,8]. 

Необходимо отметить позитивные тенденции прошедших выборов.

Одной из основных сильных сторон является состязательность нынешних выборов. Всего в местных выборах приняли участие 132 политические партии. А в избирательных списках ЦИК зарегистрировала более 200 тысяч кандидатов. Конечно, местные выборы – наиболее массовые, ведь выборы проходили в более 10 тысячах местных советах и в 358 городах областного и районного значения.

Появление большого количества региональных партийных проектов. Некоторые эксперты видят в этом разбросанность партийной системы и дезориентацию избирателей, впрочем, это позитивный сигнал начала борьбы за влияние на региональные процессы в каждом конкретном регионе.

Значительно уменьшилось количество примеров применения откровенного административного ресурса со стороны власти или влиятельных политиков. Так, из бюджетов выделялись деньги на ремонт дорог, повышение социальных выплат, чаще всего именно представители провластных партий имели больше доступа к СМИ и лучшие агитационные возможности. Однако админресурс не стал решающим фактором при нынешней местной кампании.

Похоже, не стал во время нынешней предвыборной кампании решающим фактором и подкуп избирателей. Во-первых, граждане сами решили не слишком реагировать на подкуп: согласно социологическим исследованиям, которые проводили накануне выборов, почти 74% украинцев не собирались продавать свой голос. Во-вторых, в законодательстве появилась норма об усилении уголовной ответственности за подкуп. В-третьих, в нынешних политических реалиях подкуп не гарантирует желаемого результата, а учитывая масштабность местных выборов, является довольно затратным замыслом [10].

Отсутствие всплеска реваншистских идей: ни одна партия, в которой представлены бывшие представители «Партии регионов» и соратники беглого экс-президента Виктора Януковича так и не смогли значительно улучшить свои электоральные позиции.

К негативным тенденциям можно отнести следующие моменты.

Высокий проходной партийный барьер. Это один из главных недостатков нынешнего избирательного закона, который фактически выбросил за пределы политического участия новые партии, которые не имеют серьезной финансовой состоятельности для быстрой «раскрутки» партийного бренда и собственной узнаваемости. Очевидно, такой партийный барьер, по мнению большинства экспертов, необходимо уменьшить до 3%.

Низкая явка и апатия избирателей. В политической науке наиболее удачно описывается термином «абсентеизм» – то есть одна из форм сознательного бойкотирования избирателями выборов, отказ от участия в них. Это глубокая общественная тенденция, над изменением которой нужно системно работать всем политическим институтам общества. Например, в странах Европы с нежеланием участия в выборах борются системными методами - граждан штрафуют или в отдельных случаях - ограничивают в избирательных правах с последующей возможностью участия в политической жизни страны, занимать управляющие государственные должности высшего уровня.

Впрочем, стоит отметить, что в целом по Украине, по данным ЦИК, явка избирателей на местных выборах составила 46,62%, что лишь на 2,2% меньше средней явки на местных выборах в 2010 году. Хотя в европейских странах для местных выборов нормой считается даже 20 – 30% [11].

Самой активной явка традиционно была в западных областях, тогда как самой низкой в Донецкой (31,65%) и Луганской (35,27%) областях. «Результаты выборов показали, что если европейцев удалось убедить, что у нас реформы происходят, то местное население видит реальную картину - никаких изменений нет. По сути, кроме полиции, мы ничего не видим. Низкая явка обусловлена тем, что в принципе не понятно, кого выбирают. Это фактическая проблема - избиратель не знает того, за кого голосует», - рассказал «Слову и Делу» политолог Андрей Горбенко, анализируя поведение избирателей в день голосования [9].

Высокие патерналистские ожидания. Украинцы в большинстве своем до сих пор мечтают, что реформы произойдут сами по себе, тарифы можно уменьшить, а зарплаты и соцвыплаты - увеличить без ущерба бюджету страны и углубления негативных тенденций в экономике. Такими ожиданиями в своей агитационной работе успешно пользуются партии почти всех возможных спектров, что еще раз свидетельствует об отсутствии четких идеологических принципов и программ.

Засилье рекламы, до сих пор высокая стоимость избирательных кампаний, непрозрачные источники финансирования партий. Из-за отсутствия системной партийной работы с избирателем партии пытаются компенсировать недостаток популярности за счет усиленного финансирования процесса агитации. Украинские выборы – еще и одни из самых дорогих в Европе, особенно учитывая общее экономическое положение страны. Впрочем, есть и положительная тенденция, которую продемонстрировали нынешние местные выборы: большие расходы совсем не гарантируют хороший результат.

Низкая осведомленность граждан с избирательным законодательством, плохое понимание новой системы, по которой проводились местные выборы - октября 2015 года (пропорциональная система). Украинцы не слишком поняли особенности новой системы. Это произошло как из-за отсутствия масштабной образовательно-пропагандистской кампании со стороны власти после впопыхах принятого избирательного закона, так и разъяснительной работы среди партий-участниц избирательного процесса. 

Слабое политическое позиционирование новых партий. Прежде всего, это связано с низкой политической культурой избирателей и нехваткой медийных, финансовых, организационных ресурсов. Впрочем, такие партии как «Демальянс», «Сила людей» постепенно и неуклонно набирают электоральный вес. Особенно это касается ситуации в крупных городах, куда из регионов, как правило, стекается активный слой тех граждан, которые имеют возможность и желание искать политическую альтернативу популярным партийным брендам [1].

Слабый кадровый резерв партийных структур и отсутствие системной партийной работы. Все это привело к тому, что избиратели увидели значительное количество представителей прежней власти, экс-«регионалов» в списках как нынешних провластных партий (всего в «БПП» - 76 таких представителей в списках в областной совет), так и в «новых» партийных проектах - «Наш край», «Видродження», «Аграрная партия» [12].

Проведение данных выборов открыло новые возможности для совершенствования политической жизни страны.

Местные выборы октября 2015 года дают всем политическим игрокам возможность проанализировать собственные ошибки и адекватно оценить свои силы. Анализ ресурсных составляющих в сочетании с пониманием того, что сейчас происходит в обществе («усталость» от уныния, желание активной части видеть результаты реформ, патерналистские настроения вместе с реваншистскими тенденциями) могут наконец пригодиться всем нынешним политическим игрокам. Возможно, именно это позволит остановить негативные тенденции, ведущие к расколу в коалиции и перезагрузке целей и путей их достижения в коалиционном соглашении. Такое положение дел может уберечь Украину от опасности политической нестабильности в контексте угроз проведения внеочередных парламентских выборов.

Необходимость перезагрузки ЦИК. Ситуация с сорванными выборами в Мариуполе четко продемонстрировала необходимость срочной ротации нынешнего состава ЦИК, который уже серьезно засиделся на Печерских холмах.

Создание и принятие Избирательного кодекса. Это длительный, но необходимый процесс. Выборы должны проходить по четким унифицированными нормами, сам процесс - отработан до мелочей. К тому же, Избирательный кодекс позволит упростить понимание гражданами основных различий тех или иных выборов, облегчить работу УИК, ТИК и ЦИК при подсчете голосов.

Необходимость новых смыслов, которые должны реализовываться в плоскости конкуренции идеологий, программ партий. Партии должны создавать и приумножать политические традиции в русле определенных идеологических программ. И именно благодаря своим позициям и убеждениям завоевывать расположение избирателей.

Сложившийся политический баланс после местных выборов выглядит крайне неустойчивым. Наименее защищенными среди институтов власти являются позиции Верховной рады и правительства Арсения Яценюка, состав которых не отражает реальных политических предпочтений украинского общества. Поэтому перед ведущими политическими силами страны встала сложная в условиях фактического провала реформ, отсутствия политического единства и недостаточной поддержки населения задача по переформатированию власти.
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Results and trends in the local elections in Ukraine

(Party-sociological aspect)
Formulation of the problem. Any elections in each country are of great interest, as for the residents as well as for experts in political science, sociology, history.

Parliamentary elections in Ukraine were third, which ended the system of presidential, parliamentary elections in 2014 after the Revolution of dignity. The mere holding of these elections shows that the Ukrainian nation in terms of military aggression by Russia, is capable of providing full-fledged political life of the society in the system changes the vertical of power - from top to bottom. This feature underlines the viability of Ukraine's political system, unlike its northern neighbor.
The relevance of the research problem is also due to the relatively little experience of building a democratic society in Ukraine and youth basic institutions of civil society, including political parties, social groups and their interests.

Research methods. The author uses the following methods: systematic and historical, dialectical.

Statement of the base material. It should be noted the positive trends of the last elections.One of the main strengths is the competitiveness of this election. Total in local elections was attended by 132 political parties. And in the electoral lists Central Election Commission has registered more than 200 thousand candidates. Of course, the local elections - the most massive, because the elections were held in more than 10 thousands of local councils in 358 cities of regional and district level.

The emergence of a large number of regional party projects. Some experts see this as a dispersion of the party system and the disorientation of voters, however, is a positive signal the beginning of the struggle for influence on regional processes in a particular region.

Significantly reduced the number of examples of explicit administrative resources by the authorities or influential politicians. So, from the budgets allocated money for the repair of roads, improvement of social benefits, most often it is the representatives of the pro-government parties have more access to the media, and the best campaign possible. However, the administrative resources did not become a decisive factor in the current local campaign. The following points can be attributed to negative trends.

High entrance barrier party. This is one of the main disadvantages of the current electoral law, which is actually thrown out of political participation, new parties, which do not have serious financial solvency for fast "promotion" of the party and its own brand recognition. Obviously, such a party barrier, according to most experts, should be reduced to 3%.

Low turnout and voter apathy. In political science most successfully described by the term "absenteeism" - that is a form of conscious voters boycott the election, refusal to participate in them. This is a deep social trend, over which the change is necessary to work systematically to all the political institutions of society. For example, in Europe, the reluctance to participate in the election fight systemic methods - citizens are fined or, in some cases - to limit voting rights, followed by the opportunity to participate in the political life of the country, to hold public office administering the highest level.

However, it is worth noting that in general in Ukraine, according to the CEC, turnout in the local elections was 46.62%, which is only 2.2% less than the average turnout in the local elections in 2010. While in Europe for the local elections, even the norm is 20 - 30%.

Conclusion. The prevailing political balance after the local elections looks extremely unstable. The least protected among the institutions of power is the position of the Verkhovna Rada Arseniy Yatsenyuk, and the government, whose composition does not reflect the political preferences of Ukrainian society. 
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