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М.П. Арутюнян 
ОНТОЛОГИЯ МУЗЕЯ КАК «МИРА МАЛОГО» НА ПЕРЕСЕЧЕНИЯХ ФЕНОМЕНОВ КУЛЬТУРЫ И ЦИВИЛИЗАЦИИ
Музей, будучи особым социальным институтом и специфической формой бытия культуры, своеобразно вписывает человека и культуру в мир цивилизации. Через уникальные механизмы трансляции социальной памяти он способен вносить в цивилизационное пространство ключевые антропологические смыслы. В настоящей статье предпринимается попытка философского осмысления онтологии музея как особого «мира малого», воссоздающего мировоззренческую целостность «духовного» и «практического» человеческой жизнедеятельности, что, на мой взгляд, позволяет раскрыть и практически использовать экзистенциальный потенциал музея в гармонизации сложных системных связей феноменов  культуры и современной цивилизации. 
Проблема целостности «культура-цивилизация». Обсуждая тему «Сознание и цивилизация», М. Мамардашвили следующими словами обозначает «болезненный нерв» своих переживаний и размышлений: «Это – ощущение, что из всего множества катастроф, которыми славен и угрожает нам ХХ век, одной главной и часто скрытой от глаз рассудка  является антропологическая катастрофа…. Я имею в виду событие, происходящее с самим человеком и связанное с цивилизацией в том смысле, что нечто жизненно важное может необратимо в нем сломаться в прямой зависимости от разрушения или отсутствия цивилизационных основ процесса жизни и общения…» [8, с. 9]. 

В чем же заключена суть грозящей антропологической катастрофы, и каковы ее проекции в действительный жизненный мир? Как связано ее осмысление с решением проблем современного социума как единства культуры и цивилизации? Отметим, что в своем сущностном выражении культура и цивилизация неразрывны и являются взаимодействующими формами проявления целостности бытия общества. Эти два основополагающих модуса социального бытия задают векторную направленность его саморазвития. При этом культура ответственна за непрерывное воспроизводство и самосохранение целостности социума и его «человеческого лица». Культура, по меткому определению В.Селиванова, есть «система способов и результатов утверждения человеческой сущности посредством деятельности». Своей активной деятельностью (познавательной, коммуникативной, предметной) человек вписывается в бытие и утверждает в нем свой особый мир – мир ценностей и апробированные историческим опытом жизнедеятельности человечества основания проективного, созидающего идеалотворчества. Именно антропологическое измерение является стержнем культуры. Она, - по образному выражению М. Мамардашвили, - и есть «усилие человека быть».  

Цивилизация, как социальный организм, дочерний по отношению к культуре, удерживает и отбирает в своем векторе саморазвития определенный набор культурных программ, «рабочих чертежей». Она обращена, прежде всего, к практическим потребностям и интересам человека. Проекты цивилизационного развития реализуются в облике самодостаточного и уникального общественного организма. По своему происхождению и в своей сущностной основе цивилизация, как отмечается в исследованиях, предстает, прежде всего, «средством социальной интеграции общества разделенного труда» и «охватывает по преимуществу материальную, урбанистическую культуру». Соответственно, в истории человечества практически все феномены цивилизации функционально «служили  либо целям социальной интеграции, либо были точками ее приложения». [7, с. 3 – 5, 185].
Напротив, особенностью культуры, проявляющейся во всех формах ее социального бытия и цивилизационного саморазвития, является самосохранение в социуме глубоко личностного и персонифицированного начала. Культура заявляет себя в социальном бытии как мир «локального». И, вместе с тем, именно «цивилизационная» его составляющая заметно раздулась в современном мире. Она стала в мире глобализации  визитной карточкой гипертрофированного самовыражения «социального» понятиями «техногенная культура» и «индустриальная цивилизация». Мир «малого» и «локального» в условия глобализации либо ассимилируется, либо раскрывает свой собственный потенциал, обретая новые черты и новые уникальные функциональные назначения [4, 5, 6]. 

В цивилизационных процессах современности, сложного и по своему уникального периода времени стремительного ускорения темпов и ритмов жизни, человек невольно включается в жизненные ситуации, происходящие на пересечении исторических эпох и даже тысячелетий, в «знаковые» события жизни, нередко ускользающие от вдумчивого  осмысления и понимания в контекстах культуры. Действительность глобальной коммуникации и высоких информационных технологий индустриальной цивилизации значительно расширяет круг объективных возможностей самореализации человека, но одновременно сужает ориентиры его действительной перспективы. Реалии «футуршока» (А. Тоффлер), информационного стресса «техногенной культуры» существенно трансформируют мировосприятие и мироощущение человека  «общества спектакля» (Г. Дебор), усиливая состояния его тревожности и напряжения. 

«Культура наших дней, отмечает  В.В. Налимов, - находится на изломе. Сокрылись основополагающие смыслы, скреплявшие ее целостность. Ослабло нравственное начало, регулирующее жизненный процесс…» [9, с. 19]. В условиях современности рушатся сложившиеся традиции, культурно-исторические механизмы адаптации к изменчивому миру, «рассыпаются» устоявшиеся ценности, смыслы и жизненные ориентиры человека. Обостряются проблемы межкультурной коммуникации. Функционирующие формы мироотношения оказываются неспособными удержать сущностное предназначение мировоззрения человека – упорядочения и гармонизации миров его бытия. Так действительность самовыражения современной цивилизации становится ответственной за наступление антропологического кризиса, грозящего стать антропологической катастрофой. В ней «настоящее» утрачивает органическую связь с «прошлым» и не проецируется своими основаниями в «будущее». «Настоящее» теряет свой модус «свободы», утрачивая при этом ее онтологическую сущность, выраженную мерой ответственности, ответственности за будущее. При нарушении этой связи и «будущее» перестает отвечать за свое «прошлое». Временная цепь преемственности культуры нарушается.

 Таким образом, ослабление и нарушение «модуса культуры» в саморазвитии социального организма гипертрофирует внешние формы самовыражения «вектора цивилизации», что приводит к нарушениям культуроемкой антропологической меры социальности. В человеческом мире значимы не формальные соблюдения моральных норм, но их экзистенциальные воспроизведения и воплощения. В этом плане  «моральность, - справедливо отмечает М. Мамардашвили, - есть не торжество определенной морали…, сравнимой с чем-то противоположным, а создание и способность воспроизводства ситуации, к которой можно применить термины морали и на их (и только их) основе уникально и полностью описать» [8, с. 9]. 

Из вышеизложенного можно сделать заключение о том, что потенциал культуры как сложно организованной системы  развивающихся программ человеческой жизнедеятельности является необходимым условием «антропомерного» воспроизводства и изменения социальной жизни. Культура пронизана личностными смыслами и идеалотворчеством. Она непосредственно обращена к традиции и исторической памяти, к жизнесозидающим целям и замыслам человека, направлена на самосохранение человеческого в человеке, человеческого качества бытия. В многообразии своих взаимодействующих форм (норм, идей, идеалов, знаний, верований, навыков, образцов поведения и деятельности, социальных целей и ценностных ориентаций, и др.) культура генерирует, хранит и транслирует наиболее ценные программы и матрицы опыта человеческой жизнедеятельности, обеспечивая социальную динамику и преемственную связь времен в проекциях: «прошлое – настоящее – будущее». В связи с этим в исследованиях справедливо подмечается, тот факт, что в динамичном обществе, большую ценность обретает уровень культурного творчества, адресованный к будущему. 

Репрезентантами знаково-символического универсума культуры предстают художественные образы и понятийные смыслы, то есть идеальные конструкты, посредством которых  человек творит свое многогранное Я, стремясь  взглянуть на себя со стороны, рефлексивно, пытается понять себя в мире, осмыслить и оценить совершенство или несовершенство самого мира. Антропологический потенциал культуры фокусируется и проявляется в формах целостного мировоззрения, гармонизирующих «духовное» и «практическое» человеческой жизнедеятельности. 

Нарушения гармоничной связи цивилизации и культуры, как мы видим, приводят к тому, что и цивилизация истощается в своей стержневой основе, утрачивая антропомерный потенциал культуры, что приводит к многомерным экзистенциальным кризисам. Экзистенциальный кризис современного общества может быть выражен  следующим парадоксом: культурой накоплен богатейший потенциал цивилизационных духовных ценностей, но эти ценности оказываются невостребованными сферой повседневности. А это и означает, что в условиях современности цивилизация как ноумен социального бытия теряет себетождественность, свою онтологическую природу, теряет свою  аутентичность. Вместе с ней истощается и сходит на нет традиционный естественно-исторический, практически выверенный, универсальный механизм самосохранения человеческого в человеке, человеческой меры бытия. Этот механизм заключен в непрерывном жизненном воспроизведении онтологической системной зависимости: человек – мировоззрение – образование – культура. В ней мировоззрение мыслится атрибутом бытия человека в мире (у Хайдеггера - «здесь-бытия») [1]. «Здесь-бытие - Dasein» – сущее, которое, по Хайдеггеру, в своем бытии понимающе относится к своему бытию, то есть включает в себя и «обладающее мировоззрением», как содержащим истолкование [1]. 
В современной действительности очевидны черты кризиса  мировоззрения, образования, культуры. Кризис культуры проявляется, прежде всего, в масштабном наступлении массовой культуры и господстве низкопробных вкусов, ценностей, в примитивизации повседневной жизни. Кризис образования в его сущностном основании выражается и проявляется в том, что система образования не реализует своего прямого предназначения – взращивания человеческого в человеке, человечности как качества бытия. Кризис мировоззрения – состоит в нарушении его целостности, ведущей к дисгармонизации и экзистенциальных разрывах форм связей «духовно-ментального» и «практического» человеческой жизнедеятельности. Эти нарушения непосредственно проявляются в состояниях и системных зависимостях ведущих функционалов мировоззрения: мироощущения, мировосприятия, миропонимания, мировидения, миросозерцания, миросозидания, миропреобразования и др. [1].
Своеобразным критерием глубокого мировоззренческого кризиса современности  становится утрата мировоззрением своего стержневого механизма - «оборачивания» моральной нормы общества в нравственный поступок человека. В результате действительная жизнедеятельность человека (при кумуляции богатого потенциала человечности, накопленного опытом культуры), экзистенциально воспроизводит качества «одномерного» человека (Г. Маркузе), «индивидуализированного общества» (З. Бауман), «общества риска» (У. Бек), реалии «фрагментарного» мира и «лоскутной» (А. Моль) культуры. Очевидным парадоксом экзистенции становится и тот факт, что человек, вошедший своей исторической и «психологической топологией Пути» (М. Мамардашвили) в подобные состояния повседневности, не только не преодолевает, но даже не фиксирует и не пытается осознать этой своей «одномерности». В этих основаниях проявляется и суть современного кризиса самопознания, идентификации, кризиса образования человека. 
Каков же выход из сложившейся ситуации тотального цивилизационного кризиса, вовлеченного в пространство современной культуры? Возможно, ли в социальной организации найти и обосновать структуры и целостные формы бытия, которые смогли бы побудить современную цивилизацию обратиться лицом к человеку, а человеку обрести путь к себе и человечности мира? В чем заключается потенциал и уникальность миров «малого» и «локального» в условиях глобализации? Какова онтологическая природа музея как социального организма, интегрирующего в своих формах и функциональном назначении феномены культуры и цивилизации? Каковы пути саморазвития музея и его глубинный потенциал регуляции форм кризисного бытия на пути предотвращения антропологической катастрофы? И, наконец, каковы методологические ориентиры новой парадигмы мышления, позволяющие ставить и решать подобные вопросы? 

Музей как мир «локального», интегрирующий в своей целостности феномены культуры и цивилизации. Музей как социальный институт с момента своего возникновения в европейской культуре Нового времени всегда был и остается одной из значимых форм естественно-исторической интеграции феноменов культуры и цивилизации. Музеем сохраняется и логически воспроизводится историческая память. Однако реконструкция событий прошлого происходит в контекстах настоящего, сквозь призму запросов времени, ключевых проблем и тенденций его саморазвития. Особенность социального института музея заключается в том, что он, с одной стороны, органично вписывается в цивилизационную структуру, отвечая ее нормам и выполняя определенный социальный  заказ современности. А с другой стороны, - репрезентирует социальный, родовой опыт, становясь ответственным за его передачу последующим поколениям. И в этом плане музей становится носителем вневременных культурно-исторических ценностей, связывающих поколения в единую неразрывную нить времен. Не случайно основоположник «философии музея» русский мыслитель Н. Ф. Федоров, связывал идею музея и его практическую организацию с философией «общего дела», заботясь о всеобщем «воскрешении предков» как об «общем деле». И как актуально звучат слова надежды, высказанные в свое время философом: «Болезнь века… заключается именно в отрешении от прошлого, от общего дела всех поколений, что лишило нашу жизнь смысла и цели, а в литературе породило фаустов, донжуанов, каинов… Мы не преувеличим, конечно, если скажем, что музей, как выражение всей души, возвратит нам мир душевный, лад внутренний, даст нам радость, которую чувствует отец при возвращении блудного сына» [14, с. 373].

В рамках современной музеологии, изучающей природу музея как особого культурно-исторического и научно-исследовательского, образовательного учреждения [11] и целого ряда гуманитарных дисциплин в настоящее время комплексно исследуется статус музея в современной культуре; характеризуются особенности социокультурной коммуникации в музее; изучаются: культурный потенциал музейного экспоната, особенности музейного пространства; история музееведения и др. вопросы. При этом авторами подмечается особенность музея, связанная с его «амбивалентной ролью» как субъекта и объекта культуры. Музей наделяется особым смыслом и статусом «инстанции вечности», прогнозируются перспективы его саморазвития и делаются интересные выводы относительно социокультурной трансформации музея, постепенно превращающегося из института исторически накапливающего, изучающего и репрезентирующего посредством артефактов культурные ценности, в институт, способный порождать, сохранять и транслировать «подлинную историю» и «подлинную культуру». 

Таким образом, многочисленные исследования музея в рамках различных предметных областей постепенно приходят к общему философскому выводу об уникальной природе музея, о его «возрожденческом» потенциале. Помимо своих традиционных функций и назначения сегодня музей «обречен» взять на себя сложную миссию, связанную с «заботой» (М. Хайдеггер) пробуждения и возрождения подлинных культурных ценностей в реалиях кризисного мира. В силу своей онтологической природы и уникальности музей может предложить свои собственные императивы восприятия, освоения и усвоения культурных  норм, свои антропомерные линии оценок, свои собственные системные основания понимания и преодоления цивилизационных  кризисов современности, непосредственно воздействуя на мир человека, его актуальную культуру и образование. Каковы же методологические основания такого понимания феномена музея?

Онтология музея как мира «малого». В онтологическом понимании, раскрывающем бытийную природу феномена, музей может быть рассмотрен как мир «локального», мир «малого». Такой мир в условиях глобализации способен к самосохранению, а также к воспроизведению в своих системных связях духовного  потенциала культуры, даже тогда, когда она подвержена разрушениям в реалиях техногенной цивилизации. Не случайно глубинный потенциал онтологии музея становится  предметом философского интереса и особого внимания, социума в условиях обострений кризисов бытия. 

Первым основанием понимания онтологии музея как мира «малого» является  понятие его «границы». С одной стороны, музей – это социальный институт и вписан в современную цивилизацию, он открыт влиянию ее проблем и противоречий. Но с другой стороны, музей защищен от их разрушающих воздействий своей открытостью «вечности», своей неразрывной связью с феноменами культуры и науки. Потенциал культуры, таким образом, «ограждает» музей, повышая меру его устойчивости от нежелательных внешних воздействий. Вместе с тем «граница» не только задает горизонты свободы и автономии музея как особого социального организма, она сохраняет его от разрушающих воздействий агрессивной среды. Потенциал механизмов самосохранения музея как особой  себетождественности  мира «малого», функционирующего в нестабильном социуме, может проецироваться в планы созидания его нового социального «порядка»,  общей стабилизации и гармонизации. Дело в том, что  музей как институт культуры воспроизводит в жизни формы целостного мировоззрения.

Действительно, в своем антропологическом измерении и глубинном онтологическом прочтении музейный экспонат и его экспозиция, музейное дело в целом предстают формами проявления целостного мировоззрения, экзистенциально ответственного за гармонизацию миров человеческого бытия, прежде всего, - «ментально-когнитивного», «духовного» и «практического» планов жизнедеятельности человека.  В этом смысле музей обладает потенциалом воспроизведения и демонстрации экзистенциального опыта человеческого бытия во всей его полноте - через ментальные смыслы и художественные образы, через мысль и волю, эмоции и чувства, через мир воображения человека и его переживания. Такова онтологическая природа музея и таков  его глубинный сущностный потенциал – возможности многомерной интеграции опыта культуры в пространстве цивилизации – опыта практического, экзистенциального и сакрального. 
Данной линией философского исследования феномен музея раскрывает свой экзистенциальный и одновременно методологический потенциал системообразующего фактора саморазвития сложной, открытой, динамической системы  «человек - мир», находящейся  на современном этапе бытия цивилизации, как ранее отмечалось, в состоянии кризиса, хаоса, нестабильности, в состоянии разрыва  онтологической связки «культура - цивилизация» и утраты  человеческой меры культуры.  

На мой взгляд, музей - как особый и по своему уникальный мир «малого», «локального» и одновременно «целостного», «закрытого» внешним возмущениям, может быть воспринят и проанализирован в качестве аттрактора социальной системы, способного вызвать «резонанс» ее саморазвития именно по линии инкультурации и гармонизации бытия, утверждения «человеческого» качества в человеке, «человечности» самого мира. В этом ракурсе рассмотрения онтология музея и может быть раскрыта и спроецирована в спектрах изучения сущностной природы, значимых оснований и закономерностей на пути преодоления современных цивилизационных кризисов – кризисов бытия мира глобализации. Особое значение, как мы видели, здесь приобретает, с одной стороны, обнаружение и обоснование мировоззренческой природы онтологического разрыва связки  «культура – цивилизация», а с другой стороны, обозначение тех методологических оснований и ориентиров, которые раскрывают потенциал мира «локального», каковым и предстает музей.

В современной цивилизации - мире глобальных процессов, форм системных связей и зависимостей «локальность» объявлена социокультурным феноменом. Это стало возможным в силу целого ряда объективных и субъективных обстоятельств. Они касаются, прежде всего, кардинального пересмотра прежних, ориентированных исключительно на образцы классической парадигмы приоритетов методологического сознания. В практической жизни и мышлении сегодня возрастает интерес к феноменам плюральности, случайности, релятивизма, вариативности, креативности, интерпретативности, уникальности и др.  С. Копра (институт Беркли, США) в своем выступлении в начале 90-х гг., ссылаясь на Институт Новой Парадигмы, достаточно образно высказал следующие ориентиры меняющегося стиля мышления эпохи, контуры, определяющие характер его новой парадигмы. Это переориентации приоритетов сознания: с рационального – на интуитивное; от анализа – к синтезу; от линейного – к нелинейному; от распределения – к сохранению; от соревнования – к сотрудничеству; от количества – к качеству; от господства – к партнерству; от иерархии – к сетям; от начала мужского – к женскому (с мужским началом связываются экономические вознаграждения за политическую власть); от идеологии экономического роста – к экологическому поддержанию. Осмысление данных «переходов» в качестве запроса праксеосферы рефлексивному мышлению полагает существенные трансформации методологического сознания, и оно становится важным обоснованием приоритета мировоззренческого стиля и форм мышления.
Другой ряд аргументации, со своей стороны, доказывающей актуальность и востребованность разработки идеи локального в контекстах целостности мировоззрения, рисует картина уже наметившихся и обозначенных в литературе приоритетов функционирующего методологического сознания. В этом плане обозначаются  следующие сдвиги рефлектирующего это бытие современного гуманитарного познания: от естественного к искусственному как результат глобализации человеческой практико-преобразующей деятельности и вызванной им гуманизацией природы; от героического к будничному; от элиты к массе; от индивидуализма к коммунитаризму; от «канонизма к бытовизму»; от институциональности к неинституциональности; от революции к эволюции. Подобные трансформации означают: исторический крах абсолютных ценностей; востребованность и дефицит подлинности; надежды на обретение неиллюзорных экзистенциальных опор. Они порождают, по мнению исследователей, особую логику реальных ценностей, «погоню за полнотой переживания естественного отдельного проявления, предопределяют поворот методологии от универсальности к локальности и моментальности» [10, 12].
Музей как локальная и одновременно целостная форма интеграции феноменов культуры и цивилизации целиком и полностью воспроизводит онтологию локального или «малого». В условиях масштабного кризиса и социальной нестабильности – хаоса  именно структуры локального, согласно синергетическим закономерностям, могут содействовать, а возможно и стать  ответственными за гармонизацию отношений системы, за становление нового порядка, новой целостности. Именно через «малое», замечет Р. Рорти в своей книге «Случайность, ирония и солидарность», «действительность является каждому», происходит «упорядочивание» и «составление узоров из всевозможных малых вещей» именно в малых формах мы себя в мире реализуем…. Мир «малого» учит признанию «иного» как значимого;  лишает оснований претензии на догматизм, нормизм и консерватизм; учит вниманию к контексту, намеку, интерпретации, настрою на иную тональность. Мир малого возрождает интерес к характерной для русской философии логики «предупреждения» и «предостережения». Таким образом, признание самоценности мира малого утверждает методологические основания логики «конструктивизма», «самосборки» (З. Бауман). А эта логика ориентирована на признание множественности путей, индивидуальных картин мира, права выбора и руководства собственной системой принципов [13]. В своем свободном, а значит, ответственном  выборе человеку важно научиться воспринимать и читать знаки-намеки этого мира. 

Таким образом, становящаяся парадигма конституирует качественно новый взгляд научной рациональности на изучение и освоение мира. Она полагает не только эпистемологический и аксиологический планы методологической проекции, синтезирующей накопленный человеком-познающим когнитивный опыт и многообразие форм оценки знаний, но с необходимостью разворачивается и в плане антропологическом – в качестве «человекоцентрированной» матрицы мышления. Это парадигма мировоззренческая, преодолевающая узость рефлексивных установок сциентистской рациональности и рассудочного практицизма. Мировоззренческая парадигма не просто формирует новую научную картину мира и обновляет стиль научного мышления, она изменяет научную онтологию, задает методологические ориентиры ментальности, или миропонимания, основанного на Разуме, укорененном в экзистенции. Разум усваивает современный тип научной рациональности и синтезирует миропонимание в его целостности с мироощущением, мироотношением и миросозиданием человека, согласующееся с оптимальным режимом бытия, то есть с онтологией Свободы. Свободы – как важнейшего модуса бытия, величайшей по своему пафосу, экзистенциальной насыщенности воплощения – формы ответственности человека за мир и себя в этом мире. Феномен музея как мира «малого» и обретает в мировоззренческой парадигме свое методологическое осмысление в качестве «антропомерной» формы самосохранения и гармонизации целостности «культура-цивилизация».
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Н.С. Бажутина
КУЛЬТУРНАЯ И ЯЗЫКОВАЯ МОДЕЛИ МИРА: ВЗАИМОДЕЙСТВИЕ СИСТЕМ

Культурная картина мира существует в качестве некой модели (от лат. modulus — «мера, аналог, образец»), которая служит направляющим основанием не только для эффективного поведения в настоящем, но и для планирования будущего. Используя модель мира, сформированную воспитанием, обучением, образованием и личным опытом, человек пытается познать, объяснить и изменить окружающую действительность в соответствии с  целями, представлениями о должном, привлекательном или нежелательным, которые характерны именно для этого типа мировоззрения. В процессе создания культурной картины мира базовым элементом оказываются нормы, традиции, обычаи, которые  фиксируют во времени и пространстве прежде всего структуру ценностей. Главным, хотя и не единственным, средством формирования картины мира является речь.

Содержание и форма мировоззрения прямо определяют богатство языковой картины мира и ее направленность. Так, специфическую бесшабашность, азартность по отношению к средствам передвижения, в русском языке и фиксирует, и инициирует предлог «на»: на машине, на самолете, на поезде и т.д. В немецком или английских языках для тех же самых ситуаций употребляется  более уважительно-индифферентный предлог «с», что в дословном переводе на русский означает «с машиной, с самолетом, с поездом». Таким образом в языковой картине мира базовыми элементами являются слова и символы, в которых в устной или письменной форме запечатлены не только знания об окружающем человека мире,  содержание которых передается как в понятийной, так и образной форме, но и модель поведения. Культурная картина мира закрепляется в языке  в коммуникативных процессах, как в филогенезе, так и в онтогенезе. 

В научной литературе проблема взаимодействия языка и культуры исследуется с позиций нескольких подходов. Так, одной из самых известных культурно-лингвистических концепций является  гипотеза лингвистической относительности Сепира-Уорфа, согласно которой язык становится той призмой, через которую формируется культура. Еще одна известная концепция предполагает, что язык рассматривается как часть культуры, как элемент и инструмент культуры. Такой подход близок, например, К. Леви-Строссу. Встречается в научной литературе и идея, согласно которой язык является простым отражением культуры. Например, Пражская лингвистическая школа пыталась определить, каким образом влияют отдельные сферы культуры или культура в целом, на функционирование языка. Разумеется, рациональное зерно имеется в каждом из этих подходов, поскольку все они едины в одном: языковая картина мира прямо взаимосвязана с картиной мира в целом.

Впервые термин «картина мира» был использован для описания физической картины мира и трактовался как совокупность внутренних образов внешних предметов, из которых логическим путем можно получить сведения относительно поведения этих предметов [2, c.14]. Сегодня этот термин используется для характеристики всей системы представлений человека о мире, формирующих и направляющих деятельность человека в жизненной перспективе. Немаловажное значение в создании картины мира играет не только личный опыт и знания личности, но и культура.

Так, моделью эталонного человеческого поведения на любом культурно-историческом этапе, в любой культуре является такая деятельность индивида, которая позволяет ему с минимальными издержками вписываться в любую доступную данному обществу среду, но вписываться с сохранением известной доли автономности [1, с.46]. Именно культурное сообщество, через все доступные ему средства воздействия на личность, – искусство, экономику, политику, науку, образование, систему организации здравоохранения и т.д., - формирует у личности представления о том, «что такое – хорошо, и что такое – плохо», приучает к ограничениям или творческой свободе во вполне определенных сферах деятельности, способствует или препятствует реализации того или иного типа жизненных целей. Например, для России, характерно использование, причем за редким исключением несущих позитивное значение, существительных, начинающихся с приставки «со(с)»: совесть, согласие, сообщество, совместимость, соборность, сопереживание, сопричастность, сообразительность, созвучие, содружество, сознание, сочетание, справедливость и др., гармонизирующих совместную деятельность кого-то с кем-то или чего-то с чем-то. Итогом такого  постоянного языкового воздействия на личность становится восприятие как позитивных и гармоничных  любых предметов, явлений или процессов, обозначаемых словами с этой же приставкой.  

Таким образом, можно сказать, что в результате человеческой деятельности возникает особое культурно - семантическое поле и пространство, которое может быть представлено как духовной, так и материальной сферой и выражается в культурно-семантической модели мира. Звеном, способным объединить культурную и языковую модель, оказываются знаки, несущие в себе и материальное и идеальное начало, включающие в себя означаемое и означающее.

Как известно, принцип системности предполагает возможность существования  множества элементов, находящихся в отношениях и связях друг с другом и образующих некоторую целостность. Особенностью развития современного общества, как, впрочем, и формирования картины мира, является нелинейность информационных потоков, в результате которой ослабевает адекватность понимания мира, что в свою очередь приводит к  невозможности  адекватного описания и изменения окружающей действительности. Осознает ли это общество? Пока нет, хотя, например, лингвисты фиксируют процессы связанные с уменьшением как активного, так и пассивного словарного запаса у представителей современной культуры. С другой стороны увеличивается число новых семиотик, как в сфере искусства, так и в сфере рациональной, связанной, прежде всего, с развитием науки и техники. Хотя, справедливости ради, следует отметить, что и возникновение новых семиотик, связанное с научно-техническим прогрессом, из-за оскудения словарного запаса, происходит не через словообразование на родном языке, а путем иностранных заимствований, пусть иногда и видоизменяемых с помощью приставок и суффиксов на русский лад.

Следует отметить и то, что процессы глобализации и интенсификации информационных потоков в современном обществе объективно свидетельствуют о мощных синергетических процессов в функционировании информации, которые, по той же самой логике науки, должны в такие периоды не только увеличивать долю хаоса в преобразующейся системе, но и выявлять все скрытые до начала качественного изменения возможности, в данном случае – языковые. Обеднение словарного запаса и введение для обозначения в процесс коммуникаций вместо  коллективного, совместного «новояза по-русски» либо «олбанского», либо прямых иноязычных заимствований свидетельствует, что качественное преобразование культуры идет не в сторону качественного улучшения, т.е. прогресса, а в сторону регресса. 

Разумеется, не всякое упрощение есть показатель регресса, как и не всякое усложнение системы есть свидетельство прогресса. Но в случае современной языковой картины мира отчетливо выявляется количественное увеличение словарного запаса общества за счет упрощения основы любого  развитого языка – за счет упрощения грамматики и синтаксиса. Количество слов увеличивается исключительно посредством «постмодернистских» принципов, в соответствии с которыми во всех сферах общественной жизни - и в философии, и в культуре, и в языке главенствует примат индивидуального над общественным, в результате которого «рыбак рыбака» понимает почти исключительно на языке жестов или смайликов, потому что исторически выверенные значения в постмодернистском мире с успехом заменены исключительно на смыслы.  

Между тем, до начала XXI века, языковая картина мира развивалась  при постоянном доминировании значений над смыслами. Как известно, значения слов и выражений это исторически выверенное коллективным опытом устойчивое во времени и пространстве содержание понятий и выражений, а смыслы – это совокупность значения и личного опыта или предпочтения, внесенное личностью или субкультурой в это значение. Именно по причине существования этой закономерности, языковые картины мира до недавнего времени могли развиваться эволюционно, постепенно изменяя содержание понятий под влиянием изменившихся коллективных смыслов.

Примат смыслов над значениями, столь характерный для эпохи постмодернизма и имеющий легко объяснимые причины в условиях бессистемности и интенсификации информационных потоков, поставил современное общество перед абсолютно неизвестной глобальной проблемой сохранения культурной идентичностью народов «развитых» стран. Как известно, мир существует только до тех пор, пока он разнообразен, ибо однообразен только хаос. Но хаосом является и бесконечное разнообразие, поскольку оно не имеет главного принципа для устойчивости – упорядоченности. А в языковой картине мира, равно как и в любых когнитивных процессах, упорядочивающим фактором является как раз примат значений над смыслами.

Стоит заметить, что в современной научной литературе при реализации синергетического подхода к когнитивным процессам различают два уровня исследований: 

1) уровень нейрофизиологических механизмов деятельности мозга, применение синергетики к анализу функционирования нейронных сетей коры головного мозга (формирование нового направления исследований – нейросинергетики);
2) уровень ментальных форм и продуктов деятельности мозга, что является предметом когнитивной психологии и философской методологии. Здесь актуальным является преодоление названного противопоставления с позиции синергетики, в частности – использование категорий синергетики как методологического инструментария[3, с. 219]. 

Языковая картина мира строится на обоих уровнях, поэтому при ее исследовании необходимо обращение как к результатам нейросинергетики, так и к философско-лингвистической методологии и собственно синергетической терминологии, что, с одной стороны, затрудняет исследования, но, с другой – повышает достоверность получаемых выводов. Выражение и понимание знаков, символов, образов, понятий – это динамический процесс, протекающий в определенном пространстве и во времени и обусловленный как субъективными, так и объективными факторами, которые могут меняться с течением времени в результате процессов взаимовлияния и взаимопроникновения между разными уровнями единой и целостной культурно-языковой системы. Важнейшей общей чертой  процессов самоорганизации  в современной языковой картине мира является потеря устойчивости и последующий переход к  диссипативным структурам, т.е. к неравновесным открытым системам. 

Таким образом, современную культурную и языковую модели мира можно рассматривать как единую открытую сложноорганизованную структуру, как пространственно-временную систему, законы существования которой  является большой проблемой как на практическом уровне, так и в теории. В настоящее время эту систему характеризует постоянство формы, устойчивость, с одной стороны, и текучесть, хаотичность, с другой. При этом текучесть и хаотичность с неизбежностью возрастают, поскольку их провоцируют и инициируют политика глобализма и мультикультурализма. Поток энергии, необходимой для возникновения новых процессов в культуре при этом истощается, поскольку и глобализация, и мультикультурализм уже не имеют ресурсов для изменения собственного содержания.

С точки зрения физической картины мира существование системы  прекращается в результате того, что поток энергии иссякает, и структура, постепенно приходя в состояние равновесия, останавливается и  прекращает свое существование. 

Проблема формирования культурной картины мира сегодня как никогда связана с попыткой  дать ответ на вопрос, какие культурные нормы мы должны или можем сохранить, а какие нет? Языковая проблематика базируется вокруг вопросов о сохранении языковой преемственности и традиция и расширении языкового багажа каждой конкретной личности, поскольку уменьшение тезауруса свидетельствует об оскудении мышления. 
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ИНДИВИДУАЛЬНЫЕ ПРАКТИКИ ТЬЮТОРСКОГО СОПРОВОЖДЕНИЯ В ДИСТАНЦИОННОМ ОБРАЗОВАНИИ БАКАЛАВРОВ СОЦИАЛЬНОЙ РАБОТЫ В НОВОСИБИРСКОМ ГОСУДАРСТВЕННОМ МЕДИЦИНСКОМ УНИВЕРСИТЕТЕ

В настоящее время высшее профессиональное образование бакалавров социальной работы в России претерпевает значительные изменения. Присоединение России к Болонскому процессу (2003 год) уже не первый год требует пересмотра педагогической практики и технологий организации учебного процесса. 

Как следует из определения социальной работы, принятого Международной ассоциацией школ социальной работы и Международной федерацией социальных работников 27 июня 2001 года в Копенгагене, профессиональная деятельность социальных работников способствует общественным изменениям, решению проблем самых разных групп населения – лиц без определенного места жительства, военнослужащих, детей-инвалидов, пожилых людей, матерей-одиночек, многодетных семей, тех, кто выходят из пенитенциарной системы и оказываются в сложных условиях адаптации.

В России профессиональная подготовка специалистов социальной работы началась с 1991 года, в Российской Федерации была введена новая для нашей страны профессия – специалист по социальной работе (в настоящее время – бакалавр).

Данная профессия обществом крайне востребована, но имидж ее невысокий. Это во многом связано с отсутствием поддержки этого направления в области социальной политики, низкий социальный статус, «длительное отсутствие государственного внимания и тот уровень зарплаты мало способствовали престижности этой работы. Поэтому очень остро стоит кадровый вопрос престижности этой работы. Поэтому очень остро стоит кадровый вопрос в этой отрасли».
 

Развитие очного обучения бакалавров социальной работы также потерпело фиаско – отсутствуют  бюджетные места в большинстве вузов  и высокая оплата за обучение. 

Но появление Профессионального стандарта «Специалист по социальной работе» (Приказ Минтруда России №571н от 22 октября 2013 г) изменило ситуацию, так как впервые в России определен образовательный уровень специалиста социальной работы — требование «высшего (бакалавриат, специалитет) образования либо профессиональной переподготовки в соответствии с профилем деятельности» стало обязательным. Во многом это мотивировало сотни сотрудников (специалистов социальной работы) принять решение о дистанционном обучении по специальности 39.03.02 Социальная работа, квалификация (степень) бакалавр (в частности в Новосибирском государственном медицинском университете) для того, чтобы на сложном рынке труда сохранить свои рабочие места. Безусловно, для России это новое явление, впервые многие люди приняли решение с позиции «технологий себя».
 

«Технологии себя» впервые были представлены в семинарских выступлениях французского философа, теоретика культуры и историка Мишеля Фуко, где он прослеживает развитие техник формирования себя, начиная с первых греков и заканчивая эпохой христианства. Как и в случае с большинством работ М. Фуко, эти изыскания вносят важный вклад не только в историю данного периода, но и в то, что он называл историей настоящего — расчисткой и прояснением «несущего горизонта» наших современных концепций (здесь – концепции дистанционного обучения). 

Концепция дистанционного обучения в Российской Федерации разработана на основе положений Концепции модернизации российского образования на период до 2010 года, Концепции создания и развития единой системы дистанционного образования в России.

В Концепции модернизации российского образования записано, что в «числе стратегических направлений развития профессионального образования особое место занимает укрепление и модернизация материально-технической базы и инфраструктуры образовательных учреждений. Необходимо включение их в глобальную сеть Интернет и локальные информационные сети, оснащение вузов современным оборудованием, приборами, материалами, что обеспечит как повышение качества учебного процесса, так и поддержку вузовской науки».

Исследования показали, что форму обучения с использованием дистанционных технологий (по направлению подготовки – бакалавр социальной работы) в Новосибирском государственном медицинском университете (2015 год) выбрали — 78% студентов, возраст которых 35-50 лет; 41% — работают в социальной сфере; 16% студентов  — в здравоохранении; 43% — в юридических и других организациях.

Таким образом, для этой группы студентов «можно утверждать о сосуществовании детерминирующего воздействия на успешность обучения таких параметров личности как мотивация, уровень умственного развития, сформированность деловых и организаторских умений, а также внутренний локус контроля. Очевидна взаимосвязь локализации контроля и успешности обучения студентов» в условиях современного открытого образования.

Понятие открытости как качественной характеристики современного образования продолжает формироваться в современной научной традиции, но интерес к его осмыслению и созданию соответствующих технологий достаточно велик и проявляется как в педагогической теории, так и в реальной образовательной практике.

Открытость образования — это такой взгляд и тип рассуждения, при котором не только традиционные институты (детский сад, школа, вуз и т.п.) имеют образовательные функции, но и каждый элемент социальной и культурной среды может нести на себе определенный обучающий эффект, если его использовать соответствующим образом. 

Многие учебные заведения пытаются принципиально изменить свое внутреннее образовательное пространство: увеличить число факультетов, открыв дополнительные направления подготовки; расширить контингент слушателей; освоить новейшие технологии; выстроить межпредметные связи и т.п. В этом случае само обучение для учащегося начинает задаваться уже не какой-то жестко определенной, единой для всех учебной программой, сколько осознанием различных предложений и их соорганизацией.
 

Многие годы в образовании всегда выделялись две цели: заказ государства — установление четких приоритетов в содержании обучения в соответствии с осмыслением тех качеств и того потенциала, который нужен в современном государстве от каждого человека, в нем проживающего; частный (внутренний) заказ — определение мотивации к обучению как удовлетворению потребности в обучении. При организации учебного процесса в российском образовании такие параметры как мотивация и внутренний локус контроля долгое время фактически не учитывались. 

Развитие обучения студентов с применением дистанционных образовательных технологий в Новосибирском государственном медицинском университете выявило следующие проблемы: недостаточный когнитивный уровень части студентов для интерактивного взаимодействия с использованием  электронной почты, телеконференций, диалогов в режиме реального времени; падение уровня личностной мотивации студентов для участия в образовательном процессе через несколько месяцев в связи с отсутствием элементарных навыков self-менеджмента (навык управления собственным временем, формирование самомотивации, навыков самоконтроля и самоуправления в обучении). Все это способствовало необходимости применения развития тьюторства в дистанционном обучение студентов. 

Тьютор — ближайший советник студента и помощник во всех затруднениях. Феномен тьюторства тесно связан с историей европейских университетов и происходит из Великобритании. Он оформился примерно в XIV в. в классических английских университетах: Оксфорде и, чуть позднее, Кембридже. С этого времени мы можем говорить о тьюторстве как сложившейся форме университетского наставничества.

Изначально университеты являлись корпорациями преподавателей и студентов. Со временем они превращались в братство, говорящее «на одном языке», т.е. исповедующее единые ценности и признающее одинаковые научные авторитеты.

Так как неоспоримой ценностью того времени была свобода (преподавания и учения), наставник осуществлял функцию посредничества между свободным профессором и свободным школяром. Это было тесно связано с ценностью личности, и задача тьютора состояла в том, чтобы соединять на практике личностное содержание и академические идеалы.

Процесс самообразования был основной возможностью получения университетских знаний, и тьюторство изначально выполняло функции его сопровождения.

В XVII в. сфера деятельности тьютора расширяется — все большее значение начинают приобретать образовательные функции. Этот человек определяет и советует студенту, какие лекции и практические занятия лучше всего посещать, как составить план своей учебной работы, следит за тем, чтобы его ученики хорошо занимались и были готовы к университетским экзаменам. 

С 1700 по 1850 гг. в английских университетах не было публичных курсов и кафедр. К экзаменам воспитанника готовил тьютор. Когда в конце XIX в. стали появляться и свободные кафедры (частные лекции), и коллегиальные лекции, то за студентом оставалось право выбора профессоров и курсов. В течение XVIII-XX вв. в старейших университетах Англии тьюторская система не только не сдала своих позиций, но заняла центральное место в обучении; лекционная система служила лишь дополнением к ней.

Моделью открытого образования в данном случае является сама форма использования человеком информационных технологий, и именно под эту задачу начинает действовать тьюторское сопровождение, помогая учащемуся выстраивать обучение, используя навыки работы в Интернете (рисунок 1). 
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Рисунок 1— Модель открытого образования

И здесь поддержка предполагает решение проблем самим обучающимся. Сопровождение обеспечивает реализацию учебно-исследовательских и проектных работ обучающихся. Фасилитация (от англ. to facilitate — облегчать, способствовать, содействовать, создавать благоприятные условия). Главная задача фасилитатора — донести до обучающегося мысль о том, что основной результат обучения — это способность к осознанному приобретению знаний. При этом личностные изменения определяют индивидуальную образовательную траекторию обучающегося. В соответствии с концепцией фасилитации выстраивается теоретический фундамент для системы получения первого высшего дистанционного образования  и повышения личностной квалификации.

Суть представленной технологии фасилитации заключается в самоактуализации педагога посредством свободы выбора в воспроизводстве новых знаний, личностно-профессиоиальном росте. Соответственно выявляется алгоритм управленческих действий преподавателя и обучающегося:

- фасилитация мотиво-образующей деятельности;

- фасилитация поиска метода деятельности;

- фасилитация поиска предмета познания;

- фасилитация формирования цели;

- фасилитация рефлексии;

- фасилитация реализации процесса.

Организационно-мотивационная функция тьютора-фасилитатора: создание благоприятной эмоциональной обстановки, атмосферы, стимулирующей учебный процесс, где недопустима критика идей и высказываний обучающихся, навязывание точек зрения и пр.; структурирование коммуникации, обеспечение учебных и содействие в осуществлении социальных контактов между обучающимися; обеспечение обратной связи в виде комментирования действий обучающихся («позитивное подкрепление»); организация решения административных и технических вопросов, возникающих у обучающихся; подготовка к проведению и проведение очных и виртуальных образовательных событий; контроль тиражирования и рассылки итоговых документов

Актуальный для современности запрос на индивидуальный подход к образовательной траектории предполагает деятельностный способ применения знаний, который не вписывается в сложившуюся систему и преподавательскую практику.

Н.В. Рыбалкина по этому поводу отмечает: «В основании деятельности тьютора лежит связь исторического развития человеческого мышления и индивидуальной истории, составленной из конкретных действий учащегося. Главной задачей тьютора является поиск метода и средств фиксации связи культурного и индивидуального. Тьюторскую позицию может транслировать тот, кто имеет опыт самообразования, этот опыт он и передаст - опыт связывания учения, самовоспитания и формирования образа жизни».
 

Позиция сопровождения особенно важна при вхождении в новую образовательную деятельность, и в этом смысле «образование смысловой реальности как гуманитарной практики означает, что человек сам создает «посредника» между собой и миром. Даже взрослый не выступает посредником по отношению к ребенку, а создает вместе с ребенком посредника – средства его выхода в культуру, образовывает связи в совместной деятельности, способы соорганизации» — пишет Г.Н.Прозументова в книге «Гуманитарное исследование в образовании: опыт, размышления, проблемы».
 

В первую очередь необходимость позиции тьютора связана с самой спецификой дистанционного обучения, которое требует от обучающихся уже сформированных навыков самостоятельной учебной деятельности, умения работать с информацией, умения видеть и выбирать образовательные возможности, планировать, ставить образовательные цели, анализировать достигнутые результаты. Большинство студентов испытывают затруднения в умении учиться самостоятельно и не имеют эффективных навыков самоорганизации.

Формы и методы организации дистанционного обучения в НГМУ в области дистанционного обучения студентов показывают, что организация такого обучения в линейной форме (преподаватель-студент) и традиционными методами (лекции, контрольные работы, консультации) не отвечает реалиям времени, поскольку не позволяет увидеть обучающемуся множественность форм и методов работы, выбрать ту форму и содержание, которое в большей степени соответствует его интересам и потребностям. Помимо этого, использование традиционных методов в дистанционном обучении  не даёт возможности попробовать получаемые знания, увидеть их в реальной социальной жизни, реализовать технологические теории в различных профессиональной области.

Выполнение  преподавателями тьюторских функций в Новосибирском государственном медицинском университете на факультете социальной работы и клинической психологии с одной стороны, предполагает осуществление помощи студенту в осознанной учебно­профессиональной деятельности, а с другой, обсуждение проблем и трудностей этого процесса, возникающих у будущих бакалавров социальной работы, а также создание условий для индивидуализации образовательного процесса. Тьютор осуществляет сопровождение каждого студента в процессе формирования им индивидуальной образовательной программы как возможности самостоятельного конструирования своего образовательного движения. Благодаря осуществлению тьюторских функций становится возможным мониторинг динамики процесса становления осознанной учебно-профессиональной самореализации у каждого студента.
 

Согласно требованиям федерального государственного образовательного стандарта высшего образования по направлению подготовки 39.03.02 Социальная работа (уровень бакалавриата, утвержденного 09.02.2016. Министерством образования и науки Российской Федерации) для всех участников дистанционного обучения введено портфолио, которое будет вести студент как будущий бакалавр социальной работы на протяжении нескольких лет, накапливая материал, структурируя и изменяя его. Это поможет студенту самостоятельно отслеживать этапы своей образовательной траектории. Портфолио ведется в рамках консультаций с тьютором, что помогает студенту организовывать свою работу по сбору и анализу материалов портфолио.

Таким образом, введение тьютора как отдельной профессиональной позиции, деятельность которой основана на определённых ценностях и установках, ведет  к необходимости построения особой информационно-образовательной Интернет-среды, в которой происходит современный образовательный процесс.
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М.П. Данилкова
ЦЕННОСТИ: МНОГООБРАЗИЕ ПОНЯТИЙ И СМЫСЛОВ
Сегодня, как никогда прежде, в условиях все ускоряющегося кризиса, затрагивающего социально-культурную сферу российского общества, в центре внимания ученых находится человек, его духовный мир, нравственные действия, нормы, обязанности. Учитывая кризисное состояние современного общества, как основы для формирования духовно-нравственной личности, обращение к проблеме ценностей, ценностных ориентаций звучит особенно актуально.

В существующей на сегодняшний день европейской и отечественной философской литературе, посвященной аксиологической проблематике, приоритетными становятся вопросы: есть ли общий фундамент у различных систем ценностей? Имеют ли ценности объективную природу? Каким образом их можно познавать? Какова динамика ценностных иерархий? и др. Вместе с тем, значительное внимание уделяется базовому понятию «ценность», его трактовке и содержанию.

Причина столь длительного освоения термина «ценность» философией, согласно В. Шохину, состоит не только в необходимости отделения его от важнейшей категории политэкономии, но и в его близости к некоторым другим важнейшим категориям того раздела философии, предметом которой является внутренний мир человека или "субъективное бытие" [7, с. 297]. Так, в философии античности, начиная с эпохи старших софистов, понятие “ценность” и “благо” отождествляли. И сегодня в  современных словарях, как правило, эти слова синонимы. Однако, не смотря на однозначность трактовок, данные понятия имеют тонкие различия, суть которых заключается в следующем: “ в качестве блага – нечто признается разумом, в качестве ценности – нечто переживается сердцем… ценности в собственном смысле "субъективированы” [7, с. 298]. 

В современной философской литературе понятие «ценность» употребляют в разнообразных, порой прямо противоположных значениях. Вместе с тем, многообразие дефиниций не дает возможности раскрытия специфики и концептуального содержания понятия «ценность». Цель данной работы провести понятийно-терминологический анализ и выделить основные подходы к определению ценности.

Итак, в аксиологии фундаментальным понятием является понятие «ценность». Разнообразие трактовок данного термина, обусловленное различиями в решении проблемы соотношения онтологии и гносеологии, объективного и субъективного, материального и идеального, должного и сущего, порождает и многообразие подходов к проблеме происхождения и специфики существования ценностей в структуре бытия. Перечисленные расхождения и различия в интерпретации понятия «ценности» позволяет условно выделить несколько направлений.

Первое направление составляют труды, таких авторов как: С.Александер, Р. Перри, Дж. Дьюи, А. Мейнонг, В.А. Василенко, О.Г.Дробницкий, М.А. Киссель, В.П. Тугаринов, С.Л. Рубинштейн и др., в которых ценности отождествляется с некими фактами реальности, призванными удовлетворять потребности человека. При таком понимании понятие ценности лишается самостоятельного концептуального наполнения. Сущность ценностей, понимаемых таким образом, заключена не в них самих, а в потребностях и интересах, являющихся источником предметных  ценностей.

Второе направление включают работы, авторы которых признают в качестве ценностей некие феномены, относящиеся к идеальному бытию, трансцендентному миру. Такая позиция наиболее ярко выражена в ценностных теориях Н.О. Лосского, И. Канта, Г. Риккерта, В. Виндельбанда, Н. Гартмана, М. Шелера, Р. Ингардена и др. Однако, утверждение о существовании объективных ценностей, принадлежащих идеальному бытию, указывает на наличие неких постоянных неизменных абсолютных принципов, имеющих универсальный характер, исходящий из императива долженствования. 

Остановимся более детально на интерпретации ценностей М. Шелером, одним из наиболее широко известных сторонников вышеуказанного направления, обосновывающего объективный характер ценностей. Ценности, в понимании Шелера, образуют онтологическую предпосылку личности и «мыслятся как объективные феномены, предписывающие человеку нормы долженствования и оценок и образующие царство трансцендентальных надэмпирических cсущностей, находящихся вне пространственно-временной реальности” [6, с.381]. М. Шелер полагал, что ценности есть своеобразные качества (типа “милый”, “восхитительный” и т.д.), образующие специальное царство предметов с особыми отношениями и рангами. Ценности нельзя вывести путем умозаключений из признаков и свойств, которые сами не принадлежат к области ценностей. Носители качеств, познаваемых разумом, суть вещи, а носители ценностных качеств суть блага; благо есть подобное вещи единство ценностных качеств. Блага и вещи суть данности, одинаково первоначальные: нельзя утверждать, что благо есть основа вещи, но нельзя утверждать и обратное.

Третье направление представлено исследованиями, в которых ценности рассматриваются в качестве феноменов, относящихся к надсубъективной реальности. Такой подход к ценностям прослеживается в работах М. Вебера, Э. Дюркгейма, В.Н. Сагатовского, И.С. Нарского, О.Н. Панфилова, А.Тойнби, П. Сорокина и др. Понимание ценностей как социальных норм или регуляторов поведения, указывает также  на надличностный характер ценностей. Так, по мнению представителей данного направления, понятие «ценность» варьируется от понимания ценности как «идеалов общественной жизни» до «объективированных ориентиров, структурирующих мир человека» [см.1].

Продолжая тему трактовок ценностей, особое внимание уделим интерпретации данного феномена в отечественной философской литературе. Остановимся лишь на некоторых из них. 

Так, например, заслуживает внимание точка зрения на проблему природы и сущности ценности отечественного философа А. Н. Максимова. Ценность, по мнению автора, есть «форма существования сознания переносимая самим же сознанием на свой предмет» [5, с. 117]. Свои рассуждения Максимов формулирует следующим образом. На любой предмет, попадающий в жизненное пространство субъекта, распространяется ценностное отношение. Это и есть, согласно автору, первичный элемент оценки предмета, первый "акт приложения" на него ценностного отношения. Таким образом, ценностное отношение есть отношение сознания к предмету. Ценностное отношение социально по своей природе, оно есть отношение сознания человека как субъекта социальной деятельности к предмету через призму его потребностей и интересов. 

Однако в отечественной аксиологии наиболее известна позиция философа и культуролога М.С. Кагана. По мнению ученого, «ценность… не вещь, не свойство, а отношение..., причём специфическое отношение» [3, с.67]. Специфику отношения Каган рассматривает на основе деятельности человека в контексте взаимодействия субъекта с объектом. Особенность этого отношения заключается в том, что ценность связывает объект не с другим объектом, а с субъектом как носителем социальных и культурных качеств, которые определяют содержание его духовной деятельности. Деятельность человека является тем полем, в котором он выступает как субъект или как объект. В связи с этим, утверждает М.С. Каган, ценностное отношение следует рассматривать с двух сторон: внешней и внутренней. Рассматриваемое изнутри, ценностное отношение представляет собой оценивающий субъект и объект – носитель ценности. Внешний аспект изучения ценностного отношения включает влияние развития общества и культуры на формирование ценностного сознания. Ценностное сознание и ценностное отношение являются атрибутами существования человека как личности, которая, формируясь в конкретном обществе, в то же время является субъектом деятельности и поведения, обладает внутренней регуляцией, в которой формы ценностного сознания образуют наиболее высокий уровень.

Диалектическую природу ценностного отношения развивает в своих работах В.В. Крюков. Философ определяет ценность «как меру затрат физических и духовных сил человека на созидание и освоение им социальной и природной действительности»
 и выявляет субъективную природу ценностей, утверждая, что ценности являются человеческим измерением вещей. Ценности, согласно данной концепции, могут быть только обретением самого человека, и созданы лишь самими людьми. Только человек может выбирать ту или иную ценность, выражая тем самым ценностное отношение ко всему предметному миру, окружающему его и созданному им самим. 


Важное место в аксиологической тематике принадлежит А.А. Ивину, в научных исследованиях которого ставится вопрос о роли и значении ценностей в научном познании. Особое внимание уделяется определению понятия «ценность» и сопоставлению описательных и оценочных утверждений. По мнению философа, «истина – это свойство мыслей правильно отображать действительность, а ценность – свойство самих вещей, отвечающих каким-то целям, намерениям, планам и т.п. Важно с самого начала подчеркнуть, что ценность, как и истина, является не свойством, а отношением между мыслью и действительностью» [3, с.67].

 Современное состояние теории ценностей в  отечественной литературе  позволяет сделать вывод о том, что  разноречивость попыток философов и аксиологов в определении понятия «ценность» и границ ценностного отношения приводит к многообразию не только ценностных теорий, но и способов ранжирования ценностей.

 Критический анализ самых различных трактовок  ценностей в отечественной философской литературе позволяет выявить весь спектр  определений: от понимания ценности как синонима значимости (В.А. Василенко, О.Г. Дробницкого и др.), потребности, интереса до трактовки ценности как надсубъективного феномена (В.Н. Сагатовского, И.С.Нарского, О.Н. Панфилова и др.). Таким образом, по мнению М.С. Кагана, «весьма активная разработка этой философской проблематики не привела к преодолению царящего здесь методологического и теоретического разброда – начиная с определения содержания понятия «ценность» и границ ценностного отношения и кончая пониманием места аксиологии в общей  структуре философского дискурса» [3, с.29].
Таким образом, ряд нерешенных вопросов в современной аксиологии, связанных с природой и сущностью ценностей, в частности, таких, как: можно ли дать некое общее определение понятию «ценность», каковы критерии ранжирования ценностей, возможна ли иерархия ценностей и др., указывают на отсутствие единой методологической основы в исследовании этого феномена.
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Т.И. Зайцева 
СВЯТОСТЬ КАК ВЫСШАЯ ЦЕННОСТЬ РУССКОГО НАРОДА

Практически все исследователи, писавшие и пишущие о русской душе, национальном характере, русской ментальности, отмечают «жажду русских Абсолютной Божественной свободы» (Н. Бердяев), ориентацию на вечность (К. Касьянова), поиск «совершенного Добра» (Н. Лосский), что позволяет говорить о том, что это не просто ментальная характеристика, а основополагающая ценность, высший нравственный идеал, во многом определяющий жизненное поведение русского человека. 

Своеобразным символическим изображением этого идеала, его прекрасной иллюстрацией является русская церковная архитектура. Русская «луковица» как завершение храма в отличие от византийского купола, изображающего небесный свод, покрывший землю, «воплощает в себе идею глубокого молитвенного горения к небесам…», представляя собой «как бы огненный язык», рвущегося к небу пламени [7, с.11].

В литературе не раз высказывалась мысль, что тяга русской души к запредельному, Абсолюту на практике оборачивается  стремлением воплотить это чаяние «здесь и сейчас», построить рай на земле. На мой взгляд, такая устремленность к Вечности не влечет за собой с неизбежностью подобное следствие. Хотя, возможно, следует признать это за некий соблазн русской души, поскольку известная доля равнодушия к прозе жизни, максимализм присутствуют в нашей жизни и связаны с жаждой Абсолютного. 

Крупнейший современный исследователь В. Топоров установку на ценности не от мира сего называет святостью, считая ее высшей духовной ценностью россиян. Это нашло отражение и в языке. Так совсем не случайно обилие личных имен с корнем свят: Святослав, Святополк, Святомир, Святогор. В этом отношении, по мнению, Топорова, «славянская ономастическая традиция сильно выделяется среди других индоевропейских» [6, с. 485]. Наряду с этим корень свят, сочетается с обозначением времени суток: святой день, святой вечер, святая ночь, что обозначает сакральные точки, с которыми связано особое состояние. Корень свят присутствует в названии праздничных дней (святки), а в украинском языке само название праздника – свято. 

Согласно Топорову, понятие святость имеет свой источник в дохристианской традиции, в основе слова лежит праславянский элемент svet, имеющий родственные связи со сходными по звучанию словами балтских и иранских языков и восходящий к индоевропейскому корню со значением увеличения, возрастания, набухания некоторой физической массы. Это понятие связано с некоторым избытком жизненной силы, максимального материального роста, предельного изобилия, что для человека языческой эпохи носило сакральный характер.

Важно отметить, что с введением христианства на Руси для выражения идеи святости уже в христианском варианте использовалось то же самое слово. При этом, на что особенно обращает внимание Топоров, славяне последовательно отказались от греческих и латинских заимствований для обозначения этого слова [6, с.441]. На этой основе происходит формирование нового типа святости - духовного, понимаемого как «некое сверхчеловеческое благодатное состояние, когда происходит творчество в духе» [6, с. 480]. Ученый  подчеркивает, что старое значение при этом не утрачивается, но к исходной идее материального роста добавляется новый смысл - возрастание в духе.

Таким образом, происходит некий синтез старого и нового смысла, органический взаимопереход первого во второй, в результате чего получается, что «жито свято не потому что растет и плодоносит, но оно растет и плодоносит  потому, что свято искони, в соответствии с высшей волей» [6, с. 9].

Но сохранение и дальнейшее развитие термина, его фиксация на языковом уровне, несомненно, говорит о значимости данного понятия, его глубокой укорененности, а, следовательно, и важности, связанных с ним представлений. Представляется, что подобная языковая ситуация как раз и свидетельствует о том, что сфера материального, повседневного вовсе не отвергается, а между материальной и духовными сферами устанавливается связь, благодаря которой обыденность как бы получает «оправдание», поскольку происходит освящение ее высшим смыслом.

Хотя сам Топоров воздерживается от подобного вывода, но обращает внимание  на связь между социальной и религиозной сферами. Так только в русской традиции название конца недели (воскресенье) связано с воскрешением Христа. «Тем самым, - пишет он, - крестные страдания и их конец, знаменующие начало новой жизни не могут не соотноситься с крестьянской страдой, прерываемой праздником, также трактуемой как своего рода обновление жизни [6, с.479]. В том же смысле автор трактует слово прощай – как просьбу о прощении за  грехи, в которой в то же время содержится надежда на духовное обновление. Не случайно также соотношение слова крестьянин с высшим религиозным символом – крестом (христианин – крест, Христос – воскресать). 

Но подобная сакрализация всего и вся есть не что иное, как желание подчинить мир относительный миру абсолютному и, на мой взгляд, как раз и подтверждает высказанную выше мысль об оправдании сферы повседневности, ибо нельзя игнорировать то, за чем стоит высший смысл.

Придавая понятию святости столь высокое значение, рассматривая его как абсолютный идеал, русский народ, с моей точки зрения, в то же время проявляет изрядную долю скептицизма по поводу его земного воплощения. Возьмем легенды о заповедных землях (Беловодье, град Китеж и др.), широко бытовавшие в народной среде, где, по слухам, «живут святые люди и что, если попасть туда, то можно живым сделаться святым и попасть на небо» [9, с. 268]. Но характерная деталь: то же самое Беловодье располагается «за высокими горами, на краю земли», а край земли, как известно, это линия горизонта, удаляющаяся по мере приближения. По сведениям других редакций легенды о Беловодье вожделенная земля находится за морем на 70 островах, но как замечает К.В. Чистов, остров – понятие не только географическое, но и поэтическое, как выражение отдаленности и отъединенности [9, с. 256]. 

То же самое мы наблюдаем в русской сказке, где «иное царство» - это страна, где «ночует солнце», либо она находится за «тридевять земель, в тридесятом царстве», а сказочные герои в поисках чудесного идут «куда глаза глядят». Таким образом, налицо явное подчеркивание крайней отдаленности, недосягаемости заповедной земли.

Попытки же достичь чудесной земли, «иного царства» заканчиваются либо неудачно как в сказке о солдате, наказанном за провинность, которому во сне чудится голос: «сбежи, мартышка, в иное королевство – там тебе жира будет добрая». После долгих приключений, среди которых и назначение его министром этого королевства, в конце концов, ожидает Мартышку печальный финал – «в одной рубашке» его выгонят вон [1, с. 108]. Либо требует неимоверных усилий, совершения подвигов и преодоления несчетных препятствий. Для этого человеку нужна помощь волшебной силы, то есть человек только собственными силами не способен преодолеть бесконечное расстояние. Но чтобы заручиться поддержкой этой волшебной силы, сказочный герой должен быть готов отдать все, что он имеет, а зачастую и себя принести в жертву, как это делает в сказке о «ненаглядной красоте» Иван-царевич, отправившийся на ее поиски на вещей птице Моголь, но чтобы достичь цели, он вынужден был подкармливать несущую его птицу собственным телом. 

Как подчеркивает Е. Трубецкой, написавший специальное исследование, посвященное русской сказке, образ царевича, жертвующего своим телом для достижения цели « принадлежит к числу любимых в русской сказке и повторяется не раз» [8, с. 404], так же как образ самой вещей птицы – символ подъема над действительностью. Данный прием в русской сказке довольно красноречив. Он вполне согласуется с идеей духовной практики «внутреннего делания» в православии - чтобы соединиться с Богом человек должен подняться над собой, выйти за границы собственного «я», то есть принести в жертву свое эго. Трубецкой также обращает  внимание на «сродство» русской сказки христианству, на то, что многие сказочные образы несут в себе христианские смыслы.

Б. Вышеславцев назвал «лучшей мечтой русской сказки» обретение Иваном-царевичем невесты, «ненаглядной красоты» или Василисы Премудрой, которая олицетворяет собой «божественную красоту» и «мудрость запредельную» [3, с. 168].  Жажда обладания ею есть стремление к восстановлению нарушенной гармонии через причастие этой красоте души человека, а. следовательно, его преображение и просветление. И потому самая страшная беда – это забвение Иваном-царевичем своей невесты. 

Весьма показательно также, что на заключительном этапе исторической легенды о Беловодье возникает рассказ, о том, как его все-таки нашли, но живущие там святые не пустили пришедших к себе грешников [9, с. 290]. Та же самая идея просматривается и в легенде о Китеже, «достигнуть которого можно только безгрешным» [9, с. 321]. Итак, народная мудрость, воплощенная в сказках и легендах о заповедных землях, гласит, что «иное царство» таится внутри человека и переделать мир можно только изнутри.

Восприятие святости как высшей духовной ценности в русской традиции близко по смыслу с идеей соборности, важнейшей категории русской религиозной философии вообще и русского консервативного либерализма, в частности, которая имеет православное происхождение. У нас по странному недоразумению зачастую ставят знак равенства между соборностью и коллективизмом, что в корне неверно: ибо соборность есть метафизическая реальность, которая создается  в душах людей благодаря их сопричастию Богу, Абсолюту, а не социальность. 
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В.И. Игнатьев
О КРИЗИСЕ ЕДИНСТВА ИНДИВИДУАЛЬНОГО И СОЦИАЛЬНОГО В ЭПОХУ ИНФОРМАЦИОННО-КВАНТОВОГО РЕЗОНАНСА

“Информационный взрыв” подверг испытанию системные основания современного социума, вызвав эффект информационного резонанса и резко обострив противоречия между индивидуальным и социальным [1]. Под вопросом оказалось существование самого “системного качества” социума, а значит, вообще перспективы сохранения социального как особой формы земной жизни. Но картина этого катастрофического кризиса – продукт лишь одной из возможных теоретических парадигм, абсолютизирующей системные свойства реальности и придающей ей характер самодовлеющей силы, лежащей в устройстве самого бытия. Перед нами типичный случай гипостазирования одной из сторон реальности, придание “Системе” статуса самодостаточной сущности. Проецирование подобной онтологии на любые, особенно дискретные, сложноорганизованные и саморазвивающиеся,  объекты реальности, к которым, прежде всего, относится социум, ведет не только к искажению их природы и устройства, но в дальнейшем не позволяет адекватно реагировать на их непредвиденные трансформации.

Следует заметить, что системная парадигма дает лишь один из вариантов теоретического описания общества. Загнанное в системную модель оно предстает как конструкция не вполне адекватная своему аналогу. По крайней мере, лишь одним из возможных допущений является утверждение, что если социум система – то это особая система. Точнее, некоторое множество, обладающее системными характеристиками. Эти характеристики есть интегрированное производное (интегративное качество) от аддитивных свойств взаимодействующих элементов, из которых состоит это множество. Поэтому выявление простейшего элемента системы – социального действия – еще не дает объяснения,  почему совокупность этих элементов образует нечто подобное системному объекту. Ведь социальное действие не “делится”, подобно живой клетке, на множество своих аналогов, и они не образуют подобие “органов” живого организма. И почему, образовав системное множество, эти элементы продолжают нарушать принцип системности, постоянно превращаясь из носителей функции, “органов”, в самостоятельных субъектов (не агентов или акторов)? Их аддитивность не только не подавляется, но стремится в рамках нового системного качества проявлять способность к дальнейшим изменениям, к самостоятельному и даже автономному существованию. И включенность во множество есть лишь внешняя среда их активности и внешнее основание коннотаций этой активности.  

Уникальность, то есть возможность бытия в индивидуальной форме (в отличие от так называемого “коллективного бытия”, констатация которого есть лишь гипостазирование абстракции от множества индивидуальностей, абстракция бытия дискретности),  каждому элементу придает не внешняя, а внутренняя среда. Ведь индивиды не есть органы некоторого социального “организма”, а самостоятельно действующие субъекты. И социум на самом деле (реально) есть атомизированная реальность, в которой каждый элемент выбирает траектории своих действий, реагируя своей качественной спецификой на вызовы внутренней и внешней среды.
Не считая необходимой продолжать полемику (вероятно, вечную)  с холизмом социальной онтологии Э.Дюркгейма, все же подчеркну свою принципиальную позицию: вообще, и системная в частности,  “реальность” социума есть продукт теоретического воображения и, вероятно, неизбежный этап его научного постижения. Но, одновременно, это есть подмена конкретного абстрактным. Однако наблюдение за разрушением системных характеристик повседневного поведения людей в современном информационно перенасыщенном обществе может привести к парадоксальному выводу о превращении социальной системы в не-систему. Возможно, это новый вид социальной системы, но тогда необходимо объяснить причину этого превращения. И во что? Ссылка только на рост девиаций и вообще количества вариантов повседневных практик по причине усложнения форм социальной жизни; на резкое возрастание физической и информационно-коммуникационной мобильности; на исчерпание возможностей традиционных методов социального управления, власти и контроля - есть не объяснение, а описание. Необходимо признать, что социум действительно явил себя как “сообщество индивидов” и стал “индивидуализированным обществом”, несмотря на, казалось бы, предельное ужесточение форм социального контроля, ставшего глобальным, и слежку за индивидом во всех точках его активности, с лишением права на личное неприкосновенное пространство и поглощение приватного публичным.
Современность – это резко активизированное, “возбужденное” пространство сопротивления приватного предельно зарегулированному (системному) публичному. Индивидуальный выбор и маневр каждого имеет все большее значение для поддержания совместной жизни как жизни сообщества и жизни индивидов в сообществе. Фокус теоретического объяснения и понимания новых и непредвиденных социальных феноменов, и роста их коннотаций смещается в направлении объяснения источников изменения поведения каждого из множества индивидов и придания им особой значимости. Значимости, которую еще предстоит осмыслить и оценить. А, возможно, и признав за ними миссию, впервые в Истории, действительно стать и Субъектами, и единственным способом выхода из беспрецедентно катастрофического социального и антропологического кризиса. Вырвавшись на просторы свободных (пусть и относительно, и контролируемо) глобальных коммуникаций и имея возможность использовать неисчерпаемые информационные ресурсы, индивиды стремительно стали становится “конструкторами” своих и индивидуальных, и социальных повседневных практик, создавая их альтернативные и “параллельные” образцы. 

Современность предстает как процесс стремительной “квантификации” социальной реальности. Поэтому характеристика простейшего элемента строения социума возвращается к исходному – антропологическому – пониманию специфики социальной коллективности (системности): оставаясь существом коллективным, “меру”, основание сохранения необходимости и потребности коллективности для каждого индивида закладывает каждый индивид своими креативными практиками. В процессе этого творчества создается все больше виртуальных миров и виртуальных сообществ. Казалось бы,  эти новые формы должны полностью устраивать их создателей и участников. Но они неустойчивы, конфликтны, часто разочаровывают индивидов к ним присоединившихся. Эти сообщества проявляют себя не как альтернативы другим традиционным сообществам и зачастую не удовлетворяют ни социальные, ни индивидуальные потребности. Очевидно, что то, что стало принятым называть “виртуальной реальностью”, не является альтернативой “реальной реальности” и не решает для индивидов проблемы поглощения индивидуального социальным и дальнейшего ограничения их креативности как меры свободы и самоопределения. Их “квантовые” характеристики, объективно востребованные обществом современного типа, остаются заблокированными,  постоянно сопротивляются этим двум реальностям и ищут альтернативы. “Виртуальная реальность” остается внешней средой их существования. Поэтому они продолжают воспроизводить конфликт индивидуального и социального.

На мой взгляд, причины обостренного роста индивидуальных коннотаций следует искать в том сопредельном пространстве жизненных миров и практик индивидов, которое в парадигме квантовой теории получило название “теневых фотонов” [2]. В дальнейшем я буду иметь в виду ту версию квантовой механики, которая получила развитие с трудов Хью Эверетта (1957) и была названа “относительность состояний”. Как известно, в своей квантовой теории параллельных миров Эверетт предложил многомировую интерпретацию квантовой механики [3]. Согласно этой теории, фотон в физической реальности - это не простейший элемент ее активного проявления (действия), а простейшая частица трансляции (переноса) действия. 

Также как единичное социальное действие есть простейший элемент системы социальных действий, трансляторами (переносчиками) социальных действий (не посредниками, в Сорокинском понимании) являются символические объекты, переносящие информацию между взаимодействующими субъектами, что является содержанием социального действия и выражением самой его сущность [4]. В этом смысле, символические объекты являются простейшими частицами - “квантами” – трансляции социальных действий. Они детерминированы внутренней средой действующих индивидов, то есть пространством “теневых частиц”. Природа этих частиц и их значение для существования вообще реального мира описаны в квантовой теории применительно к физическим объектам. Однако, на мой взгляд, есть возможность и необходимость обратиться к применению квантового подхода для объяснения и понимания некоторых аспектов социальной жизни, особенно тех, для которых отсутствуют теоретические объяснения, получаемые в собственно социальных теориях. Речь идет о перспективе междисциплинарного синтеза подходов теоретической физики и теоретической социологии, там, где они затрагивают фундаментальные вопросы общих оснований устройства двух видов реальности – физической и социальной [5]. Необходимо проверить возможности использования в теоретической социологии (общесоциологической теории) ряда понятий и теоретических описаний квантовой теории, таких как: видимые частицы, теневые частицы, теневые наблюдатели, самоподобие, мультиверс, параллельные вселенные, виртуальные миры, сопровождаемые частицы, интерференция, взаимодействие реального с возможным, генератор виртуальной реальности, “принцип Тьюринга”.

На мой взгляд, квантовая парадигма, или, точнее, подход позволит раздвинуть горизонт применения средств интерпретации социальных флуктуаций и даст возможность искать их причины, и особенно причины непредвиденных и “умонепостигаемых” действий, за пределами социальной реальности, дополняя социальную эпистемологию базовыми идеями квантовой теории. Важнейший постулатом может стать: ищи объяснение и выстраивай понимание некоторой реальности, соотнося ее с виртуальным двойником – невидимой теневой частицей (сопровождающим квантом) параллельной, виртуальной реальности. Однако непосредственный перенос суждений квантовой теории, возникшей
 при интерпретации физической реальности, будет некорректен для применения к объяснению социальной реальности и требует адаптации квантовых представлений о физическом мире к миру социальному. Прежде всего, это касается понятия “кванта” как простейшего элементы, простейшего для определенного рода множества однородных объектов реальности. В квантовой физике таким элементом признается фотон. А что же в “социальной физике” (используя это имя, данное социологии при рождении)? 

Подобными “теневым частицам”, выявленными в квантовой теории, в социуме являются смыслы, но не все, а имеющие характер скрытых теневых коннотаций. Теневые частицы – это постоянные спутники реальных частиц как простейших частиц строения физической реальности. Они не наблюдаемы и обнаруживают себя лишь в том случае, когда реальные частицы сталкиваются с естественными или искусственными препятствиями. В этом случае они вступают во взаимодействия с реальными частицами и влияют на траектории их движения. Множество сопутствующих частиц образуют параллельные миры – миры виртуальной реальности. Отдельные частицы - это простейшие частицы - кванты. У каждого кванта есть свой “дублер” в виртуальном пространстве – теневой квант (“сопровождаемая частица”). 

Объяснить и понять процессы в физической реальности, с точки зрения квантовой теории, можно лишь с учетом признания существования этого параллельного виртуального пространства, которое проявляет себя лишь в процессах взаимодействий между квантами реального пространства. Квантовый подход открывает возможность взглянуть на некоторые труднообъяснимые или вообще необъясненные социальными теориями процессы, интерпретация которых всегда в истории социологической мысли опиралась на моноонтическую модель устройства социального мира. Ее исходный постулат: социальные явления и взаимодействия всегда реальны, и эта реальность есть единственно возможная реальность, а идеальные (ментальные) феномены есть отражение этой реальности или же тоже реальные посредники социальных действий и взаимодействий. 

Такая онтологическая парадигма рассматривает общество как некую единственную и тотальную систему, где все феномены есть элементы, а социальное – есть только то, что возникает при взаимодействии этих наблюдаемых и доступных для анализа, измерения и эксперимента новых феноменов и видов практик. При этом аксиомой признается единый и единственный механизм поддержания социального порядка, что и делает социальную жизнь индивидов жизнью в системе – через ориентацию на “другого” и детерминацию действия индивида коллективными ”другими” - референтами. Всякое отклонение интерпретируется как нарушение равновесия в системе – девиация – и требует возврата к изначально предписанному и ожидаемому состоянию. А природа отклонений трактуется как вызываемая исключительно характеристиками и “происками” (индивидуальными или социальными) “девианта”.

В соответствие с квантовой парадигмой поиск причин “отклонений” должен идти в направлении обнаружения действительно виртуальных объектов, которые не наблюдаемы и обнаруживают себя лишь при фиксации отклонения реальных “социальных частиц”, что вызывается скрытой, внутренней средой реальных частиц. Этой средой, на мой взгляд,  являются скрытые смыслы действий – набор вариантов интерпретаций мотивов, причин, целей и средств достижения целей. Все эти интерпретации носят закодированный, поэтому и скрытый, неочевидный и теневой характер. Эти интерпретация и есть собственно виртуальные объекты, как возникающие только при взаимодействиях и существующие до тех пор, пока они не завершаются. Именно этот смысл вкладывался в определение виртуальных объектов при проведении физических исследований для объяснения природы неустойчивых и ненаблюдаемых частиц и вообще для доказательства их существования. Полагаю, что в социуме же они представляют собой “скрытые смыслы” сообщений как единства “закрытых” сведений (закодированной информации) и средств их передачи. “Теневые частицы” социальной реальности – это свободно, скрытно и независимо от системы, перемещающиеся по каналам коммуникаций символы и смыслы как кванты информации. Все они обладают потенциалом для актуализации, который реализуется при столкновении реальных частиц (коммуникативных действий) с препятствиями, возникающими в процессе целедостижения. Этот процесс получил название интерференции. В чем состоит особенность явления интерференции в социальном поведении индивидов?

Интерференция – воздействие, оказываемое частицей одной вселенной на своего “партнера” из другой вселенной. Реальность самоподобна на нескольких уровнях и содержит информацию не только о себе, но и о средства ее понимания. Это возможно постольку, поскольку в самой реальности существуют абстрактные символы, и именно эти символы используют индивиды для воспроизводства и организации социальной жизни,  и ориентации в социальном пространстве. В этих символах – артефактах, хранящих знание (текстах, книгах, в памяти компьютеров, в человеческом мозге) – существуют образы реальности в целом, образы не только внешнего вида объектов, но и структуры их реальности. В той степени, в какой эти символы, образы и теории истинны – то есть сходны в определенном отношении с конкретными или абстрактными вещами, к которым они относятся, - их существование придает реальности в сознании индивидов вид самоподобия. Это самоподобие есть знание.

В этой связи вся социальная жизнь индивидов состоит в физическом и символическом (ментальном) воспроизведении знания. И ресурсом и средством этого воспроизведения выступает активированная и находящаяся в постоянном движении особая форма знания – информация.  В соответствие с квантовой теорией,  знание можно определить как  сложность, которая простирается через множество вселенных, множество социальных миров, бесконечно воспроизводимых индивидами. Это позволяет индивидам, действующим “порознь, но вместе”, реализовывать в итоге такой совокупный потенциал, который недоступен абстрактному “совокупному социальному субъекту” – социуму, поскольку умножение сложностей и альтернативных миров предполагает свободу, свободную волю индивида, через которую только он и может выражать в своих действиях то,  кем он является как личность.

В заключении следует подчеркнуть, что индивидуализация не разрушает социальные связи – она делает их органичными, заменяя системность и субординацию на координацию, и согласуемую дискретность, используя обширные ресурсы и возможности открывающегося индивидам мира действительной, а не вымышленной виртуальной реальности. Это мир безграничных “теневых” коннотаций, закодированных на языке “теневых смыслов” и заключенных в квантах информации. Вероятно, некоторые идеи квантового подхода могут открыть перспективу для нового этапа развития постнеклассической теории общества, вероятным вариантом которой в той или иной версии может стать “квантовая социология”. Глубина и неисчерпаемость социальной реальности  не в меньшей степени, чем реальность физическая располагает исследователя к совершению крутых поворотов.
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Л.В. Кавун, А.В. Тараканов 
КРЕАТИВНОСТЬ И ОСМЫСЛЕННОСТЬ ЖИЗНИ: ДИАЛЕКТИКА ВЗАИМОСВЯЗИ

Проблемы креативности и поиска смысла жизни относятся к числу наиболее сложных и, вместе с тем, активно разрабатываемых в философской и психологической традициях. Представители многих научных подходов и школ (от психоанализа до экзистенциальной философии и психологии) неоднократно обращались к рассмотрению данных проблем, изучая креативность и осмысленность то как автономные явления, то как связанные тонкой, на первый взгляд не обнаруживаемой связью.

Довольно часто вопрос о творчестве ставится в гносеологическом (когнитивистском) ключе: ряд авторов (Д.Б. Богоявленская, Дж. Гилфорд, Е.Торренс) рассматривает творчество как особый способ познания, осмысления, ментального структурирования и упорядочивания окружающего мира.

Вместе с тем, сама взаимосвязь креативности и осмысленности жизни остается еще довольно слабо изученной.

Изначально следует поставить вопрос: а существует ли вообще данная взаимосвязь? Можно ли говорить о том, что творческой личности свойственно стремление к поиску смысла жизни и, в свою очередь, человеку, осмысливающему собственную жизнь - стремление проявлять себя творчески? И если данная взаимосвязь существует, то каковы закономерности её проявления?

Можно выделить два основных подхода к изучению творчества и креативности. В рамках первого подхода (психоанализ, аналитическая и гуманистическая психология) она рассматривается как спонтанное проявление человеческой сущности, как своеобразная интенция созидания качественно нового, не имеющая четкой направленности на какой-либо конкретный результат [2; 7]. 

Например, А. Маслоу и К. Роджерс, рассматривая творчество как универсальную функцию человека, обусловливающую разнообразные формы самовыражения, утверждали, что основным его критерием является не столько внешняя оценка конечного творческого продукта, сколько степень удовлетворенности им самого автора [7]. 

При этом основным резервуаром творческой энергии является бессознательное. В психоаналитической концепции (З. Фрейд, О. Ранк) – это энергия либидо, не получающая прямого непосредственного выхода и реализуемая посредством механизмов сублимации в продукты творческой деятельности; в аналитической психологии К.Г. Юнга – это автономный творческий комплекс и архетипы коллективного бессознательного, выступающие в качестве основного смыслового «сырья» для творчества. Соответственно «спонтанное» творчество чаще всего не затрагивает сознательных механизмов психики, оказывается неосознанным психическим феноменом. Человек творит как бы по наитию, являясь «проводником идей» из сферы коллективного бессознательного в произведения творчества [6; 7]. Созвучны данным идеям взгляды В.В. Налимова, определяющего творчество как «спонтанную распаковку заложенных в мире смыслов» [6].
Несколько иной разворот получило рассмотрение проблем креативности в рамках деятельностного и когнитивного подходов, постулирующих довольно высокую степень осознанности и осмысленности процессов и результатов творческой деятельности со стороны автора.
А.Н. Леонтьев прямым образом связывал такие понятия как личностный смысл и творческая деятельность. Возможность обретения личностного смысла сопряжена с необходимостью осознания, критической оценки системы общественных значений, своего рода «выхода» за её пределы, которые понимаются как укрепленные в обществе нормы, ценности, образцы поведения, деятельности и т.п. Это сопоставимо с тем, что Э. Фромм называл «трансцендированием», которое и составляет сущность творческого процесса. Иными словами, именно в осознаваемой творческой деятельности происходит обретение личностных смыслов [4; 6].

Спонтанный характер творческая активность может иметь только на начальных этапах творческой деятельности, а для того, чтобы она была завершена, необходимо выполнение ряда осознаваемых действий и операций (техническая проработка и доработка творческого продукта, проверка полученного результата на соответствие первоначальному замыслу и др.). Я. А. Пономарев указывает на то, что творческую личность отличает в первую очередь огромное трудолюбие, осознанность деятельности и умение доводить начатое дело до конца [6].

В выделяемых характеристиках креативности также обнаруживаются те, которые отвечают за осознанность и осмысленность творческой деятельности: способности к обнаружению и постановке проблем, к генерированию большого числа идей, к продуцированию отдаленных ассоциаций и необычных ответов [3], интеллектуальная, творческая инициатива, широта категоризации, беглость, гибкость и оригинальность мышления [1; 3].

Креативность может быть рассмотрена и непосредственно как ценность, придающая жизни определенный смысл. В. Франкл указывает, что творческая самореализация является одним из наиболее вероятных способов обретения смысла жизни и воплощения ценностей в деятельность. Это та ведущая жизненная задача, которая позволяет направлять энергию в русло развития. При этом истинный смысл, по мнению В. Франкла, должен быть найден не внутри себя, а во внешнем мире посредством самотрансценденции (self-transcedence), как преодоления собственной пассивности, своеобразного «выхода за пределы себя» [8, с.18]. 
Л. Махолик, развивая теорию В. Франкла, указывает, что стремление к обретению смысла является одной из основных интенций человеческого существования. Совместно с Дж. Крамбо автором разработана методика, позволяющая исследовать цели жизни – те цели, которые могут пониматься как переживание индивидом онтологической значимости самой жизни, как смыслы, потеря которых приводит к появлению экзистенциального вакуума и формированию ноогенного невроза [4].

М. Чиксентмихайи, в разрабатываемой им теории потока, называет креативность главным источником смысла в жизни человека [9]. Именно креативность способствует появлению новых, как субъективно, так и объективно важных продуктов деятельности, а также делает нашу жизнь более насыщенной: «Креативность же оставляет нам результат, который делает наше будущее богаче и сложнее» [9, с.7]. Называя креативность культурным эквивалентом процесса генетических перемен, М.Чиксентмихайи подчеркивает её смыслообразующее начало [9].

Вместе с тем, система смыслов человека может быть рассмотрена и как относительно устойчивое и автономное образование. Д.А. Леонтьев вводит понятие «динамической смысловой системы» (ДСС), которую определяет как иерархически организованное и автономно функционирующее единое целое [4]. Один и тот же смысл (например, творчество) может выступать как самостоятельный, а может быть включен в систему других смыслов (обретение большей степени свободы, профессиональное самосовершенствование и т.п.). 
Иной аспект проблемы смыслообразования представляет описанное С.Мадди понятие «жизнестойкости», которую автор понимает и как способность личности выдерживать стрес​совую ситуацию, сохраняя внутреннюю сбалансированность и как систему убеждений, своего рода «экзистенциальную отвагу», связанную с установкой на преодоление онтологической тревоги и пустоты, связанной с потерей смысла [5]. В структуре жизнестойкости автор выделяет три основных компонента: вовлеченность (в происходящее), контроль (способность влиять на результат) и принятие риска (убежденность в пользе любого опыта, как положительного, так и отрицательного). Последний компонент довольно часто рассматривают и как компонент в структуре креативности.
Если между рассматриваемыми нами понятиями существует взаимосвязь, то она наблюдается, безусловно, на личностном уровне. Так, например, М. Рокич рассматривает ценности как устойчивые личностные убеждения, определяющие конечную цель и смысл существования. Описывая структуру терминальных ценностей человека, он выделяет особый кластер – высшие ценности, к которым относит свободу, любовь, развитие, познание и творчество [4]. Р. Мэй указывает, что творчество является процессом, в котором осуществляется взаимосвязь личности и окружающего мира [4]. Творческий продукт является результатом своеобразной встречи творческой личности с действительностью, которая изначально является хаотичной и неопределенной, а творчество, в свою очередь, становится способом внесения в неё порядка и смысла.

В предпринятом исследовании использовались следующие методики: 

· для исследования креативности: тест С. Медника в адаптации А.Н.Воронина для изучения вербальной креативности; тест дивергентного мышления Ф. Вильямса в модификации Е.Е. Туник для изучения невербальной креативности; методика Н. Ф. Вишняковой для исследования личностных творческих характеристик;

· для исследования характеристик осмысленности жизни и жизнестойкости: тест смысложизненных ориентаций (СЖО) Д.А.Леонтьева; тест жизнестойкости С. Мадди в адаптации Д.А. Леонтьева, Е.И. Рассказовой.

Выборку составили 83 человека в возрасте 18-30 лет.

По результатам исследования вербальной креативности (см. рис. 1) можно сказать, что в среднем испытуемые дали 1-2 ответа на каждый стимул. При этом показатель вербальной оригинальности, отражающий способность производить необычные идеи, отличающиеся от общепринятых, составил 0,6, что можно отнести к среднему уровню оригинальности в соответствии с процентильной шкалой.

[image: image2.png]=)
@

n o wn o o
A=

4010410
0g-1roM 99HYd)

Bepobansras
YHHKaIBHOCTB

Bepobansras
TIPONYKTHBHOCTh



[image: image3.png]10
0.8
0.6
0.4
0.2

0.0

Bepobansras
OPHTHHATBHOCTD




Рисунок 1 – Распределение показателей вербальной креативности  (n=76 чел.)
Из данных по тесту невербальной креативности Ф. Вильямса (см. рис.2) видно, что наиболее выражена беглость как способность к генерированию большого количества идей. Менее выражены показатели гибкости, отражающей способность человека использовать разные подходы к решению задачи, и оригинальности, показывающей способность продуцировать нестандартные идеи. Менее всего проявился фактор разработанности как стремления облагородить идею, добавить к ней дополнительные смыслы. 
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Рисунок 2 – Распределение показателей дивергентного мышления (n=83 чел.)
При анализе результатов, полученных по методике Н. Ф. Вишняковой (см. рис.3), выявлено, что степень выраженности личностных творческих качеств соответствует среднему уровню, а в идеале респонденты хотели бы видеть себя более творческими личностями, особенно по характеристикам творческого мышления и творческого отношения к профессии.
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Рисунок 3 – Распределение показателей личностных творческих характеристик (n=83 чел.)

Из рис. 4 видно, что значения по отдельным шкалам осмысленности жизни и по общему показателю осмысленности попали в диапазон средних значений.
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Рисунок 4 – Распределение параметров осмысленности жизни (n=83 чел.)
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Рисунок 5 – Распределение параметров жизнестойкости (n=83 чел.)
Значения по шкалам жизнестойкости (рис. 5) также попали в диапазон средних значений. Но при этом показатели по шкале «Вовлеченность» находятся у нижней границы диапазона, отражая скорее чувство отвергнутости, ощущение себя вне жизни. В то же время показатели по шкале «Принятие риска» приближены к верхней границе диапазона, что соответствует скорее убежденности человека в том, что  все то, что с ним случается, способствует его развитию за счет знаний, извлекаемых из опыта, — неважно, по​зитивного или негативного.
При анализе взаимосвязей вербальной креативности с параметрами жизнестойкости обнаружены положительные корреляции между всеми тремя показателями вербальной креативности и шкалой «Принятие риска» (см. табл. 1): чем больше готовность человека действовать в отсутствие надежных гарантий успеха, на свой страх и риск, тем выше у него способность генерировать большое количество новых оригинальных идей с помощью слов.

Таблица 1 Значимые корреляции между вербальной креативностью и параметрами жизнестойкости (p < 0,05) 
	
	Вербальная продуктивность
	Вербальная оригинальность
	Вербальная уникальность

	Принятие риска
	0,22
	0,26
	0,37


Между вербальной креативностью и составляющими осмысленности жизни значимых корреляций не обнаружено.

Таблица 2 Значимые корреляции между характеристиками дивергентного мышления и параметрами жизнестойкости и осмысленности жизни (p < 0,05) 

	
	Оригинальность
	Название
	Дивергентное мышление

	Принятие риска (тест жизнестойкости)
	0,22*
	0,34*
	0,29*

	Процесс (СЖО)
	0,26*
	0,21
	0,25*

	Локус контроля – Жизнь (СЖО)
	0,27*
	0,3*
	0,33*

	Осмысленность жизни (СЖО)
	0,19
	0,27*
	0,28*


Примечание: * - значимые корреляции

Значимые взаимосвязи невербальной креативности и дивергентного мышления с характеристиками жизнестойкости и осмысленности представлены в табл. 2. Из таблицы видно, что также как и в случае с вербальной креативностью, из всех параметров жизнестойкости с невербальной креативностью, а точнее с образной оригинальностью, оказалась связана шкала «Принятие риска». В отличие от вербальной креативности, с образной оригинальностью оказались связаны две шкалы опросника смысложизненных ориентаций – «Процесс» и «Локус контроля – Жизнь». Чем больше человек воспринимает процесс своей жизни как интересный, эмоционально насыщенный и наполненный смыслом, и чем больше он убежден в том, что может сам контролировать свою жизнь, свободно принимать решения и воплощать их в жизнь, тем легче он продуцирует оригинальные, нестандартные образы. Интересным является то, что все описанные выше шкалы тестов жизнестойкости и смысложизненных ориентаций, а также общий показатель осмысленности жизни оказались связаны с общим показателем дивергентного мышления, включающего в себя наряду с показателями беглости, гибкости и оригинальности образного мышления еще и компонент вербальной креативности – название – отражающий богатство словарного запаса и способность к образной передаче сути изображенного на рисунках.

При анализе связей показателей жизнестойкости и осмысленности с личностными творческими характеристиками были получены противоречивые показатели, поэтому мы решили посмотреть возможные связи с ( - расхождением между «Я - творческим реальным» и «Я - творческим идеальным». Полученные корреляции представлены в табл. 3. Анализ результатов показывает: чем ниже показатели жизнестойкости и осмысленности жизни, тем больше расхождение между «Я - творческим реальным» и «Я - творческим идеальным».
Таблица 3 Значимые связи характеристик жизнестойкости и осмысленности жизни со степенью расхождения между «Я - творческим реальным» и «Я - творческим идеальным»  (p < 0,05) 
	
	Творческое мышление
	Интуиция
	Творч. отношение к профессии

	Вовлеченность
	-0,28*
	-0,17
	-0,03

	Контроль
	-0,3*
	-0,06
	-0,24*

	Жизнестойкость
	-0,32*
	-0,09
	-0,19

	Цели
	-0,31*
	-0,24
	-0,28*

	Процесс
	-0,26*
	-0,11
	-0,25

	Результат
	-0,28*
	-0,12
	-0,21

	Локус контроля – Я
	-0,29*
	-0,06
	-0,15

	Осмысленность жизни
	-0,13
	-0,02
	-0,26*


Примечание: * - значимые корреляции
В целом, полученные результаты позволяют говорить о том, что обнаруженная положительная взаимосвязь всех параметров вербальной креативности, основного параметра невербальной креативности (оригинальность) и дивергентного мышления с принятием риска подтверждают схожие выводы, сделанные некоторыми исследователями ранее [2; 6; 7; 9]. Склонность к риску, как убежденность в пользе любого опыта, будь то положительного или отрицательного, является одним из значимых факторов креативности. 

Вместе с тем, наибольшая осмысленность жизни свойственна личностям, у которых: 

· развитая образная креативность включает в себя вербальный компонент, насыщающий творческую деятельность смыслами;

· присутствует высокая интегрированность образа «Творческого Я» и отсутствует конфликт в самооценке реальных и идеальных творческих качеств.
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И.О. Киреева 
О «СЕМЕЙНОМ СХОДСТВЕ» ПОНЯТИЙ «МЕНТАЛЬНОСТЬ», «МЕНТАЛИТЕТ» И «МИРОВОЗЗРЕНЧЕСКАЯ ИДЕЯ» В КОНЦЕПТЕ «ИНТЕЛЛЕКТУАЛЬНОЙ ИСТОРИИ» А. ЛАВДЖОЯ

Современное человечество переживает важный исторический этап - период «заброшенности» (М. Хайдеггер) в сложный и противоречивый, по-своему уникальный мир глобализации, кардинально преобразующий жизненное пространство человека. Возможно, впервые за всю свою историю социум (и об этом свидетельствуют отечественные и зарубежные социально-философские исследования
) демонстрирует коммуникативные процессы интеграции, соразмерные образу «универсального типа цивилизации» (Г.Перлмуттер) [3, с.9]. Культурное и цивилизационное многообразие единства современного мира находит свое самовыражение в особом ментальном характере эпохи глобализма, обозначенной ООН «культурой мира, толерантности и межкультурной коммуникации» [7, с. 352]. За такой перспективой становления целостности глобального мира исследователи нередко видят шанс и путь прорастания человечества в будущее [10, с. 287]. 

Вместе с тем, системная сложность мира глобализации, его стремительность, стихийность и непредсказуемость саморазвития вызывает у современника ощущение его «неуправляемости» и «ускользания из рук человека» (Э. Гидденс), порождая состояния непроясненного миропонимания и мироотношения, что во многом свидетельствует о кризисном характере мировоззрения. Сущностное содержание мировоззренческого кризиса, как отмечает М.П. Арутюнян, проявляется в «деструкции целостности «духовного» и «практического» человеческой жизнедеятельности, в нарушении цельности бытующего в мире человека, гармонии и целостности миров его бытия» [2, с.7]. И вместе с тем, понятно, что человек не может перманентно бытовать в состояниях хаоса, ему свойственна потребность в упорядоченности форм бытия. В рамках философского дискурса сегодня широко обсуждается идея смены устаревших и поиска новых мировоззренческих оснований трансформирующейся культуры и соответствующей ей парадигмы миропонимания [См.: 1, 2]. Тем самым актуализируется философско-методологическое осмысление понятий ментальности и менталитета. В их содержательных смыслах, сущностно соотносимых с понятием мировоззрения, на наш взгляд, проявляется и методологически фиксируется духовно-практическая устремленность самосознания современного человека к выходам из кризисов и поискам гармоничной целостности миров его бытия. В данном ключе рефлексивного анализа в отечественной и зарубежной литературе остро ставится и обсуждается проблема трансформации сложившихся форм социума и формирования нового типа менталитета, понятийно схватывающего и отражающего проблемы, реалии и перспективы саморазвития глобального мира
. 

Понятие менталитета, широко используется в исследовательских практиках самых разных областей знания, однако, до сих пор остаётся не достаточно проясненным и разработанным с философско-методологических позиций. Это приводит к смешению близких в своем «семейном сходстве» (Л.Витгенштейн), но не тождественных по категориальным значениям понятий: «ментальность», «менталитет», «ментальная идея», «мировоззрение», «миропонимание» и др.; и как следствие - к понятийной подмене, что, в свою очередь, затрудняет смысловое функционирование названных понятий в эпистемологических контекстах, а также возможность решения с их помощью соответствующих когнитивных и методологических проблем. 

Прояснение категориальных смысловых значений понятий «ментальность» и «менталитет» «семейно сходственных» понятию «мировоззрение» через реконструкцию погруженных в практику исследования их функциональных значений и содержательных проекций представляется теоретически интересным и актуальным на этом пути. Методологическим основанием и ключом такого прояснения в настоящей работе послужит теоретическая позиция феноменологического анализа мировоззрения (М.П. Арутюнян) и различения в ее контексте понятий: «целостное мировоззрение», «мировоззренческая форма», «функционалы мировоззрения», «мировоззренческие превращения», «превращенная мировоззренческая форма», функционально проявляющихся в своих общих чертах, так и своей спецификой в предметности определенной исторической эпохи [2, с. 192-233]. Показательной в этом плане является и предпринятая в настоящей статье попытка реконструкции понятий ментальности и менталитета как «мировоззренческих форм» в контекстах «интеллектуальной истории» («истории идей»)
, представленных творчеством А. Лавджоя.

Для направления «интеллектуальной истории» наиболее характерным и значимым в осмыслении обсуждаемой проблемы становится, по мнению автора статьи, выход на методологическое и мировоззренческое прочтение понятия «идея», аналитически реконструируемое в «семейном сходстве» понятий «мировоззрение», «ментальность» и «менталитет». По существу, оно обретает смысловое значение понятия «мировоззренческой идеи», включенной представителями «интеллектуальной истории» в поле «метафизических архетипов», организующих универсалии культуры определенной исторической эпохи. И в этом плане понятие идеи может быть реконструируемо в методологическом контексте понятия «целостного мировоззрения» и соотносимых с ним «мировоззренческих форм».

Так, один из основателей данного направления А. Лавджой в своём произведении «Великая цепь бытия», обсуждая вопрос об отличиях истории идей от истории философии, видит это отличие, прежде всего, в самом характере идей, или тех мыслительных единиц (unit-ideas), на которые история идей разделяет незыблемые и застывшие философские доктрины. Это позволяет современным исследователям рассматривать такие идеи-единицы в качестве метафизических архетипов, сочетание которых выражает оригинальность любой философской доктрины или вероучения, а сам ход мысли философа созвучным основаниям методологии гуманитарных исследований [См.: 4-5, 8-9, 11-13]. 

Конкретизируя понятие идеи-единицы, А. Лавджой по существу погружает её понимание в интерпретационный контекст целостного мировоззрения как «предпосылочного знания» и обращается к «идейной цельности серии вероучений, течений, доктрин, объединённых одним именем» [6, c. 12]. В этом плане историку идей, согласно позиции мыслителя, следует вникать «по ту сторону видимой цельности и тождественности, дабы за скорлупой удерживающей её как целое, увидеть подлинное единство, рассмотреть представленные в каждом конкретном случае действительно движущие идеи» [6, c. 12]. Соответственно тенденции и течения, обозначаемые одним именем, по мнению философа, оказываются, скорее, исходным материалом для анализа, нежели конечным объектом интереса. Подлинный предмет интереса исследователя идей составляют определённые «типы устойчивых динамических единств». Изучение последних, по существу, может быть методологически реконструировано в проекции экзистенциально-феноменологического плана исследования, поскольку является, по А. Лавджою, необходимым условием исторической реконструкции «биографии идеи», иначе, выражения её укоренённости в широком ментальном контексте культуры. В этой связи можно сказать, что «устойчивые динамические единства» предстают предметом полидисциплинарных исследований и реализуют себя через «синтез когнитивных практик» (Л.А. Микешина). 

Первый тип «устойчивого динамического единства» представляют, по мнению А. Лавджоя, «…имплицитные или не полностью эксплицитные предпочтения, более или менее бессознательные ментальные привычки (выделено мной, И.О. Киреева), оказывающие воздействие на мысль индивида или поколения. Это убеждения, представляющиеся настолько само собой разумеющимися, что они скорее молчаливо подразумеваются, нежели формулируются или обосновываются» [6, c. 12]. Ментальные привычки, по мысли философа, есть сам способ мышления, по существу, опирающийся на мировоззренческое предпосылочное знание и кажущийся столь естественным и неизбежным, что не требует обоснования в глазах логического самосознания. Оно, в свою очередь, оказывает на философскую доктрину самое решающее воздействие, влияя равным образом на ментальность и на состояние менталитета, выражающее «дух» той или иной эпохи. 

А. Лавджой описывает несколько видов таких имплицитных, в нашей интерпретации, ментальных факторов. Одним из них является склонность мыслить в определённых категориях или типах образов, например, «сведения к простым решениям», свойственного мыслителям эпохи Просвещения. Другим фактором предстаёт так называемый «диалектический мотив» или «доминирующий мыслительный ход», «логическая уловка», которые, как отмечает философ, «могут в значительной степени определять мышление индивида, школы и даже целого поколения, и, будучи эксплицированы, сводятся к принципиальным, узловым и, возможно, очень спорным логическим или метафизическим предпосылкам» [6, c. 16]. Данные описания и стоящие за ними обобщения, как мы видим, позволяют методологически реконструировать их смысловое содержание как относящееся к предметности исследования ментальности, выходящей на идею менталитета.

Второй тип «устойчивого динамического единства», по А. Лавджою, указывает на значимость «универсалий культуры»: исследование философской семантики. Здесь пристальное внимание историка идей направлено на «термин, выражение, формулу, которые получили хождение и принятое значение, поскольку нечто в их смысле, или в мысли, их предполагающей, созвучно господствующим убеждениям, представлениям о ценностях, вкусам определенной эпохи». В этом плане философская семантика, по мнению, мыслителя, способствует изменению убеждений, представлений о ценностях и вкусов, по сути, трансформирует функционалы мировоззрения, «поскольку иной смысл или предполагаемые импликации, постепенно становятся доминирующим элементом их значения» [6, c. 19]. В данных утверждениях А. Лавджоя, на наш взгляд, просматривается связь феноменов ментальности и менталитета как «мировоззренческих форм», имеющих в своей связке выход на механизмы динамики и трансформации последнего. 

Третьим «устойчивым динамическим единством» А. Лавджой полагает саму «мировоззренческую идею», характеризуя стремление историка, обращающегося к «элементарной идее», в полной мере понять её природу и историческую роль. Историк достигает этой цели, сообразуясь с установкой, исследовать развитие идеи не только в той области рефлексивной жизни человека, где эта идея была рождена, но и в иных областях, по существу, - в иных сферах ментальности: философской, научной, политической, религиозной, художественно-эстетической [6, c. 20].

И, наконец, четвёртое «устойчивое динамическое единство», согласно точке зрения А. Лавджоя, касается изучения проявлений тех или иных «идей-единиц» в коллективной мысли больших групп людей, где «мировоззренческая идея» обретает своё социально-историчсекое звучание. В данном аспекте рассмотрения история идей проецируется на верования, предрассудки, добродетели, чаяния, вкусы социальных групп и поколений, выражается в преемственности их позиций, взглядов и приоритетов [6, c. 24]. И в таком социально-историческом прочтении, взгляды американского философа могут быть вновь реконструированы и раскрыты в контекстах связки «мировоззренческих форм» ментальности и менталитета. 

Исследования А. Лавджоя, как мы видим, оказались весьма интересными для методологического изучения и реконструкции смысловых содержаний понятий «ментальность» и «менталитет» в «семейном сходстве» с понятием «мировоззренческой идеи» как мыслительной единицы, предстающей формой проявления «целостного мировоззрения».

В данной статье мы предприняли попытку рассмотрения «семейного сходства» понятий «ментальность», «менталитет» и «мировоззренческая идея» в концепте «интеллектуальной истории» А. Лавджоя. Исходным стал феноменологический подход к понятию мировоззрения. Именно в контекстах мировоззрения, на взгляд автора, представляется возможным обозначить и открыть перспективы аналитики феноменов ментальности и менталитета, наиболее полно раскрыть социокультурное содержание последнего, заключающее в себе потенциальные пути гармонизации мира глобализирующегося социума; и, наконец, определить категориальные значения данных понятий, сущностно соотносимых в творчестве А. Лавджоя, с понятием мировоззренческой идеи и целостного мировоззрения. Данные методологические реконструкции представляются значимыми как для философской аналитики, так и для прояснения исторических контекстов рефлексии социальной реальности.
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Р.А. Крамаренко
ЗАПАД – ВОСТОК. К ВОПРОСУ О ПРИРОДЕ ЦЕНОСТНЫХ ОППОЗИЦИЙ

Актуальность проблемы отношений Запада и Востока в настоящее время не вызывает сомнения – она связана с возникновением новых вызовов, перед которыми оказалась человеческая цивилизация. Это и миграция населения в европейские страны, и распространение терроризма, национализма, что в конечном итоге приводит к постановке вопроса о судьбах человеческой цивилизации в целом.

Запад и Восток – собирательные понятия, «идеальные типы». Запад представляет собой совокупность характеристик современной техногенной цивилизации. Восток – тип традиционного развития, основанного на невмешательстве человека в протекание естественных природных процессов и состояний.

На первых этапах развития человеческого общества система социальных ценностей и духовный мир в целом формировались в рамках мифологического сознания. И уже на этом этапе можно заметить разницу в ценностных ориентирах, что находит отражение в народном эпосе. Далее ценности обусловливались мировыми религиями, в результате чего они превратились в идеальные сущности, не подлежавшими критическому осмыслению, чтобы человечество могло выжить, после того, как лишилось райской жизни в гармонии с природой.

В индустриальный период формируется принципиально новая система ценностей. И здесь пути Запада и Востока расходятся. 

Ценности являются сложным феноменом, имеющим двойственную природу: они одновременно существуют и вне и внутри человеческого бытия, благодаря им человек сохраняет общее, причастен общему. Ведущим моментом в природе ценностей является социально-коллективное – смысл. Именно коллективное, групповое, а не личностное, индивидуальное пространство является первичным пространством духовной жизни. И это – проявление универсальной закономерности воспроизводства всех форм жизни: выживает не единственный организм, а коллективный организм. «Если при кооперировании множества материальных образований в сообщество достигается их критическое число, то над сообществом создается единое информационно-энергетическое поле – сознание общества» [1, c.93]. Природа ценностей надындивидуальна в том смысле, что первоначально они возникают у сообщества, ибо смысл по своему характеру общественный. Источником их уникальности является уникальность природы, пространства, в котором находится сообщество людей 
.

Совокупный положительный опыт общества закрепляется в системе социальных ценностей, которые налагают запреты на одни виды деятельности, поощряют другие. Тем самым система ценностей общества есть духовное выражение его способа адаптации к окружающей среде.
Многие авторы обращают внимание на довольно четко выраженную оппозицию ценностей и идеологических доминант Запада и Востока, которые имеют глубокие исторические корни [2; 3; 5, с.144-148; 6, с.142-156; 8; 9]. Запад в своем развитии опирается на идеи, сформулированные эпохой Просвещения – свободная личность, права человека, др. Мировоззренческое ядро западного взгляда на мир можно свести к следующим постулатам: люди качественно отличны от всех живых существ и господствуют над ними; люди – хозяева своей судьбы, они могут ставить цели и могут выбирать средства для их достижения; мир представляет неограниченные возможности для реализации человека; история человечества – прогресс, для каждой проблемы существует решение и посему прогресс бесконечен.

Наиболее значимые ценности для западного общества и человека – индивидуализм, человеческое достоинство, богатство и личный успех, активность, настойчивость в достижении цели, первенство, ориентация на партнера и потребителя, инновации, сверхпотребление, предпочтение вещных отношений, приоритет идеалов свободной личности.

Для Востока характерны другие цели и принципы их достижения.  Восточная цивилизация тоже вышла из мифологической культуры, но расставание с ней в данном случае было более длительным и мягким, так что полного разрыва не произошло. Деятельность восточного человека не выходит за рамки природных законов, его прежняя жизнь через смерть переходит в новую; смерть – не конец существования (как в рациональном западном понимании), а условие новой жизни, в которой продолжается жизнь души. Все законы едины. Мудрость состоит в том, чтобы дать событиям свершиться, принимать действительность такой, какая она есть.

 Один из главных принципов восточного мироощущения – «недеяние», то есть бездействие, которое приводит к счастью и процветанию. «Недеяние» – это хорошо осознанный отказ от преобразования, от попытки изменить окружающее, установить иные порядки. Для восстановления порядка нужно дать свободу природным качествам Вселенной. Такой стиль сегодня называют «синергийным», основанном на саморегуляции и самоорганизации. «Недеяние» не означает, что человек вообще не сосредотачивает усилий. Он совершенствует себя физически и нравственно и через это самосовершенствование воздействует на окружающий мир.

Социальные параметры личности на Востоке формировались иначе, чем на Западе. Здесь слабее роль индивидуальности. Основные ценности: высокая значимость мира, то есть стабильной системы, сохранение среды, мощи государства, коллективизм, скромность, уважение к старшим, религия, святость пахотной земли, предпочтение  личностных отношений. 

Основным принципом, на котором базируется вся европейская система ценностей, является принцип индивидуализма. Для Востока же характерен другой ценностный императив – принцип коллективизма. Разница ценностных приоритетов обусловлена многими причинами. Самая очевидная – особенности хозяйственной деятельности. В Греции, Италии, других средиземноморских странах в период распада родовой общины и первичной социальной дифференциации общества ведение хозяйства не требовало серьезных скоординированных усилий. На Востоке же необходимость ирригационного земледелия и отражения нападения кочевых племен требовало мобилизации огромных масс людей. Процесс формирования ценности государства и коллективизма в условиях ирригационного земледелия, когда результаты труда в виде гарантийной урожайности, проявятся через 60 – 100 лет, когда сменится три – пять поколений исследует Э.С. Кульпин с позиций социоестественной истории. «Большое число мелких террасированных полей, связанных в единое целое ирригационной системой и начинающих давать отдачу на затраты труда не сразу, но способных затем давать отдачу столетия, – единая хозяйственная система, требующая неукоснительного и четкого соблюдения технологической дисциплины, требующая внешней защиты, поскольку разрушение на одном участке грозит гибелью всей системе, наиболее оптимально может существовать не в европейской, а в конфуцианской системе ценностей», которая обеспечивает выживание общества в конкретных условиях» [7, с.10-11].

Еще одна причина разницы ценностных систем – особенности географического положения. Западные страны, лишенные возможности экстенсивного развития (характерного для Востока) в связи с высокой плотностью населения и быстро сформировавшимися национальными государствами, вынуждены были искать иные способы производства, необходимого для нормального функционирования социума объема регулярного пищевого продукта: не за счет увеличения территории и совершенствования государственной организации труда, а за счет совершенствования орудий труда (то есть за счет накопленных к тому времени знаний о мире) и самоорганизации. Надобщинные органы управления выполняли политические и военные функции, а не хозяйственные. Успешно развивающееся ремесленное производство не требовало организации производственного процесса в общегосударственном масштабе, как в древневосточных обществах. Его оптимальной организационной формой стали либо отдельная община, либо несколько общин, что формировало собственную, индивидуальную ответственность, инициативность, то есть индивидуализм.

Некоторые исследователи считают, что в настоящее время нет в чистом виде западного или восточного типов обществ, что они взаимопроникают. На Востоке применяют западные технологии, а на Западе распространяются восточные религии, техники релаксации, др. Конечно, взаимовлияние в развитии Запада и Востока – неоспоримый факт, но ценностные основания общества, ядро культуры, или «центральная зона» культуры, на Востоке и Западе остаются неизменными. 

Кроме того, очень важно объяснить способ, каким происходит освоение действительности. Рациональный  греческий ум разделил мир на познающий субъект и познаваемый объект, это привело к тотальному распаду. Мир утратил душу, а человек ощутил враждебность мира по отношению к себе, что в конечном счете породило тотальное отчуждение в западном обществе – приемнике греческой цивилизации. Тяготение рационального греческого сознания к линейности, его антропоцентрический комплекс и представление об изначальном Хаосе (без упорядочения и выявления причинно-следственных связей рациональный ум не может объяснить мир) обусловили как плюсы, так и минусы Западной цивилизации. Восходящий к грекам взгляд на мир  определил на многие века путь научного знания, развитие технологической цивилизации. За это надо сказать спасибо. Но этот же взгляд привел к формированию архетипов греческого, а позже и западного вообще, ума, которые постоянно воспроизводятся, ибо в них закодирован тип Западной цивилизации. Т.П. Григорьева отмечает три архетипа греческого ума. Это – во-первых, «архе» – склонность к власти, которая вытекает из несовершенства, неупорядоченности изначального состояния мира. Во-вторых, «аксиоматика» – обусловлена тем же – нельзя взять за основу несовершенство, отталкиваться от него. Человеческий ум способен на априорную идею, не вызывающую сомнений. И, в-третьих, «аналитика» – необходимость мысленного расчленения и переустройства неупорядоченного мира [4, с.82].
Идея «архе» – воля к власти – привела в конечном итоге Запад и весь мир вместе с ним к антропологической катастрофе. То, за что мы говорим «спасибо», одновременно является и угрозой нашему существованию сегодня. Парадигма «борьбы» исчерпала себя в ХХ веке и в глобальном смысле не имеет перспективы.

Для восточного ума не ведомо представление о Хаосе, для него мир предстает в изначальном порядке. Созерцание, недеяние не для того, чтобы отстраниться, уйти от ответственности, а для того, чтобы не разрушить изначальную гармонию в природе, обществе, между природой и обществом, чтобы не навредить – это парадигма Восточной цивилизации.   

Таким образом, формирование западных и восточных систем ценностей происходило под воздействием следующих факторов: природно-географического, социально-экономического и политического устройства, а также способов восприятия и переработки информации человеком. Противоречивость ценностей Запада и Востока не исчезает в результате процессов европеизации, всеобщей интеграции и глобализации. 
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А.И. Крейк
МОДАЛЬНОСТИ СОЦИАЛЬНЫХ ВЗАИМОДЕЙСТВИЙ

Следуя канонам академической традиции выдающиеся социальные исследователи, разрабатывая фундаментальную научную теорию, начинали с самого простого феномена и выводили из него всё, чтобы построить на нём всеобъемлющую систему. Среди
современных системных теоретиков «лишь Луман претендует (точнее, претендовал бы, если был бы ещё жив.- А.К.) на то, чтобы использовать одну предпосылку и вывести из неё всё многообразие сущего»
. Среди его предшественников такой уровень системного теоретизирования продемонстрировали американский социолог Т. Парсонс и российско-американский социолог П. Сорокин.

Данная работа посвящена такому аспекту взаимодействий в социуме (которые П. Сорокин рассматривал в качестве родового понятия социальных явлений
) как модальности социальных взаимодействий.

Известно, что модальность (от лат. modus – мера, способ) – это способ существования какого-либо феномена или протекания какого-либо явления
. Ниже представлена точка зрения П. Сорокина на модальности, т.е. способы существования социальных взаимодействий
.

Любая реально существующая социальная целостность отличается от чисто номинального скопления людей тем, что психическое состояние и поведение любого её члена в значительной степени зависит от деятельности и даже от самого факта существования других членов. Без этой осязаемой взаимозависимости жизни, поведения и переживаний её членов подлинная социальная целостность существовать не может. Такая осязаемая взаимозависимость поступков и переживаний индивидов является необходимым условием подлинной социальной целостности или системы социального взаимодействия.

Модальность (способы) взаимозависимости, будучи основой всех социальных формирований, приводят к образованию различных видов социальных целостностей или социальных систем взаимодействия. Наиболее важными среди этих модальностей являют представленные ниже модальности социальных взаимодействий:

Одностороннее или двустороннее взаимодействие.

1) Одностороннее взаимодействие. Взаимозависимость сторон в процессе взаимодействия может быть такой, когда одна сторона почти целиком обусловливает действия другой (например, обычно руководитель может в большей степени влиять на своего подчиненного, чем тот на него). В этом случае проявляется односторонняя зависимость или одностороннее подчинение.

2) Двустороннее взаимодействие. Взаимозависимость сторон в процессе взаимодействия может быть более или мене равной. В данном случае зависимость двусторонняя (взаимная).

В социальных целостностях могут существовать оба типа взаимозависимостей и, соответственно, взаимодействий.

Экстенсивность взаимодействия.

Под экстенсивностью взаимодействия подразумевается пропорциональная доля поступков и психологических переживаний, обусловленных взаимодействием, от всей совокупности поступков и переживаний, из которых состоит жизнь человека.

По основанию степени экстенсивности, взаимодействие может быть:

1) Тотальным (полным, безграничным, абсолютным, всеобъемлющим).

Это такое тесное взаимодействие, которое полностью (на 100%) обусловливает все поступки и переживания каждой из взаимодействующих сторон. В этом случае ни один поступок, ни одно психологическое переживание одной из сторон не является независимым от другой взаимодействующей стороны. И вся жизнь взаимодействующего  деятеля без малейшего исключения обусловлена процессом взаимодействия с другим взаимодействующим деятелем. Он не может сделать ничего, не оказывая при этом влияния на взаимодействующую сторону и не испытывая соответственно её влияния.

В реальной действительности трудно найти такой случай, когда процесс взаимодействия происходил бы на таком уровне экстенсивности хотя бы для одной из взаимодействующих сторон. Однако некоторые типы взаимозависимости приближаются к ней (например, взаимодействия между членами дружной семьи).

2) Ограниченным (не полным, не абсолютным).

Это взаимодействие, когда только часть поступков и переживаний одной взаимодействующей стороны обусловлены взаимодействием с другой стороной и зависят от неё. Другая же часть поступков и переживаний деятеля является независимой и не слишком обусловленной процессом взаимодействия.

Обычно большинство взаимодействий являются именно ограниченными по экстенсивности взаимодействия. Зачастую только часть жизни взаимодействующих сторон вовлечена в этот процесс (причём иногда очень узкая ограниченная). Все остальные бесчисленные жизненные поступки и переживания каждой из взаимодействующих сторон, как правило, другой стороны не касаются (иначе говоря, «это не его дело»).

Таким образом, по экстенсивности взаимодействие может колебаться от приближающегося к 100% всего спектра человеческих поступков и переживаний и приближающегося к почти полному их отсутствию вследствие взаимодействия с другой стороной. Данный спектр экстенсивности взаимодействия можно представить в виде континуума см. экстенсивности взаимодействия можно представить в виде континуума (см. рис.1):

0%                                                                                     100%

Рис.1. Континуум экстенсивности взаимодействий
Интенсивность взаимодействия.

Это степень влияния на психические переживания, состояния, поступки, действия одной из взаимодействующих сторон со стороны другого взаимодействующего деятеля и самого процесса взаимодействия.  Например, высокая интенсивность взаимодействия может быть в сплоченной, слаженной команде и низкая – в организации, где господствует авторитаризм и формализм.

В целом, чем более интенсивным является взаимодействие и чем больше жизненных «секторов» оно охватывает, тем более взаимообусловленными и тесно спаянными оказываются судьбы, поведение и психологическое состояние взаимодействующих сторон.

Продолжительность и непрерывность взаимодействия.

Продолжительность времени взаимодействия может длиться от нескольких мгновений (и на этом заканчиваться) и взаимодействия, длящиеся так долго, пока существует социальная целостность или живет человек (а порой и дольше человеческой жизни, пока существует память о нем).

Бывают взаимодействия прерывающиеся и вновь возобновляющиеся (например, в трудовом процессе). А бывают не прерывающиеся даже после смерти человека (например, взаимодействие детей с родителями и при их жизни, и память о них даже после их смерти).

5. Направленность взаимодействия.

1) Взаимодействие может быть: солидарным, когда устремления и соответствующие усилия  одной взаимодействующей стороны совпадают с устремлениями и усилиями другой стороны. В таких случаях направленность устремлений и усилий обеих взаимодействующих сторон – идентична и схожа.

2) Взаимодействие может быть: антагонистичным, когда желания и усилия одной стороны сталкиваются с пожеланиями и усилиями другой стороны и наталкиваются на её сопротивление или противодействие. Т.е. направленность стремлений и усилий взаимодействующих сторон взаимно противоположна.

3) Взаимодействие может быть: смешанным, когда у взаимодействующих сторон совпадает лишь какая-то часть их стремлений и усилий, тогда как в другой части они антагонистичны. Т.е. это направленность отчасти солидарная, отчасти антагонистическая.

Поскольку взаимодействие в контексте различных аспектов рассмотрения может быть:

всеохватывающим 

или

ограниченным и специфическим;

в большей или меньшей степени интенсивным;

более или менее длительным,

то и антагонизм, и солидарность взаимодействующих сторон могут быть:

либо универсальным и всеохватывающим;

либо ограниченными каким-то одним аспектом взаимодействия.

Они могут быть также в большей или меньшей степени интенсивными и продолжительными.

Представив, что все другие условия интенсивности, продолжительности и других модальностей – одинаковы, можно получить следующую градацию антагонистических и солидарных взаимодействий сторон:

1) Максимальная солидарность достигается  тогда, когда взаимодействие охватывает все стороны жизни и все её многочисленные сферы имеют солидарный характер. Это означает, что во всех сферах жизни и деятельности судьбы взаимодействующих сторон «сплавлены» в единую целостность.

По мере того как спектр взаимодействия становится всё уже, солидарность между взаимодействующими сторонами становится всё более ограниченной.

2) Максимальный антагонизм наступает тогда, когда (при прочих равных условиях) взаимодействие между сторонами носит всеобъемлющий и универсальный  характер, но все его аспекты антагонистичны. Это означает, что в жизни и в процессе деятельности, в частности, взаимодействующие стороны находятся в непрерывной борьбе друг с другом

По мере сужения сфер взаимодействия чисто антагонистические взаимодействия сторон тоже становятся всё уже и уже, пока наконец не превратятся в поверхностный и не имеющий значения антагонизм.

Между этими чисто солидарными  и чисто антагонистическими взаимодействиями находятся «смешанные», одни из которых ближе к солидарным, а другие – к антагонистическим.

Графически направленность взаимодействий можно представить следующим образом (см. рис.2):

Антагоническое                                                                Солидарстическое

Рис.2. Континуум направленности взаимодействий

6. Организованное и неорганизованное взаимодействие.

1) Организованное – это такое, когда отношения взаимодействующих сторон, их поступки и функции осуществляются в рамках (пределах) выкристаллизовавшихся определенных шаблонов и опираются на сложившуюся систему оценок.

2) Неорганизованное – это такое, когда отношения взаимодействующих сторон и их оценки находятся в аморфном (несистематизированном) состоянии и нет никаких регулирующих шаблонов (правил и норм) взаимодействия.

Важность данной модальности взаимодействия требует дополнительных пояснений.

Выкристаллизовавшаяся (сложившаяся) система общественных отношений и ценностей означает, что внутри взаимодействующего социального образования, или между взаимодействующими сторонами существует определенная система распределения прав и обязанностей, определяющая функции (поведение) и общественное положение каждого взаимодействующего деятеля. Эта система четко определяет права и обязанности каждого деятеля; что, на каких условиях, когда и в каком объеме он должен делать или не делать; что он должен терпеть и чего терпеть не должен со стороны любого другого деятеля. Такое четкое распределение прав и обязанностей означает, что каждый деятель в системе взаимодействия выполняет определенные функции, делая функционально необходимое дело. Строго обозначенные права, обязанности и функции каждого взаимодействующего деятеля полностью определяют его социальный статус или общественное положение в рамках соответствующей системы взаимодействий. 

В результате сложившаяся (выкристаллизовавшаяся)  система социальных отношений и ценностей означает, что такого рода взаимодействующее социальное образование имеет определенную систему ценностей, разделяющих все человеческие поступки на три категории: законные, рекомендуемые и запрещённые.

- Если поведение деятеля во всем соответствует той совокупности прав, обязанностей и функций, которые определены ему сложившейся системой взаимодействий, то оно считается законным. 

- Если деятель не просто исполняет свой долг, но делает еще нечто сверх того, то он совершает «героический», «доблестный» поступок, намного превышая тот минимум, который предписан ему системой прав и обязанностей. Таким образом, в любом организованном социальном образовании есть категория рекомендованных поступков, независимо от их конкретного содержания.

- Если же деятель нарушает нормы, то тем самым совершает аморальный поступок, или преступление, или что-то другое, разрушающее сложившуюся целостность. Это будет незаконно и, таким образом, у любого организованного социального образования всегда имеется набор негативных оценок. 

Из всего вышеизложенного следует, что сложившаяся система социальных внутри- или межгрупповых взаимодействий (отношений) предполагает, помимо всего прочего, наличие социальной дифференциации и стратификации в любом организованном социальном образовании или системе взаимодействия. Сам факт четкого распределения среди членов социального образования (или среди взаимодействующих сторон) прав, обязанностей, функций и социальных статусов означает, что функции у каждого из них особые, то есть дифференцированные. Это означает также, что подобное социальное образование стратифицировано, поскольку в любой организованной группе есть управляющие и управляемые. А раз они есть, то, значит, есть и социальная стратификация и неважно, в какой форме она будет осуществлена: будет ли она осуществлена в самой демократической или в какой-либо автократической форме. Это – обязательный, неотъемлемый атрибут самого понятия социальной организации.

Неорганизованные взаимодействия не имеет таких свойств. Они во всех отношениях аморфны: права, обязанности, функции, общественное положение  членов совокупности не определены и не сформулированы ни в самых общих чертах, ни в подробных деталях. Так же обстоит дело с категориями законных, рекомендуемых и запрещенных форм поведения и взаимоотношений; то же самое – со структурой социальной дифференциации и стратификации. Все они, соответственно, остаются хаотичными, несложившимися, бессистемными, общественные отношения запутаны и непонятны.

В реальной действительности переход от абсолютно неорганизованных  социальных образований или минимально организованных систем взаимодействий к организованным происходит, как правило, постепенно.

Организованные и неорганизованные системы взаимодействия - это совершенно другая модальность, нежели солидарность и антагонизм. Это значит, что, комбинируя модальности «организованность – неорганизованность» и «антагонизм – солидарность», можно выделить определенные типы социальных систем взаимодействия.
В.В. Крюков
МОДУСЫ ЦЕННОСТЕЙ ПОЛИТИКИ
В политической, гражданской сфере общественной жизни формируются общественные институты и образуются социальные роли как институциональные ценности. Эту сферу изучают такие специальные дисциплины, как политология и правоведение. Социальную философию интересуют такие проблемы, как различие между политическими и юридическими институтами, их возникновение и взаимодействие, а также сущность социальной роли как превращенной формы человеческой личности.

Термин «политика» (др.-греч. πολιτική - государственная деятельность) — понятие, включающее в себя вопросы и события общественной жизни, связанные с функционированием государства. Его смысл восходит к древнегреческому названию города-государства – πολις. [2, Политика] Искусство управления городом, регулирования отношений между людьми в гражданском обществе Аристотель и назвал политикой, а Платон вообще употреблял термин кибернетика, заимствуя слово у моряков, которые называли кибернетом на корабле рулевого матроса, управлявшего кормовым веслом и отвечавшего за направление курса судна. 

Необходимость в искусстве управления общественной жизнью возникает именно в городах при переходе от варварства к цивилизации. Родовая община управлялась обычаями и традициями, ритуалами и табу. В гражданском обществе необходимо выработать порядок отношений между чужими людьми, а для этого нужно принять некоторые правила поведения, которые, в силу диктата власти или же при всеобщем согласии, одобрении и добровольном подчинении - становятся законами и складываются в правовые кодексы, своды юридических норм (от лат. us, uris – закон, правовой). [2, Закон] Беззаконие – это социальный хаос, анархия, безвластие и «война всех против всех», открытое и непрерывное насилие. Поэтому в число великих мудрецов у разных народов попадали законодатели, писавшие своды законов и тем вносившие мир и порядок в жизнь своих сограждан. Таковы царь Хаммурапи в Шумере, Солон Афинский в Древней Греции, император Юстиниан в Древнем Риме, князь Ярослав Мудрый в Киевской Руси.  

Главной ценностью в политике представляется власть, [3] а важнейшим элементом системы политических отношений в обществе является государство. Популярно в современной социальной философии определение М. Вебера: «Государство есть человеческое сообщество, которое претендует на монополию легитимного физического насилия внутри определённой области – географической, демографической, экономической». [1, с. 645] В свою очередь сообщество (Gemeinschaft) понимается Ф. Тённисом «…как существо или вещь, действия которых едины в своей внутренней и внешней направленности», тогда как общество (Gesellschaft) он рассматривает как «агрегат или механизм, основанный на конвенции (форме всеобщей воли, поддерживаемой и сохраняемой каждым ради собственной пользы) и естественном праве». [5, с. 10] 

Политические и правовые элементы в системе институциональных ценностей классифицируются по признаку разделения социальных субъектов на физические и юридические лица, и тогда непосредственные действия физических лиц, стихийные или организованные, мятежи и восстания или перевороты и революции – суть действия политические. Тогда как введенные в рамки правового поля, т. е. опосредованные правовыми нормами, писаными актами и установлениями, официально принятыми кодексами и публично одобренными конституциями действия юридических лиц – парламентские слушания, съезды партий, процедуры выборов или плебисциты и референдумы – суть действия правовые.
Приведу житейский пример. Допустим, что я взял в долг у приятеля некоторую сумму и не отдаю. Он может давить на мою совесть, канючить о честности, пытаться вернуть долг силой или порочить мою репутацию перед общими знакомыми – все это непосредственные отношения физических лиц. Совсем другое дело, если мною была написана расписка или заключен договор. Тогда мой приятель будет обращаться в суд, т.е. прибегнет к вмешательству посредников в лице государственного органа, который вынесет постановление и судебные приставы взыщут с меня долг в бесспорном порядке, вплоть до силового изъятия имущества и ограничения моей свободы. И это будет правильно, т.е. по праву, в соответствии с правилом, имеющим необходимый характер, поскольку в этой ситуации я уже не просто приятель как физическое лицо, а ответчик как лицо юридическое.

Без правил жить нельзя. Положим, мы с вами сели играть в шахматы. Разыграли дебют, и я вдруг заявляю, что со следующего хода конь будет ходить не буквой «Г», а буквой «П». Скрепя сердце – ведь позиция подготовлена к атаке – вы соглашаетесь. Разыграли миттельшпиль, и я опять настаиваю на том, чтобы конь в дальнейшем ходил буквой «М». Если вы сгребете с доски фигуры и швырнете мне их в лицо – вы будете правы. Так играть нельзя! Правила нужно оговорить «на берегу» и соблюдать их от начала до конца партии. 

В функционировании социальных ролей принципиальное значение имеют два обстоятельства. В силу того, что социальная роль есть вторичная и превращенная форма личности, она репрезентирует, т.е. представляет одну, несколько или множество личностей.  Репрезентация  (от лат. representatia – новое предъявление), есть демонстрация вещи или личности в некоторой форме вторичной предметности: не в своём, а в ином воплощении, буквально в чужом теле. С начала восьмидесятых годов слово «репрезентация» стало в сфере гуманитарных наук поистине ключевым словом, если не сказать модным.  В связи с тем, что русское слово «представление» имеет несколько значений (show, performance, presentation, submission, introduction, idea, notion, conception и др.), в тех случаях, когда речь идёт о представлении одного объекта посредством другого, в современном русском языке часто используется латинское слово репрезентация как слово с более конкретным значением [2, Репрезентация].
Адвокат представляет в суде подзащитного; делегат представляет на собрании или съезде свой коллектив, доверивший ему выступать «от имени и по поручению»; депутат в собрании представляет жителей своего округа; президент – всенародно избранный выразитель нужд и чаяний граждан страны. Когда на выборах мы отдаем свой голос тому или иному кандидату, то смысл этой процедуры буквален: дальше мы будем молчать, а наш депутат, если он избран и представляет нас в законодательном органе, говорит за нас, т.е. его голосом говорим мы все. По крайней мере – по идее так.

Явление репрезентации диалектически сопровождается своей обратной стороной – персонификацией социальной роли. Персонифика́ция (от лат. Persona - лицо, и facio - делаю: олицетворе́ние), прозопопея, антропопати́зм (от греч. Ανθρωπος - человек, и πάθος - чувство) - представление природных явлений и сил, объектов, отвлечённых понятий в образе действующих лиц, в том числе человека, или признание за ними человеческих свойств; приписывание свойств человеческой психики предметам и явлениям реального или вымышленного мира [2, Персонификация].
Исполнитель той иной социальной роли, занимая какую-нибудь должность, выдвигаясь на тот или иной пост, будучи наделен каким-то саном, рангом или степенью и званием, не только вольно, но и по необходимости отождествляет себя и свое социальное положение. И тогда председатель совета директоров искренне говорит «моя фирма», а администратор – «мой район». Мэр выражает и реализует потребности развития своего города, и тогда мы видим – к чему он больше расположен: к строительству метро, к возведению мостов, к прокладке и благоустройству дорог или же к строительству помпезных административных зданий и проведению пышных празднеств по поводу и без повода. Дипломат, министр иностранных дел или президент, выступая на международном форуме, говорят: Россия против… Россия считает… [4, с. 193 - 196]
Это не просто олицетворение как фигура языка. Это – персонификация социальной роли, когда исполнитель опредмечивает, овеществляет своей собственной личностью значимость того социального института, который он представляет. И это – источник влияния, харизмы (очарования)  политического  лидера или государственного деятеля, расцвеченной яркими красками оригинальности и притягательной силы личности исполнителя социальной роли, поскольку политик, как и актер, может быть талантливым или бездарным. Вместе с тем гениальный лицедей бессилен, если он не опирается на социальную базу –  массу людей, которые незримо стоят за его спиной и от лица которых он выступает и на чью поддержку он опирается.
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Р.В. Крюков
МЕХАНИЗМ ОБЩЕНИЯ: ОТ ИДЕИ К ВЕЩИ И ОТ ВЕЩИ К ИДЕЕ

Развитие обществознания в прошедшем веке, в котором принцип разделения труда господствовал над цельными представлениями о социальных процессах и человеческом бытии, привело к упрощенным истолкованиям общения: оно сводилось к межсубъектным взаимодействиям. Соответственно, многообразные формы общения редуцировались к представлению о непосредственных контактах между людьми. И хотя философско-методологический анализ явно демонстрировал сложность проблемы общения, и сегодня, как в повседневном, так и в научном сознании доминирует стереотипное понимание общения как непосредственного взаимодействия между людьми. 

Отечественный исследователь А.В. Резаев [9, с. 377] характеризует общение как «понятие, обозначающее социальный феномен, который раскрывает механизмы структурирования, организации и функционирования человеческого общества, способы и формы включения индивида в социально-исторический контекст». В его представлении, общению принадлежит роль связующего элемента в системе «человек – общество». Социальность является неотъемлемым свойством общения, т.е. общение присуще только человеческому обществу. 

Обще́ние — сложный многоплановый процесс установления и развития контактов между людьми (межличностное общение) и группами (межгрупповое общение), порождаемый потребностями совместной деятельности и включающий в себя как минимум три различных процесса: коммуникацию (обмен информацией), интеракцию (обмен действиями) и социальную перцепцию (восприятие и понимание партнера). [4; 5]
Вне общения невозможна человеческая деятельность. Психологическая специфика процессов общения, рассматриваемых под углом зрения взаимоотношений личности и общества, изучается в рамках психологии общения; использование общения в деятельности изучается социологией. [5]

Следует отметить принципиальное обстоятельство: поскольку не существует прямого и непосредственного способа обмена информацией (телепатия возможна лишь гипотетически), постольку необходима объективация любого содержания внутреннего мира человеческой личности. Автор полагает, что имеет место процесс последовательных стадий объективации содержания субъекта, а именно: от идеи к её экстериоризации, затем к опредмечиванию этой идеи, далее к её отчуждению и, наконец, к вещи как воплощению идеи, представленности её во плоти. Но этот процесс имеет и обратный порядок в случае привнесения внешнего содержания во внутренний мир субъекта: от вещи к её освоению, затем к распредмечиванию вещественности, далее к интериоризации смысла и в итоге к идее. Складывается круговорот превращённых форм идей с их возвращением к первоисточнику. Причём идеи одного человека могут быть восприняты другим человеком только через эти превращённые объективированные формы. Рассмотрим подробнее каждую ступень этих превращений.

Иде́я (др.-греч.  ἰδέα — эйдос, образ, вид), в широком смысле понятия –мысленный прообраз какого-либо предмета или явления, выделяющий его основные, главные и существенные черты. [2]

Чтобы этот образ сделать доступным для восприятия, его надо перевести в чувственную форму: изобразить (жест, мимика, картина, мелодия и т.п.) или обозначить (высказать, записать, сформулировать).

Экстериориза́ция (от фр. exteriorisation — обнаружение, проявление, лат. Exterior — наружный, внешний) — означает переход действия из внутреннего во внешний план. Экстериоризация — процесс превращения внутреннего психического действия во внешнее действие. Термин происходит от латинского «exterior» — наружный, внешний и означает процесс порождения внешних действий, высказываний и т.д. на основе преобразования ряда внутренних структур, сложившихся на основе интериоризации внешней социальной деятельности человека. [12] Так, сложившийся в уме текст необходимо артикулировать, высказать, сформулировать в терминах, придать ему понятийную форму. Озвучивая внутренний монолог, мы переводим его в режим диалога, что позволяет самим нам определённее объективировать наши мысли, углубить понимание идеи, гласно заявить свою идею.

Осуществление труда, по словам Карла Маркса, есть его  опредмечивание. [7] Экстериоризованному продукту – скажем, речи – мы придаём опредмеченную форму, то есть записываем речь в виде текста, чем делаем её пригодной для опосредованного общения в виде письма, рукописи, сообщения в блоге, комментария в соцсетях. В этом случае содержание наших мыслей становится доступным узкому или широкому кругу людей. Далее  наступает стадия отчуждения. 

Отчужде́ние (англ.alienation, нем Entfremdung) - отделение от людей процесса и результатов их деятельности, при котором процесс и результаты деятельности становятся неподвластными человеку и даже господствуют над ним, делая чуждыми друг другу человека и создаваемый им мир. [6, с. 27; См.: также 8] Отчуждение продукта наступает тогда, когда результат экстериоризации части нашего Я уходит за горизонт нашей непосредственной деятельности и начинает существовать самостоятельно, отделёно от нас. Если это текст, то он отпечатан и растиражирован в виде статьи или книги, или же многократно копирован в Интернете и автор уже никак не влияет на копии.

Человек создал мир рукотворных вещей, какого никогда не существовало прежде. Он разработал сложное общественное устройство, чтобы управлять созданным им техническим механизмом. Однако все созданное им возвышается и главенствует над ним. «Он чувствует себя не творцом и высшей руководящей инстанцией, а слугой Голема, сделанного его руками. Чем могущественнее и грандиознее высвобождаемые им силы, тем более бессильным он чувствует себя как человеческое существо. Он противостоит себе и своим собственным силам, воплощенным в созданных им вещах и отчужденным от него. Он больше не принадлежит себе, а находится во власти собственного творения. Он соорудил золотого тельца и говорит: вот ваши боги, которые вывели вас из Египта». [10, с. 129]
Вещь - одна из основных онтологических категорий, отдельный объект материального мира, обладающий относительной независимостью, объективностью и устойчивостью существования. Наиболее общим выражением собственных характеристик вещи являются её свойства, а место и роль данной вещи в определённой системе выражаются через её отношения с другими вещами. [1]

Когда вещь попадает в сферу интересов личности – покупаем платье, приобретаем недвижимость, получаем послание или читаем книгу – процесс осуществляется в обратном порядке, через стадии освоения, распредмечивания и интериоризации к идее.

Освоение есть включение неких вещей в структуру собственной деятельности, причём это достаточно трудоёмкий и растянутый во времени процесс. Новое платье должно улечься по фигуре, новую обувь нужно разносить, с новым гаджетом необходимо повозиться, чтобы свободно использовать его функции. В принципе вещь может считаться освоенной, если она перестаёт восприниматься как внешняя и неудобная, когда она становится продолжением нашего тела, когда действия с ней становятся стереотипными и доводятся до автоматизма, не требуя сосредоточения нашего внимания. 

В случае духовных ценностей такая же ситуация: книга должна быть прочитана и перечитана так, чтобы можно было пересказать её содержание или же свободно цитировать, обсуждать и комментировать. То же самое относится к картинам, музыке, фильмам, телепередачам и т.п.

Далее наступает стадия распредмечивания, обратная опредмечиванию, когда вещь становится гармоничной частью содержания нашей деятельности, как практической, так и духовной. Вещи превращаются в неотъемлемые фрагменты нашего бытия, тексты становятся содержанием наших бесед и монологов, чужие судьбы примеряются нашим воображением на собственную жизнь. И думаю я так потому, что всё это есть у  других  людей, которые в принципе ничем не отличаются от меня, и именно поэтому я примеряю на себя обстоятельства  их  жизней, помня, однако, и о тех стрелках, поворотных пунктах в моей биографии, точках бифуркации, как модно сейчас говорить - которые вывели мою судьбу на ту именно колею, по которой она катится по сей день.

Добавим к этому, что благодаря книгам и фильмам, вообще любым знаковым формам - в поле моего внимания попадают давно умершие Сократ и Аристотель или никогда не существовавшие помещик Костя Левин и дон Румата Эсторский, и тогда становится очевидным, что наряду с явной судьбой я переживаю и  имплицитно (скрытно) несу в себе массу неявных, виртуальных жизней. 

Пласты временной и пространственный сталкиваются между собой и пересекаются. Взрослый, поживший и обременённый опытом мужчина снисходительно смотрит на угловатые - то развязные, то скованные манеры отрока, потому что сам был таким и знает, что всё выправится, всё придёт в своё время. Он видит своё прошлое и не склонен судить юношу излишне строго. Точно так же юное дарование с благоговением внимает своему мэтру; ученик подражает мастеру даже в манерах; девушка отступает в тень перед зрелой и победительной красотой спокойной и уверенной в себе женщины и восхищается видимой лёгкостью её власти над мужчинами; пылкий адепт с восторгом слушает политического трибуна - именно потому, что все они видят и предвкушают своё будущее, они мысленно примеряют на себя те возможности, которые уже реализованы их старшими современниками, и ждут своего часа. Так виртуальные для нас самих сюжеты предстают перед нами во плоти, и мы видим себя вчерашних или завтрашних здесь и теперь.

Благодаря способности к рефлексии, определяющейся духовным, символическим способом освоения действительности, человек живёт не только сейчас и тут, находясь как животное в ближайшей окрестности точки настоящего, но там и тогда, проникая памятью и воображением в прошлое и будущее, переносясь мысленно из своего бытия в чужое, из телесного существования в инобытие, экстраполируя всё богатство многообразия реальности на свой внутренний мир, именно в этом процессе освоения и понимания приобретая сознание.

Наконец происходит интериоризация распремедченного опыта общения. Между общением и интериоризацией существует тесная связь: при поэтапном формировании умственных действий в рамках общения тех, кто формирует и у кого формируют, интериоризация реально имеет место и при этом играет важнейшую роль в данном формировании. По словам нашего выдающегося психолога Л.С. Выготского «…процесс формирования - это деятельность одного человека, именно того, у кого формируются умственные действия; индивидуальная его деятельность, а не его взаимодействие с «другим». Этот «другой» (формирующий) выступает одним из внешних элементов деятельности». [11, с. 91]

Л.С. Выготский пришёл к следующему выводу: формирование основных структур сознания человека происходит в процессе общения. При этом основным моментом выступает формирование того, что называется символически-семиотической функцией психики личности, благодаря которой человек может воспринимать окружающий его мир в особом «квазиизмерении»: системе значений и смысловом поле. Символико-семиотическая функция реализуется в процессе интериоризации. Интериоризации подвергается система социальных отношений в той степени, в какой она «записана», представлена в структуре общения. 

Данная структура, выраженная в знаках, интериоризируется, «вращивается» и «переходит» во внутренний мир человека. Результатом интериоризации становится то, что структура личности опосредуется интериоризированными знаками и формируются новые структуры сознания. Интериоризированные знаки усваиваются лишь и исключительно в процессе общения, и в значениях данных знаков отражается их происхождение, и изначальная ситуация, структура которой интериоризируется, - это общение, а интериоризированная, внутренняя структура несёт в себе и в своих элементах свернутое общение, получившее название диалогизм. [12]

Результатом этого процесса становится новая идея, несущая на себе отпечаток внешних влияний, но вместе с тем инновационная и креативная, поскольку стадия интериоризации происходит как феномен творчества. Иначе говоря, в идее интериоризованное общение персонифицируется, то есть приобретает личную, интимную, глубоко внутреннюю модальность.
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Н.Б. Куклина
ЭТИЧЕСКИЕ РЕКОМЕНДАЦИИ ДРЕВНИХ И СОВРЕМЕННЫХ МЫСЛИТЕЛЕЙ

В данной статье рассматривается проблема социальной адаптации личности в современный период развития Российского общества. Одним из главных вопросов, встающих перед каждым, является выбор адаптивных качеств, способствующих успешной  социализации и социальной адаптации.

В существующей научной литературе нет однозначного ответа на этот вопрос. В настоящей статье автор рассматривает  рекомендации по решению проблемы социальной адаптации личности, ее успешного включения в социум с позиции  древних и современных ученых и мыслителей.

С самых древних времен и по сегодняшний день перед человеком встают одни и те же проблемы – бедность, болезни, нестабильность, природные катаклизмы, трудности при общении с самим собой и социумом и т.д. В далекие времена еще не было учебников по психологии или социологии, тренингов, но социальное обучение осуществлялось через философские учения и священные книги. И этика этих учений была очень практичной и опиралась на целесообразность выживания и развития и личности и общества. По мысли исследователя Ю.Я. Бондаренко «Этика древних с одной стороны очень человечна и очень практична. Она обращена не к массе, не к “представителю” таких-то и таких-то сил, а к конкретному живому человеку. Она содержит массу тонких психологических наблюдений и основанных на них рекомендаций. В то же время ( это не этика благих пожеланий. У неё есть та, вторая сторона, которой так не хватает нашей современной этике( Эта вторая сторона — опора на твёрдый фундамент представлений о мире и его законах, побуждающих вести себя так, а не иначе: быть добрым, не гнаться за дешёвой славой и богатством, потому что именно такое поведение соответствует подлинной природе человека»[1,с.15 ] и законам мироздания.

 Основные советы и рекомендации по гармоничной жизни излагались в разных сокровенных источниках, например: священных книгах Индийских Вед, Буддийских суттах, “Дао дэ Цзин”, Библии, древнегреческих учениях Пифагора и Эпикура, философии Новой Стои (Сенека, Эпиктет, Марк Аврелий) и других. Авторы вышеприведённых учений основным адаптационным механизмом считали изменение (расширение) самосознания человека в аспекте понимания законов, способствующих выживанию и развитию как человека, так и Универсума. И хотя в те времена не существовало ещё такой науки, как психология или термина «адаптация», но в большинстве философских и культовых книг древности давались этико-психологические советы и рекомендации, предлагались социоадаптивные модели способа отношения к жизни. Автор настоящей статьи  придерживается позиции, что многие разделы священных и философских книг древности можно считать первыми учебниками по включению личность в социум (если не рассматривать их мистическую и мифологическую стороны или некоторые специфические моменты, связанные с бытом или обычаями тех или иных народностей). В данной работе предпринята попытка проанализировать некоторые социоадаптивные рекомендации, имеющие конкретную практическую пользу в аспекте социальной адаптации человека и раскрывающие особенности модели, способа отношения к миру, характерной для того или иного источника. При принадлежности этих сокровенных памятников различным эпохам и социокультурам, их различным стилевым особенностям у данных источников есть много общих параметров, в частности, их социоадаптивная направленность (другие параметры, объединяющие эти источники в данной работе рассматриваться не будут, так как это не является предметом исследования автора).

Рассмотрим основные положения, общие для этих источников в аспекте проблемы социальной адаптации.

1. Центральным для данных источников является следующий постулат: человек может быть счастлив, несмотря на внешние неблагоприятные условия жизни. Для этого ему необходимо изменить своё отношение к миру и самому себе с позиции общезначимых норм и социальных ценностей. И это возможно на основе механизма когнитивной адаптации (то есть, по терминологии Библии — на основе мудрости, разума; по терминологии стоиков — на основе разума, ведущего, целого).

2. Способ отношения к миру должен определяться с позиции следующих мировоззренческих принципов и нормативных способов взаимодействия:

а) холистического взгляда на окружающую действительность, 
принятие человеком себя как важной части разумно устроенного мироздания;

б) оптимизма, осуждения гнева и уныния;

в) способности понимать себя и других, разумное терпимое отношение к себе и окружающему на основе любви и сотрудничества;

г) спокойствия, способности к самоконтролю, умения управлять своими эмоциями и желаниями, разумного, а не стихийно-эмоционального способа отношения к жизни;

д) осознания необходимости и пользы труда — умственного и физического, принятие его как жизненного дара, радости;

е) способности жить сегодняшним днём, ценить настоящий момент  и радоваться жизни (хотя в вышеотмеченных источниках есть разделы и высказывания, характерные и для пессимистического мировоззрения. Но в целом они носят жизнеутверждающий характер, порицая уныние);

ж) способности использовать стрессовую ситуацию как фактор личностного роста и становления, умения превращать минусы жизни в плюсы.

Исходя из данного подхода человек рассматривается как важная часть великого Целого (природы космоса, Универсума, Абсолюта и т.д.), при этом подчёркивается неразрывная связь и взаимная обусловленность двух систем — микрокосмоса (человека) и макрокосмоса (Универсума). Основным средством достижения гармонии этих двух начал являются этическое сознание и поведение человека, соблюдения им нравственных норм, что соответствует законам универсума, гармонии и способствует выживанию и прогрессивному развитию как человека, так и Универсума.

Многие ученые  XX века и современности продолжают данный подход (П. Сорокин,  . Фромм, А Маслоу, В. Франкл, Дарио Салас  Соммер и др.)

Рассмотрим их научную позицию в аспекте проблемы социальной адаптации. Прежде всего необходимо отметить  мировоззренческую позицию этих учёных относительно природы и возможностей человека, имеющую оптимистическую направленность и связанную со следующими параметрами:

1. Признание приоритета разумного, рационалистического начала человека над его бессознательным, инстинктами, влечениями, потребностями и т.д. Человек — разумное и духовное существо, способное управлять своими эмоциями и инстинктами, а поэтому и своей жизнью.

2. У человека есть свобода при выборе судьбы, поэтому он сам ответственен за свою жизнь и не может перекладывать эту ответственность на других людей, внешние обстоятельства и свои врождённые биологические особенности. Даже при неблагоприятных условиях или трагических ситуациях человек может решить проблему на внутреннем уровне путём изменения отношения к ситуации, её соответствующей интерпретации. (Признание ответственности человека за свою судьбу характерно и для учения римских стоиков и для экзистенциализма, философского направления двадцатого века, согласно которому человек должен осознать уникальность своего бытия.)

3. Каждый человек от природы наделён внутренней творческой силой и способен к саморазвитию, самоактуализации, реализации своего творческого потенциала.

4. Человек, исходя из своей природы, стремится к сотрудничеству, гармонии с социумом. Конфликт для него — неестественное состояние.

5. Подлинный успех в жизни для человека возможен только при условии освоения, присвоения и реализации в своей деятельности общечеловеческих ценностей.

Если сравнить эти параметры с социоадаптивными советами  Библии или философии римских стоиков, то можно увидеть много общего. Рассмотрим некоторые из этих точек соприкосновения.

1. Библия и стоики учат жить согласно Закону Божьему (Закону Универсума, целесообразному для выживания и развития человека) и считают, что в каждом человеке есть внутреннее божественное начало, которое надо развивать, так как оно помогает человеку жить, преодолевать препятствия, достигать успеха, счастья.

Современные ученые  утверждают, что у каждого человека от природы есть творческая сила (то же, что священники называют божественном началом) и её реализация является смыслом жизни человека и способствует его гармонии с самим собой и социумом. (И религиозные авторы и материалисты здесь фактически пишут об одном, что в каждом человеке есть сила, помогающая ему преодолеть любые препятствия и её развитие способствует успеху человека, но оно возможно лишь при условии его этического сознания и поведения.)

2. Для тех и других характерен оптимизм. Библия и стоики считают, что человек может быть счастлив, если будет жить по правильным законам бытия; современные ученые считают, что человек может добиться успеха и быть хозяином, субъектом своей жизни, а не объектом, жертвой внешних сил и врождённого биологического начала.

3. Для них характерен реалистический взгляд на человека. В каждом есть определённый потенциал и хорошего и плохого и только от человека зависит, что в себе он будет развивать.

4. Те и другие подчёркивают особое значение разума, образа мышления, то есть когнитивного аспекта социальной адаптации.

В заключение можно сделать выводы, что авторы этих концепций предложили ряд важных советов по социальной адаптации (хотя зачастую не пользовались этими терминами), основанных на следующих параметрах:

1. Мировоззрение на основе общечеловеческих ценностей, целесообразно для выживания и развития как индивида, так и Универсума.

   2. Необходимость любви к себе, понимания и безусловного принятия не только других, но и себя. 

3. Конструктивное, гибкое мышление, адекватное ситуации, подчёркивание особого значения когнитивного, рационального начала для социальной адаптации человека. 

4. Самоактуализация, творческий рост как один из важнейших факторов социальной адаптации, соответствующих природе человека. 

5. Утверждение, что человек является субъектом своей жизнедеятельности, а не пассивным объектом внешних воздействий или его биологического начала; реалистический оптимизм, то есть признание существования трудностей, но убеждение, что они преодолимы, если не на внешнем, то на внутреннем уровне путём изменения отношения к ситуации. 

Таким образом можно констатировать, что вышеприведенные древние мыслители и современные ученые определяют успешность социальной адаптации через расширение сознания человека, развитие его внутренней духовной культуры, через усвоение и присвоение социальных ценностей, норм и идеалов, определяющих социокультуру, к которой принадлежит человек. Только это может решить проблему противоречий между интересами общества и личности. (Более подробно с рассмотрением данной проблемы и цитатами из первоисточников  можно ознакомиться в указанных публикациях автора, а также его диссертации «Позитивное мышление развивающейся личности как социокогнитивный фактор духовной жизни общества»[2 - 4].
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М.Р. Мазурова
О НЕКОТОРЫХ ПОДХОДАХ ЗАПАДНОЙ ФИЛОСОФИИ В ИЗУЧЕНИИ ПРОБЛЕМЫ ЧЕЛОВЕКА

Изучение западных концепций о человеке является сложной задачей. Это объясняется, прежде всего, проблемной, методологической, мировоззренческой многоаспектностью и социальной разнонаправленностью этих идей. Для исходной оценки результатов и состояния гносеологической ситуации в области человекознания можно обратиться к собственным выводам и утверждениям представителей тех или иных школ и направлений.

Анализ какого-либо философского учения предполагает выяснение конкретно-исторического фона, общественно-исторической практики, в условиях которой оно сложилось, а также места изучаемого направления в системе всего философского знания.

Важной составляющей при осмыслении сформулированных задач являются вопросы о соотношении субъективно-авторских установок мировоззрения, социальной ориентации и объективного содержания концепции, их общественно-политической значимости, использования, интерпретации. Следует отметить, что в современных философских антропологических теориях сегодня, как и во все времена, стоят проблемы, широко известные в формулировке И. Канта: что есть человек? Что я могу знать? Что я должен знать? На что я могу надеяться? И сегодня, как и всегда, существуют диаметрально противоположные ответы: от гармонично-целостного образа человека до человеконенавистнических реакционных идей.

Если исходить из различий содержания исходных методологических оснований и принципов, то в самом общем виде можно выделить субъективно-антропологические и объективно-онтологические концепции человека. В рамках первого направления бытие человека и мира интерпретируется из субъективного «Я», т.е. самого человека, который рассматривается как существо в основном автономное, независимое. Подлинные основы человеческого бытия понимаются исходя из внутренней, индивидуальной жизни человека. Они весьма неоднородны: это и духовно-нравственные силы, и бессознательно-иррациональные устремления, и разумно-познавательная деятельность и т.д.

В учениях второго направления человек и его мир объясняются из самого мира. Человек находится в зависимости от внешних факторов, норм, принципов, как-то: космоса, вечных идей, мирового разума, природы, социальных условий и т.д.

При анализе конкретных философско-антропологических концепций необходимо обратить внимание на характерное для западной философии противопоставление субъектных и объектных факторов бытия по принципу «или-или». К наиболее влиятельной субъективной антропологии относятся экзистенциализм и персонализм, к объективистско-антропологическим учениям – структуралистская антропология, бихевиористские концепции. Вариантами религиозных учений о человеке являются неотомистская антропология и протестантская концепции человека.

Если попытаться конкретизировать предметную область экзистанциальной философии, где «экзистенция» - означает существование, то можно выделить следующие проблемы и вопросы: судьба личности в современном мире, поиск смысла жизни, взаимосвязь личности и общества, личность и свобода, отчуждение личности, общение индивидов, вера, конечность мира и единичность человеческой жизни. Степень влияния этой философии на массовое сознание усиливается в периоды социальных катаклизмов, кризисов: после первой мировой войны в Германии и России, после второй мировой войны во Франции. На содержание и форму выражения экзистенциальных идей оказывают заметное влияние национальные философские традиции. Именно в экзистенциализме философия XX столетия осуществила поворот к человеку в объяснении мира, наметившийся уже в конце XVIII – начало XIX вв., связанный с именами С.Киркегора, А. Шопенгауэра, Ф. Ницше, В. Дильтея и др.

Одна из проблем, занимавших внимание философов данного направления – определение предмета философии. К. Ясперс (1883-1969) видит специфику философии в раскрытии и характеристике человеческих форм конструирования мира, таких человеческих принципов, которым должна быть подчинена в конечном счете и нравственно-практическая, и научно-теоретическая деятельность человека. В условиях дегуманизации личностных и общественных отношений, отчуждения форм бытия человека задачей философии является поиск путей преодоления этого состояния и обретение подлинно человеческой экзистенции. Философия – это убеждение, отвечающее всему существу человека. Философия всегда имеет открытый и незавершенный характер, ее судьба – пребывание в пути.

При этом первоистоки философии находятся в самом человеке – это удивление, сомнение, осознание потерянности. Важным для философии экзистенциализма являются понятия смерти, страдания, неизбежной вины, выражающие пограничные ситуации человеческого существования. Сущность человека обнаруживает себя в экзистенции, понимаемой как однократная историческая ситуация. Экзистенция означает то, что может быть. Подлинная сущность человека в его исторической исключительности и незаменимости. Семья, род, церковь, государство – это общественные коммуникации, где человек думает и делает как все.

«Экзистенциальные коммуникации» - это внутренние, свободно избранные связи людей, где люди открываются друг другу как самоценные  и неповторимые существа. Это требует сосредоточения в самом себе, осознания своих действительных устремлений и желаний, а также стремление понять другого. Данные средства являются позитивными средствами уничтожения отчуждения и прорыва к подлинному бытию человека. Наряду с этим существуют отрицательные средства – пограничные ситуации, т.е. смерть, вина, страдание. Во избежании опасности растворения структуры человеческого индивида, Ясперс настойчиво подчеркивает необходимость и неизбежность одиночества.

Одна из центральных проблем философии К. Ясперса – превращение неподлинного человеческого бытия в подлинное. Другими словами, что есть это единственное, как его найти, как может человек убедиться в том, что это и есть «единственное». Только в «состоянии парения» можно охватить все в истории, природе и в царстве возможностей, не решаясь при этом на окончательный выбор в пользу чего бы то ни было. Человек должен двигаться от простого, голого бытии (в обществе, государстве, мире эмпирического) к самобытию, экзистенции. Экзистенция действительна лишь в качестве свободы. Я есть – пока я выбираю. Свобода – не произвол, а автономия, самозаконодательство [4].

Особым вариантом экзистенциализма выступает философская концепция французского философа Жана-Поля Сартра. Наибольший акцент в сартровской версии делается на абсолютной недерминированности человеческой реальности. Это «абсолютное событие», «дыра в недрах бытия», «избегание каузального порядка мира». Осознание своей уникальности, «инакости» является основным конструирующим моментом человеческой реальности. Единственная допустимая «зависимость от мира» - быть отличным от мира, не быть вещью, не быть объектом. Человек – причина самого себя, это – свобода (свобода от общества, от других людей, и даже от самого себя). Но человек – «ничто», т.е. у него нет природы. И от человека зависит то, каким он будет и каков мир, в котором ему жить. Другими словами, у человека нет сущности, как чего-то предопределенного, заданного извне. Отсюда знаменитое высказывание: «Существование предшествует сущности».

По мнению Сартра, все зависит от человека, от его выбора. Критериев для оценки и сопоставления различных выборов нет. Главное – искренность выбора. Если человеческое бытие есть, по Сартру, «ничто» и само порождает себя из «ничто», то человеку присуще чувство тревоги, оборотная сторона свободы. Человек страшится бремени ответственности, поэтому он пытается «списать» свои действия на якобы независящие от него обстоятельства. Если человек осуществляет свободу воли, свободу выбора, то он и несет ответственность за последствия своих действий, тем самым несет ответственность и за других [1]. Человек, по мнению Сартра, не должен быть безразличным к своей судьбе и судьбе других, он должен действовать так, будто ему надлежит заменить собой недостающего бога.

Существенно отличается от традиционной западной философии психоаналитическая философия. Известно, что появление психоанализа связано с именем австрийского врача-невропатолога З. Фрейда. Заслуга Фрейда заключалась в том, что он выделил существование глубинного слоя в структуре личности (бессознательное) и исследовал его с помощью специальных средств. Он создал учение, согласно которому бессознательное и сознательное в человеке не сводимы друг к другу и характеризуются собственными законами. В мотивации поведения человека приоритет принадлежит бессознательному, которое выступает как организующий центр его естественно-природных, смысловых и социальных параметров. Бессознательное – фактически концепт, с помощью которого объясняется бытие и история, как отдельного человека, так и всей человеческой цивилизации в целом.

Фрейдовская трактовка личности включает три соподчиненных структурных элемента: «Оно» - глубинный слой бессознательных влечений, над которым надстраиваются другие элементы; «Я» - сфера сознательного, посредник между бессознательными влечениями человека и внешней природой, социальной реальностью; «Сверх-Я» - сфера долженствования, моральная цензура, обусловленная родительским авторитетом и социальными нормами. Драматизм человеческого существования, по Фрейду, заключается в постоянном конфликте «Я» с «Оно» и «Сверх-Я», ибо «Я» не является «хозяином» в своем доме. Сей драматизм увеличивается в связи с наличием у каждого индивида склонности к агрессии, хотя он и является носителем разумного начала [2].

Психоаналитическая философия дает новое знание о человеке, дополняющее философское понимание человека, хотя она не избежала абсолютизации своего подхода. Следует подчеркнуть, что при решении проблем сущности и природы человека, психоаналитическая философия претерпевала определенные изменения. Так у Фрейда, например, наблюдается изменение трактовок «первичных влечений», составляющих ядро бессознательного. Первоначально основой «первичных влечений» рассматривались сексуальные влечения. Фрейд считал их не только причиной невротических заболеваний, но и мощным стимулом творческой деятельности человека, культурных достижений человечества. «Сексуальное поведение, - утверждает Фрейд, - является очень часто прототипом общего реагирования и поведения в жизни». Позже автор говорит уже о «психосексуальности» как основе «первичных влечений», имея в виду «душевный фактор» сексуальной жизни. Позднее он дает еще более широкую трактовку сексуальности как сферы всей человеческой любви – дружбы, родительской любви и т.д. И, наконец, в поздних работах, прослеживается интерпретация «первичных влечений» как полярности созидательной любви и деструктивности, выдвигается гипотеза обусловленности деятельности человека биологическими и социальными влечениями. Доминирующая роль отводится «инстинкту жизни» (Эрос) и «инстинкту смерти» (Танатос). Бессознательное влечение Фрейд представляет как «настоящий двигатель прогресса».

Таким образом, человек в психоаналитической философии З. Фрейда рассматривается как существо эротическое, биологическое, его поведение и жизнедеятельность в целом определяются бессознательными влечениями. Не сознание управляет бессознательными процессами, а, наоборот, последнее властвует над индивидом.

Несмотря на методологическую ограниченность фрейдовской психоаналитической философии, абсолютизацию бессознательных процессов и необоснованную экстраполяцию выводов, сделанных на основе психоаналитического исследования влияния индивидуально-личностного бытия человека на более общие закономерности развития общества, это направление позволило объяснить многие проблемы человеческого существования. Модель человека, предложенная З. Фрейдом, позволяет понять те аспекты жизни, которые обнаруживаются по ту сторону человеческого сознания, открывает новые стороны человеческого бытия и неизвестные ранее глубинные основания его природы. Фрейдовское учение перевернуло представление о человеке, его сознании, его понимании самого себя, разоблачило многие иллюзии относительно человеческого поведения, человеческой способности контролировать свои дела и поступки.

Следует отметить, что биологизаторский подход в определении сущности человека в целом, идеи фрейдизма в частности, оказали большое влияние на современные этнокультурные концепции. Анализируя проблемы этнической идентичности человека, ряд исследователей обосновывают тезис о наличии в человеке неких субстанциональных данностей (биологических или культурных). Этнические признаки, этничность, по мнению представителей примордиалистского подхода, не подлежат рациональному обоснованию. Все что связано с этничностью основано на глубоко заложенных чувствах и аффектах: «голос крови», «зов предков», «дух народа». Эти иррациональные природные основы и определяют сущность человека [5].

Иное понимание сущности человеческого бытия представлено в неофрейдистской философии. Так, Э. Фромм исходит из того, что сущность человека представляет противоречие между бытием «брошенного в мир не по своей воле» человека и тем, что он выходит за пределы своей биологической природы благодаря способности «осознания себя, других, прошлого и настоящего». Он выводит характер формирования того или иного типа личности не из прямого воздействия социальной среды, а из двойственности человеческого существования: «экзистенциальной» и  «исторической». Человеческая натура, по мнению Э. Фромма, это не сумма врожденных, биологически закрепленных побуждений, но и не безжизненный слепок с матрицы социальных условий: это продукт исторической эволюции в синтезе с определенными врожденными механизмами и законами.

Учение об «экзистенциальных дихотомиях» которые определяют человеческое бытие (сила и слабость человека, выбор и неуверенность, задатки и способности человека и невозможность в силу кратковременности индивидуального бытия реализовать их и т.д.) дополняется разработкой «исторических противоречий». Они не являются необходимой частью человеческого существования, а создаются в процессе его исторического развития. Так, например общество, культивирующее ориентацию на обладание, на необходимость «иметь», препятствует реализации потребностей человеческой природы. Оно является больным и порождает «невротическую личность: «человек организации», «человек-автомат», «человек-потребитель», человек с «рыночным характером». 

Современное общество, ориентированное на потребление формирует особую модель человека: человека-товар. Человек чувствует себя товаром, предназначенным привлекать покупателей на самых благоприятных условиях. Человек – товар, пытается выделиться из ассортимента, лежащего на прилавке… старается быть достойным самого дорого ценника. Но если его не замечают… он может быть обвинен в неполноценности и никчемности [3, С.152].

Таким образом, следует отметить, что именно в XX столетии в рамках философской антропологии появляется множество точек зрения, концепций о природе и сущности человека. Существует многообразие подходов к этой проблеме, однако целостный образ человека так и не разработан. Проблема, которую сформировал И. Кант, остается нерешенной. Но если продолжить рассуждения о сложности проблем человека, то философия XX века, при всем ее разнообразии, осмыслила в обобщенном виде следующие антропологические проблемы, которые имеют статус аксиоматичности.

· Человеческое бытие есть бытие осознанное. Человек не просто есть, он определенным образом относится к своему бытию.

· Человеческое сознание есть самосознание. Специфика человека – в способности рефлексии, т.е. обращения сознания на самое себя.

· Человеческий опыт есть опыт практической (деятельностной) активности.

· Модусом человеческого существования является возможность. Человек есть лишь в той мере, в какой он делает себя тем, что он есть.

Несмотря на существующие различия подходов, точек зрения и противоречий, каждая идея, каждая концепция вносила и вносит нечто новое в самопознании человека.
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Е.Г. Молчанова
ИСТОРИЧЕСКИЙ ОПЫТ РЕШЕНИЯ ДЕМОГРАФИЧЕСКОЙ ПРОБЛЕМЫ НА ДАЛЬНЕМ ВОСТОКЕ РОССИИ

Одной из самых насущных проблем развития современного Дальнего Востока России  является улучшение демографической ситуации. В настоящее время в Дальневосточном федеральном округе, проживает около 6,2 млн. человек. При самой большой площади (36 % всей территории России), ДФО является самым малонаселенным. Его жители составляют лишь 4,2 % населения страны. По показателям численности и плотности населения (1 чел. на кв. км) он  занимает последнее место среди федеральных округов России. За постсоветский период (1991–2015 гг.) регион потерял около 1,9 млн. чел., или 23% собственного населения. Причем на миграцию пришлось почти 84% потерь жителей региона
. К сожалению численность населения ДФО, несмотря на все предпринимаемые усилия, продолжает снижаться. 

Учитывая тот факт, что Дальний Восток является еще и самым отдаленным регионом страны, имеющим протяженную границу с густозаселенным Китаем (плотность населения на китайской стороне по некоторым оценкам в 15–30 раз больше, чем на российской), можно утверждать, что дальнейшее уменьшение его населения может быть угрозой для целостности России и ослабления позиций нашей страны на Тихом океане. Очевидно и то, что необходимо принимать неотложные эффективные меры для решения создавшейся здесь демографической проблемы. 

Дальний Восток – особый регион нашей страны, играющий важное геополитическое и военно-стратегическое значение. От состояния экономики, демографической ситуации на этой территории во многом зависит безопасность восточных рубежей и способность России играть значимую роль в динамично развивающемся Азиатско-Тихоокеанском регионе. В силу ряда особенностей, в первую очередь отдаленности, климатических условий, географического положения, Дальний Восток России  нельзя приравнивать к другим территориям, в том числе и по вопросам экономического развития и решения демографических проблем. Это подтверждают и факты из истории освоения и развития дальневосточной окраины России.

В числе главных побудительных мотивов колонизации, вложения средств на протяжении почти всей истории вхождения этого региона в состав России, были в первую очередь геополитические и военно-стратегические и цели. Он заселялся и осваивался в основном в связи с необходимостью решения важных государственных задач, прежде всего обеспечения национальной безопасности восточных рубежей страны и усиления влияния России в АТР.
Обратимся подробнее к историческому опыту освоения и заселения южных районов Дальнего Востока России во второй половине XIX–начале XX вв., политике проводимой российскими властями по его закреплению в составе империи.  В этот период стояла сложнейшая задача заселения и развития только что присоединенных земель. И она была успешно решена. 

Оформление дальневосточных границ в основном было завершено на рубеже 50–60-х гг. XIX в. после подписания Айгуньского и Пекинского договоров с Китаем. В числе основных побудительных мотивов колонизации региона в то время, были военно-стратегические и политические цели. Необходимо было нейтрализовать устремления других государств на данные земли, укрепить границу, и таким образом окончательно закрепить их за Россией.

Для осуществления этой задачи было недостаточно концентрации здесь только военных сил. Необходимо было быстрое заселение и хозяйственное освоение территорий, требовавшее значительных человеческих и материальных ресурсов. В освоение региона вкладывались значительные средства. Государство несло затраты по переселению, развитию сельского хозяйства, проведению разного рода казенных работ. За 1892–1907 гг. бюджетные расходы Приамурского края превысили получаемые здесь доходы на 0,5 млрд. руб., в результате сумма расходов была в 6 раз выше доходов
. 

Необходимо особо подчеркнуть, что заселение региона происходило под контролем и при активном участии российских властей. 

Среди миграционных потоков, направлявшихся сюда во второй половине XIX в., важнейшее значение имело переселение крестьянства и казачества. Чтобы стимулировать процесс добровольного переселения генерал-губернатор Восточной Сибири Н.Н. Муравьев-Амурский в сентябре 1858 г. обратился с предложением к Правительству о том, чтобы предоставить ряд льгот переселенцам, в частности освободить их от рекрутской повинности, а также разработать систему выдачи на льготных условиях денежных ссуд. Сибирский комитет поддержал инициативу генерал-губернатора
.

26 марта 1861 г. были изданы «Правила для поселения русских и иностранцев в Амурской и Приморской областях», которые в основу которых были положены начала добровольного льготного переселения с правом приобретения земли в собственность
. 

На разных этапах переселение крестьян проводилось за счет казны (казеннокоштное), и за счет переселенцев с предоставлением им льгот по новому месту жительства (своекоштное переселение). На масштабы и характер переселения, наряду с политикой российского правительства, серьезное влияние оказывало развитие транспортного сообщения Дальнего Востока с центральными районами империи. В 1880-е гг., с установлением регулярного морского сообщения с Европейской Россией поток крестьян-переселенцев заметно возрос. Его увеличению в значительной мере, способствовало и строительство Транссибирской железнодорожной магистрали. Но особенно массовый характер переселение крестьянства приобрело с началом проведения в России столыпинской аграрной реформы: в 1907–1913 гг. среднегодовые темпы переселенческого движения составляли свыше 40 тыс. чел.
 

Наряду с переселением крестьян и казаков, осуществлявших земледельческую колонизацию, развивалась и так называемая неземледельческая колонизация за счет притока ремесленников, рабочих-отходников, каторжан и ссыльных различных категорий, демобилизованных нижних чинов армии и флота и т.д. Открытие золотых месторождений вызвало приток рабочих из ближайших сибирских губерний, а также и самых отдаленных мест России. Причем уже в 70-е гг. появились рабочие, которые прибывали на прииски за свой счет. Голод и разорение российской деревни, усилившиеся в 90-е гг. и совпавшие со строительством Транссибирской железнодорожной магистрали, заметно повлияли на усиление отходничества: неземледельческий отход составил 33,5 % переселенческого движения в Амурскую область. Начиная с 90-х гг. XIX в. власти практиковали массовое заключение контрактов с квалифицированными рабочими в Европейской России для строительства и эксплуатации железных дорог, казенных сооружений и т.д.

На демографическую ситуацию на Дальнем Востоке оказывало и размещение здесь вооруженных сил. Солдаты и матросы были среди первых поселенцев, основателями многих населенных пунктов. Армия и флот являлись также своеобразной формой поставки переселенцев, т.к. часть отслуживших свой срок матросов и солдат, оставались в крае. Их число стало увеличиваться в связи с принятием в 1893 г. закона, предоставившего пожелавшим остаться демобилизованным воинам ряд льгот
.

На Дальний Восток России переселялись и представители других социальных групп. В их числе были чиновники и интеллигенция. Правительство, привлекая чиновников в регион, активно использовало методы материального стимулирования. Это было вызвано тем, что необходимо было формировать и укреплять органы административной власти, интенсивно изучать регион, создавать систему здравоохранения, образования и т.д. Увеличение этих социальных групп, как и всего дальневосточного населения, происходило, в основном не за счет внутреннего роста, а в результате пополнения из внутренних губерний России, и в меньшей степени из Сибири. 

Сравнительно немногочисленной, но очень важной для развития региона категорией населения были предприниматели. Для них также предоставлялись льготы. Городское население в Амурской и Приморской областях получило право на ведение торговли на неограниченную сумму, освобождалось от платежа всяких пошлин, государственных повинностей и военного постоя. Купечество не должно было платить гильдейские пошлины при записи в ту же гильдию, что была на прежнем месте жительства. Это положение о льготах для переселяющихся предпринимателей действовало до 1886 г.
 Ввиду того, что не удалось привлечь достаточное число российских предпринимателей для снабжения населения продовольствием и необходимыми товарами, правительство было вынуждено прибегнуть к помощи иностранных бизнесменов, всячески поощряя их деятельность.

Положениями Амурского комитета, высочайше утвержденными 1 ноября 1856 г. и 4 ноября 1857 г., было установлено порто-франко в портах Приамурского края, на устье Амура и вверх по реке
. При этом, правда, некоторые ограничения на плавание иностранных судов по Амуру все же вводились. В этих положениях говорилось: 

«1. Плавание и торговлю допустить на устье Амура и по реке совершенно свободно, без всякой пошлины и без соблюдения таможенных правил, но с тем, чтобы собственно по реке вверх от Николаевского поста дозволять судам плавать только под русским флагом.

2. Не допускать иностранных судов выше Мариинска (с 1858 г. выше Софийска), даже под русским флагом, что же касается иностранных товаров, то таковые могут по-прежнему проникать беспошлинно на русских судах вверх по Амуру во внутрь Сибири без всякого ограничения»
. 

Впоследствии, в 1860 г., российское правительство, учитывая рост населения в Южно-Уссурийском крае и возникновение русских поселений на побережье Японского моря, распространило право беспошлинной торговли  на все порты Приморской области, с условием, что такое право будет даваться каждому порту особым разрешением в отдельности
. 

Указом Императора от 7 июня 1860 г. иностранным купцам в этом регионе предоставлялись те же льготы на ведение торговых и промышленных операций, которыми пользовались российские граждане. Эти меры в значительной степени способствовали развитию здесь предпринимательства, а следовательно и повышению жизненного уровня населения.

Своеобразием колонизации Дальнего Востока было то, что она проводилась не только выходцами из России, но и частично иммигрантами. Причем удельный вес иноподданной составляющей в населении региона был значительно выше, чем в других регионах России. Благодаря пограничному положению, а также действующим «Правилам для поселения русских и иностранцев в Амурской и Приморской областях Восточной Сибири» позволявшим иностранную колонизацию, Дальний Восток являлся привлекательным для выходцев из сопредельных азиатских стран – Китая, Кореи, Японии определяющим динамику численности и удельного веса иммигрантов в дальневосточном регионе России. Преобладающим элементом среди китайцев и корейцев были занятые неквалифицированным трудом: поденной работой в строительстве, порту, промышленности, в сельском хозяйстве и в качестве прислуги. Для японцев более предпочтительными отраслями были ремесло и сфера обслуживания. 

Численность мигрантов из европейских стран и США не достигла столь больших величин, чтобы превратиться в массовое явление, сопоставимое по масштабам с азиатской иммиграцией. Большинство подданных европейских государств в регионе составляли выходцы из Германии, но, кроме них, в городах жили американцы, французы, англичане, голландцы, швейцарцы, датчане, шведы, американцы и др. Большинство европейцев, в отличие от азиатов, были квалифицированными специалистами, владельцами предприятий. Именно поэтому, несмотря на свою немногочисленность, европейцы играли видную роль в развитии региона. В 1883 г. во Владивостоке проживало 10 062 чел., среди них был только 31 германский подданный
. Однако по сведениям Владивостокской городской управы, в середине 80-х гг. XIX в. на долю немецких предпринимателей приходилась приблизительно треть торговых оборотов города
. 

Таким образом, население Дальнего Востока России формировалось как за счет переселенцев из различных районов империи, так и за счет иммигрантов. При этом численное преобладание выходцев из России в регионе было очевидным. Заселение данных территорий во второй половине XIX – начале XX вв. окончательно закрепило за Россией районы Приамурья и Приморья. Однако, несмотря на успехи колонизации и высокие темпы роста численности населения, которые опережали средние показатели по стране, его плотность оставалась одной из самых низких в России.

В советский период политика государства была направлена на поощрение миграции из центральных регионов и республик СССР на Дальний Восток, в результате чего обеспечивалось увеличение численности населения региона. Это достигалось как за счет экономических мер (высоких надбавок к зарплате и льгот) также и административных мероприятий (оргнаборы, партийные и комсомольские призывы, распределение после вуза и т. п.).
В 90-х гг. XX в. Дальний Восток потерял преимущества, которые способствовали закреплению здесь населения, что впервые за всю историю вхождения региона в Россию, привело к резкому снижению численности населения и угрожающему, почти катастрофическому развитию демографической ситуации. В 1991 г. численность населения Дальнего Востока России достигла 8,1 млн. чел. К 2015 г. она уменьшилась до 6,2 млн.
. 

В настоящее время, несмотря на все попытки решить демографическую проблему на Дальнем Востоке России, численность населения продолжает падать. Существует тенденция естественного прироста населения. Однако не удается остановить миграционный отток населения и привлечь сюда достаточное количество переселенцев. Существует богатый исторический опыт успешного решения демографических проблем в регионе, в частности по переселению на Дальний Восток, и его необходимо учитывать и использовать при решении этой важнейшей проблемы.
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Г.В. Моргунов, Л.П. Саракун
МИГРАЦИЯ И КОСМОПОЛИТИЗМ: ВЕКТОРЫ ВЗАИМОДЕЙСТВИЯ

Многочисленные статистические данные о процессах миграции, а также влияние на них идей космополитизма нуждаются в философско-социологическом рассмотрении, в результате которого некоторая хаотичность миграционных потоков (въезжающих в различные страны граждан и выезжающих из них), станут понятными для современного общества.

Миграция населения – многогранный и сложный процесс передвижения человеческих масс по планете. С одной стороны, миграция связана с различными сторонами жизни общества, с другой – она сама по себе полна противоречий и требует отдельного изучения. Основными объектами исследования являются традиционные (классические) варианты форм миграции. Они представляют собой историческое прошлое миграционных процессов, хотя некоторые из них встречаются на современном этапе, но уже в качестве сопутствующих форм миграции. Их изучение необходимо для анализа современных и будущих процессов миграции в условиях глобализации, выяснения общих свойств миграции, дальнейшего изучения сущности этого явления.

Анализ традиционных форм миграции (предшествующих глобализационным ) позволяет выяснить, чем обусловлено название той или иной формы миграции, выявить общие условия возникновения миграционных процессов, рассмотреть их структуру и произвести сравнительный анализ миграционных форм, а также установить роль миграционных процессов в жизни общества. Для этого необходимо осуществить понятийно-содержательное осмысление феномена миграции, выяснить ее причины, влияющие на возникновение той или иной формы, рассмотреть субъекты, объекты и варианты видов миграции, а также выявить социальные изменения, которые повлекли за собой анализируемые формы миграции.

Сегодня миграция является предметом изучения разных наук: истории, социологии, экономики, конфликтологии, демографии, права, философии и др. Так, исследователь миграции А.И. Кузьмин выделяет семь основных подходов к ее изучению – демографический, социологический, исторический, юридический, психологический, философский и экономический [7], в то время как В. А. Ионцев – до семнадцати подходов, включая также системный, географический, генетический, биологический, этнографический и др. [5].

Философия, к примеру, использует компаративистский подход к изучению миграции, рассматривая ее применительно к различным жизненным ситуациям. Она может абстрагироваться от имеющихся «квалификационных» характеристик понятия и дать более широкое толкование миграции – например, рассматривать миграцию с позиции движения «антропопотоков», движения людей в пространстве. Основываясь на этом понятии, можно изучать исходящие и входящие потоки миграции в глобальном масштабе. Посредством этого термина можно абстрагироваться не только от определенного исторического времени, но и от определенного субъекта так же, как и от определенного места. Философское понятие миграции используется также как средство для описания поведения индивида или социальных групп, мотивированного различными побудительными причинами.

Философское осмысление феномена миграции отражено в ряде концепций, в частности в концепции пассионарных толчков (Л. Н. Гумилев), в основе которой лежит идея энергетического обмена между человеческим сообществом (этносом) и внешней средой. Избыток биохимической энергии живого вещества порождает эффект пассионарности, направленной как на изменения этноса, так и на изменения внешней среды. Именно пассионарии отличаются особо активным миграционным поведением. Однако пассионарность есть не только свойство отдельной личности или группы, она в значительной мере определяет миграционное движение всего этноса, ее толчки объясняют многие глобальные исторические события.

Миграционные движения важно рассматривать в разных контекстах и раскрыть их влияние не только на демографические характеристики той или иной территории, но и на показатели ее экономического развития, социальную структуру, т.е. показать наличие взаимосвязи социальных и миграционных движений.

Исследователь Л.Л. Рыбаковский приводит различия между пониманием перемещения и переселения. «Это – не синонимы, а представление о миграции как в широком, так и узком значении слова. В узком смысле миграция – законченный вид территориального перемещения, завершающийся сменой постоянного места жительства. К миграции в широком смысле слова относят (наряду с переселением) также сезонные, маятниковые и иногда эпизодические миграции. Различия между разными видами перемещения – в их продолжительности, регулярности, целевой направленности, структуре и т.д.» [9, с. 106–107].

По определению ООН миграцией считается перемещение лиц на срок более 6 месяцев. Некоторые исследователи к мигрантам относят прибывших и выбывших на постоянное место жительства, работу, учебу и т. п. – на срок более 1,5 месяцев [3, с 171].

Меняющаяся обстановка, изменение политического алгоритма, угроза безопасности, несбалансированная экономическая деятельность формируют миграционные потоки, которые периодически направляются то в одну страну, то в другую. Циклическая миграция характерна для людей с двойным гражданством. В границы временной миграции включается и реэмиграция, возвращение эмигрантов на родину на постоянное место жительства. Например, в 80-х гг. XX века началась массовая реэмиграция русскоязычного населения из союзных республик в Российскую Федерацию, главным образом из Грузии и Азербайджана, а в 90-х реэмиграция русских из Средней Азии и Прибалтики приняла эвакуационную форму.

Миграционные процессы могут осуществляться под влиянием различных факторов и мотивов: стихийных природных явлений, неблагоприятной экономической ситуации, локальных войн, демографических проблем, религиозных и этнических конфликтов. В годы существования СССР удельный вес этнической миграции тоже был достаточно высок, особенно среди армян, карелов, финнов, цыган. Этническая миграция, в отличие от экономической или политической, имеет свои пределы, т.к. доля выезжающих национальных меньшинств неизменно сокращается, уменьшая численность потенциальных эмигрантов.

Варианты классификаций разновидностей миграции разнообразны и исследуются многими авторами. Ими неизменно выделяется критерий пересечения мигрантами административных границ территорий. Другое основание классификации – законность переселения, т.е. выделяется миграция легальная и нелегальная. Миграция в другую страну связана со значительным числом факторов и обстоятельств этнического и правового характера, и поэтому въезд в страну без соответствующего разрешения властями пресекается. Незаконная миграция – въезд в другую страну, пребывание и выезд с ее территории иностранных граждан и лиц без гражданства с нарушением законодательства, регулирующего порядок въезда, пребывания, транзитного проезда и выезда иностранных граждан. Нелегальная миграция, даже нарушая некоторые законы, не всегда является криминальной и бывает нередко обусловлена несовершенством административно-правовых норм и механизмов их исполнения.

В последние годы миграционные потоки становятся более внушительными, что обусловливает появление относительно устойчивых исходящих и входящих точек этих потоков. Указанные точки представлены конкретными странами, являющимися соответственно экспортерами или импортерами мигрантов. Это заложило основу для формирования миграционной системы, то есть связи как минимум двух стран-участниц миграционного обмена. Так, миграционная система, объединяющая Францию со странами Северной Африки, входит в одну из мировых миграционных систем, центром которой является Европа. 

Евразийская миграционная система (Россия и страны СНГ) образовалась недавно. Имея крупный центр притяжения мигрантов в лице России, она в то же время выступает «поставщиком» значительного числа мигрантов для других глобальных систем, прежде всего Северной Америки и Европы. 

Таким образом, миграционная система, сложившаяся в мире, отличается тесными экономическими, культурными, политическими, географическими связями между странами, что и позволяет определить ее как единую миграционную систему. Она характеризуется многообразием миграционных потоков, их разнонаправленностью, появлением новых стран иммиграции и подключением новых стран-поставщиков мигрантов, формирование нового вектора миграции «Восток – Запад», который пришел на смену доминировавшему еще недавно вектору «Юг – Север».

Миграционные процессы – одна из давних дискуссионных проблем, споры вокруг которой, резко обострились и перешли в новую стадию в контексте тех современных явлений международных отношений, что ассоциируются с термином «глобализация». 

Исследования на тему глобализации отличаются сегодня чрезвычайным разнообразием оценок и ракурсом анализа, высоким напряжением споров и полярностью точек зрения относительно отдельных вопросов. Выделяют несколько подходов к содержанию этого феномена в целом и его последствий для национально-государственных реальностей в частности. Один из них получил название «гиперглобалистического» из-за того, что его сторонники, сконцентрировав свое внимание на новациях глобализации, провозгласили наступление новой эры истории человечества. Вся общественная жизнь, по их мнению, отныне определяется свободным движением капитала, товаров и информации в рамках глобального рынка, что приводит к стиранию границ, национально-культурных идентичностей и территориально связанных между собой политических структур. Место, будучи архетипом укорененного проживания, обретает мобильность, транснационализируется и глобализируется – и в каком-то смысле даже космополитизируется. Информационные технологии  преодолевают пространство, время, границы места, близкие и дальние дистанции. Границы размываются и перемешиваются. И обычный мигрант воплощает размывание границ между народами, государствами и юрисдикциями, а также их противоречия. 

Мигранты способствуют космополитизации. Но в каком именно смысле мы можем рассуждать о космополитизации? Какие из главных предпосылок национально-государственного существования отвергаются и преломляются? Существование мигрантов составляет вызов: это отрицание необходимости всегда и повсеместно четко различать «нас» и «их», «своих» и «чужих», «граждан» и «пришлых». Такую необходимость насаждает и закрепляет национальное государство. Мигранты воплощают все возможные градации «как того, так и другого»: это прирожденные иностранцы или иностранные граждане, чьи социальные навыки не только незаменимы, но и обогащают культурную и общественную жизнь. Мигранты – это то, что выводится за скобки при анализе с национальной позиции полного противопоставления. Их положение функционально, легитимно и незаконно одновременно, оно «разрешено, но не признано» [1, с. 155]. Их существование, деятельность, попытки прорваться на общественную арену противоречат пониманию гражданских прав в национальном государстве и одновременно придают им иное содержание.

Специфика национально-космополитического общества исходит из расширения границ этнической солидарности таким образом, чтобы дать возможность участия как внутренним, так и внешним аутсайдерам. Вовлечение в постсуверенный общественный порядок предполагает определенную готовность, нацеленность и способность к участию в нем, а также некоторую самоорганизацию. Только таким образом «коренные жители» и «иностранцы» смогут сотрудничать в расширенных космополитических границах национальных пространств как равные члены транснационального гражданского общества.

Космополитизм стал сигнатурой «столетия рефлексивного модерна», в котором ликвидируются государственные границы и национальные отличия. Это глобальное изменение ситуации требует и новой методологии исследования вместо «национальной» – то есть той, где базовой категорией является нация, национальный суверенитет и т.д. Новой методологией становится космополитизм – переживание мира в целом, культурная безграничность. У. Бек такой взгляд называет «методологическим космополитизмом». Ставя вопросы о причинах возникновения космополитического общества, он, в духе постмарксистской традиции философско-социологического мышления, стремится определить глубинные предпосылки подобной трансформации национально организованных социумов: «Глобальная взаимозависимость и риски, доступные познанию, меняют общественное и политическое качество национальных обществ. Именно этим определяется особенность космополитизации: она является внутренней, то есть такой, которая вытекает изнутри национальных обществ или локальных культур, она также является самостью – как всегда деформированной – и возникает в национальном сознании. Точно так же изменяются основы обыденного сознания и идентичности. Темы, имеющие глобальное значение, становятся интегральной частью повседневного опыта и «моральных жизненных миров». Они ставят под сомнение формы национального сознания и институции. Повсюду в мире это приводит к большим конфликтам» [10, р. 113].

Космополитизации как объективному процессу должна соответствовать адекватная методология его познания. Именно поэтому У.Бек и предлагает «методологический космополитизм», который является противоположностью «методологического национализма». Идея «методологического космополитизма», по его мнению, позволяет объединить в один когнитивный блок социальную действительность, интерпретацию с позиций повседневности и научное наблюдение, а также допускает «комбинацию самокритической социологии (Soziologie der Soziologie) с методическим космополитизмом, что станет прорывом в обществоведении» [10, р.117].

Вступая в XXI в., человечество подводит итоги своего предыдущего динамичного и не всегда позитивного общественно-политического, экономического, культурного развития. Небывалый размах национальных, этнических, региональных движений (часто бескомпромиссных, сопровождающихся насилием) оказывается в явном противоречии с интернациональными коммуникативными и экономическими тенденциями глобальной интеграции. В сфере межэтнических отношений наблюдается следующий парадокс: несмотря на ослабление этнических свойств культуры на возрастающее влияние общечеловеческих универсалий, можно констатировать одновременный бурный рост этнического самосознания, усиление чувства этнической идентичности. Тема межэтнической коммуникации является первоочередной как в мировом (глобальном), так и в национальном (локальном) измерениях. Следует отметить, что очень часто этническое сознание приобретает гипертрофированные формы. Все чаще можно наблюдать национал-экстремистские, антисемитские, расистские, ксенофобские, шовинистические и этноцентрические действия, которые негативно влияют на процессы межкультурной коммуникации. Анализируя современное научное и философское видение этнического измерения глобального мира, можно констатировать, что в недалеком будущем глобальным системам придется не бороться, а сосуществовать с политизированной этничностью в самых разнообразных ее формах. Обеспечение такого сосуществования требует принципиально новой парадигмы практического решения национальных проблем, чем той, которая используется сейчас. На сегодняшний день выразительно проявляется действие противоположных, но объективно взаимосвязанных тенденций. С одной стороны, углубление интеграционных процессов, стремление преодолеть полиэтничность и поликультурность современных социумов путем их унификации, естественно требует определенного уменьшения значения национального перед универсальным для обеспечения социокультурной успешности. Это является характерной чертой глобализации. С другой стороны, общества, несмотря на глобальное модернизаторское влияние, все более этнизуются. Присутствие этнического фактора проявляет себя повсеместно, более того, в ряде областей общественной жизни он имеет доминирующее влияние. В этом смысле нынешнее столетие можно охарактеризовать периодом не только космополитизации, но и национализма, который выступает в качестве определенной реакции на глобальную унификацию мира.

Многие современные гуманитарии сходятся во мнении, что перспективы развития мирового сообщества не ясны. Наряду с рядом возможных, частично конкурирующих и частично взаимодополняющих перспектив, У. Бек рассматривает перспективу «космополитической демократии», которая «основывается не только на опыте самопостижения гражданского общества, но и на транснациональной значимости основных прав» [2, с. 163]. Обращаясь для разъяснения этого положения, он поясняет, что «суть заключается в дифференциации прав подданных различных государств, а значит, в конечном счете, в гарантиях права мирового гражданства для всех» [2, с. 163–164]. При этом он отмечает парадоксальность ситуации, которая состоит в условии одновременного наличия прав национального государства и прав мирового гражданства, которое предусматривает гарантию космополитических правоотношений. В реализации отношений между участниками реализации такой перспективы развития мирового общества он предусматривает возможность реализации одной их трех моделей: реально-политической, интернационалистской и космополитической. Если в первых двух моделях решающую роль играют национально-государственные судопроизводства, то в космополитической в центре анализа находится индивид, права которого поддерживаются ООН. Автор идеи «космополитической демократии» отмечает множество нерешенных проблем, встающих при ее возможном внедрении, и высказывает лишь надежду на ее реализацию.

Космополитизм – это возможность формирования в новых условиях новой идентичности, это ответ на меняющийся мир. Мы не знаем, как утверждает У. Бек [1], как будет развиваться далее человечество: будут ли набирать силу процессы интеграции, взаимодействия и осознания взаимозависимости людей, или же усилится сопротивление глобализационным процессам и именно оно задаст тон последующему развитию культуры. В зависимости от развития этих возможных сценариев и будут складываться оценки феномена космополитизма. 
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Е.А. Назарчук
МУНИЦИПАЛЬНАЯ МОЛОДЕЖНАЯ ПОЛИТИКА КАК СФЕРА ОРГАНИЗАЦИИ СПОРТИВНО-ОЗДОРОВИТЕЛЬНОЙ ДЕЯТЕЛЬНОСТИ
Традиционно спортивно-оздоровительная деятельность ассоциируется у многих с молодыми людьми. Именно в молодом возрасте организм крепнет, окончательно формируется, состояние организма находится в расцвете и вопрос здоровья объективно опытно редко встает перед молодыми людьми. 

С другой стороны закладывается фундамент в виде возможностей организма, привычек, ценностных ориентаций, который определит уровень здоровья и самочувствия человека на все предстоящие годы. От этого будет зависеть профессиональные возможности молодого человека, психосоциальный статус, отношения с окружающими людьми. Поэтому спортивно-оздоровительная деятельность является актуальной формой организации жизнедеятельности молодого человека.

Сегодня невозможно не заметить, что спортивная деятельность быстрыми темпами развивается в мегаполисах, но менее развита в малых городах и селах. Это требует внимание специалистов в области организации физической культуры, спортивно-оздоровительной деятельности, спорта и молодежной политики. Спортивная деятельность должна быть доступной для всех – и городской молодежи, и молодежи небольших деревень и сел. 

Целью молодежной политики на государственном уровне является формирование общественно-государственной системы, обеспечивающей развитие и распространение в качестве преобладающей общественной нормы жизненных сценариев молодёжи страны, опирающихся на такие приоритеты, как патриотизм, ответственность, самоотдача, здоровье, образованность, благополучие; максимизация (т.е. достижение максимально возможного в существующих условиях) личностного потенциала российской молодёжи и возможностей для его полноценной и разносторонней реализации во благо развития страны.

Одной из задач молодежной политики на федеральном уровне является «формирование ценностей здорового образа жизни, создание условий для физического развития молодежи, формирование экологической культуры, а также повышение уровня культуры безопасности жизнедеятельности молодежи» [1].

Участниками государственной молодежной политики являются молодые граждане, а также все государственные органы, государственные и негосударственные учреждения, предприятия, организации, имеющие в числе своих работников или участников молодых граждан или ведущие любую образовательную и иную деятельность, направленную на развитие молодёжи [1].

Муниципальная молодежная политика является системой формирования приоритетов и мер, направленных на создание условий и возможностей для успешной социализации и эффективной самореализации молодежи как субъекта социально-экономического, культурного и политического развития муниципалитета, для развития ее потенциала в интересах муниципального образования и региона.

Для конкретизации и реализации целей и направлений государственной молодежной политики в г. Новосибирске была разработана «Концепция развития муниципальной молодёжной политики г. Новосибирска» (утверждена приказом начальника департамента КСиМП от 23.10.2013 № 1015-од).

Одним из основных направлений развития муниципальной молодежной политики города Новосибирска, согласно Концепции, является содействие формированию здорового образа жизни в молодёжной среде. В рамках реализации направления планируется проводить пропаганду здорового образа жизни, внедрять и использовать идеи спорта и физкультурно-оздоровительных занятий, развивать альтернативные спортивные формы досуга.

Показателями эффективности работы по данному направлению являются:

· количество программ, проектов и мероприятий, направленных на поддержку процесса включения молодежи в различные формы сохранения и развития собственного здоровья;

· количество молодых людей не менее 6-х месяцев посещающих спортивные или физкультурные занятия в молодежных центрах, занятых в клубах, объединениях и т.д.; 

· количество оборудованных спортивных залов, спортивных площадок и других мест, способствующих включению молодежи в различные формы спортивно-оздоровительной жизнедеятельности; 

· количество молодежи, участвующих в спортивно-оздоровительных мероприятиях различного уровня (внутри учреждения, районных, городских, региональных и др.); 

· успешность молодежи, участвующей в различных формах сохранения и развития здоровья (награды и достижения в конкурсах, соревнованиях, фестивалях различного уровня, количество спортивных разрядов и званий);

· доля молодежи, позитивно оценивающей результаты деятельности по данному направлению;

· доля представителей общественности и экспертного сообщества, позитивно оценивающей результаты деятельности по данному направлению.

Условиями организации спортивно-оздоровительной деятельности, на наш взгляд, могут быть признаны не только возможности учреждений, но и возможности в организации спортивно-оздоровительной деятельности всего города Новосибирска, в целом.

В течение последних лет в Новосибирске значительно улучшились условия для развития физической культуры, массового спорта и спорта высших достижений. Развивалась инфраструктура массового спорта, совершенствовалась спортивно-массовая и физкультурно-оздоровительная работа среди всех категорий и возрастных групп населения области. Особое внимание уделялось развитию детско-юношеского спорта, укреплению материально-технической базы спортивных школ, клубов и спортсооружений, развитию спорта высших достижений и совершенствованию кадровой политики.

В 2007 - 2009 годах были проведены крупные мероприятия по развитию и совершенствованию спортивной инфраструктуры. В течение 2009 года в эксплуатацию введено 128 спортивных сооружений, это на 45 объектов больше, чем в 2008 году. На начало 2010 года в Новосибирской области функционировало 3818 спортивных сооружений, в том числе 37 стадионов, 2049 плоскостных сооружений, 1220 спортивных залов, 6 дворцов спорта и 64 плавательных бассейна.

Участие города Новосибирска в реализации федеральной целевой программы «Развитие физической культуры и спорта в Российской Федерации на 2006-2015 годы» [2] и социального проекта «Строительство физкультурно-оздоровительных комплексов», разработанного по инициативе Всероссийской политической партии «Единая Россия», позволило ввести в строй крытый ледовый дворец и современный спортивный комплекс в районах Новосибирской области, а в городе Новосибирске – 2 плавательных бассейна, 3 крытых катка с искусственным льдом.

В последние годы особое внимание уделяется развитию физической культуры и спорта среди инвалидов и лиц с ограниченными возможностями здоровья, адаптивной физической культуре и адаптивному спорту, что позволило почти в 2 раза увеличить число инвалидов, занимающихся физической культурой и спортом. В настоящее время физической культурой и спортом в Новосибирской области на постоянной основе занимается более 5000 инвалидов и лиц с ограниченными возможностями.

С целью популяризации физической культуры и спорта департаментом физической культуры и спорта города Новосибирска совместно с областными спортивными федерациями и органами местного самоуправления ежегодно проводится более 3000 спортивно-массовых и оздоровительных мероприятий по 72 видам спорта. 

Например, в 2009 году в Новосибирске были проведены спортивно-массовые мероприятия, в том числе: 35 – республиканского уровня, 6 – международного, 28 – всероссийского, 238 – областного, 48 – Сибирского федерального округа и более 2500 соревнований в муниципальных образованиях области по различным видам спорта. [2]

Команды мастеров по игровым видам спорта достойно и успешно выступают на соревнованиях различного уровня.

Физкультурно-оздоровительную и спортивную работу на территории города Новосибирска проводят 5175 штатных физкультурных работников, из них 88,9% имеют специальное физкультурное образование, в том числе 57,5% – высшее.

Воспроизводство кадрового потенциала в сфере физической культуры и спорта, подготовку и повышение квалификации осуществляют Новосибирский государственный педагогический университет, Новосибирский институт повышения квалификации и переподготовки работников образования и Новосибирский колледж олимпийского резерва.

Одним из приоритетных направлений муниципальной молодежной политики является, также, развитие детско-юношеского спорта и спорта высших достижений.

Несмотря на положительные тенденции в развитии сферы физкультуры и спорта, Новосибирск нуждается в более интенсивном развитии всей системы физической культуры и спорта, включая серьезные инфраструктурные преобразования.

Среди основных проблем, препятствующих максимально эффективному развитию физической культуры и спорта в городе Новосибирск, можно выделить проблемы, объективно присущие не только городу, но и России в целом:

- остается низким уровень обеспеченности спортивными сооружениями, в том числе современными спортивными объектами, для подготовки спортсменов высокого класса;

- значительная часть населения Новосибирска не привлечена к систематическим занятиям физической культурой и спортом, что негативно сказывается на здоровье, производительности труда граждан, подготовке молодежи к защите Отечества, профилактике асоциальных явлений в молодежной среде;

- остается низким уровень обеспеченности сферы физической культуры и спорта квалифицированными специалистами;

- недостаточно развита система подготовки спортивного резерва и спорта высших достижений в Новосибирске;

- недостаточна информационная поддержка развития физической культуры и спорта, пропаганды здорового образа жизни населения;

- доступность занятий физической культурой и спортом для лиц с ограниченными возможностями здоровья и малообеспеченных слоев населения остается низкой.
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ОНТОЛОГИЧЕСКИЙ СТАТУС КОНЦЕПТУАЛЬНЫХ СХЕМ

С абсолютистской точки зрения мир существует одним определенным способом, обладает определенной структурой, т.е. его части находятся в определенных отношениях и т.д., и эта структура открыта для фиксации в истинных выражениях.

Например, представляется ясной интуиция, согласно которой содержание мира состоит из частей различных родов или классов (natural kinds), и эти категории — естественные рода — таким образом реифицированы, а не просто наложены на содержание мира как некоторая искусственная классификация. Термины естественных родов существенно отличаются от других знаков языка тем, что они требуют "понимания" или "знания" того, что они означают. Так, они отличаются от общих терминов вида "треугольник" или "холостяк" тем, что последним легко дать дескриптивное определение, содержащее необходимые и достаточные условия для того, чтобы выделить эти объекты единственным образом. Но такого типа определения нельзя применять для естественных родов. Можно, скажем, предложить определение "тигр — это четвероногое полосатое животное", но это и подобные ему определения имеют серьезные недостатки. Если тигр потеряет одну ногу и станет трехногим, он от этого не перестанет быть тигром; в то же время удовлетворяющая этому определению кошка — не тигр, и т.д. Поэтому необходимо обращение к более сущностным свойствам, выражающим внутреннюю структуру таких объектов [5, с. 17].
Категоризация может фиксировать естественные рода как некоторые идентичности способов существования различных частей мира. Но в таком случае термины естественных родов и термины конвенциональной категоризации указывают на различные — обладающие различным онтологическим статусом — категории содержания мира.

Выражение, указывающее на некоторые естественные рода и на связи между ними, способно быть истинным в отношении прямого соответствия миру. Либо мир таков, что он содержит эти рода, и они состоят в этой связи, либо нет. Это прямое двухместное отношение, которое может быть использовано для прояснения характера референции абсолютно-истинного выражения. "P абсолютно истинно" будет означать в таком случае: "мир таков, что в его содержание входят элементы тех родов, на которые указывает P, и эти элементы состоят в той связи, на которую указывает P".

Напротив, выражения, указывающие на некоторые конвенциональные классы и на связи между ними, не могут быть истинны в отношении такого же прямого соответствия миру, как абсолютно-истинные выражения, потому что они оперируют категориями, находящимися в ином отношении к содержанию мира. Эти категории принадлежат некоторой концептуальной схеме, так или иначе не тождественной содержанию мира. В результате возникает трехместное отношение между выражением, миром и конвенциональной концептуальной схемой, ассоциированной с выражением. "P истинно относительно конвенциональной концептуальной схемы W" будет означать в таком случае: "мир таков, что его содержание может быть традиционно (скажем, в силу действующего соглашения) классифицировано посредством W тем способом, на который указывает P"

Отсюда проясняется индивидуальный характер понятия "концептуальная схема": это — индивидуальная картина мира, образуемая системой ментальных репрезентаций (концептов).

Если выражение P истинно как относительно W1, так и относительно W2, то это означает, что и W1, и W2 располагают достаточными концептуальными ресурсами для того, чтобы быть сопоставимыми друг с другом. Но если бы это был единственный вид взаимоотношений концептуальных схем, связанных с предложениями, указывающими на один и то же феномен, то релятивистская концепция работала бы в конечном итоге совершенно аналогично абсолютистской. Различие между концептуальными схемами сводилось бы к тому тривиальному факту, что некоторый идиолект может содержать простые предикаты, объему которых в некотором другом идиолекте не соответствует ни один простой предикат или не один предикат вообще — и, соответственно, отождествление владения языком и владения концептуальной схемой, в духе Дэвидсона, было бы оправдано.[9, с.93]

Тем не менее, наличие общей для двух идиолектов онтологии, содержащей понятия, которые индивидуализируют одни и те же объекты, само по себе еще не гарантирует пересечение концептуальных схем носителей этих идиолектов. Поскольку содержание мира может быть отражено в различных концептуальных схемах различным образом, поскольку оно открыто для различных способов концептуализации, в том числе и для несоизмеримых — постольку регулятив, управляющий взаимным согласованием концептуальных схем, должен быть открыт для онтологического анализа.

В самом деле, если мы скажем, что все истинные выражения истинны относительно концептуальной схемы конвенциональных классификаций, связанных с обсуждаемым выражением, то такой тезис может быть оспорен на непосредственном основании собственного истинностного статуса. Если сам тезис истинен лишь относительно, то он, если истинен, опровергает сам себя, составляя собственный контрпример. Если же, с другой стороны, тезис относительной истины приемлем для сообщения о себе, значим относительно самого себя, тогда, в силу того, что он может являться в лучшем случае лишь относительно истинным, он сам сужает свою значимость, снижает свою релевантность для того, для кого относительная истина релятивизована к другой концептуальной схеме.

Поэтому, возможно, следует ограничить область применения понятия относительной истины выражениями о содержании мира, т.е. выражениями объектного языка. Такое ограничение соответствовало бы онтологическому тезису о конвенциональной категоризации содержания мира: в центре оказываются выражения о содержании мира, а не метавыражения, заключающие о содержательных выражениях. П. Давсон-Галле формулирует такой ограниченный тезис относительной истинности объектно-языковых выражений следующим образом: истинное выражение объектного языка истинно относительно концептуальной схемы конвенциональных категоризаций, связанных с обсуждаемым выражением. [3, с.154]

Такое определение, будучи метаязыковым выражением, избегает самореференции и тем самым самоопровержения через представление контрпримера.

Однако вместе с тем выражения объектного языка, о которых оно заключает, также являются, в свою очередь, частью содержания мира, и поэтому заключающее о них выражение также может быть рассмотрено как выраженное на объектном языке. С такой точки зрения, проблема онтологического статуса конвенциональных категоризаций не может учитывать различие между выражениями, использующими непосредственно указывающие на содержание мира понятия, и метавыражениями относительно таких выражений. Если это так, то надежда избежать самоопровержения релятивизма, ограничивая область его приложения, не оправдывается.

Тем не менее прояснение этого различия важно для завершения описания того механизма, с помощью которого происходит взаимное согласование концептуальных схем. В ходе такого согласования языковое выражение подвергается интерпретации — которая, как известно, может иметь один из двух видов: описание в других знаках того же кода (парафраз) либо описание в знаках другого кода (перевод). Систематическое знание языка как языковая компетенция говорящего или слушающего предшествует интерпретации языкового выражения и конвенционально по природе. Для того чтобы показать пределы взаимного согласования концептуальных схем, следует выяснить, что именно может выступать в роли интерпретационного кода в концептуальных схемах — и, соответственно, в каком отношении находится интерпретационный код к содержанию мира.

Таким образом, концептуальная схема — это нечто большее, чем аналитический набор аксиом, с которым сравнивается выражение Р для установления его истинности. Определив это "нечто большее" как систему ментальных репрезентаций, необходимо показать, каким образом эта система может выступать в роли интерпретационного кода. 

Объявляя противопоставление концептуальной схемы эмпирическому содержанию "третьей догмой эмпиризма" (вслед за двумя Куайновыми — аналитико-синтетической дистинкцией и редукционизмом), Дэвидсон исходил из того, что как аналитико-синтетическая дистинкция, так и концептуальный релятивизм, по его мнению, объяснимы в терминах идеи эмпирического содержания. Дуализм синтетического и аналитического является дуализмом предложений, которые истинны вследствие как своего значения, так и эмпирического содержания, и предложений, истинных лишь благодаря своему значению и не имеющих никакого эмпирического содержания. Однако поскольку мы считаем, что все предложения имеют эмпирическое содержание, которое объясняется через референцию к внеязыковому миру, постольку мы не можем отказаться от идеи эмпирического содержания. Таким образом, вместо аналитико-синтетического дуализма мы получаем дуализм концептуальной схемы и эмпирического содержания.[9, с.31]

Трудно не согласиться с Дэвидсоном в том, что описанный им дуализм не может быть представлен в рациональной форме, но отсюда еще не ясно — и не видно, как может быть прояснено, — каким образом концептуальная схема может быть описана в терминах соответствия некоторой внешней ей сущности. Возможно, у эмпиризма была всего лишь одна догма, а именно — сама идея "эмпирического содержания". Говорить о конвенциональности "данного" возможно лишь постольку и лишь в том отношении, что собственно "данными" полагаются ощущения и другие явления сознания, которые мы не можем не воспринимать как таковые. Мы не можем принять, что мир находится у нас в голове; следовательно, явления сознания, на основании которых мы заключаем о мире, сами им не являются. То предположение, согласно которому именно эти явления и являются миром, неудовлетворительно уже в силу того, что их наиболее сущностное свойство — как раз свидетельствовать о мире, "быть направленными на объект". У нас нет никаких других свидетельств о мире, кроме феноменов; о мире и о самом его существовании мы заключаем из факта невозможности (по крайней мере, без специальных технических ухищрений) воспринимать явления нашего сознания иначе, чем относящимися к чему-то внешнему по отношению к ним.

Репрезентация предмета включает нас в определенную заданность, позволяющую нам воспринимать предмет именно в качестве такового. Такие представления могут быть свойственны радикальной позиции, согласно которой не существует трансцендентной по отношению к сознанию реальности. Но и если мы будем рассматривать вещь (например, снег) даже с диаметрально противоположных позиций — как, скажем, материальный предмет, принадлежащий объективному миру, — то мы тем более не станем отрицать, что содержанием нашего сознания является не сам снег, а некоторая психическая сущность, ментальная репрезентация снега, "означаемое" в соссюровском понимании. Эта репрезентация существует в качестве таковой лишь одним способом: имея свое бытие вне себя. Сама идея репрезентации подразумевает, что это — некая сущность, отличная от другой сущности, к которой она относится или которую она представляет. [11, с.33]. Отношение между этими двумя сущностями есть простейшее отношение означения. Наши визуальные, тактильные и иные сенсорные и рефлективные представления предмета — например, снега — являются знаками снега в языке непосредственного описания действительности — языке нашей концептуальной схемы, с помощью которой мы ориентируемся в мире и вообще способны делать все, что мы делаем. Концептуальная схема как система концептов и была бы тем "индивидуальным языком", невозможность которого постулирует соответствующий аргумент; но она — не язык: она является текстом на этом индивидуальном языке, языке непосредственного описания действительности. Этому языку не хватает "языковости" в том отношении, что он не обеспечивает коммуникацию — мы не можем непосредственно обмениваться с другими людьми нашими мыслями и т.п. (по крайней мере, согласно современным научным представлениям, спорить с которыми не представляется возможным — так же, как и считать вопрос закрытым). Но мы можем использовать — и используем — для описания нашей концептуальной схемы естественный язык, предстающий, таким образом, метаязыком по отношению к языку непосредственного описания действительности

Поэтому вопрос о конвенциональности "данного" может быть поставлен следующим образом: являются ли метавыражения конвенциональных концептуальных схем абсолютно или же относительно истинными для своих концептуальных схем? Очевидно, это зависит от того, чем являются референты метавыражений: терминами естественных родов содержания мира или категориями конвенциональных классификаций. Указывают ли конвенциональные категории, связанные с понятием относительной истины, на естественные рода?

Ответ на этот вопрос будет зависеть от того, чтó мы признаем объектным языком концептуальной схемы.

Если мы не различаем язык концептуальной схемы и естественный язык, то очевидный список ассоциируемых понятий будет включать "выражение", "истинное выражение", "концептуальная схема", "конвенциональная классификация" и т.д. — плюс, в концептуально контрастной роли, такие понятия, как "естественный род". Трудно представить себе, каким образом референты любого из этих понятий могут формировать естественный род — даже и самого понятия "естественный род", которое по своему онтологическому статусу ничем не отличается от любого другого понятия. Даже при неприятии онтологического конвенционализма полагание естественных родов объектами указания само по себе еще не будет означать, что эти естественные рода образованы референтами, а не внешним понятием "естественный род". Утверждение абсолютной истинности истинных выражений будет, с релятивистской точки зрения, ложно относительно связанной с этим утверждением концептуальной схемы, но, с абсолютистской точки зрения, оно не может не быть истинно относительно этой же самой схемы.

Таким образом, абсолютно-истинное выражение, отрицающее истинность относительно-истинных выражений, вынужденно использует ту же самую концептуальную схему, что и сами относительно-истинные выражения. Подобная трактовка не преуменьшает истинностный статус абсолютно-истинных выражений, но только отражает конвенциональный характер понятий, принадлежащих к ассоциируемой с языковым выражением концептуальной схеме. Но в то же время, поскольку могут существовать достаточно радикально различающиеся между собой концептуальные схемы, постольку сами формы фактуальности могут позволять действительности быть структурируемой различными способами. Иными словами, это не означает иррелевантности представления о естественных родах для объяснения стабильности значения: речь идет о разных механизмах стабилизации. Теория терминов естественных родов, поскольку она заключает о закреплении именования, представляет вариант динамического внешнего стабилизатора значения.

Если же мы признаем объектным языком концептуальной схемы язык непосредственного описания действительности, по отношению к которому естественный язык является метаязыком, то мы не можем признать его термины терминами естественных родов содержания мира, поскольку не может быть предложена теория, рассматривающая термины вида "ментальная репрезентация снега" как термины естественных родов. С другой стороны, мы не можем признать его термины и категориями конвенциональных классификаций, поскольку индивидуальная перцепция с очевидной необходимостью предшествует дальнейшему согласованию полученных в ее ходе данных с другими наборами данных, являющимися результатами других индивидуальных перцепций.

Как попытки снятия описанного дуализма могут быть рассмотрены "философские языки", пик интереса к которым приходится на ХVII в. Созданию философских языков предшествовал постулат рационалистической школы о том, что языки порождаются априорно заложенными в языковом сознании идеями; Бэкон, Декарт, Паскаль, Лейбниц, Локк отмечали неадекватность слов соответствующим понятиям и пытались найти другой тип знака, могущий выразить идею ближе к ее содержанию таким образом, чтобы она была понятна любому человеку на земле. Такой "подлинный знак" был призван передавать понятия (а не звуки) с помощью символов и лишь потом переводился бы на соответствующий язык. Аналогиями знаков такого рода признавались ноты, цифры, пиктограммы, иероглифы. Все они напрямую выражали идеи и могли быть поняты говорящими на любом языке.

Попытки выработать "подлинный знак" и на его базе философский язык были связаны с классификацией всего корпуса знаний о мире; соответственно, очень скоро такое деление оказывалось нарушенным, так как происходило переосмысление и пополнение научных знаний — т.е. знаний, с той или иной необходимостью являющихся общепризнанными.

Хотя поиски универсальных, не выбранных произвольно "элементов человеческой мысли", некоего lingua mentalis (Оккам) как основы любых возможных семантических построений связаны, прежде всего с рационалистической традицией, вряд ли они являются специфически рационалистической интенцией. Скорее это одна из наиболее общих программ исследования проблемы связи между вещью и ее названием, причем такая программа, методология которой, возможно, в наибольшей степени отражает природу предмета, поскольку ясно, что исследование связи между вещью и ее названием отсылает к весьма глубоким основаниям знания: если и возможно усмотрение более предельных оснований, то оно тем не менее ex definitio не может быть вербализовано. В современных семантических теориях выбор элементарных терминов (primitive terms) предстает некоторым метафизическим ориентиром: либо он признается произвольным — что связано с конвенционалистским подходом к значению, — либо наоборот. Однако в последнем случае исследователю не обязательно занимать "реалистскую" позицию. Поскольку весьма трудно было бы указать удовлетворительные причины, по которым разрыв между теорией и эмпирическим фактом в семантике должен быть больше, чем в физике или химии, постольку выбор семантических "атомов" может считаться произвольным, с такой точки зрения, не в большей степени, чем установление списка химических элементов.

Таким образом, представляется затруднительным задать такую онтологию, в которой конвенциональные категории указывали бы на естественные рода. Само по себе это, разумеется, не означает и не может означать, что естественные рода "не существуют"; но отсюда следует, что для инвариантности интерпретации языковых выражений участниками коммуникационного акта — и, следовательно, для успешного функционирования языка — необходима возможность взаимного согласования индивидуальных концептуальных схем.

Подобный подход представляется преимущественным минимум в двух отношениях. Он позволяет преодолеть ограниченность эмпиристской позиции, согласно которой знание семантических фактов относительно слов неотделимо от знания эмпирических фактов относительно обозначаемых этими словами предметов.

Эмпиристский подход был, в свою очередь, вызван неприятием теорий "августинианского" вида, согласно которым значение является некоторой автономной сущностью. Однако впадение в противоположную крайность оказывается не более продуктивным для решения семантических проблем описания естественного языка. Рассмотрение значения как результата согласования концептуальных схем дает возможность избежать и этой противоположной крайности ("догмы реализма"?) и отказаться от представления о значении как о сущности, которая может быть полностью описана без указания на процесс семиозиса. Таким образом, эта позиция представляет аналитический вариант подхода, восходящего в современной традиции к Ч. Пирсу и в той или иной степени разделяемого сегодня большинством лингвистов.

Итак, если теперь вернуться к вопросу о том, каким образом ситуация употребления знаков естественного языка может иметь форму ситуации существования соглашения об их использовании, действующего между членами языкового сообщества — при том, что такое соглашение не заключалось в действительности, или, говоря более строго, при том, что нам ничего не известно о действительном факте заключения такого соглашения и о возможности условий его заключения, — то можно сделать следующий вывод.

Когда говорится о "языковой конвенции", то подразумевается возможность взаимного согласования индивидуальных концептуальных схем, которое обеспечивает инвариантность дальнейшей интерпретации языковых выражений. Пределы взаимного согласования индивидуальных концептуальных схем устанавливаются их отношением к внеязыковому миру, через которое осуществляется обозначение языковыми выражениями элементов внеязыкового мира. Установление отношения обозначения выступает внешним динамическим стабилизатором значения. 
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В.В. Погарцев
ЯТЕЛЬНОСТЬ ПРИМОРСКОГО КРАЕВОГО РАДИОКОМИТЕТА В ГОДЫ ВЕЛИКОЙ ОТЕЧЕСТВЕННОЙ ВОЙНЫ (1941 – 1945 гг.)

В Приморском крае радиовещание в годы Великой Отечественной войны играло огромную роль в освещении важнейших событий на фронте, в тылу, в нашей стране и за рубежом. Более того, радиофикация Приморья в материально-техническом оснащении к началу Великой Отечественной войны, была на гораздо лучшем уровне, чем в Хабаровском крае. Уже через два часа после того, как приморчане узнали по радио из Москвы о начале войны, по краю транслировался общегородской митинг трудящихся Владивостока
.

С первых дней войны в радиокомитет стали приходить многочисленные письма слушателей, отражавшие стремление жителей Приморского края защитить свою Родину, наказать вероломного врага. Эти письма зачитывались в краевых и городских известиях. Приведем два письма, прозвучавшие в эфире Приморского радиокомитета в первые дни войны. «В рядах славной Красной армии служат три моих сына, - писал в своем заявлении на имя военного комиссара Шмаковского района бригадир завода № 1 Г.Л. Акимкин. - Они еще молодые бойцы, но уже отличники. В годы гражданской войны я беспощадно громил интервентов на Украине и сейчас твердо решил быть в рядах действующей армии. Жизнь свою отдам за Родину, до последней капли крови буду биться с германским фашизмом». Домохозяйка Е.А. Покиевец в своем заявлении писала: «Мне от роду 41 год. Умею метко стрелять. Закончила курсы медицинских сестер. Убедительно прошу послать в ряды действующей Красной армии»
.

Ежедневно по приморскому радио шло до 15 передач на политические темы, в том числе пять выпусков «Последних известий» по материалам советского информбюро и ТАСС, краевые и городские выпуски новостей, красноармейские и краснофлотские известия, выступления партийных и советских работников городского и краевого уровней на важнейшие темы дня. Из Москвы ежедневно транслировались выпуски «Последних известий» (до семи в день), передовые статьи «Правды» и материалы других центральных газет, письма с фронта и т.п.

Сетка общественно-политических передач приморского радио в конце 1941 г. была такой:

6. 30 - 7. 00 - последние известия из Москвы.

7. 45 - 8. 00 - последние известия и передовая «Правды».

8. 30 - 8. 45 - последние известия из Москвы.

12. 00 - 12. 15 - материалы краевой газеты «Красное знамя».

12. 40 - 12. 55 - последние известия.

13. 10-13. 25-статьи, беседы, корреспонденции с фронтов.

14. 00 - 14. 20 - последние известия из Москвы.

17. 00 - 17. 15 - последние известия.

17. 30 - 17. 45 - статьи, беседы, корреспонденции.

18. 00 - 18. 15 - последние известия.

18. 45 - 19. 00 - краевые известия.

19. 00 - 19. 10 - последние известия из Москвы.

21. 00 - 21. 15 - последние известия из Москвы.

21. 30 - 21. 40 - городские известия (по Владивостоку).

23. 15 - 23. 30 - статьи, беседы.

23. 30 - 23. 50 - последние известия из Москвы.

24. 00-00. 15 - последние известия из Москвы
.

Если в начале войны редакция оборонного вещания в составе всего лишь одного человека входила в состав «Последних известий», то с 1 октября 1943 г. была создана самостоятельная военная редакция, а в сетке вещания появились передачи для воинов армии и флота. Политуправление Тихоокеанского военного флота прикомандировало к этой редакции двух кадровых военных работников, которые готовили циклы передач на темы: «Письма родителям бойцов», «Тихоокеанцы на фронте», «Зоркие часовые Приморья - пограничники», «Боевые традиции русского флота» и другие.

Ежедневно выпускались по три передачи: красноармейские и краснофлотские новости, статьи и выступления пропагандистского характера, обзор «Боевой вахты». Кроме того, по выходным дням выходил «Красноармейский и краснофлотский радиочас»
.

На приморском радио регулярно транслировали передачи направленного характера: для дальневосточных моряков, молодежи, жителей села, детей; продолжалось художественное вещание, которое также было подчинено задачам военного времени. О направленности литературно-художественных передач говорили их названия: «Герои земли русской», «Сталинские соколы», «Русские богатыри», «Подвиги смелых», «Поле русской славы», «В бой, славяне!». Чаще всего они представляли собой монтаж из стихотворений и музыкальных номеров. 

На радио осуществлялись постановки об Отечественной войне 1812 г. и о героическом прошлом русского народа, пьесы на антифашистские темы. В 1943 г. по радио передавали драматическую поэму «Чкалов» П. Антокольского, постановку «Жди меня» К. Симонова, «Синий платочек» В. Катаева, «Генерал Брусилов» И. Сельвинского и т.д. Не была забыта и классика. Наряду с произведениями на патриотическую тему, на радио ставились пьесы А.П. Островского, А.К. Толстого, И.С. Тургенева, А.П. Чехова, Г. Шиллера, Б. Шоу и других авторов
.

В дни освобождения Красной армией больших городов давались передачи, посвященные этим событиям. Например, к прорыву блокады Ленинграда (январь 1944 г.) был передан литературно-музыкальный монтаж «Ленинград в борьбе»; выходу советских войск на государственную границу (март 1944 г.) был посвящен литературно-музыкальный монтаж «Немеркнущая слава Красной армии»; к освобождению Одессы (апрель 1944г.) даны две передачи: «Рассказы о героях Одессы» и литературно-музыкальный монтаж «Герои-черноморцы» и др.
 Такие передачи вселяли в людей неоспоримую уверенность в превосходстве Красной армии над вражеской и в скорую победу СССР над фашистской Германией.

Постоянной драматической группы в штате приморского радио не существовало. Единственным артистом в коллективе был Василий Иванович Ромашов, он же выступал режиссером всех постановок. Для участия в них привлекали коллективы местных театров: краевого драматического, театра Тихоокеанского флота, а также приезжих артистов.

Регулярно выходили в эфир передачи о творчестве местных поэтов и писателей, которые приглашались в студию радиокомитета, чтобы познакомить широкую аудиторию со своими новыми произведениями. Это были Георгий Корешов, Дина Краснова, Александр Никулин, Анатолий Свиридов, Владимир Твердяков, Борис Чиквиладзе и другие. С апреля 1943 г. был введен цикл передач «Критика и библиография». Всего вышло 20 таких передач.

Если в первые месяцы войны, когда положение на фронтах было тяжелым, редакция была вынуждена несколько ограничивать тематику детских передач, главным образом, за счет сокращения передач легкого и развлекательного характера, то к концу войны круг детских передач был значительно расширен. В их числе, наряду с передачами о Великой Отечественной войне и научно-образовательного характера, появилось много развлекательных и музыкальных. Особенно значительное место стали занимать выступления детской художественной самодеятельности школьников и дошкольников. Одной из лучших передач 1943 г. была признана внестудийная из краевого дома пионеров и школьников, где на новогодней елке с детьми встретились дед Всевед и его внучка
.

Вечером 31 декабря 1943 г. редакция организовала передачу «Чему мы научились за этот год». В передаче участвовали три школьника Владивостока, добившиеся наилучших показателей в учебе и в военной подготовке. Затем была организована перекличка школьников Артема и Сучана на эту же тему
.

Как и литературная редакция, сектор детского вещания строил свои передачи на тематике подвига советского народа во имя победы в Великой Отечественной войне, используя для них материалы из центральных журналов и газет. В связи с освобождением Красной армией целого ряда городов, были организованы детские передачи, посвященные Ленинграду, Севастополю, Одессе и др.

Музыкальное вещание Приморского краевого радиокомитета в годы войны готовило до 15 концертов в месяц из циклов «Советские композиторы», «Великие русские композиторы», «Русская народная песня», «Лауреаты Сталинской премии», «История русского романса», «Легкая музыка» и др. Ответственным редактором редакции музыкального вещания в то время была И.О. Шинкаренко. Работа редакции была сопряжена с рядом трудностей. Некоторые из них были отмечены в отчете Приморского радиокомитета за 1944 г.
 

К 1944 г. радиокомитет в своем составе имел всего 17 штатных музыкантов. Это обстоятельство, в первую очередь, негативно сказывалось на звучании оркестра и его репертуаре. В хоре отсутствовали мужские голоса, а женский состав насчитывал всего 23 хористки. Кроме того, квалификация хормейстера оставляла желать лучшего. Далее отмечалось, что оркестр народных инструментов скомплектован из «любителей-полупрофессионалов, работающих на основной работе в других учреждениях города, что негативно сказывается на репетициях - присутствуют не все»
.

В 1944 г. радиокомитетом был создан джаз-оркестр в составе 12 человек, зарекомендовавший себя, как отмечалось в письмах радиослушателей, с «замечательной стороны». Однако руководитель оркестра был военным, работал совместителем, часто отлучался, что также являлось негативным фактором для пропаганды музыкального вещания в Приморье.

В начале 1945 г. в Приморском крае работало 22 радиоредакции. Из них в сельской местности, обслуживавшие колхозные МТС и колхозы – 16 радиоредакций: Анучинская, Гродековская, Ивановская, Иманская, Лесозаводская, Михайловская, Молотовская, Ново-Покровская, Пожарская, Спасская, Ханкайская, Хорольская, Черниговская, Чкаловская, Чугуевская и Шкотовская. В промышленных районах работало 4 радиоредакции: Артемовская, Сучанская, Тавричанская - в угольных районах; Тетюхинская - на рудниках. Кроме того, эти радиоредакции, вместе с обслуживанием шахт и предприятий, в своих радиопередачах показывали жизнь колхозов и совхозов, расположенных на их территории. Две радиоредакции - Ворошиловская и Совгаванская, были городскими.

Радиоредакции Приморского края обеспечивали вещанием в годы Великой Отечественной войны 300 населенных пунктов, в которых было 19535 радиоточек. 280 населенных пунктов, преимущественно колхозы, обслуживались трансляцией по телефонным проводам
.
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С.Ю. Полянкина
ПУТИ ПРОТИВОСТОЯНИЯ ДЕЗИНТЕГРАЦИИ В СОВРЕМЕННОЙ СИСТЕМЕ РОССИЙСКОГО ОБРАЗОВАНИЯ НА СОДЕРЖАТЕЛЬНО-МЕТОДОЛОГИЧЕСКОМ УРОВНЕ

Неизбежно плюралистичная постмодернистская культура актуализирует противоречие между интегративно-целостной сущностью человека как субъекта образования и фрагментарным подходом к его обучению и воспитанию. Данные тенденции берут начало ещё в эпистемологии, где оправдывающее и обосновывающее Единство знание в XXI веке уступает место дифференциациям, различию, частям, индивидуации и т.п., поощряющим множественность
. Лауреат Нобелевской премии по литературе, перуано-испанский писатель и политический деятель Марио Варгас Льоса констатирует, что «фрагментация порождает социальную изоляцию, заживо расчленяет человеческую общность и обрекает людей на жизнь в закрытых поселениях техников, информационных гетто специалистов узкого профиля, где язык и культурный код являются строго секторальными и обрывочными»
.
Маршалл Маклюэн предрекал, что развитие электронных средств коммуникации возвратит человеческое мышление к дотекстовой эпохе, и линейная последовательность знаков перестанет быть основанием культуры
. Увеличение числа людей, всё чаще оперирующих не понятийным, а так называемым «клиповым мышлением», подметил и отечественный философ Ф.И. Гиренок
. Под «клиповым мышлением» понимается «процесс отражения множества разнообразных свойств объектов, без учета связей между ними, характеризующийся фрагментарностью информационного потока, алогичностью, полной разнородностью поступающей информации, высокой скоростью переключения между частями, фрагментами информации, отсутствием целостной картины восприятия окружающего мира»
.

В образовании же в данном случае речь идёт о содержательной дифференциации, которая находит выражение в расширении набора учебных курсов в учебных планах средней и высшей школы. Согласимся с В.С. Ледневым в убеждении, что этот вид дифференциации на современном этапе достиг своего верхнего предела, «поэтому введение нового курса (дифференциация) должно сочетаться с сокращением других, но не путём их изъятия из образования (если это, конечно, не лжепредметы), а путём объединения прежних компонентов на основе их содержательной интеграции»
. В противном случае, данный процесс грозит превращением в дезинтеграцию — негативную тенденцию в ходе развития любой системы. На уровне содержания образования дезинтеграция влечёт за собой такую ситуацию в образовании, когда, выбирая из широкого спектра предлагаемых учебных курсов, обучающийся будет неспособен связать получаемые знания в единую непротиворечивую картину мира, а, соответственно, будет дезориентирован в дальнейшей жизни. 
Очевидно, что дезинтеграционным силам следует противопоставить противоположные: созидательные и интегративные. Примером содержательной интеграции в данном контексте выступает реализация внутрипредметных и межпредметных связей в педагогическом процессе, обоснованная, как пишет Г.А. Монахова, всеобщностью и единством законов природы, а также целостностью восприятия субъектом окружающего мира
. Об этом же говорит и антропоцентрический принцип интеграции, сформулированный ещё Джоном Дьюи, который провозглашает ученика в роли субъекта интеграционных процессов в образовании. Обучающийся интериоризирует и интегрирует усвоенные и вновь приобретённые знания и чувства, форму выражения и смыслы, собственное положение с позицией учителя, личный опыт и проблемную ситуацию и т. д. В данном случае он уже субъект не только внутрипредметной, но и межпредметной интеграции. Этот принцип определяет положение учителя и ученика в интегральной образовательной системе. 

Изначально пересмотр содержания отечественного образования, нацеленный на выявление межпредметных связей (трудовая школа начала XХ в. межпредметные связи 50-х — 80-х гг.), был ориентирован в первую очередь на когнитивную сферу обучающихся, тогда как интеграция как методологический принцип, нашедший свое выражение в различных интегрированных курсах с 80-х — 90-х гг. прошлого века, относится не только к образовательной области в целом, но и рассматривается как условие и способ разработки учебного плана, и, шире, всего плана работы образовательного учреждения. На настоящий момент оформляется отдельная область педагогического знания – метаметодика, которая исследует основания, условия и возможности интеграции предметных методик. 

Межпредметная интеграция может быть объектной, т.е. группировкой учебных предметов вокруг общественно значимой проблемы, и предметной – создания учебных курсов, объединяющих несколько дисциплин одного цикла, что является более распространённым в педагогической практике. В качестве примера интегрирации второго типа можно привести предметно-языковое интегрированное обучение (Content and Language Oriented Learning), завоёвывающее популярность как на Западе (причём как на уровне высшего, и среднего полного образования, так и начального), так и в России. Сотрудники кафедры иностранных языков и культуроведения Академии повышения квалификации и переподготовки работников образования (г. Москва) рассматривают предметно-языковое интегрированное обучение в качестве новой стратегии иноязычной профессиональной подготовки специалиста и готовят преподавателей иностранного языка нелингвистических вузов к применению данного подхода на практике. Иностранный язык в этом подходе используется как средство или инструмент для изучения учебной дисциплины, которая, в свою очередь, является содержательным источником для изучения языка. Однако интеграция проявляется не только на предметно-языковом уровне, но и на уровне методик (лингвометодические дополняются частнометодическими) и компетенций (профессиональная, коммуникативная, когнитивная и межкультурная)
.
Образовательная ценность интегрированного обучения выражается в том, что знания одной дисциплины органически переплетаются со знаниями другой дисциплины, создавая новую информационную структуру категорий, понятий, концепций, законов и т.д. Интеграция в данном случае способствует выделению главного вектора в отборе содержания образования, вычленению смыслообразующих идей, приёмов, форм и средств учебно-воспитательной деятельности. Здесь интеграция компенсирует недостатки образовательной системы: позволяет сократить многопредметность, не допустить дублирование учебного материала, за счёт чего сокращает количество учебных часов и противостоит снижению мотивации обучающегося вследствие его перегруженности. Интеграция учебных дисциплин также способствует формированию гибкости аксиосферы будущего специалиста, её открытости дальнейшему обогащению в процессе профессиональной деятельности и повышению потенциала креативности и инновационности мышления.

С проблемой формирования внутрипредметных и межпредметных связей связана и более обширная проблема интеграции в жизни и образовании разных типов научного знания – естественнонаучного, технического и гуманитарного – привносит специфический для гуманитарного знания принцип историзма в изучение естественнонаучных дисциплин, что позволяет увидеть целостность культуры определенной исторической эпохи и изучить процесс исторического становления современного научного стиля мышления, а также помогает избежать формирования технократического мышления. При этом возрастает спрос на профессиональные качества, базирующиеся на естественнонаучном мировоззрении, даже у гуманитариев. Роль образования, по мнению Д.Гудинг и Дж. Леннокс, как раз и состоит в достижении понимания связей и согласованности между разными областями знаний и опыта
. 
При этом на роль интегрирующего ядра в образовании, в нашем понимании, наиболее годятся не естественно-научные и технические дисциплины вследствие «бесконечного информационного богатства и стремительного развития, приведших к распаду знания на фрагментарные области и возникновению герметичной лексики»
 соответствующих наук, а гуманитарные предметы, в особенности литература и философия, имеющие в центре своего внимания нечто общее для всех человеческих существ. 
Кен Робинсон в своей книге «Образование против таланта» указывает в качестве удручающей тенденции в системах образования в индустриальных обществах иерархию дисциплин, на вершине которой находятся математика, языки и естественные науки; несколько ниже расположены гуманитарные науки (история, география, социальные предметы), а также физическая культура; и только в самом низу — искусство. В соответствии с иерархией одни предметы до сих пор, уже в нашем постиндустриальном обществе,  преподносятся как значимые и обязательные для изучения, на их изучение отводится много аудиторных часов, а другие отодвигаются на периферию и объявляются факультативными
. Такой подход видится нам в корне неверным, поскольку ценностью и значимостью обладает каждая дисциплина, составляющая образовательную программу. Ибо каждый предмет, та научная или культурная сфера, которую он представляет – это свой особый взгляд на мир, каждая дисциплина по-своему дает трактовку и объяснение связям между явлениями в мире, природе, человеческой жизни, объясняет мироустройство. Точно так же, как отмечал Д. Кришнамурти, человеческая личность фрагментарна, и развитие лишь нескольких из этих фрагментов становится причиной внутренних противоречий, раздирающих многих из нас в зрелом возрасте
. Образование же призвано обеспечить интеграцию разобщённых элементов как в видении мира, так и при восприятии учеником самого себя, предоставляя целостную картину мира, в которой своё место существует для каждого человека. Гуманитарные и художественно-эстетические знания о мире в данном случае являются, на наш взгляд, базовыми, потому что они постулируют в себе, обнаруживают диалог как онтологический принцип бытия человека и провозглашают истинную ценность человеческой личности и её творческого потенциала, чего не добиться приматом логичного аналитического мышления. И перестройка существующей образовательной системы в соответствии с этим принципом в русле личностно-экзистенциального подхода знаменовала бы уверенный шаг в сторону созидания человека нового времени. 

В. Г. Кинелев видит одну из важнейших задач нового этапа развития образования именно в преодолении исторически возникшего и зафиксированного Чарльзом Перси Сноу в 1962 году разобщения «двух культур»
 – естественнонаучной и гуманитарной, – путём их взаимообогащения и поиска оснований целостной культуры на новом этапе развития цивилизации. В образовании это достижимо, по его мнению, через фундаментализацию на основе органичного единства естественнонаучной и гуманитарной составляющих в рамках целостной культурной среды, интегрирующей разделенные в пространстве и отдаленных во времени миров и явлений в диалоге между античностью и современностью, Востоком и Западом, а также разными областями культуры
.

Противоречие между интегративно-целостной сущностью человека как субъекта образования и фрагментарным подходом к его обучению и воспитанию, таким образом, решается на уровне содержания образования и методики обучения путём увеличения числа интегрированных курсов, способствующих развитию понятийного и холистического мышления в противовес фрагментарному и клиповому. 
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Н.Н. Помуран, Н.В. Гуляевская, Л.К. Качалов
СОЦИАЛЬНО-ПСИХОЛОГИЧЕСКИЕ ФАКТОРЫ АДАПТАЦИИ К ИНОЭТНИЧНОМУ КУЛЬТУРНОМУ ПРОСТРАНСТВУ
В связи с процессами глобализации и интенсификацией миграционных процессов абсолютная монокультурность в современном мире практически невозможна. В связи с чем, в последнее время всё большее значение приобретают проблемы межнационального взаимодействия в поликультурном пространстве, адаптации мигрантов и временных переселенцев к иноэтичному культурному пространству. 

В психологической научной литературе выделяют ряд фактов, определяющих продолжительность и успешность межкультурной адаптации. В группу индивидуальных факторов включают демографические и личностные. Пытаясь определить личностные характеристики, исследователи сталкиваются с определенными трудностями, в виду того, что личностные особенности должны сочетаться со спецификой иноэтничной среды. Иными словами, исследователи приходят к выводу о том, что не существует универсального набора личностных характеристик (ценностные ориентации, самооценка, интроверсия–экстраверсия и т.п.), которые бы способствовали адаптации в любой иноэтничной среде. Более значимыми личностными факторами в процессе адаптации являются мотивация к адаптации и положительный опыт взаимодействия с представителями других культур. Среди групповых факторов выделяют степень сходства или различия между культурами, особенности культуры адаптирующейся личности и страны пребывания [4; c.285-290]. 

На наш взгляд, проблему поиска индивидуальных факторов, способствующих адаптации в иноэтничной среде, представляется возможным решить, обращаясь к межкультурной компетентности личности как динамическому образованию личности, функциональная роль которой заключается в усвоении многомерного, многоуровневого и динамического жизненного пространства человека, состоящего из культуры этноса, нации (страны). 

Одним из известных подходов к развитию и формированию межкультурной компетентности зарубежных авторов является модель М.Беннета. В соответствии с данной концепцией межкультурная компетенция формируется в зависимости от сложности и разнообразия переживаемого личностью опыта межкультурных различий. Процесс формирования межкультурной компетенции представлен М. Беннетом в виде последовательности этапов: перехода от этноцентризма к этнорелятивизму.
Этноцентричные стратегии основаны на том, что индивид рассматривает свою культур как центральную. В то время как этнически релевантные стратегии означают, что индивид переживает свою культуру в контексте других культур. Этноцентричные стратегии включают три стадии: отрицание, защиту и минимизацию. Этнически релевантные стратегии включают стадии принятия, адаптации и интеграции. Завершающая стадия, интеграция, характеризуется тем, что межкультурные различия личностью оцениваются на основании множественности и контекста, а не с какой-то единичной культурной позиции [6; c.179].

Другой моделью адаптации и формирования межкультурной компетентности, широко используемой в прикладных исследованиях, является теория аккультурации Д. Берри. В соответствии с которой, в процессе адаптации к жизни в иноэтничной среде представители этнических меньшинств могут придерживаться одной из четырех стратегий: сепарации, ассимиляции, интеграции и маргинализации. С точки зрения результатов психологической и социокультурной адаптации к наиболее эффективной стратегии относят интеграцию [7; c.191-207]. 

Таким образом, в представленных моделях личность движется от усвоения элементов и характеристик моноэтничного пространства к более сложному многоуровневому культурному пространству: от культуры этноса к культуре нации (страны) в целом, и далее, возможно, к глобальной культуре. Рассуждая о личности как носителе культурного пространства страны, А.Г. Асмолов оперирует термином «гражданская идентичность», которое понимает как осознание личностью своей принадлежности к сообществу граждан определённого государства на общекультурной основе. Далее автор отмечает, что «гражданская идентичность не тождественна гражданству, а имеет личностный смысл, определяющий целостное отношение к социальному и природному миру» [1; c.37]. А.Д. Карнышев также отмечает, что в поиске межнационального согласия в ряде полиэтничных странах вынуждены ставить гражданскую идентичность над этнической идентичностью [2; c.137]. Это позволяет нам, опираясь на пятикомпонентную модель межкультурной компетентности А.Д. Карнышева, в качестве одного из ключевых личностных факторов адаптации к иноэтничной среде, рассматривать направленность личности. А именно, ценностно-мотивационную сферу – мотивы, установки и стереотипы, отражающие не только стремление взаимодействовать с лицами других национальностей, реализовать наиболее значимые ожидания в стране пребывания, а также и желание усвоить основные характеристики, ценности и смыслы иной культурной среды.

По результатам социально-политических и социально-экономических исследований, проводимых на основе массовых опросов в Левада-Центре, а также Фондом общественного мнения, основными ожиданиями россиян от отъезда в западные страны являются улучшение условий жизни (лучшие бытовые условия жизни, желание обеспечить себя и детей), желание избежать неблагоприятную экономическую и политическую ситуацию в стране (произвол чиновников и властей, неблагоприятные условия для бизнеса). При этом, в целом политическая ситуация в стране не рассматривается как причина эмиграции [3; c.194, 5]. В данном контексте можно предположить, что от эмиграции ожидают возможность получить необходимый источник дохода, который отличается в большую сторону по сравнению с тем, что имеют на родине. Ожидания также касаются и получения таких же гражданских прав, как и местные жители страны, т.е. получения гражданства. В психологическом же плане наиболее значимыми ожиданиями для личности, выбирающей иное культурное пространство, должны быть изменения, происходящие в мировоззрении личности, ее ценностно-мотивационной сфере, что респондентами не отмечается вообще. 

Рассуждая же о результатах миграции, респонденты отмечают, что в первую очередь изменяются такие индивидуальные характеристики личности, как мировоззрение, взгляды на жизнь, и только во вторую очередь условия жизни [5]. Иными словами, в поисках лучших материальных условий жизни, совершенно ясно осознаются психологические последствия пребывания в инокультурной среде. Таким образом, существует некоторый разрыв между мотивами, стремлениями и ожиданиями эмиграции и оценкой возможности их реализовать в иноэтниченой среде, что на наш взгляд, может затруднить процесс психологической и социокультурной адаптации.  

На данную рассогласованность указывают и социально-психологические исследования, проведенные в странах, принимающих мигрантов. Так, целью исследования, проведённого в Италии, было выявить этнические предубеждения. Среди позитивных ожиданий от мигрантов респонденты отметили такие как солидарность, кооперация и интеграция, особенно значимым является вера в интеграцию детей мигрантов в будущем. Вместе с тем, итальянцы указывают на негативное отношение к мигрантам, среди которых равнодушие, интолерантость, страх, игнорирование. В целом же со стороны мигрантов отмечают отчуждение, заблуждения, невозможность реализовать свои ожидания [8; c.17-31]. Результаты исследования касаются одной из стран и не учитывают специфику отношения к представителям разных национальностей. Тем не менее, они демонстрируют, насколько значимым для представителей принимающей страны является нацеленность мигрантов на усвоение основных компонентов и характеристик культуры. 

Следовательно, согласованность мотивов, ожиданий переезда в другую страну и оценки условий поликультурного пространства как позволяющей реализовать данные ожидания рассматриваются нами как важные факторы, способствующие успешной адаптации в иноэтничной среде. Такое сочетание позволит представителям различных национальностей в поликультурном пространстве согласовать интересы и позиции, выработать единые правила взаимодействия, которые принимались бы всеми участниками.
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О.А. Захарова, Т.А. Рязанова
НЕКОТОРЫЕ АСПЕКТЫ ИНКЛЮЗИВНОГО ОБРАЗОВАНИЯ В ВУЗЕ
В существующих исследованиях сравнительно немного работ об инклюзивном образовании в высшей школе в силу относительной недавности процесса изучения социализации людей с ограниченными возможностями. Эмпирические и теоретические данные по изучаемой проблеме не обобщены, в то время как практические результаты, скорее говорят о необходимости постепенности или целесообразности замедления процесса инклюзии для улучшения качества высшего образования для лиц с ограниченными возможностями.

Актуальность исследования создается расширением инклюзивного образования, его повсеместностью и многосложностью изменений, как внутри одного из основных институтов социализации студентов с ограниченными возможностями, так и внешними новыми требованиями к системе высшего образования со стороны общества, бизнеса, ситуации экономической нестабильности в экономике и возрастающей конкуренции на рынке занятости, который и так для этой категории работников ограничен. 

Статистика по численности и составу детей инвалидов позволяет приблизительно определить потенциальные потребности в инклюзивном образовании лиц с ограниченными возможностями. Речь идет об обеспечении  инклюзивного образования на всех уровнях и обучение в течение всей жизни человека ЛОВЗ. [1]
Для образовательного учреждения ИО – это предоставление образовательных услуг клиенту, своего образовательного продукта потребителю. Обучение в вузе многими ЛОВЗ оценивается как «благо», некая имперсональная ценность, особенно в начале и конце обучения. Обучение в вузе дает широчайший спектр социальных ролей для студента, встраивает в модель «нормальной» жизни, определяет статусные позиции: личностные, профессиональные. Образование это и процесс и результат, и метод достижения цели, помогающие в определении идентичности, формировании гражданской позиции.[2] При всех положительных моментах ИО на практике возникают сложные вопросы.

Часть вопросов обусловлена выбранной специальностью и организацией самого образовательного процесса, материально- техническим оснащением, как для вуза, так и для студента. Другие сложности зависят от состояния здоровья студента и его коммуникабельности, способности выстраивать отношения с другими.

При инклюзивном подходе абитуриент с ОВЗ попадает в обычную студенческую группу. Изначально, попадая в вуз с желанием получить образование, в процессе обучения, часто значительно более сложном для него, чем для одногруппников, и под влиянием студенческой жизни,  меняет свои цели и приоритеты.

Если сопоставить существующие сегодня разные формы обучения, может возникнуть представление, что наиболее комфортно психологически и адекватно соответствует потребностям инвалида - дистанционное образование. Процесс создания безбарьерной среды - положительный в отношении людей к инвалидности, но в обществе существуют физические («архитектурные») и организационные («отношенческие») барьеры, стереотипы и предрассудки, которые меньше ощутимы при дистанционном образовании. 

Дистанционное образование это дистанцированный способ общения через экран монитора. Для большинства студентов, не имеющих инвалидности, Интернет более притягателен возможностями такого «живого» общения и развлечения. Для лиц с ограниченными возможностями, Интернет это ещё и средство социальной коммуникации с определенными формами и нормами социального поведения и взаимодействия, которые там транслируются и распространяются, но не решается проблема дефицита живого общения, как показывают результаты опросов.

Прежде всего возникают вопросы, как при инклюзивном образовании уйти от шаблонности восприятия ЛОВЗ, признать в инвалиде не только исключительность, но и индивидуальность? 

Мы думаем для этого нужна широкая аналитическая и методическая информация об особенностях работы с ЛОВЗ, не все преподаватели вуза имеют представление о дефектологии и специальной педагогике, как, например, работать со студентами с синдромом Аспергера. Следовательно, необходим какой-то консультативный орган, комиссия или совет, куда можно придти с вопросами, а лучше из которого изначально, сразу после зачисления, до начала учебы выдаются рекомендации, как работать с поступившим студентом с ОВЗ. Также  нужна  и аналитическая рефлексия от образовательных учреждений и региональных рынков труда о будущих условиях работы и требованиях для ЛОВЗ на стадии их поступления в вуз.

В истории обучения инвалидов в 1962 году Reynolds M.A / М. Рейнольд предложил[3], а затем И. Дено усовершенствовал понятие каскада сервисов[4]. Этот каскад, или континуум, представляет модель для конструирования услуг по удовлетворению потребностей отдельных учащихся и способы: от обучения при больнице и домашнего обучения, до спецшкол, спецклассов и, наконец, обычных классов массовой школы. М.Рейнольдс пишет историю специального образования как постепенного прогресса по включению учащихся с инвалидностью в систему массовой школы. [5]

При ИО в ВУЗе эта постепенность исчезает одномоментно. Студенту приходится адаптироваться и к новой образовательной среде и людям, географическому месту, если приехал из другого региона, возможно изменению жилищных условий (общежитие). Инклюзивное образование выступает как трансформационный компонент внутри процессов социальной интеграции ЛОВЗ в общество.[6]

Стартовые условия при поступлении в вуз одинаковы для всех студентов. Независимо от ограничения возможностей, предыдущего жизненного опыта, и качества довузовской подготовки. И если в школе можно составить индивидуальный план развития и обучения ребенка в соответствии с его ОВЗ, согласно адаптивной программе, то в вузе, где студент получает специальное профессиональное образование, эти условия отсутствуют. По закону все имеют равные права на образование. 

Возникает ситуация при которой, абитуриент с ОВЗ, его родители счастливы: ребенок с ОВЗ смог поступить в вуз на равных условиях с другими студентами, выиграл конкурс. Есть позитивный результат работы педагогов, ребенка и родителей. А теперь он попадает в окружение достаточно взрослых и самостоятельных людей, где этот позитивный опыт и предыдущие достижения не столь ярко заметны, сам он, как человек, не интересен, в худшем случае – может возникнуть ситуация «буллинга» по отношению к нему. И если добавить проблемы с коммуникативной компетенцией студента с ОВЗ (например: аутизм или заикание, слабое речевое взаимодействие у лиц с нарушением слуха и т.д.) при отсутствии социального взаимодействия в группе, то кроме проблем с эффективностью обучения, может возникнуть внутренняя деструкция личности.
В основу концепции интегрированного (инклюзивного) образования детей с нарушением слуха в системе общего образования положена идея Л.С. Выготского о главенствующей роли социальной компенсации физического или сенсорного недостатка. [7] Существующие специальные классы или коррекционные школы со специальными программами для учащихся с разными видами инвалидности, по которым учатся так называемые «дети в ситуации риска» создают такую компенсацию физического или сенсорного недостатка. Базовые характеристики, качество и общие задачи психолого-педагогического сопровождения отличаются, различается количество часов, формы и методики преподавания. Обучение иностранному языку человека с проблемами зрения или ограничениями по слуху не может быть одинаковым в ИО. В вузовских группах этого нет. Например, для лиц с нарушением зрения наличие лекции или теста в электронном варианте недостаточно, необходима аудиозапись. 

Если стартовые условия одинаковые, то процесс обучения индивидуален. Существует серьезная проблема совмещения темпов преподавания и объема знаний, доступных ЛОВЗ и здоровым. Ребенок с особенностями развития должен помещаться в ту среду, которая на данный момент соответствует возможностям его обучения. Часто ЛОВЗ необходимы дополнительные часы для профилактики неуспеваемости. Тьюторская помощь и волонтерские группы товарищеской взаимовыручки не всегда способны помочь в решении возникших затруднений. Очевидно преимущество профессиональной помощи педагога. Не каждый студент с инвалидностью может позволить себе репетитора. Возникает вопрос финансирования учебной нагрузки, или коррекции образовательных программ, их адаптации для отдельных студентов. Возможно, есть смысл ввести некий подготовительный, адаптационный этап по аналогии с рабфаками в советской высшей школе. В Вузе многие предметы 1\2 семестра, где педагог встречается со студентами 1 час в неделю, из-за состояния здоровья ЛОВЗ возможно и реже, а необходимость усвоения учебной программы одинакова в процессе инклюзии. 

Практика ИО в высшей школе, чтобы быть эффективной должна опираться на потребности региона в специалистах, политику муниципалитета, потребности студента в образовательных услугах, уровень толерантности в студенческих группах.

Таким образом, инклюзивное образование - это не попытка убрать специальные и коррекционные школы с целью экономии бюджетных средств; это необходимое изменение продиктованное самой жизнью, развитием в обществе, демократической средой; попытка для всех получить качественное образование или приемлемое; попытка принести позитивные изменения в качество образования инвалидов; способ создавать благоприятные условия для полного раскрытия возможностей личности  и социализации.
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Л.Б. Сандакова СРЕДСТВА МАССОВОЙ ИНФОРМАЦИИ КАК АКТОР ПРОЦЕССОВ НОРМАЛИЗАЦИИ СОВРЕМЕННЫХ МЕДИЦИНСКИХ ПРАКТИК

Научные и технические достижения современности открывают для человека большие возможности в изменении окружающей действительности и самого себя. Вместе с тем, все отчетливее осознаются проблемные аспекты преобразовательной деятельности человека, связанные с негативными или слишком неопределенными последствиями реализации научно-технических проектов. В такой ситуации актуализируются проблемы самоопределения и установления меры преобразовательной активности человека, в том числе вопросы, связанные с трансформацией норм, как важнейшего регулятора социальной жизни. Особую остроту и драматизм проблемы нормализации научных концептов и новых высокотехнологичных практик приобретают в медицинской деятельности, поскольку речь идет о рискованном манипулировании с границами человеческого.

В рамках исследовательского проекта № 14-03-00173 «Философско-методологический анализ нормативных оснований биоэтики», реализуемого при финансовой поддержке РГНФ, были проанализированы различные подходы к пониманию природы норм с точки зрения их релевантности биоэтическому дискурсу и предложены основания интегративного подхода к проблеме нормогенеза в биоэтике [2]. В данной статье ставится задача проверки эвристического потенциала предложенной теоретической модели. Объектом исследования является участие средств массовой информации (далее СМИ) в процессах медикализации современного российского общества. Предмет исследования – роль СМИ в нормализации новых медицинских практик, возникновение которых связано с развитием биотехнологий.

В России изучение роли СМИ в процессах медикализации началось сравнительно недавно, вместе с информационной либерализацией и процессами реформирования системы здравоохранения. В 1997 г в РАМН состоялась конференция «Медицина и средства массовой информации», где подчеркивался проблемный характер влияния СМИ: одностороннее и необъективное отражение информации, скептическое отношение к медицинскому знанию и престижу врачебной профессии [1]. К этим же проблемам обращались в своих диссертационных исследованиях А.В. Мартиросян (2003), А.Н. Боязитова (2006), А.В. Кузнецов (2009) и др. Роль СМИ в отношениях медицины и общества изучается преимущественно в социологии медицины, где исследователи рассматривают этот процесс с точки зрения оптимизации социального взаимодействия «врач – пациент». Акторы взаимодействия рассматриваются исключительно функционально: врач лечит, пациент лечится, СМИ выполняют роль информационных каналов, обеспечивающих взаимное доверие, понимание и потребность к сотрудничеству [1].

Однако неправомерно сводить жизнедеятельность людей к социальным ролям и не учитывать неоднозначный, контекстуальный характер информационного обмена в культуре (особенно в нетрадиционной). Разумеется, это не означает снижения ответственности за недостоверность информации и не отменяет этических требований к работникам масс-медиа. Но кто будет определять меру компетентности информации, если даже представители различных медицинских школ и специализаций обвиняют друг друга в некомпетентности? Кроме того, неизвестно, как будет воспринята информация реципиентом, даже в случае ее достоверности. Кто и как будет определять границу между коммерческим интересом и здравоохранительными задачами, например, в случае информирования о диагностических высокотехнологичных и дорогостоящих исследованиях, о методах и возможностях вспомогательной репродукции и т.д.? Думается, что в условиях реформирования системы здравоохранения, парадигмальной неопределенности самого медицинского знания, быстрого развития биотехнологий и глобализации медиапространства, содержательную трактовку «оптимизации взаимоотношений между пациентами, врачами и СМИ» [1] не следует упрощать до ролевой функциональности, ведь природа «конкуренции СМИ и медицины» [1] не случайна. В этом конкурентном дискурсе в процессе медикализации общества обнаруживает себя сложный, внутренне противоречивый социокультурный процесс становления нормативных и ценностных представлений, связанных с новыми медицинскими практиками, с проникновением медицины во все сферы человеческой жизни. Рассмотрим возможность такого подхода.

В современной медицине предлагается совершенно новый опыт отношения к человеческой телесности, новые возможности манипулирования с ней. И это не может быть принято безусловно, даже если за такими технологиями лежит идея блага. Ведь тело – не только продукт биологической эволюции, но и результат развития культуры и общества
. Образуя сложное единство природного, социального и духовного, человеческое тело связано с мифологией и идеологией, с ценностными и нормативными представлениями, с различными знаково-символическими практиками. Трансплантология, вспомогательные репродуктивные технологии, медицинские вмешательства, связанные с изменением пола, генетический скрининг и прочие возможности современной медицины просто принять как данность невозможно. Все эти новые технологии связаны с изменениями концепта «тело человека», сформировавшегося в культуре и собственном телесном опыте. А это, как уже отмечалось, не просто представление о теле, это ценностные установки и соответствующие оценки, формы и стандарты деятельности, границы допустимого и недопустимого, символы и смыслы. Изменить такой сложный мировоззренческий комплекс достаточно сложно, даже если эти изменения связываются с идеей блага, да и само понятие блага содержательно неоднозначно.

Следует отметить, что сциентистская и технократическая культура советского общества серьезно подготовила нас к прорыву медицинских технологий. Но все же осталось множество страхов, сомнений в приемлемости и правильности предлагаемых медициной решений. Человек сомневается, хорошо ли, когда таинство зачатия новой жизни происходит в пробирке, ведь это лишает его сакральной ценности. Человек не уверен, а можно ли при возможностях современной реаниматологии считать определенные критерии смерти мозга основанием для изъятия органов в трансплантологии. А вдруг…? Ведь врачи сами сегодня нас убеждают, что «невозможное возможно». Подобные сомнения в этической состоятельности новых медицинских технологий, необходимость их соотнесения с возможными изменениями ценностной иерархии и нормативных представлений – все это необходимая мировоззренческая работа, осуществляемая человеком как мыслящим, самоопределяющимся существом. И для этой работы ему необходим диалог с Другим, пространство дискурса, в котором можно выявить неявные смыслы, возможные интерпретации, сильные и слабые стороны различных взглядов.

Медицинское сообщество, если и вступает в такое взаимодействие, то занимает позицию властного дискурса. Это легко обнаруживается при обращении к материалам научно-популярных печатных медицинских изданий, телевизионных информационных и популярных медицинских программ, а также междисциплинарных дискуссий, где участвуют представители системы здравоохранения. Эмпирической базой для выводов данной статьи послужили медицинские телевизионные популярные программы государственных каналов «Первый канал» и «Россия 1»: «Жить здорово!», «Здоровье», «О самом главном». Проанализировано по 10 передач каждой программы (январь – апрель 2016 г), отобранных случайным образом. Основные жанры медицинских текстов, обращенных к человеку, не имеющему медицинского образования, – предписание и регуляция, относятся к властному дискурсу. Предъявление информации начинается и заканчивается словами «необходимо», «должны», «очень важно», «не правильно» и др., категорично отменяя возможность выбора и давая предписание к действию. Основанием для такого ригоризма объявляется авторитет науки, «знающей ответы на все вопросы», медицинского сообщества, не жалеющего сил, чтобы мы могли «жить здорово», доказательной медицины и эксперимента (в правомерности обобщения результатов которых стоило бы иногда усомниться). Основные признаки властного дискурса: авторитарность, дистанцирование, риторичность, ритуальность также легко обнаруживаются в формах обращения, в используемых символах, в подчеркивании регалий носителя информации, в специфически патерналистской организации взаимодействия. Властный научно-медицинский дискурс не допускает сомнений в необходимости и полезности новых диагностических методик, медицинских технологий и гаджетов. Возражения по этому поводу или же альтернативные представления объявляются «субъективным мнением неспециалиста», «выдумками», «чепухой», «необразованностью» и даже «мракобесием» (подбор эпитетов определяется культурой дискутирующих). Не удивительно, что потребность увидеть и понять биомедицинские инновации и их последствия с других точек зрения будет реализовываться в сообществе через альтернативные, немедицинские средства массовой информации, а также через художественный текст.

Кроме того, прослеживаются тенденции, создаваемые властным медицинским дискурсом, и его же разрушающие. В современном обществе уже сформировалась и достаточно широко представлена установка, что высокотехнологичная медицина имеет огромные диагностические и коррекционные возможности: можно управлять рождением и умиранием, проникнуть в тайны гена, поменять пол или выглядеть и чувствовать себя значительно моложе своих лет, увеличить продолжительность жизни и усилить функциональные возможности, словом, улучшить человеческую природу. Эта установка трансформируется в соответствующую потребность. Когда давние мечты человечества избавиться от страданий, болезней и смерти приобретают характер возможности и действительности, с нами происходят серьезные изменения. Мы попадаем в зависимость от медицины, что тут же проявляется в медикализации общества [3]. Буквально все аспекты социальной жизнедеятельности человека подвергаются медицинскому контролю (что, кстати, очень хорошо отражается в СМИ), и даже медицинский язык становится частью обыденного, утрачивая при этом терминологическую точность. Теряется ценность естественного, а человеческие возможности и границы связываются уже не с самим человеком, а с технологиями (яркий пример – вспомогательные репродуктивные технологии). С другой стороны, обнаруживая на практике, что медицина не всесильна, дорогостоящая высокотехнологичная помощь доступна далеко не всем, а система здравоохранения не безупречна, у людей формируется недоверие к медицинским работникам, подозрения в алчности, некомпетентности и лени. А.В. Кузнецов, например, на основе достаточно репрезентативного исследования, проведенного в г. Волгограде (2008 г.), выяснил, что недоверие врачу в той или иной степени присуще 52,45 % респондентов [1]. Кстати, жесткая нормативная регламентация медицинской деятельности и бюрократизация медицинских учреждений, также связаны с недоверием к системе здравоохранения. И происходит это не только по вине недобросовестных СМИ, но и в связи с неготовностью или нежеланием медицинского сообщества сформировать новый тип «коммуникативной рациональности» (термин Ю. Хабермаса [4]), признающей автономию и равноправие всех субъектов взаимодействия в обсуждении аксиологически и этически значимых проблем современной медицины. Претензия на роль единственного носителя истины в современном информационном и технологичном мире уже несостоятельна. Средства массовой информации, создающие альтернативный властному медицинскому дискурсу контент, выполняют важную социокультурную функцию: создают коммуникативное пространство, в котором осмысляются и апробируются новые нормативные и ценностные представления. Еще раз подчеркну, что это не отменяет необходимости нести ответственность за предоставляемую информацию и соблюдать правовые и этические нормы журналистской деятельности.

Таким образом, в рассмотрении роли СМИ как актора процесса становления норм в современной медицине была использована предложенная ранее теоретическая модель нормогенеза. Прогресс биотехнологий и медицинских технологий инициирует новый мировоззренческий поиск границ человечности. Экзистенциальная потребность в самоопределении, в развитии и изменении с одной стороны, но сохранении собственной идентичности, культурной прежде всего, с другой, реализуется в свободном дискурсе, где участвуют на равных правах не только специалисты, но и профаны. И эту возможность обеспечивают различные средства массовой информации.
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Г.А. Селеверстова, Р.Е. Селеверстов
ТРАНСГУМАНИЗМ: УТОПИЯ ИЛИ РЕАЛЬНОСТЬ?

В настоящей статье предпринимается попытка осмысления философских, социальных, научных, этических вопросов, поставленных трансгуманизмом. Авторы рассматривают угрозу человеческой телесности как глобальную проблему современности и говорят о необходимости новой научной стратегии, отсекающей неблагоприятные для человека сценарии развития. 

С момента своего возникновения философия пытается решать проблему самосознания, самоопределения человека, выявлять его отношение к миру и к самому себе. Проблема жизни, смерти, бессмертия с самого начала входит в круг рассматриваемых философией проблем. Жизнь для человека – великое благо. Смерть – закономерная составляющая жизни. Естественным желанием человека является продление жизни и максимальное отдаление смерти.

Понимание того, что устранение смерти может быть достигнуто средствами науки будущего, начало формироваться  в конце ХVII в. Тогда же стали складываться основные подходы к достижению физического бессмертия: антистарение, анабиоз и воскрешение. Однако предпосылки для синтеза разрозненых идей в целостную философскую систему сформировались лишь в ХХ в. и реализовались в России. В 1910-1920 годах в России формируется философия биокосмизма, которая по всем признакам является прототипом современного научного иммортализма. Её появление в России не было случайным: популярность идей физического бессмертия в России обусловлена тем, что в их разработке и пропаганде ведущую роль играли наши соотечественники. Н.Н. Фёдоров  выдвинул проект воскрешения предков. И.И. Мечников обосновал возможность разработки методов антистарения и является одним из основателей геронтологии. П.И.Бахметьев исследовал возможность применения анабиоза для продления жизни. Впоследствии раздел философии и естественных наук, связанный с изучением проблемы физического бессмертия, получил название «иммортализм» (от лат. immortalitas—бессмертие)

Как философское направление иммортализм включает в себя во-первых, естественно-научное обоснование возможности продления жизни вплоть до достижения физического бессмертия и во-вторых, поиск оптимальных социально-экономических моделей устройства общества, состоящего из бессмертных индивидов.

С точки зрения предлагаемых методов для достижения цели следует различать научный иммортализм и эзотерический. Научно ориентированный иммортализм и его философия основаны на идее, что нет никакой загробной жизни, никаких вторых возможностей, никакой реинкарнации. Люди имеют только одну жизнь и один шанс жить. Научный иммортализм представляет важнейшую составную часть  трансгуманизма. 

Трансгуманизм – это попытки преобразовать человеческую природу посредством генной инженерии, кибернетики, нанотехнологий. Трансгуманисты считают, что человек как вид в настоящее время находится на начальной фазе развития и нужно улучшить человеческую природу, замедлить старение человеческого организма, усовершенствовать интеллектуальные, физические и психологические способности человека. Человек станет умнее, он будет обладать более совершенной памятью. Его тело не будет подвержено заболеваниям и не будет разрушаться с возрастом,  благодаря контролю над биохимическими процессами. Новые технологии обеспечат ему вечную молодость, и он не будет больше испытывать усталость и скуку, не будет раздражаться по мелочам. Причём усовершенствование человека осуществляется  в границах его возможностей и желаний. Конечно, не каждый человек будет иметь возможность усовершенствовать своё тело. Но те, кто не захочет или не сможет это сделать, окажется в дискриминационном положении. По мнению трансгуманистов, противники технологического совершенствования человека – это предвзятые люди, находящиеся в плену предрассудков часто религиозного характера.

Термин «трансчеловек» означает «переходный человек», т.е. активно готовящийся стать постчеловеком. А постчеловек – это потомок человека, но изменённый до такой степени, что уже не является человеком как таковым. Умственные и физические качества постчеловека, такие, как интеллект, память, сила, продолжительность жизни, будут существенно превосходить качества современных людей. Постлюди могут оказаться полностью искусственными созданиями, лишёнными телесной оболочки. Система искусственного интеллекта в этом смысле – первый кандидат  на роль постчеловека.  

Многие трансгуманисты уверены, что уже в первой половине ХХ1в. будет создан сверхразум, с которым не сможет сравниться ни один человеческий мозг. Появление сверхразума нанесёт удар по антропоцентрическому мировоззрению: человеческий вид не будет больше самой разумной формой жизни в известной нам части Вселенной. Сверхразум позаботится о дальнейшем научно-техническом прогрессе, причём гораздо эффективнее, чем это смогут сделать люди. Американский учёный и писатель-фантаст Вернор Виндж выдвинул концепцию технологической сингулярности, которая произойдёт из-за прогресса в области искусственного интеллекта: технологическое развитие будет настолько стремительным, что график технического прогресса станет практически вертикальным, системы будут создавать ещё более разумные и делать это гораздо быстрее, чем люди-конструкторы. В результате за короткий промежуток времени (месяцы, дни или даже часы) мир может существенно преобразиться, будучи населённым сверхразумными созданиями. И этот будущий постчеловеческий мир, возможный, по мнению трансгуманистов, кажется столь чуждым и непонятным для современного человека, что сегодня трудно предсказать сценарии его дальнейшего развития, а можно лишь высказать некоторые предположения.

Так, можно предположить, что поначалу новые технологии, способствующие усилению интеллекта или генетическому улучшению людей, будут доступны далеко не всем, а кто-то не захочет ими воспользоваться, что может привести к усилению социального неравенства. Вот как Р.Курцвайль описывает мир третьего тысячелетия: «В этом мире не существует чётких различий между людьми и компъютерами. Большинство сознательных существ не обладает постоянной физической оболочкой. Число существ, чьё мышление основано на компъютерных элементах, превышает число тех, чьё мышление опирается на деятельность центральной нервной системы. Повсеместно используется нейроимплантантная технология, существенно улучшающая способности познания и восприятия. Люди, которые не применяют подобную технологию, даже не способны вступать в диалог с теми, кто её использует… Постановка этических проблем способна лишь отложить процесс распространения новых технологий, но не остановить его» [ 2. с. 210].

Если будущее общество будет включать и людей, и постлюдей, а также множество видов транслюдей, то  как будут складываться их отношения? Наш опыт не позволяет ответить на вопрос, каким станет общество с возникновением постлюдей. Наверняка, возникнут новые формы общественной жизни.

Вот некоторые сценарии, обсуждаемые трансгуманистами. Оптимистический вариант предполагает, что постлюди, как добрые боги, будут помогать людям, заботиться о них и об окружающей среде. Пессимистический вариант: если постлюди не будут связаны моралью, то они могут принять меры, которые повлекут вымирание человеческого рода.

Трансгуманизм ставит ряд социальных, этических, философских, научных вопросов, которые уже сегодня необходимо обсуждать. Каким станет общество с возникновением  трансчеловека и постчеловека? Можно ли и нужно ли остановить эксперименты с человеком? Стоит ли вообще сегодня рассматривать проблемы трансгуманизма, какой в этом смысл?  

Для трансгуманистов главным аргументом в пользу положительного решения вопроса о физическом бессмертии человека является успешное развитие нанотехнологий. Молекулярная нанотехнология, как считают трансгуманисты, обладает достаточным потенциалом, чтобы создать изобилие ресурсов для каждого человека и предоставить полный контроль над биохимическими процессами, позволив избавиться от болезней. Сегодня уже созданы устройства, которые способны осуществлять «молекулярную хирургию», т.е. восстанавливать повреждения молекулярных и клеточных структур организма. Такие повреждения являются основной причиной старения и возможность их лечения внушает оптимизм в перспективе омоложения организма.

В эпоху нанотехнологий становятся более востребованными идеи Р.Эттингера, который первым предложил замораживать останки человека и сохранять до тех пор, пока наука не научится воскрешать замороженные трупы и продлевать жизнедеятельность организма. Сегодня у креоники появляется возможность превратиться из фантастики в реальность. По официальным данным на территории США в три действующих депозитария поступило около ста замороженных тел (в их числе Сальвадор Дали, Уолт Дисней), в очереди стоит более полутора тысяч человек. В России также появились соответствующие коммерческие структуры.

Заметим, что трансгуманизм не предлагает ничего не соответствующего логике социального и культурного развития вида homo sapiens, он лишь предлагает свои варианты ответов на те актуальные вызовы, с которыми уже сейчас столкнулось развитие человечества и ещё в большей мере столкнётся в ближайшей перспективе, если экстраполировать нынешние тенденции в развитии человечества в будущее. Трансгуманисты предлагают свои варианты решения, являясь апологетами высоких технологий. В настоящее время существуют две международные трансгуманистические организации – институт Экстропии и Всемирная Трансгуманистическая Ассоциация, которые имеют свои журналы и проводят конференции по вопроса трансгуманизма.

Если с позиций классического гуманизма телесность мыслится как способ существования человека, то трансгуманисты, признавая информационную природу идентичности человека, полностью порывают с субстанцией. Идея трансгуманистов состоит в том, чтобы выйти за пределы человеческого в человеке, оставив в прошлом гуманизм эпохи Просвещения. На этой основе и строится их новая программа эволюции человека. Переходным типом объявляется трансчеловек. Трансчеловек – это некто, готовящийся стать постчеловеком. Постчеловек – это потомок человека, модифицированный до такой степени, что уже не является человеком. Как уже отмечалось, постлюди могут оказаться полностью искусственными созданиями, основанными на искусственном интеллекте. А некототорые из них  могут даже найти для себя полезным отказаться от собственного тела и жить в качесве информационных структур в гигантских сверхбыстрых компъютерных сетях.

Эксперименты с человеческим телом и психикой затрагивают перспективы человека в философском дискурсе о «венце всего живущего» и прежде всего о границах природного в человеке. Судьба человека ещё в ХХ в.  стала рассматриваться под знаком его исторического конца, многие вдохновлялись ницшевской идеей сверхчеловека, а затем постструктуралистской эпистемой «конца человеческого» М. Фуко. Ф.Ницше устами Заратустры подчёркивал, что «человек есть нечто, что должно превзойти себя»  и создание сверхчеловека – это дело самого человека, человек – это мост, протянутый между обезьяной и сверхчеловеком [3, с. 8].

Трансгуманизм пытается соединить прорывы в области компъютерных и генетических технологий с философией преодоления природных ограничений, присущих человеку. По мнению трансгуманистов, завершается медленный этап эволюции разума в форме человека как биологического вида и начинается этап ускоренной эволюции разума в виде информационно-кибернетических систем. Иными словами, трансгуманизм разрабатывает новую программу эволюции человека.

Грядущий постчеловек, каким бы он не был наделён физическим и интеллектуальным превосходством,– это создание человека, это его способность превзойти себя. Возникает вопрос: предвосхищая новый, «постбиологический этап» развития цивилизации, должны ли мы хоронить человека, отождествляя его с его биологическим субстратом? Интересный ответ на этот вопрос даёт американский учёный М.Н.Эпштейн. Он полагает, что в случае успешной реализации программы трансгуманистов произойдёт творческое исчезновение человека. Человек переступит свои видовые границы, произойдёт трансформация человеческого в процессе создания искусственных форм жизни и разума, потенциально превосходящих биологический вид homo sapiens. 

По мнению М.Н.Эпштейна, на рубеже ХХ-ХХ1 вв., наряду с антропологией, появляется новая дисциплина, изучающая человека, – гуманология. Антропология изучает человека как биологический вид, важнейшей особенностью которого является культурная эволюция. Гуманология изучает человека как часть техносферы, которая создаётся людьми, но постепенно растворяет их в себе. Если антропология изучает специфические признаки человека среди других живых существ, особенно высших приматов, то гуманология изучает специфические признаки человека среди других мыслящих существ. Обе эти дисциплины обращаются к пороговой ситуации человека на границах с природной  и технической средой. Предмет антропологии – человечество, вырастающее из природы. Предмет гуманологии – человечество, врастающее в технику, которую оно само создаёт. Человек как биовид уходит в прошлое и переходит в будущее как техновид. И если, с одной стороны, происходит исчерпание человека как биологического вида, то с другой стороны, человеческое обнаруживает впервые новый масштаб – способность создавать нечто, превосходящее своего создателя [6,  c. 49 – 56 ]. 

Некоторые учёные с тревогой говорят о том, что трансчеловеческие технологии могут быть опасными для человека. Ещё Н.А.Бердяев предупреждал, что в технизированном мире происходит модификация человека путём элиминации его духа. Человек перестаёт быть единством и целостностью, перестаёт быть личностью. Бердяев призывал ограничить власть техники над человеком.

В.С. Стёпин подчёркивает, что культура глубинно связана с человеческой телесностью и первичным эмоциональным строем, который ею продиктован. Для людей, у которых исчезнет эта сфера эмоций, выпадут целые пласты человеческой культуры. Биологические предпосылки – это не просто нейтральный фон социального бытия, это почва, на которой вырастала человеческая культура и вне которой невозможны были бы состояния человеческой духовности [5, с. 18 – 20] .

Самые дерзновенные проекты типа проектов воскрешения предков, обживания планет, продления жизни и достижения бессмертия по сути своей являются выражением тех убеждений и настроений, которые сформировались в ХVII в. Наука Нового времени видит свою задачу не в созерцании вечных сущностей, как полагала античная наука, а в преобразовании и создании преуспевающего мира. Для понимания нового канона ценностей весьма показательна фигура Ф.Бэкона, который видел истинную цель науки в том, чтобы сама жизнь имела от неё пользу и успех. Ф.Бэкон не задумывался о границах научного познания и о возможностях отрицательных последствий покорения человеком природы. Наверно, на заре науки и техники это вряд ли было под силу даже самому проницательному уму.

В культуре западноевропейской цивилизации  наука вплоть до середины ХХ века рассматривалась как наивысшая культурная ценность, как необходимое условие процветания и прогресса. Но во второй половине ХХ в. развитие западной цивилизации подошло к критическому рубежу в связи с возникновением глобального кризиса. Среди многочисленных глобальных проблем, поставивших под угрозу существование человечества, можно выделить и проблему сохранения биогенетической основы человека, его телесности.

Осмысливая сложившуюся на планете ситуацию, многие крупные учёные и философы ставят под сомнение ценность рационалистической традиции как решающего инструмента развития современной цивилизации. Они видят основной порок цивилизации в гипертрофированном развитии науки, научной рациональности, что приводит к утрате подлинно гуманистических ценностей. Так, немецкий физик М.Борн ещё в прошлом веке с тревогой писал о том, что научное мышление, независимо от намерения учёных, увеличивает вероятность самоуничтожения человеческой цивилизации [1, с. 172].

Отказ от рациональности можно рассматривать как стремление некоторых авторов отбросить базисные ценности европейской культуры. Однако потенциал этих ценностей далеко не исчерпан и лишь требует своего переосмысления. Проблемы, которые породило развитие западноевропейской техногенной цивилизации,    ставят под сомнение ту форму научной рациональности и тот тип научно-технического прогресса, которые были реализованы в предшествующем развитии. Известный исследователь древнекитайской культуры Дж. Ниддам  отмечает, что на Востоке истина никогда не отделялась от нравственности, нравственное совершенствование рассматривалось как основание для постижения истины. А научная революция ХVII в. в Европе окончательно обособила научную истину от нравственности, от чего мир стал более опасным [4 ]. Но современная наука исследует природные и социальные комплексы, в которые включён человек. Изучение таких объектов затрагивает гуманистические ценности и по-новому ставит вопрос о демаркации между истиной и нравственностью. В современных условиях идеал мудреца как беспристрастного служителя истины не только не приемлем, но и социально опасен. Любое научное открытие может иметь широкий спектр социальных последствий. Познающий и действующий субъект, руководствуясь определёнными ценностными и нравственными установками, должен ставить правовые заслоны на пути научных стратегий, чреватых негативными последствиями для человека, и отсекать неблагоприятные для человека сценарии развития.

Сегодня существует точка зрения, что нет смысла рассматривать проблемы трансгуманизма. Лучше сосредоточиться на текущих проблемах вместо того, чтобы пытаться предвидеть далёкое будущее. С этой позицией согласиться нельзя. Очень важно своевременно ответить на вызовы трансгуманизма, раскрыть смысл выдвигаемых им идей и возможных последствий в случае их реализации. Уже сегодня необходимо решать вопрос  о новых научных стратегиях, способных обеспечить безопасное и устойчивое развитие цивилизации.
ЛИТЕРАТУРА
1. Борн М. Моя жизнь и взгляды/ М.Борн. – М., 1973. – 350с.
2. Kurzweil R. The Age of spiritual machines. – L., 1999. – p.317
3. Ницше Ф. Так говорил Заратустра/ Ф. Ницше //Соч.: В 2 т. М.: Мысль, 1990. Т. 2. 
4. Ниддам Дж. Общество и наука на Востоке и на Западе/Дж. Ниддам// Наука о науке. – М., 1966.
5. Степин В.С. Научная рациональность в техногенной культуре: типы и историческая эволюция/ В.С. Степин// Вопросы философии. – 2012. № 6. С. 18 – 25.
6. Эпштейн М.Н. Творческое исчезновение человека: Введение в гуманологию/ М.Н. Эпштейн// Человек. –2009. № 4.  С. 48-57.
С.В. Смолик
ФИЛОСОФИЯ СЕМЬИ: ИСТОРИЧЕСКАЯ ТРАДИЦИЯ И ПРОБЛЕМЫ СОВРЕМЕННОСТИ

Проблема семьи на сегодняшний день как никогда актуальна. На фоне многочисленных социальных кризисов современного общества кризис института семьи оказывается наиболее острым и значимым как для отдельного человека, так и для человечества в целом. Поскольку семья для человека выступает первичной и уникальной формой его бытия, способствующей самосохранению, удержанию и развитию его человеческого качества. 

Специалистов самых разных областей знания тревожит современное состояние семьи. Среди них и психологи, и социологи, историки, педагоги, антропологи, политики и многие другие, в рамках своих предметных областей и на своем уровне они подходят к решению данной проблемы. Не остаются в стороне и философы. Они озабочены следующими вопросами: Что есть семья? Какова сущность семьи? В каких формах и трансформирующихся состояниях семья еще сохраняется, а в каких она утрачивает свое онтологическое качество? Какова структура семьи? Какие элементы ее сложной системы являются устойчивыми, необходимыми для ее самосохранения? И многие другие вопросы.

При философском анализе, семья как сложная целостная система в ее онтологическом измерении может быть рассмотрена в качестве своеобразной модели гармонизации жизни и обеспечения в рамках первичной социализации человека целостности его духовно-душевно-биосоциального бытия. Эти грани бытия, как стержневые составляющие онтологии человека, проявляются и в онтологических основаниях целостности семьи. Они  взаимосвязаны между собой как части целого в модели целостной семьи; и каждая из них воспроизводима и «узнаваема» в целом и другом – как «своем ином» данной модели семьи. Эта целостность представлена такими онтологическими узами семьи, каковыми являются отношения: муж-жена, родители-дети.

Под гранью духовного бытия человека в проекции целостности семьи следует понимать семью в качестве носителя и транслятора универсальных человеческих ценностей. Это основополагающие императивы и мировоззренческие ценности. Они пронизывают всю культуру человечества и фиксируются заповедями: не убей, не укради, не прелюбодействуй, почитай отца твоего и мать твою и другие. При этом «душевная грань» характеризуется сохранением, преумножением и передачей уникальных культурно-исторических традиций и ценностей (ценностных матриц, шаблонов) семьи конкретно-исторического этапа ее бытования. Био-социальная грань этой модели имеет в своей основе естественное биологическое продолжение рода человеческого, тип социализации, интеграции и взаимодействия с социумом  соответственно его законам, культурно-нравственным нормам и правилам. 

В характеристике целостности семьи важно учитывать и гармоничную взаимодополнительность ее составляющих. Соответственно, абсолютизация одних граней и принижение значимости других составляющих в рефлексии семьи не позволяет адекватно отразить, обозначить и раскрыть сущность самого феномена. И это прослеживается в исторической ретроспективе анализа саморазвития семьи. 

Так античный период развития семьи, как показывают исследования, ярко демонстрирует примат «биосоциальной» составляющей её природы над составляющей «духовно-душевной», оставляя за рамками сущностного и «невостребованного» в характеристике семьи основание «личного» и «душевно-духовного». Для примера обратимся к трудам Платона. Платон в своем «Государстве» наглядно отображает, в русле логики идеалополагания и в рамках «ключевой мировоззренческой идеи законосообразности сущего» [1], специфику существования античной семьи. Её сущностное назначение сводится мыслителем к государственному регулированию формирования временных брачных пар с целью естественного и наилучшего восполнения народонаселения полиса. Воспитание и забота о детях также становятся заботой государства. Вот как мыслитель сам об этом пишет: «все жены этих мужей должны быть общими, а отдельно пусть ни одна, ни с кем не сожительствует. И дети тоже должны быть общими, и пусть отец не знает, какой ребенок его, а ребенок - кто его отец» [8]. Платон допускает брак, исключающий все личное кроме факта рождения детей. Исключается при этом и любовь между мужчиной и женщиной. Свои взгляды на любовь Платон излагает в трудах «Федр» и «Пир» воспевая идеальную однополую любовь между мужчинами (любовь мужчины к мальчику или юноше). И это вполне соответствовало духу античного мира. Каким же образом происходило государственное регулирование брачности? Платон поясняет, что правителями устраивалось распределение и «жеребьевка» пар для воспроизводства государству наилучшего потомства таким образом, чтобы это не было известно никому кроме самих правителей. Чтобы государство по возможности не увеличивалось и не уменьшалось, ежегодно правитель определял общее количество браков. 

Взгляды Платона на семью, любовь и деторождение в определенном смысле можно охарактеризовать как прообраз евгеники
, устремленной к улучшению воспроизводства людей, обладающих желательными качествами и препятствию воспроизводства людей, обладающих нежелательными качествами. «Наше небольшое стадо должно быть самым отборным», утверждает Платон [8]. «Лучшие мужчины должны большей частью соединяться с лучшими женщинами, а худшие, напротив, с самыми худшими и потомство лучших мужчин и женщин следует воспитывать, а потомство худших — нет» [8]. Этому способствует и система воспитания детей в идеальном государстве. По мнению Платона, забота о потомстве - дело государственное, а не личное. Младенцев, рожденных от «хороших» родителей относили в ясли к кормилицам, а рожденных от «худших» родителей укрывали в недоступном, тайном месте. Происходило это таким способом, что ни одна мать впоследствии не могла опознать своего ребенка. Общество не допускало детско-родительских чувств и привязанности. Быть родителями своих детей и детьми своих родителей, как полагает Платон, граждане не имели права. Любить, по мнению философа, надо Бога, а не родителей или детей; идеи, а не семью; истину, а не женщину. 
Таким образом, античная семья, по замыслу Платона, утверждая в своем основании примат «биосоциальной» составляющей ее целостности и ее онтологической природы и ослабляя при этом значимость «духовно-душевной» составляющей, по существу нарушает гармонию оснований саморазвития и как следствие качество бытия самого человека. Исключение либо умаление в модели семьи ценности базовых для нее онтологических связей - муж-жена, родители-дети, составляющих структурное ядро целостности семьи, приводит ко многим рискам утраты ее аутентичности, риску саморазрушения.
В эпоху средневековья, как известно, приоритет отдается, прежде всего, духовному началу, душе человека, в ущерб его телесной природе что, несомненно, отражается и в архитектонике семьи. Христианский идеал, ознаменовавший победу духа над телом в форме аскетизма или подавления земных желаний, чувственных наслаждений, всевозможных ограничений материальных потребностей утвердил в жизни человека ценности стойкого терпения перед всякими лишениями и невзгодами, вплоть до самоотрицания его чувственной природы. И все это ради практического достижения религиозного идеала. Важный аскетический принцип, касающийся интимной жизни, по мнению А. Аврелия, заключается в том, что она должна ограждаться узами брака [10, с. 52]. Августин Аврелий
 первым занявшийся систематизацией христианского мировоззрения, разработал его как систему целостного знания, охватившего все стороны бытия, в том числе и семью [7, с. 8]. Он утвердил некоторые доктринальные нормы брака (высокий идеал брака), а именно - моногамность, верность супругов, нерасторжимость брака. При этом мыслитель призывал к половому воздержанию в браке. Интимные отношения по его системе имели своей целью исключительно деторождение (при этом никакой страсти и чувственности). Высоким идеалом признавалась именно духовная связь супругов, основанная на любви. Воспитание детей эпохи средневековья во многом имело эсхатологический характер – подготовки к жизни вечной (загробной). 
Подобная расстановка приоритетов, когда на первый план выступает «душевно-духовная» грань структурной целостности, а «биосоциальная» становится менее значимой, но, тем не менее, необходимой (для естественного продолжения рода человеческого) влечет за собой новые аспекты возможного угасания качества целостности системных связей между мужем и женой, родителями и детьми. 

Антропоцентричная по своему духу эпоха Возрождения, а затем и Нового времени видит и утверждает в качестве ведущего социальное начало в основаниях семьи. Сбросив с себя оковы религиозного догматизма, в русле формирования новой мировоззренческой идеи гуманизма, данный исторический период, признает человека высшей ценностью бытия и вносит свои коррективы в развитие семьи. Осуществленный в логике модели культуры антропоцентризма поворот мировоззрения выводит на первый план человека и активно  изучаемую и осваиваемую им природу. Принцип провиденциализма сменяется принципом человеческой активности. Социальное начало становится ведущим в оценке и в создании семьи. Брак в этой модели социума оказывается своеобразным «политическим актом», направленным, прежде всего, на увеличение собственного влияния и могущества, а также на  увеличение и приумножение благосостояния. Френсис Бэкон полагал, что семья в принципе является помехой на пути «свершения великих предприятий», и в то же время декларировал гуманистический потенциал семьи, своим пафосным высказыванием о том,  что «жена и дети являются своего рода школой человечности; а одинокие более жестоки и бесчувственны» [3].

Томас Мор, а вслед за ним Томмазо Кампанелла в утопической форме обличали реальное состояние социума, уделяя особое внимание институту семьи, и противопоставляли это состояние модели идеальной социальной реальности. 

Так, Томас Мор в своей работе «Утопия», в отличие от Платона сохраняет принципы приоритетов индивидуальной семьи, значимой в то время в качестве необходимой производственной ячейки общества, в основном занятой ремеслом и сельским хозяйством. Патриархальная семья, в ее идеальном образе, по его мнению, должна состоять не менее чем из сорока человек, включая весь родственный клан. Во главе ее отец и мать семейства. По традиции жены прислуживают мужьям, дети родителям, младшие старшим. Особое внимание Мор акцентирует на необходимости почтительного отношения и уважения к старшему поколению. Вся семья в данном идеальном проекте занимает большой трехэтажный дом, который по жребию она должна менять каждые десять лет для того, чтобы не возникала привычка к собственности. Домашнее хозяйство общество утопийцев не ведет, поскольку быт, как и производство, обобществлены. Трудом в проекте Мора занимаются все граждане в равной степени. Однако, женщинам, как более слабым, положено иметь более легкие занятия, а мужчинам — более трудные. Дети с самого детства приобщаются к труду. Сначала в школе путем усвоения теории, а затем на полях в игровой форме. Традиционно, каждый  вырастает, обучаясь отцовскому ремеслу. Томас Мор укрепляет в своей утопии прочность моногамного союза, основанного на фундаменте нравственности, что во многом не соответствовало реальному положению вещей своего времени. В своей модели семьи он  предоставляет утопийцам  право свободного выбора супруга, в то время как в реальности брак по существу являл собой социально-экономическую сделку: с одной стороны женщина «продавала» свою девственность, целомудрие, с другой — мужчина брал на себя обязательства содержать и обеспечивать ее и будущих детей. Для  аристократии брак был политическим актом, наилучшим средством увеличить свое влияние и могущество. То же самое отношение к браку было и среди цеховых мастеров, купечества. 

Английский философ в своем идеальном образе семейных отношений утверждает ценности целомудрия всячески порицая интимную связь мужчины и женщины до вступления в брак, вплоть до применения по отношению к ним в случае нарушения данной ценности тяжкого наказания и обрекая их семьи на бесчестие. Брак, по мнению Мора, должен заключается один раз и на всю жизнь. Поэтому к выбору супружеской пары утопийцы подходят очень серьезно и тщательно, принимая во внимание не только душевную близость, но и взаимную телесную привлекательность. Выбирая спутника жизни исключительно по характеру и красоте лица и совершенно, исключая возможные физические недостатки человек может получить «на всю жизнь удовольствие или отвращение» [6]. Под покровами одежды, пишет Мор, - «может прятаться самое позорное безобразие, которое способно совершенно отвратить от жены сердце, когда физически  от  нее  отделаться уже нельзя» [6]. Браки расторгаются редко, допускает мыслитель, исключительно из-за супружеской измены, «нестерпимо тяжелого характера» или смерти одного из супругов. Оскорбителей же брачного союза Мор призывает карать тягчайшим рабством, а тех, кто дважды совершит грехопадение подвергать смертной казни. Не меньшим злом у утопийцев, по мнению автора, считается стремление вовлечь женщину в прелюбодеяние. Проявляя заботу о будущем, утопийцы считают что, «если не удерживать старательно людей от беспорядочного сожительства, то в их супружеской жизни редко возможно полное единение, а между тем об этом надо заботиться, так как всю жизнь придется проводить с одним человеком и, кроме того, переносить все возникающие отсюда тяготы» [6].

Таким образом, Томас Мор в своей утопии соединяет идею социальной справедливости с необходимостью сохранить прочную индивидуальную семью, наделенную экономическими и воспитательными функциями, считая, что общество должно оберегать семейный союз как основу социального благополучия. 
Новая эпоха, как мы можем заметить, диктует новые условия устройства и бытования социума выводя на передний план социальное начало в ущерб «душевно-духовному» тем самым подвергая рискам нарушения «гармонии целостности «духовного» и «практического» как важнейшей формы проявления мировоззрения» [1] в саморазвитии и самого человека, и семьи, как формы его социального бытия. В своем утопическом труде Томас Мор обличает это нарушение и пытается достроить его, полагая значимость в его модели семьи не только социального, но и телесного, и «душевно-духовного» начала.

Современность – время мировых процессов глобализации и масштабных кризисов; время утраты трансцендентально выразимых онтологических оснований бытия. В ней обнаруживаются многие разрушительные процессы экзистенции, включая заявляющий о себе низкий уровень морально-нравственного потенциала человека. Происходит серьезная переоценка традиционных, в том числе, семейных ценностей. Самопозиционирование бытующего в условиях плюральной современности человека достигает  такой формы, когда он может вольно планировать свою семью. Планировать состав, наличие или отсутствие детей (феномен child-free); либо становиться на путь одиночества и бездетности как модели и образа своей «удобной», «комфортной» жизни; самоопределяться в отношении к престарелым родителям; выбирать количество брачных партнеров и их пол, и т.д. Современное развитие науки и технологий позволяет человеку изменять свою природную внешность до неузнаваемости и даже менять пол. От конструирования социальной реальности человек все уверенней встает на путь разнопланового конструирования самого себя. И стихийность этого процесса грозит утрате «человеческого» в самом человеке. Актуальным становится методологический дискурс телесной природы человека о возможных трансформациях телесной воплощенности и самосохранения «человеческого» в человеке [2]. Непосредственно касаются эти проблемы и онтологии семьи.

В наше время появляются проекты, такие как, к примеру – форсайт-проект «Детство 2030». В содержании, которого красной нитью проходят, набирающие поддержку и популярность, идеи и логика трансгуманистического мировоззрения, усиливающего риски человеческого бытия; открывающего пути кардинальным переменам онтоса телесности человека и технологическому экспериментированию; новым утопическим проектам конструирования человека, социума, семьи. Сутью и смыслом подобных проектов выступает практический уход от семьи как формы организации человеческой жизнедеятельности, постепенный отказ и уход от ценности деторождения. В нем констатируется, к примеру, мысль о том, что «идея поддержания традиционного уклада социальной жизни уже в прошлом» и назрела необходимость в «трансформации устаревших институтов» (имеются в виду традиционно консервативные институты семьи и детства) [4, с. 6]. Авторы Форсайт-проекта называют стереотипами, не позволяющими раскрыть тему «детства» в качестве социокультурного феномена, такие устойчивые  представления, закрепленные в массовом сознании на уровне традиционных ценностей, как: «родители любят своих детей»; «родители знают, как воспитывать своих детей»; «каждый ребенок нуждается в постоянном присмотре и контроле взрослого»; «дети должны жить в семьях, они растут в  семьях» и др. [9; 4, с. 35]. При этом традиционно сложившаяся «семейная структура», по мнению создателей проекта, «резко тормозит развитие детей» [4, с. 36]. Родителям предлагается пересмотреть свое отношение к рождению детей, подходить к нему «осмысленно, заводить детей без ущерба своей жизненной траектории», а также «обладать компетенцией воспитания» («профессионализация» родительства) [9; 4, с. 22, 24]. «Латентное знание о том, как  воспитывать детей, культивируемое в традиционных семьях, - по мнению разработчиков проекта, - было утеряно, а современные родители не могут дать ответ на вопрос, зачем им нужны дети» [4, с. 11]. В целях же повышения компетентного родительства предлагается «альтернатива ребенку» - «робот-ребенок, имитирующий поведение настоящего ребенка» [4, с. 18]. 

Другой «новационной идеей» делятся авторы-создатели проекта в контекстах технофобного усовершенствования телесности человека. В  настоящее время, полагают они, родители не могут повлиять на «заложенные природой способности будущего ребенка», но уже к 2025 году «дети могут рождаться с заданными характеристиками и способностями» [4, с. 23]. Детям также предлагается строить свою «жизненную траекторию, не зависящую от семейного статуса и благосостояния родителей». «Сейчас дети не выбирают родителей», но к 2025 году они станут компетентны в построении подобной траектории, утверждается в Форсайт-проекте [4, с.22]. И так далее… 

Не проясняя потенциала и  механизмов реализации ранее обозначенных возможностей, авторы данного проекта по существу ставят под сомнение культурно-исторический статус семьи, традиции семейного воспитания, предлагая практические рекомендации, ведущие к утрате сущностной природы семьи как онтологической целостности, имеющей в качестве необходимого своего основания стержневую ось системной организации связи поколений – родители-дети. Как ни парадоксально, но подобные теоретические и практические идеи демонстрируют ненужность семьи, разрывая ее онтологические узы, ее ядро: муж-жена, родители-дети. Многие из «творцов» этих идей пытаются разделить значимые для семейного бытия  функции родительства и супружества, отделить родительство от его природной основы – сексуальных отношений.

В ходе своего исторического саморазвития семья, как мы видели, претерпевала собственные существенные изменения. В них своеобразно отражались и морально-ценностные устои и трансформации социума, характеризующие ту или иную историческую эпоху. В плюралистических ценностях современного мира обнаруживаются самые разные векторы бытования и саморазвития семьи. При этом перманентно достраивая «ущемленные» грани структурной целостности и вновь утрачивая гармонию онтологически заданной целостности, семья балансирует на границе собственного самосохранения либо саморазрушения. Перед теорией с необходимостью встает вопрос о границе семьи — обозначения той меры, в какой семья сохраняется в своем онтосе либо утрачивает свою аутентичность, гармонию и себетождественное качество бытия. 
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Н.В. Соболев
ФЕНОМЕНОЛОГИЧЕСКИЙ АНАЛИЗ ПОНЯТИЯ «ИНФОРМАЦИЯ»
Термин «информация» имеет латинское происхождение. Он произошел от слова «informatio», которое имеет следующие значения: представление, понятие, истолкование, просвещение, разъяснение, изложение, осведомление
. Время его появления в научном обороте в России автору на основе анализа источниковедческой базы досконально выявить не удалось. Во всяком случае, в энциклопедическом словаре Ф.А. Брокгауза и И.А.Ефрона (1894 г.)
 и в первом издании Большой Советской Энциклопедии (1935 г.)
 термин «информация» отсутствует.

В то же время, в конце XIX века в энциклопедическом словаре издательства товарищества А. Гранат и К дано следующее определение данному термину: информация – просьба, подаваемая малороссийскими гетманами царю московскому или польскому
. Также информация интерпретируется там и как: учение, наставление
. В третьем издании Большой Советской энциклопедии (1972 г.) информация трактуется как сведения, передаваемые одними людьми другим устным, письменным или иным способом, а также сам процесс передачи или получения этих сведений
. 

В толковом словаре русского языка С.И. Ожегова и Н.Ю. Шведовой под информацией понимаются все сведения об окружающем мире и протекающих в нём процессах, воспринимаемые человеком или специальным устройством
. В словаре Д.Н. Ушакова информация определяется как сообщение, осведомляющее о положении дел или о чьей-нибудь деятельности, либо как сведения о чем-нибудь
.

Понимание информации коренным образом изменилось в конце 40-х годов ХХ века, когда в свет вышли работы американских ученых К. Шеннона
 и Н. Винера
, которые послужили началом развития кибернетики и, как следствие, значительно расширили понимание информации в социальных и, в т.ч. в управленческих системах. Данные работы послужили началом развития математической теории информации, согласно которой информация рассматривается как мера уменьшения неопределенности при совершении события
. 

К. Шеннон определял информацию как связь сигналов, в процессе которых устраняется неопределенность. Каждому сигналу приписывается некая априорная вероятность его появления в окружающем мире. При этом, чем меньше вероятность появления сигнала, тем больше информации он несет для потребителя. Иначе говоря, чем неожиданнее новость, тем больше ее информативность для получателя. В данном контексте информацию можно рассматривать как результат выбора из набора возможных альтернатив
. 

Другой автор теории информации, Н. Винер определял информацию как обозначение содержания сообщения, полученного системой из внешнего мира
. Именно он обосновал необходимость понимания информации как общего явления, имеющего фундаментальное значение для существования природы, человека и общества
. 

Дальнейшее развитие математического подхода к информации получило свое воплощение в трудах математиков (А.Н. Колмогоров
) и логиков (Р. Карнап и И. Бар-Хиллел
). В их концепциях понятие «информация» не связано ни с формой, ни с содержанием передаваемых сообщений, проходящих по каналу связи. Информация определяется как абстрактная величина, которая не существует в физической реальности, также как и не существует мнимое число или не имеющая линейных размеров точка
. 

Следует иметь в виду, что, по мнению некоторых исследователей, математическую теорию информации нельзя считать идеальной, так как она не учитывает содержательную сторону сообщения и, как следствие, не охватывает все богатство содержания полученной информации
.

В настоящее время применительно к информационным процессам чаще всего используются следующие определения информации:

1. Обозначение содержания, полученного из внешнего мира в процессе приспособления к нему.

2. Всякое сообщение или передача сведений о чем-либо − ранее неизвестном.

3. Содержание процессов отражения.

4. Все данные о внешнем мире, которые мы получаем путем воздействия на наши органы чувств окружающих предметов и явлений либо косвенно (через книги, газеты, рассказы других людей).

5. Отражение в сознании людей объективных причинно-следственных связей в окружающем мире
. 

Понятие информация в различных сферах имеет разное значение. Наиболее распространенные из них следующие:

1. Снятая неопределенность.

2. Обозначение используемого содержания.

3. Передача разнообразия, снятая неразличимость.

4. Мера неоднородности распределения материи и энергии в пространстве и времени; показатель изменений всех происходящих процессов.

5. Закодированный элемент события.

6. Данные, организованные в систему, которая снижает степень неопределенности при разработке и принятии управленческого решения
.

В науке существует проблема того, что используя общеизвестные понятия, та или иная область научной деятельности приспосабливает их к своим целям, тем самым ограничивая использование термина строгими рамками его применения в конкретной научной области
. Как результат, каждая наука трактует информацию по-своему.

Так, в физике информация выступает как объективная физическая величина, также как и: масса, энергия, импульс и т.п. При этом она не зависит от того, что объект думает о ней, измеряет он ее или нет, и как он ее измеряет, так как любая физическая система все равно содержит определенное количество информации, так же как и любой объект материального мира обладает некоторой массой
. 

В физиологии существует понятие «сенсорная информация», под которым понимаются все оптические, акустические, вкусовые и иные сигналы, поступающие к организму извне или вырабатываемые внутри него, которые преобразуются в импульсы электрической или химической природы, передающиеся по нейронным цепям в центральную нервную систему и наоборот
. 

В генетике сформировано понятие «генетическая информация», которая представляет собой программу (код) биосинтеза белков, которые материально представлены полимерными цепочками ДНК. Эта информация реализуется в ходе развития особи (отногенеза)
. 

С точки зрения юристов информация – это совокупность:

1) Сообщений о событиях, происходящих в правовой системе общества и во внешней по отношению к данным правовым информационным образованиям среде. 

2) Сообщений об изменениях характеристик информационных образований и внешней среды или как мера организации социально-экономических, политических, правовых, пространственных и временных факторов объекта. Полученная информация устраняет в правовых информационных образованиях, явлениях и процессах неопределенность
. 

Экономисты рассматривают информацию как разновидность экономических благ, которая удовлетворяет потребности индивидов, а также используется в качестве экономических ресурсов. Это связано с тем, что при всем изобилии существующей информации существуют факторы, которые ограничивают как возможности ее получения, так и возможности ее использования
. 

В кибернетике информация трактуется как совокупность сведений, необходимых для активного воздействия на управляемую систему с целью оптимизации ее деятельности
. С точки зрения кибернетики информация и информационные процессы есть во всех самоуправляемых системах в окружающем мире. При этом одна часть специалистов в этой области определяет информацию как содержание сигнала или сообщения, полученного системой из внешнего мира, а другая часть − как меру сложности структур организации
. 

В менеджменте под информацией понимаются все сведения об объекте управления, а также о явлениях внешней среды, их параметрах, свойствах и состоянии на конкретный момент времени. В этом случае информация является предметом управленческого труда и средством обоснования управленческих решений, без которых процесс воздействия управляющей подсистемы на управляемую, как и их взаимодействия, невозможен
. 

Существуют различные трактовки понятия информация, данные отдельными авторами.

Так, Г.Г Чараев дает следующие определения информации: В самом общем смысле информация – это обозначение некоторой формы связи или зависимостей объектов, явлений, мыслительных процессов. При этом информация предстает как понятие, которое относится к определенному классу закономерностей материального мира и его отражению в человеческом сознании
. В более узком понимании, информация – это все сведения, являющиеся объектом хранения, передачи и преобразования от отправителя к получателю
. 

А.Ю. Гапоненко и Б.А. Розентул трактуют информацию как некое послание, чаще всего представленное в форме аудио, видео или документа. В процессе «движения» информации именно получатель оценивает ее и определяет, информирует ли его полученное послание или оно просто является информационным шумом
. 

Согласно О.М. Барбакову и Т.А. Николенко информация – это сведения, знания, сообщения, являющиеся объектом хранения, преобразования и передачи, помогающие решить ту или иную задачу
. 

С.А. Титов под информацией понимает все новые сведения, которые могут быть использованы человеком для совершения им той или иной деятельности и пополнения имеющихся знаний
. 

В понимании Л.М. Мартынова информация – это все сведения, которыми обмениваются люди в ходе коммуникационного процесса. Посредством коммуникации осуществляется как обмен информацией, так и ее: поиск, хранение и передача, а также все виды взаимодействий в информационно-коммуникационной системе
. 

В.Д. Граждан под информацией понимает разновидность содержания деятельности, так как в процессе взаимодействия происходит обмен не непосредственно информацией, а содержанием совершенной деятельности
. Также он отмечает, что не всякое содержание является информацией. Для того чтобы содержание сообщения стало информацией, необходим достаточный уровень деятельности и взаимодействий внутри системы, на что способны лишь общества, высшие животные и ЭВМ
. 

В.Н. Татаренко считает, что под информацией следует понимать результат отображения структуры на воспринимающую систему, так как источником информации является все, что существует в окружающем мире. Как следствие, не существует дефицита информации, существует лишь дефицит понимания информации и полученных на ее основе знаний, в основе которого – неверное представление о природе информации
. 

В трактовке Е.М. Бабосова информация – это процесс передачи сообщений между передающей и принимаемой системой, что приводит к изменению разнообразия состояния последней
. 

Также некоторыми исследователями выделяется управленческая информация как особый вид информации, которая применима только в отношении организаций. Ниже представлено несколько определений того, как различные авторы понимают управленческую информацию.
Так, коллектив авторов под управленческой информацией понимает совокупность сведений о внутреннем и внешнем состоянии управленческой системы, используемая для оценки ситуации и разработки управленческих решений
. 

С.А. Титов описывает управленческую информацию как один из видов информации, которая обслуживает протекающие процессы производства, распределения, обмена и потребления товаров и услуг, а также обеспечивает решение задач организационно-экономического управления хозяйством
. 

В.Г. Климов под управленческой информацией понимает совокупность сведений о происходящих процессах внутри организации и в ее окружении, которая направлена на снижение неопределенности при принятии решений в организации
. 

Согласно точке зрения О.М. Барбакова, управленческая информация – это та информация, которая обслуживает процессы производства, распределения, обмена и потребления материальных благ, а также обеспечивает решение задач управления организацией
.

Так как существует множество определений понятия информация, то существуют и различные систематизированные характеристики данного понятия, которые основаны на обобщении всех существующих определений.

С.С. Шестаков называет следующие распространенные позиции понимания в научной сфере термина «информация»:

1. Совокупность научно-технических сведений, фактов, знаний о результатах развития науки и техники/сырье системы информационного обслуживания научно-технической деятельности.

2. Сумма продуктов, формируемых в системах информационного обслуживания научно-технической деятельности и подготовки кадров.

3. Ресурс организации, предназначенный для повышения производительности труда и эффективности деятельности
.

В современной отечественной литературе попытку обобщения понимания информации также сделал Р.И. Полонников. Он назвал отдельные характеристики, которые в своей совокупности определяют то, что именно можно назвать информацией:

1. Результат выбора.

2. Абстрактная величина, несуществующая в физической реальности.

3. Мера разнообразия.

4. Свойство материи, ее атрибут.

5. Функция самоуправляемых систем.

6. Отраженное разнообразие.

7. Содержание сообщения.

8. Мера организации и сложности структур.

9. Ограниченное количество живых систем.

10. Реалия, существующая вместе с материальными вещами или в них самих.

11. Продукт научного познания, средство изучения реальной действительности.

12. Основное содержание отображения (то, что извлекается из образа в процессе его осознания).

13. Взаимодействие материальных и духовных начал.

14. Непременная субстанция живой материи, психики и сознания.

15. Вечная категория, существующая во всех системах материального мира и проникающая во все сферы жизни общества.

16. Набор знаков и символов
. 

Именно эта, на первый взгляд, хаотичная смесь определений информации, и является отражением ее онтологической и гносеологической сложности. Причинами такого разнообразия определений информации являются:

1. Отсутствие системного подхода в раскрытии феномена.

2. Узость во взгляде многих исследователей на данную проблему.

3. Профессиональная «зашоренность» специалистов отдельных научных дисциплин.

4. Значительная степень «заматериализованности» исследователей из-за их опасения прослыть «идеалистом».

5. Неоправданная непримиримость в отстаивании позиции различными школами.

6. Недостаточная проработанность проблем индивидуального сознания людей
.

Если объединить все наиболее используемые трактовки информации по общим признакам, то получится следующая совокупность представлений о том, что такое информация: 

1. Это данные, определенным образом организованные, имеющие смысл, значение и ценность для своего потребителя и необходимые для принятия им решений, а также для реализации других функций и действий.

2. Это совокупность знаний о фактических данных и зависимостях между ними, являющихся одним из видов ресурсов, используемых человеком в трудовой деятельности и в быту.

3. Это сведения о лицах, предметах, фактах, событиях, явлениях и процессах независимо от формы представления.

4. Это сведения, неизвестные до их получения.

5. Это значение, приписываемое данным.

6. Это средство и форма передачи знаний и опыта, сокращающая неопределенность, случайность и неосведомленность
. 

На основании изученных источников автор данной работы считает, что под информацией следует понимать все те сведения, которые получает субъект происходящего процесса при взаимодействии с объектом данного процесса.
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И.Г Тимошенко
МИРОПОРЯДОК И ЦЕННОСТНЫЙ МИР: ГЛОБАЛЬНАЯ ЦИВИЛИЗАЦИЯ

К настоящему времени усилиями специалистов прояснены сущностные черты глобальной цивилизации. Теперь мы являемся свидетелями драматического перехода от прежнего к новому миропорядку глобальной цивилизации. Центр научного интереса сместился к ответам на вопрос о сущности и ценностоном мире возникающего у нас на глазах нового миропорядка глобальной цивилизации, как и на вопрос о механизмах и развитии сущности и ценностного ореола мирового социума в потоке исторических смен его миропорядка. Ответу на эти вопросы и посвящена эта глава книги. 

Понятие «глобального порядка мира» мы будем употреблять в смысле периодически оптимизируемой нормативной системы мировых отношений глобальной цивилизации в ее длительной исторической перспективе. Понятие «мирового порядка» будем употреблять в смысле исторически краткосрочной нормативной модели мировых отношений между кризисными оптимизирующими перестройками глобальной цивилизации. В этом смысле, в краткосрочной перспективе в глобальном мире происходят одновременно дальнейшее развитие сущностных и ценностных основ глобальной цивилизации и ее длительного глобального порядка мира и формирование новой нормативной модели менее длительного мирового порядка. О мире до того времени, пока цивилизация не обрела зрелую глобальную сущность, следует судить как об устойчивой системе мировых отношений прежней цивилизации и об ее сменяющихся моделях мирового порядка. Нормативность мирового порядка будем понимать не как абсолютный, а как относительно доминирующий при-знак моделей мирового порядка, где существуют и ненормативные процессы (войны, спровоцированные насильственные перевороты, терроризм, пиратство, контрабанда и др.).
Содержательная цель главы – определение общих сущностных и ценностных контуров возникающей системы глобального порядка на длительную перспективу и очертаний модели мирового порядка, вырастающей в наше время. Разумно рассмотреть сущностный логос и ценностный мир глобального порядка мира, наслаивая на него черты ближайшего мирового порядка. В таком ракурсе возможно прогнозировать общие сущностные и ценностные черты и тенденции ближайшего мирового порядка, отвлекаясь от непредсказуемой конкретики процессов.  

Сущностный логос и ценностный мир растущего долгосрочного глобального порядка мира. Любая, краткосрочная или долгосрочная, система миропорядка состоит из совокупности миров жизни отдельных стран и системы интегрирующих отношений жизни между ними, образующей жизненный мир глобальной цивилизации. При этом сущностные черты, ценности и интересы мирового масштаба в мирах жизни отдельных стран проецируются в систему интегрирующих отношений между ними, т.е. в глобальный жизненный мир цивилизации с его общими сущностными признаками, ценностями и сетью отношений. Миры жизни отдельных стран издавна подразделяют на сферы демографическую, природно-ресурсную, технологическую, экономическую, социальную, правовую, политическую, идеологическую, культурную. Деятельные волны этих сфер жизни с их ценностями и интересами выплескиваются за пределы стран, образуя течения в океане жизни мировой цивилизации, которые регулируются нормами двусторонних и многосторонних соглашений. Это формирует ценностно-правовой фон для векторов нормативной и регулирующей политики международных организаций. Сами жизненные миры отдельных стран и народов имеют «дуалистическую» природу, включая в себя процесс материальной объективации духа и воли народа и процесс чудотворной субъективации духовного мира культуры народа. Процессы материальной объективации в материальной жизни цивилизации и субъективного творчества в духовно-виртуальном мире культуры оказываются сферами, где творится и существует ценностная сфера жизненных миров стран и народов. Сотворенный ценностный мир народа охватывает и пронизывает весь его дуальный материально-духовный жизненный мир. В ценностном мире народа, где каждая жизненная ценность несет в себе свою неотчуждаемую полезность, причудливо сочетаются материально-утилитарные и духовно-фантастические, приземленные и возвышающие цивилизационно-культурные ценности.
Для уяснения сущностного логоса глобального порядка мира мы привлекли ряд категорий, выделяющих базисные бытийные планы исторической жизни всемирной цивилизации. Это категории сценария длительной эволюции сложных систем, сущности человека, системы отчуждения-присвоения жизни, диалектики формационного процесса в истории, субъектно-деятельной системы цивилизации, ценностно-нормативных систем жизни социума. В столь сложной проблеме эти категории не позволят нам утонуть в конкретике текущих десятилетий. Субъектно-деятельная система цивилизации, состоящая из творящих поколений истории, производит утилитарные и высокие ценности жизни человечества самого разного полезного назначения. Футурологи прогнозируют успешные прорывы к невиданным по ценности итогам и глобальные риски, гибельные катастрофы, которые могут быть вызваны неуправляемыми, стихийными моментами научно-технического, социального прогресса, политическими, идеологическими и ценностно-культурными рассогласованиями в отношениях силовых геополитических центров глобального миропорядка. По мнению авторов исследования «Футурология. XXI век: бессмертие или глобальная катастрофа», варианты будущего следует просчитывать, моделировать, а спланированно нужно реализовать оптимальную, безопасную модель будущего человечества
.
Известны сценарии бытия сложных, в том числе социальных, систем: возникают молодые системы, они зреют, стареют, раздираются противоречиями, деградируют и гибнут. Для продления своего системного бытия цивилизации испытывают структурную хаотизацию, перестраиваются, обновляются, решают свои проблемы и оптимизируются. И сейчас под давлением внутренних и внешних кризисных факторов оптимизируются жизненные миры во многих странах мира. Драматично, конфликтно меняется и жизненный мир глобальной цивилизации вследствие деятельной мировой активности ведущих центров силы. История – это цепь инновационно-творческих изобретений качественно новых системных циклов жизни социума, продлевающих его бытие в связанных циклах эволюции и оптимизирующей перестройки региональных цивилизаций. При этом в сценариях бытия сложных систем переплетаются три базовых процесса мира: всемирный хаос, системное развитие и энтропийная стабилизация. Поэтому люди во имя жизни своих цивилизаций призваны противостоять проявлениям внешнего, природного и внутрисистемного, социального хаоса, «омолаживать» старые цивилизации и придавать им равновесную стабильность в потрясениях событий истории, избегать гибельных катастроф на подъемах прогресса и спадах кризисов. Этот сценарий бытия сложных систем правомерно проецировать как прогноз на будущее. В долговременный мировой порядок будут встроены более кратковременные мировые порядки эволюции, соединенные оптимизирующими перестройками. В настоящее время наблюдаются глобальные процессы перемен. Формируются новые мощные цивилизационно-культурные центры отдельных стран и их союзов, определяют свой статус в глобальном мире страны на постсоветском пространстве, хаотизирован и драматично ищет свой новый облик в современном мире традиционный, профеодальный арабо-мусульманский мир.
И в глобальном, и в близком, вырастающем на глазах порядке мира выразится сущность человека, поскольку историю делают люди. Сущность человека многоплановая: геокосмическая, биологическая и социальная (цивилизованная, культурная, историческая). Качество человеческой сущности в жизни людей проявляется в богатстве и уровне их созидательной жизнедеятельности и удовлетворения материальных и духовно-культурных потребностей. Историю делают люди. В отдельных странах и в мире в целом на эволюцию сущности и жизни глобальной цивилизации решающую роль оказывают профессиональные элиты в лидирующих центрах мирового социума: элиты научно-технические, экономические, политические, культурные, – которые стимулируют прогресс мировой цивилизации в своих сферах их жизнедеятельности.  В геокосмическом плане каждая страна людей имеет, использует и охраняет свою природную территорию с ее жизненными ресурсами, населением, созданными ценностями цивилизации и культуры. В геополитическом масштабе это означает обеспечение страной суверенитета как сохранения своего цивилизованного и культурного жизненного мира как цивилизационно-культурного кода идентичности народа. Добровольные геополитические союзы для государства отдельного народа возможны при сохранении социально-политического и духовно-культурного жизненного мира народа. Хотя установка США на глобальное доминирование в мире создает трудности для реализации вестфальской системы отношений в мире, мировые центры силы, совместно защищающие эту систему, слишком сильны. Сохранение тенденции защиты суверенитета стран можно прогнозировать на отдаленную перспективу глобального миропорядка и на возникающий очередной мировой порядок. Пока не просматривается тенденция к интеграции глобальной цивилизации в территориально единый социум с единым центром управления. 

Ценностно-нормативный мир отдельной страны и глобальной цивилизации – это жизненно важный план их духовного потенциала и всей жизни, нормативно охраняемый правовыми системами и силовыми структурами. Сводные ценностно-нормативные системы в жизненном мире страны народа регламентируют и охраняют достигнутый качественный уровень технологий материально-цивилизационной и духовно-культурной жизни социума. Общие ценностно-нормативные системы стран-народов имеют сходную структуру и содержательную общечеловеческую основу, но дополняются и своеобразным для регионов и отдельных страны ценностно-нормативным содержанием. Ценностно нормативная система социума не имеет собственной обособленно выделенной структуры, а слита со структурой общественного и индивидуального сознания, распределяя в них свой ценностно-нормативный потенциал. О структуре ценностно-нормативных систем возможно судить как о структуре, модусы которой встроены в деятельностные структуры материально-цивилизационного и духовно-культурного бытия социума. Ценностный потенциал ценностно-нормативных систем социумов пронизывает все планы материального и духовного бытия социума и отдельных личностей.
В структуре сводной ценностно-нормативной системы отдельных социумов обычно присутствуют следующие структурные блоки и элементы. Общемировоззренческий блок с его ценностными категориями, принципами и деятельностными установками встроен в мировоззренческий план религиозного, научного и философского общественного и личного сознания и задает общие мировоззренческие, методологические и собственно ценностные измерения активного бытийного потенциала всей ценностно-нормативной системы социума. Общемировоззренческий ценностный модус служит своего рода логическим основанием для классификации существующих в глобальной цивилизации ценностно-нормативных систем. В мире существуют следующие мировоззренческие разновидности ценностно-нормативных систем. Религиозные: христианские, мусульманские, иудаизма, индуизма, йоги, буддизма, конфуцианства, даосизма, мифологические, сектантские и др. Светские: североамериканская, европейская, российская, китайская и др. Содержание ценностно-нормативной системы распределяется на обычных трех познавательно-творческих уровнях общественного знания и мышления: эмпирическом, теоретическом и рефлексивном. Мировоззренческий ценностный блок в нормативно-ценностных системах является общей рефлексивной основой и выполняет роль содержательной и обосновывательной предустановки в отношении остальных четырех ценностных блоков: технологического, экономического, идеологического и духовно-культурного.
Технологический модуль ценностно-нормативной системы своими регламентирующими, охранительными, инновационно-творческими функциями охватывает жизненные сферы природопользования, производства, технологический план всех других цивилизованных и культурных областей жизнедеятельности социума. Рефлексия мировоззренческого модуля ценностно-нормативной системы в технологическом блоке обращена к теоретическому и эмпирическому уровням технологической сферы социума и к качествам утилитарных ценностей целым набором функционально активных категорий. Таких как гуманная полезность технологии и ее продуктов, их безопасность, технологичность (ресурсно-экологическая, обрабатывающая, сборочная, транспортная, эксплуатационная), технико-экономическая оптимальность, современность, дизайнерская выразительность, а также сетевая глобальность (технических, транспортных, информационных, военно-технических, экономических, политических, идеологических технологий мира) и др., которые конкретизируются в свои требования на теоретическом и эмпирическом уровнях технологического мира. В технологическом модуле ценностно-нормативной системы социума ценностно-нормативные феномены присутствуют на рефлексивно-мировоззренческом, теоретическом и эмпирическом уровнях технологической сферы жизни. Развитие технологической сферы жизни глобальной цивилизации и ее ценностно-нормативного ореола составляет важный вектор в потоке развития ее сущности и ценностного мира. 

Экономический модуль ценностно-нормативной системы цивилизации охватывает своими регламентирующими, регулирующими и стимулирующими функциями экономическую сферу жизни отдельных стран и глобальной цивилизации. Сеть экономических отношений стран и глобального социума оказывается в своей сущности комплексной комбинацией из функционирующих систем отчуждения-присвоения производимых обществом материальных и духовных жизненных благ. Экономическая корпоративная элита мира заботится о высокой прибыльности своего бизнеса, создает и развивает мировую производственную, финансовую и рыночную экономическую сеть глобальной цивилизации. На экономических отношениях отчуждения-присвоения жизненных благ строятся трудовые и нетрудовые отношения во всех сферах жизни цивилизации, где в каждой сфере жизни (производственной и любой непроизводственной) существует и развивается свой особый комплекс отношений отчуждения-присвоения жизненных благ. Люди разных социальных общностей (классов, слоев, групп, профессий, семьи, асоциальных слоев) охвачены трудовыми и нетрудовыми формами экономических отношений отчуждения-присвоения жизненных благ. 

Экономические ценностные категории (например, адекватное-неадекватное вознаграждение благами за собственность, труд, статус, должность, профессионализм, услуги, ресурсы, товары и многие др.) выполняют функцию нормативной регулирующей духовной рефлексии в сложной сети экономических отношений цивилизации. Сложная и разветвленная ценностно-нормативная рефлексия экономических отношений в правовой сфере наделяется правовым статусом, и тогда что-то в экономике оценивается как законное или незаконное, криминальное.
Вместе с тем технологии и экономика – это две стороны единого продуктивного процесса в любой сфере жизни (производственной или непроизводственной). Поэтому и в ценностно-нормативных системах стран и глобального социума технологический и экономический модули оказываются объединенными и имеют кроме самостоятельных ценностных категорий еще и общие для всего неделимого продуктивного процесса в любой сферы жизни. Так, в производственной сфере функционируют ценностные категории: прибыльность-убыточность бизнеса, его инновационность, подъем-спад рыночной активности, профессионализм рабочих, уровень прибыльности капитала (производственного, торгового, финансового) в разных регионах глобального делового мира и др. В разных непроизводственных сферах жизни функционируют свои особые наборы ценностных понятий, регламентирующих успешность продуктивного процесса в каждой области (на транспорте, в хозяйстве города, в образовании, в медицине и т.д.). 

Идеологический блок ценностно-нормативных систем отдельных стран и глобальной цивилизации обслуживает нравственный, правовой и политический планы идеологической жизни цивилизации и охватывает в качестве рефлексивного уровня эмпирические практики и духовно-теоретические концепции, проработки и решения идеологической сферы мирового социума. В идеологической сфере жизни своими регламентирующими, оценивающими и направляющими функциями активно работает свой рефлексивный ценностно-нормативный потенциал из идеалов, принципов, категорий морали, права и политики, которому свойственна неделимая общечеловеческая содержательная целостность при определенной конкретизации этого потенциала к названным идеологическим планам жизни. В нравственной сфере жизни функционируют, прежде всего, общечеловеческие ценностные категории: гуманизм, добро-зло, честность, порядочность, любовь, дружба, выручка, помощь, справедливость, милосердие, прощение и др. В нравственной сфере жизни конкурируют светское и религиозное мировоззрение с их ценностными модулями светской и религиозной духовности. Общечеловеческие ценности во многом коренятся в ценностном смысле семейной духовности. Смысл нравственных категорий проецируется и на отношения в глобальной жизни и политике цивилизации. В правовой сфере жизни стран работают ценностные категории: правовые законы, отношения жизни, их право-вое нормирование, правопослушание, правонарушения, адекватные наказания, правовая справедливость, возмещение убытка, права и свободы граждан, правовая защищенность интересов граждан и др. Ценности международного права глобальной цивилизации нацелены на защиту интересов и прав отдельных стран и их коалиций в международной жизни и геополитике. Это ценностные категории: справедливость и равенство международного права, защита суверенитета и целостности границ стран, право наций на самоопределение, глобальная правовая интеграция и специализация, уважение законных интересов стран и их граждан, демократические свободы страны, существующий правопорядок страны, правовая легитимность государственности в стране, дипломатические отношения между странами, дипломатическая неприкосновенность и др.

В политической сфере жизни цивилизации работает свой комплекс ценностных категорий. Это категории, характеризующие формационный тип отдельного общества: феодализм, капитализм, социализм. Это категории, определяющие социальный тип политического строя, режим власти: государственность, монархия, олигархия, народная республика, диктатура, демократия, свободное волеизъявление, легитимная власть, экономическая и нормативно-силовая основа политической власти и др. Целый набор ценностных категорий используется для характеристики глобальных процессов мировой политики. К ним относятся: мировой политический порядок, силовые центры миропорядка, их национальные и геополитические интересы и установки, однополярный, многополярный мир, мир и войны (горячие, холодные, информационно-идеологические), военная политика и безопасность, взаимное доверие-недоверие, политическое добро-соседство и сотрудничество, политтехнологии мировой политики, политические альянсы, реальные политические процессы, политические мнения, политика силы, политика равенства и многие другие. И эти (и ценностные категории вообще) как правило, имеют смешанный (предметный, оценивающий, функциональный) смысл и позволяют разбираться и верно оценивать процессы и ситуации в мировом политическом процессе глобальной цивилизации. У политических элит как реальных субъектов мировой политики общие категории наполняются конкретным предметно-ценностным смыслом их геополитических интересов и установок. 

Культурные модули ценностно-нормативных систем мировой цивилизации охватывают своей регламентирующей и инновационно-творческой активностью духовную жизнь во всех областях духовной культуры. Хотя ценностный потенциал культурного модуля ветвится в прикладной конкретике в отношении своеобразия областей духовной культуры, он содержит и определенное общее ядро ценностных идеалов, категорий и норм, в котором находятся и общечеловеческие, нравственные ценности. Это категории: гуманизм, добро, справедливость, милосердие, профессионализм, красота, любовь, духовность, образованность, культурность, культура образа жизни, оптимальность решений, креативность, оригинальность и др. В ценностном ядре находятся и ценностно-нормативные идеалы профессиональных творческих продуктов культуры, состоящие из наборов нормативных требований, которым должны удовлетворять профессионально созданные творения культуры в той или иной особой ее ветви. Это, например, ценностно-нормативные идеалы научной теории, технического проекта, музыкального, живописного, литературного и других произведений культуры разных жанров. 

Хотя на эмпирическом и концептуально-теоретическом своих уровнях ценностно-нормативный мир глобальной цивилизации будет продолжать развиваться, ветвиться и обогащаться, структура и общий ценностный потенциал отдельных ценностных систем стран и глобальной цивилизации, а также светско-религиозный состав ее ценностной сферы – это весьма устойчивый план ценностного мира мирового социума, который сохранит своё присутствие и позитивное действие в ближайшем и долгосрочном его миропорядке. Специалисты отмечают в наше время возрождение жизненной роли религий и их ценностного потенциала
. В ценностном мире глобальной цивилизации просматривается тенденция на будущее к структурной и ценностной интеграции, к усилению стабилизирующей роли общечеловеческого ядра его ценностного потенциала перед лицом периодически возникающих в глобальном мире противоречий и жизненных рисков глобального характера. Такая политическая ценность как вера в миролюбивую и гуманную установку внутренней и внешней политики разных государств снимает надобность в напряженной всеобщей гонке вооружений для обеспечения военной безопасности каждой страны. Альтруистические ценности в мировых отношениях экономят цивилизации огромные ресурсы.
Пусть сами явные противоречия и проблемы экономического, социального, политического, военно-технического и идеологического характера, возникая, постепенно смягчаются, следует видеть стабильные подспудные причины, периодически порождающие вариации таких явных проблем, за которыми стоит этот проблемный план эволюционирующего сущностного логоса глобальной цивилизации. Устойчивый проблемный план в сущности глобальной цивилизации представлен набором глобальных противоречий в ее жизненном мире. Это известные устойчивые проблемы-противоречия: экологические, демографические, отставания слабо развитых стран. Это устойчивое противоречие между США как сильнейшим геополитическим центром, которые осуществляют политику гегемона мира, и развитыми странами и их союзами как геополитическими центрами средней силы, которые склонны отстаивать право на достойную независимую политику. Это и устойчивое противоречие мировой рыночной экономики, состоящее в том, что высокая прибыльность такой экономики обеспечивается на стадиях ее подъема, а выход на мировой рынок все новых стран как крупных производителей товаров переполняют рынок товарами. И это порождает хронический кризис перепроизводства мировой рыночной экономики. Устойчивой сущностной проблемой глобальной цивилизации оказывается противоречие между инновационным характером прогресса мирового социума в большинстве его областей жизни, который в них обеспечивается немногочисленными группами одержимых поисковым творчеством креативных специалистов, и слабой креативностью и технологической образованностью основной массы населения. Выращивание креативных специалистов является недешевой образовательной и социальной традицией. В развитых странах руководство и фирмы идут на такого рода значительные расходы. Важной устойчивой проблемой глобального масштаба оказывается поддержание на высоком уровне нравственных, образовательных, креативных и культурных качеств научно-технических, экономических, чиновничьих, политических и культурных элит, поскольку именно эти социальные слои ответственны за гуманный смысл принимаемых решений, достойную их реализацию в многоплановом креативном прогрессе глобальной цивилизации. А духовные качества элит сплошь и рядом оставляют желать лучшего. Ненормативная разнузданность, криминализация духовности экономических и политических элит ряда светских стран (например, США), криминализация религиозного фанатизма определенных властных и духовных слоев в религиозных странах (чаще мусульманских) становится причиной насаждения, финансовой, инфраструктурной, военной поддержки и использования терроризма в разных экономических, политических и идеологических целях во всевозможных регионах мира. Терроризм стал мировым бедствием, и справиться с ним возможно лишь при единстве действий правящих элит ведущих стран мира.  
Перечисленные глубинные противоречия и проблемы в сущностном логосе глобальной цивилизации будут оставаться причинным источником возникновения разнообразных проблем в жизненном мире глобальной цивилизации на ближайшую и длительную перспективу.
К сущностному логосу глобальной цивилизации относятся и две традиционные и долговременные в отношении будущего конкурирующие стратегии активной мировой политики. В биологической природе высших животных налицо два слитых типа отчуждения-присвоения благ жизни. Первый, видо-трофический тип отчуждения-присвоения жизни связан с выживанием геномов в экосистеме и в поведении выживания представлен кодом эгоистически-силовых эмоций. Второй, семейный тип отчуждения-присвоения жизни ориентирован на продление видовой жизни геномов и выражен кодом милосердно-альтруистических эмоций. Биологическая сущность отчуждения-присвоения жизни людей в обоих ее планах в социуме кардинально социализируется в видах отчуждения-присвоения жизненных благ в типах отчуждения присвоения жизни цивилизации, семьи, государства, криминального слоя, между государствами. Видо-трофический план жизни трансформируется в нормативно-силовую, эгоистическую жизнь цивилизации с ее технологиями, экономикой, социально-политической сферой и нормативно-силовой идеологией. Семейно-видовая жизнь стала милосердно-альтруистическим институтом семьи, код гуманных эмоций которой дополнительно возвышается ценностями гуманистической культуры. Внутри жизни стран эгоистически-силовые отношения людей цивилизации нормируются и охраняются силовыми структурами порядка, иначе общество будет разрушено напором эгоистического и криминального хаоса. В мировых отношениях ненормативный, хаотический социальный силовой эгоизм проявлялся в захватнических войнах, пиратстве, колонизации, терроризме, а в мирные времена брала верх политика, когда доминируют социальные ценности и нормы гуманизма культуры. И все же даже в наше время воплотившаяся в международные организации и право мировая политическая гуманная культура основывается, как считают специалисты, на равновесии страха всевозможного ущерба, какой несут в себе войны для сильной и более слабой сторон конфликтов. 

В наше время роль международных политических органов и союзов в правовом нормировании мирового порядка исключительно высока. Однако локальные войны происходят постоянно. А мир все более насыщается новейшими вооружениями. История – это смена периодов войн и мира. И к сожалению, приходится констатировать, что исторический системный механизм жизни мирового социума не сменился на полностью бесконфликтно-не силовой. Не нормативно-силовое начало в механизме исторической эволюции мировой цивилизации продолжает играть существенную роль, хотя в мире наблюдается рост политической воли к усилению нормативно-гуманной тенденции в мировых отношениях. За не нормативно-силовой, порой откровенно криминальной тенденцией в мировых отношениях стран зачастую стоят экономические интересы определенных слоев общества в ряде страна или целых регионах: взять силой чужое, добиться силой того, что охраняется правовыми и нравственными нормами. Исторический процесс и в обозримой перспективе продолжает оставаться сплетением двух политических ценностных тенденций: не нормативно-силовой и нормативной культурно-гуманной. Таков один из важных признаков сущностного логоса глобальной цивилизации на длительную перспективу.

От каких факторов зависит безопасность и мир в глобальном порядке цивилизации, когда в биологической сущности людей заложены и агрессия, и милосердие, а в социальной (цивилизованной и культурной) сущности правящих элит порой переплетается зов и к криминальной не нормативности войн, и к гуманистической культуре мира и сотрудничества? 

Политические уроки истории и последнего времени учат: когда варварское смертельное зло принимало глобальные масштабы, цивилизованные Европа, США и Россия, отбрасывая разно векторные амбиции и геополитические стратегии, сплачивали свои усилия на борьбу с глобальным злом, бесчеловечное варварство уничтожалось. Совместно ими же успешно решались и другие сложные региональные проблемы. Поэтому исключительно значимой для будущего миропорядка геополитической ценностью глобального человечества является единство политической воли ведущих центров цивилизации в решении самых разных опасных для мирового социума проблем. Последнее время  убедительно демонстрирует то, что геополитически неразумны попытки изолировать Россию от мировой политики, концентрируя права на решение мировых проблем в политтехнологическом альянсе США, Европа, НАТО. Решение региональных проблем исключительно усилиями альянса США, Европа, НАТО нередко оказывались грубыми и нецивилизованными, вызывая бумерангом ощутимо негативные для самого альянса последствия. России в мировой политике следует поддерживать свой ценностный статус сильной, мудрой, миролюбивой, полезной для сотрудничества мировой державы. В отношении к России реально и происходит все большее утверждение за ней этого ценностного геополитического статуса.  
Другим важным трансформационным фактором в постепенном изменении сущностного логоса глобальной цивилизации оказывается тенденция к увеличению численности сильных геополитических игроков на арене мировой политики. Это то, что является изменением ценностного статуса глобальной цивилизации от многополярности с узким клубом мировых политических игроков к численному форуму таковых, хотя в долгой перспективе США будут оставаться крупнейшим центром мировой геополитики. 

Важной тенденцией, меняющей ценностную суть в сущностном логосе глобальной цивилизации, оказывается постепенная драматическая смена ее общей формационной картины. Наметился драматический формационный переход всего арабо-мусульманского профеодального мира к более современной рыночно-либеральной форме социума со своей арабской спецификой. Думается, переход этот будет протекать медленно и болезненно, одаряя мировую цивилизацию массой острых и трудно решаемых проблем. Варварский, террористический ИГИЛ является попутной концентрацией защитных реакционных сил недостаточно созревшего для такого перехода арабского мира, сил, направленных против этого непростого прогрессивного переходного процесса. Формационные переходы обычно характеризуются драматизмом борьбы старых и передовых сил в мировом социуме. Современный терроризм – зло мирового масштаба, и успех борьбы с ним во многом зависит от единства воли и решительности действий ведущих политических сил мировой цивилизации. 

Важным долговременным ценностным фактором в глобальной геополитике оказываются конкурирующие политтехнологические стратегии главных субъектных игроков на сцене мировой политики, которые являются силовыми центрами, во многом влияющими на выбор стратегических и тактических позиций в остальной массе политических игроков. Таких долговременно устойчивых конкурирующих политтехнологических субъектов в глобальной политике мира, которые будут игроками в новом миропорядке мира насчитывается четыре. Это альянс США, Евросоюз, НАТО, альянс Россия – Евразэс, Китай, распыленный альянс арабо-мусульманских стран с его бездомным детищем мирового терроризма. 

США как главный геополитический субъект в своем политтехнологическом альянсе для поддержания своей амбициозной роли мирового гегемона используют богатый опыт и мощный арсенал политических технологий, в которых доминируют всевозможные методы силового давления (политического, дипломатического, экономического, финансового, информационно-идеологического, военного). США считают сферой своих национальных интересов весь мир. При этом США стремятся подчинить с помощью своих политических технологий систему международного права, дополняя ее неправовыми акциями от имени своего альянса и НАТО, что якобы придает технологическую легитимность любым акциям США и их альянса. Страны, не следующие за США в фарватере их политики, объявляются недружественными политическими противниками, которые подвергаются разнообразному давлению вплоть до прямого открытого или косвенного завуалированного вмешательства с целью сменить неугодное руководство страны. В целом арсенал политических технологий США имеет ценностный статус ненормативно-эгоистической технологической стратегии, порождающей в регионах мира ухудшение жизненной ситуации, что вполне устраивает США, следующему принципу: чем хуже в разных странах и регионах, тем лучше для своей гегемонистской стратегии. Такая политическая технология мировой воли США становится источником мировой напряженности и возникновения острых проблемных ситуаций, которые нередко оказываются прямой целью этой политической воли. Такие ценностные категории международной политики, как гуманизм, правовая легитимность акций, правда, истина, справедливость, порядочность, уважение суверенитета стран, уважение интересов других стран и др. для политической элиты США оказываются наивными правилами слабых геополитических игроков, необязательными для сильных. 

Если определять в целом ценностную сущность стратегии и тактики политических технологий США, то самым верным выражением окажется фраза: силовая нечестная игра. Мировая «политическая игра» США имеет два уровня: нормативный, приличный внешний и ненормативный, нечестный глубинный. Нечестная и ненормативная силовая политическая стратегия США как мирового гегемона во многом реализуется методами грязных политических технологий: обеспечение своего военно-технического, экономического и финансового силового превосходства в мире
, активная смена режимов в разных странах и благодетельная гегемония
, методы «мягкого вмешательства» и «управляемого хаоса» при смене режимов и институтов управления, манипулирование сознанием и идеологические войны СМИ, методы силового давления санкциями и др. США ведут завуалированную подрывную игру даже против своего первого партнера – против Евросоюза: подбрасывают в качестве новых членов слабые дотационные страны, посредством разыгранных событий на Украине стремятся нарушить идиллию сотрудничества Европы и России и навязать Евросоюзу в партнеры огромную ослабленную дотационную страну. 

Россия и Китай ведут самостоятельную внешнюю политику в интересах своих стран в рамках международного правового поля методами чистых политических технологий. Ценностная особенность китайской политической стратегии заключается в умение вести гибкую, обтекаемую, неконфликтную партнёрскую линию политических технологий, извлекая из нее особые преимущества в реализации своих национальных интересов. В глазах США и Европы Россия традиционно обладает ценностно проблемным мировым партнерским статусом, хотя российские политики намеренно подчеркивают исключительно миролюбивую, честную и дружескую прозрачность своих политических технологий. Проблемной уязвимостью России оказывается необъятность ее территории и природных ресурсов, что у крупных игроков геополитики нередко невольно вызывает недобрые вожделения о разделе ее территории и ресурсов, в особенности во времена смутных периодов ее жизни. России всегда приходится доказывать исключительную мощь своего военно-технического статуса. После распада СССР и трудного периода перехода России на путь рыночно-либерального развития оценка военно-технической мощи России оказалась пониженной. После военных событий в Сирии, где Россия в военной акции против ИГИЛ продемонстрировала исключительную эффективность своего военно-космического комплекса, оценка мирового статуса военно-технической мощи России резко возросла. К сожалению, на мировой арене роли и политический вес геополитических игроков продолжает определяться по их силовому статусу в системе силовых отношений мира. В мире по-прежнему уважают силу. По мнению Александра Дуги-на геополитический вес России возрос и в связи с образованием Евразэс и Организации Договора о коллективной безопасности
.
В арабо-мусульманском мире политические стратегии и технологии разобщены, и нередко до конфликтных пределов. Здесь оценки таковых возможно было бы вести при анализе политических стратегий и технологий отдельных стран арабского мира.

Несмотря на объединяющие сети производственно-торговых, финансовых отношений мирового рынка, на политические, транспортные, информационные, туристические, культурные связи разных стран и регионов, глобальный мир планеты представляет собой полицивилизованный и поликультурный конгломерат жизненных миров отдельных стран и народов. В ценностном плане ценностно-нормативные системы жизненных миров всей массы отдельных стран в практике глобальных коммуникаций сплошь и рядом порождают противоречия и острые конфликты материально-цивилизационного и духовного, культурно-идеологического смысла. Глобальная система отчуждения-присвоения жизненных благ является для транснациональных корпораций сферой производства сверхприбылей, а в отношениях богатые-бедные цивилизации порождает настроения и отношения благотворительности-иждивенчества. Бедные цивилизации торгуют дружелюбной-враждебной риторикой с целью заработать финансовую поддержку богатых цивилизаций. Мировой терроризм – это форма вооруженного, бандитского иждивенчества, идеологически маскирующаяся в фанатичный, радикальный исламизм. К разряду глобальных иждивенческих явлений относится так-же миграция из бедных стран в благополучные. 

При этом в мире конкурируют ценностно-нормативные системы светские, свободные в отношении норм мировоззрения, образа жизни, традиций, культурных предпочтений, и ценностно-нормативные религиозные системы, регламентирующие мировоззрение, образ жизни, традиции и дозволенное в культуре, образовании, средствах информации, культурных увлечениях. Практика жизни показывает, что соприкосновение масс людей светски-европейской и религиозно-мусульманской духовности создает конфликтные ситуации. В европейских странах для мусульманских мигрантов создаются изолированные кварталы или вообще нечто похожее на огороженные гетто. В прогрессивной Европе наплыв мигрантов подстегивает рост националистического радикализма, призывающего, чтоб мигранты убирались в свои регионы. 

Члены авторского состава коллективной монографии «Глобальная перестройка» И.С. Семененко и В.В. Лапкин в своей главе книги рассматривают крайне актуальную жизненную проблему, порожденную включением в глобальную сеть отношений массы людей стран высокой цивилизованности
. Они пишут, что проблемы социального единства современного расслоенного цивилизованного общества и генерирования общих смыслов, решений, ориентиров политического процесса остаются ключевой проблемой социального развития, решение которой ограждается границами каждой страны и ее особого жизненного опыта и которая в общем случае предполагает создание гражданского актива общества, берущего на себя функции связи народа и правительства.  

Мульти мир глобальной цивилизации и ее поликультура со своим ценностным миром порождает и будет порождать массу дисгармоний, проблем и конфликтов, для преодоления которых людям планеты приходится проявлять пони-мание, терпимость, снисходительность и готовность идти на компромиссы или даже уступки. Тогда глобальная цивилизация сможет нормально жить и развиваться. Взаимное ценностное душевное принятие и понимание людей разных оригинальных цивилизованных культур в глобальном мире утверждается посредством обеспечения доступа в каналах мирового общения и в информационных сетях к своеобразным культурам стран и регионов. 
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И.В. Черепанов
АГНОСТИЦИЗМ В ФИЛОСОФИИ СОЗНАНИЯ
Согласно агностической точке зрения познать феномен сознания невозможно, поскольку его познание осуществляется средствами самого познаваемого сознания, а возникающее, таким образом, тождество познающего субъекта и познаваемого объекта с необходимостью устраняет между ними онтологическую границу и тем самым делает принципиально нереализуемым происходящий на этой границе процесс их репрезентативного взаимоопределения. Другими словами, философия сознания невозможна просто потому, что всякое философское исследование проводится в имманентной стихии самого сознания. Однако при этом философия мышления и восприятия является вполне допустимой областью человеческого знания, поскольку между сознанием и мышлением в равной степени, как и между сознанием и восприятием, можно провести четкую демаркационную линию, которая обеспечивает репрезентативное противостояние сознающего субъекта и бессознательно обусловленных процессов мышления и восприятия.

Кроме этого агностицизм в философии сознания обусловливается тем, что субъективные феномены невозможно идентифицировать методами объективных наук. Для каждого человека сам факт того, что он обладает сознанием, является аподиктически достоверным и не нуждается ни в каких специальных доказательствах, но как только мы пытаемся убедить кого-то другого, используя научную и философскую аргументацию, в том, что мы обладаем сознанием, так сразу же сталкиваемся с серьезными методологическими трудностями. Действительно, не существует объективного критерия, с помощью которого можно было бы доказать наличие сознания у конкретного человека. Мы можем говорить о том, что существует ряд признаков, которые со всей определенностью свидетельствуют, обладает данный человек сознанием или не обладает, и в качестве таковых можем указывать, например, на какие-то поведенческие реакции или параметры электроэнцефалограммы головного мозга, но при этом возникает эпистемологическое противоречие, поскольку научные методы не позволяют достоверно установить соответствие между объективными данными, полученными в рамках эксперимента, и субъективным бытием сознания. Действительно, зафиксировать какие-то поведенческие реакции или состояния электроэнцефалограммы головного мозга мы можем с помощью непосредственного наблюдения или специальной аппаратуры, но установить, что им соответствует наличие ментального (сознательного) опыта, мы можем лишь по вербальному отчету испытуемых, занимающихся интроспекцией, что, конечно же, не является объективным методом, поскольку интроспективный отчет носит субъективный характер и не может быть в рамках такого исследования проверен объективными средствами.

Поэтому делать вывод о наличии сознания у человека, который внешне ведет себя соответствующим образом и у которого электроэнцефалограмма мозга демонстрирует определенный графический рисунок, равносильно тому, как делать вывод о существовании жизни на какой-то удаленной планете, которая по своим физическим параметрам (таким, например, как масса, наклон оси вращения к эклиптике, сила магнитного поля, наличие спутника, подобного Луне, и пребывание в астрономическом поясе жизни) полностью аналогична Земле, при условии, что мы не имеем возможности слетать на эту планету и, таким образом, окончательно убедиться в истинности своего умозаключения. Если говорить строго, то наличие сознания у других людей является предметом веры или, в лучшем случае, умозаключением по аналогии, что никак не позволяет сознанию попасть в фокус собственно научного исследования. Ученые с успехом изучают когнитивные функции, такие, например, как мышление, воображение, память, восприятие и чувственное переживание, но при этом сознание оказывается за пределами научной интенции хотя бы уже потому, что все эти психические способности могут реализовываться и на бессознательном уровне бытия. 

Агностическую позицию в рамках философии сознания занимает, например, К. Макгинн, согласно которому в человеческом мозге отсутствуют функциональные модули, необходимые для анализа сущностной природы самого ментального опыта. При этом К. Макгинн признает, что мы не являемся биологическими машинами, действующими в темноте бессознательного, но в силу когнитивной замкнутости сознания мы неспособны понять, почему, собственно говоря, сознание порождается мозгом, т.е. неспособны решить онтологическую, или трудную, проблему сознания.

Стараясь, тем не менее, объяснить сосуществование физического, отвечающего за бессознательные процессы психики, и ментального, отвечающего за сознательные процессы психики, К. Макгинн полагает, что физическое дано во внешнем чувстве, а ментальное – во внутреннем. Поэтому отношение между физическим и ментальным можно рассматривать как отношение между внешним и внутренним чувством в рамках психического опыта вообще. 

Однако данная точка зрения сталкивается с двумя существенными трудностями. Во-первых, само внешнее чувство оказывается внутренним, ибо не существует строгого критерия, на основании которого можно было бы с уверенностью сказать, что все то, что происходит с нами, не является нашей субъективной галлюцинацией. Значит, внешнее чувство, вообще говоря, является формой проявления внутреннего чувства, откуда сразу же вытекает, что физическое является формой существования ментального, и мы утрачиваем позиции материалистического мировоззрения. Во-вторых, не существует строгого критерия соответствия между внешним чувством и его материальным прообразом, поскольку последний выпадает из сферы чувственного опыта как собственно то, что выражается чувствами, но не совпадает с ними онтологически. Следовательно, отождествление физического с внешним чувством, а психического – с внутренним логически приводит к позиции субъективного идеализма.

Развивая логику агностического понимания сознания, следует поставить вопрос относительно того, можно ли вообще теми мыслительными средствами, благодаря которым мы понимаем окружающий мир, понять также и феномен сознания, сохраняя при этом обоснованное движение мысли. Можно ли понять адекватным способом собственно то, как мы осознаем осознаваемое в имманентной стихии самого сознания? Другими словами, возможно ли мышление о сознании, и если возможно, то каковы его структурные и функциональные особенности?

Здравый смысл подсказывает нам, что такое возможно лишь при условии, что осмысление сознания не повлияет на актуальность самого сознания, ибо его актуальность, т. е. его наличие в данный момент времени, является сущностной характеристикой сознания. Действительно, у сознания нет и не может быть ни прошлого, ни будущего, ибо оно существует только в настоящем, и, собственно говоря, только оно и способно зафиксировать присутствие познающего субъекта в настоящем моменте времени. Осознание всегда предполагает осознание длительности самого осознания, и эта его темпоральная глубина не позволяет ему стать ни предметом прошлого, ни предметом будущего. Можно говорить лишь о том, что именно человек осознавал в прошлом или что именно он осознáет в будущем, но никак нельзя говорить о том, чем именно было само по себе это осознание в прошлом или чем именно оно станет в будущем, поскольку любое осознание взятое само по себе в качестве предмета осмысления существует лишь здесь и сейчас, двигаясь вместе с настоящим моментом времени и сопровождая, таким образом, другие когнитивные процессы (т.е. процессы мышления, восприятия, воображения, памяти и т.д.). Однако мышление не может схватить настоящий момент времени, ибо оно всегда отстает в темпоральном отношении от сознательной фиксации и довольствуется либо прошлым, т. е. уже покинувшим настоящий момент времени предметом осмысления, либо будущим, т.е. таким предметом осмысления, который еще не вошел в настоящий момент времени. Мышление останавливает темпоральный поток в осмысляемой предметной сфере и тем самым с необходимостью устраняет из нее сознание, которое неотделимо от темпорального движения мысли.

Таким образом, мышление о сознании невозможно, но возможно осознание сознания и осознание самих мыслительных процессов, т. е. их феноменологическое описание в том виде, в каком они непосредственно переживаются как нечто доступное осознанной фиксации. При этом если осознанная фиксация меняет что-то в фиксируемом процессе мыслительного или сознательного характера, то тогда осознающий акт становится мыслительным, и мы, теряя сознание в качестве предмета интенции, в лучшем случае получаем мышление о мышлении, но никак не мышление о сознании. Само же по себе сознание без участия мышления может лишь зафиксировать некое присутствие, но не в состоянии осмыслить его, а, значит, и выявить присущие ему структурные и функциональные особенности. Поэтому когерентная позиция агностицизма, во-первых, предполагает принципиальное отличие сознания от мышления, и, во-вторых, делает сознание совершенно бессмысленным феноменом в рамках психической жизни человека, поскольку сама по себе осознанная фиксация, не меняя ничего существенного в фиксируемом психическом акте, ни при каких условиях не позволяет объяснить само существование сознания в силу его собственной онтологической природы.

Причем агностическая позиция настолько сильно отделяет сознание от мышления, что в итоге признает возможным не только мышление без участия сознания, т. е. бессознательное мышление, но и сознание без участия мышления, т. е. неосмысленное сознание, что, вообще говоря, представляет собой нетривиальную проблему, ибо неосмысленное сознание не содержит в себе смысловую компоненту, тогда как сознание, которое ничего не понимает, вероятнее всего, сознанием называться не может. Однако следует заметить, что эти рассуждения приемлемы лишь в философской традиции Запада, где смысл является прерогативой мышления, в то время как восточная философия, где смысл онтологически не привязывается к мышлению, вполне допускает подобную радикальную сепарацию сознания от мышления.

Не смотря на то, что агностицизм фактически капитулирует перед проблемой сущности и бытия сознания, объявляя его непостижимым феноменом, он, тем не менее, на сегодняшний день занимает достаточно прочные мировоззренческие позиции, поскольку современная наука неспособна инкорпорировать феномен сознания в свою предметную область. Наука изучает мышление, восприятие, воображение, память и другие когнитивные функции психики, но сознание ускользает от нее и никак не вписывается в материалистическую картину мира. Однако можно предположить, что для эвристической полноты научного знания необходимо провести реформу, которая позволила бы адекватным образом включить в него ускользающий феномен сознания. Кроме этого, можно сказать, что сознание принципиально не вписывается в научную парадигму просто потому, что оно является феноменом не материального, а духовного уровня бытия, который не может быть по сущности редуцирован к материальному. И тогда следует признать, что объяснение феномена сознание, действительно, не может осуществляться когнитивными средствами материального тела, но это, в свою очередь, вовсе не исключает возможности того, что феномен сознания постигается какими-то иными духовными, нематериальными, средствами. 

Таким образом, агностическая позиция не может убедительно доказать принципиальную непознаваемость феномена сознания. Именно поэтому она выстраивает свою аргументацию, по большей части, лишь на критике других философских теорий, разрабатываемых в рамках гносеологического оптимизма. Отстаивая свои позиции, агностицизм апеллирует к тому, что никакая другая философская теория не способна должным образом объяснить феномен сознания и поэтому следует признать его фундаментальную необъяснимость. Однако любая попытка построения когерентной теории, в первую очередь, на критике других теорий оказывается эвристически несостоятельной, ибо, во-первых, такая теория остается без содержательных предпосылок, опираясь на которые только и можно возвести целостное здание философской системы, а, во-вторых, другие теории, критикуемые с ее стороны, могут усовершенствовать свою логику и свои основные положения, сохраняя тем самым за собой претензии на истинность. 
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ЭТИЧЕСКИЕ ПРОБЛЕМЫ НАУКИ И ТЕХНИКИ: МАТЕРИАЛЫ КОНФЕРЕНЦИИ

15 апреля 2015 года в Новосибирском государственном техническом университете была проведена городская конференция «Этические проблемы науки и техники». В работе конференции приняли участие аспиранты и студенты вузов г. Новосибирска: Сибирского государственного университета путей сообщения, Новосибирского государственного медицинского университета и Новосибирского государственного технического университета. Мероприятие подготовлено кафедрой философии НГТУ, при участии кафедры фундаментальной медицины НГУ и кафедры медицинского права НГМУ

Вступительное слово доцента кафедры философии НГТУ Сандаковой Л.Б.

Уважаемые участники и гости конференции!

Современный уровень развития науки и техники имеет огромный преобразовательный потенциал: меняются условия и характер бытия человеческих сообществ, сам человек и мир в целом. Насколько позитивны или негативны эти преобразования в настоящем, и чем они обернутся для обитателей планеты в будущем? Какими ценностями и принципами должен руководствоваться человек в научном поиске и при создании техники? Может ли общество контролировать процесс развития знания и создания новых технологий? Эти и подобные им вопросы носят проблемный характер и предполагают серьезную исследовательскую работу, выявляющую связь научной и инженерной деятельности с ценностным мышлением. Потребность в изучении этических проблем, связанных с научно-техническим прогрессом, с проявлениями науки и техники как социальных явлений, назрела еще в ХХ веке. В XXI веке актуальность этих проблем только возрастает. Об их значимости свидетельствует появление и развитие междисциплинарных исследовательских направлений (например, биоэтика, экологическая этика, информационная этика), формирование организаций, научных и общественных движений, экспертных советов различного масштаба, отстаивающих гуманитарные ценности и интересы в технологическом мире. Осознавая жизненную необходимость развития профессионально-этических компетенций у будущих ученых, инженеров, врачей, организаторы этой встречи приглашают вас к серьезному разговору о ценностном и этическом обеспечении будущего научно-технической цивилизации.

ДОБРОДЕТЕЛИ И ПОРОКИ

Е.В. Горбунова

Новосибирский государственный медицинский университет

Научный руководитель: к. филос. н., доцент Т.А. Сидорова

Говоря о добродетели, в первую очередь мы имеем в виду положительное моральное качество, высокую нравственность. В «Толковом словаре» В.И. Даля понятие определяется как «доблесть, всякое похвальное качество души, деятельное стремление к добру, к избеганию зла» [2]. Попытки определить, какие качества души похвальны и к чему нужно стремиться, приводят к пониманию диалектического, противоречивого характера добродетели. Например, у китайского философа Лао-Цзы, основателя даосизма, диалектический характер добродетели осмысляется так: «…как все люди узнают, что красивое красиво, появляется и безобразное. Когда узнают, что доброе добро, возникает и зло. Поэтому бытие и небытие порождают друг друга, трудное и легкое создают друг друга, длинное и короткое существуют в сравнении друг с другом, высокое и низкое друг к другу склоняются, звуки, сливаясь, приходят в гармонию, предыдущее и последующее следуют друг за другом» [1]. Превращение в противоположное – это движение Дао, вечного, постоянно меняющегося и непознаваемого начала.
Диалектика добродетели и порока разрабатывается и в европейской философии, начиная от греческих мыслителей Гераклита и Эмпедокла, вплоть до объективной диалектики Гегеля и субъективной диалектики экзистенциалистов. В попытках определить природу добродетели, мыслители не имеют общей позиции, но все же тяготеют к поиску общезначимых представлений о правильном и порочном. Одни, подобно Сократу, склонны считать Благо абсолютным. В этом случае, человеческая добродетель понимается в постижении и реализации соответствующего Благу. Другие же, подобно Аристотелю, добродетель усматривают в умении «держаться середины» между противоположными аффектами и склонностями. Полагая человека разумным социальным существом, Аристотель утверждал, что «ошибаться можно различно, верно поступать можно лишь одним путем, поэтому-то первое легко, а второе трудно, легко промахнуться, трудно попасть в цель, поэтому-то избыток и недостаток – принадлежности порока, а середина – принадлежность добродетели. Совершенные люди однообразны, порочные разнообразны» [1]. Говоря о том, что порочные люди разнообразны, Аристотель, скорее всего, подчеркивал абсолют добродетели, ту золотую середину, которую порой так сложно достичь. Добро – любовь, сострадание и милосердие – это единый конгломерат, единый спектр чувств и побуждений, ведущий нас к единственно правильному выбору, выбору добродетели, а не порока.

Порок понимается как тяжелый предосудительный недостаток, позорящее свойство, аномалия, отклонение от нормального вида, состояния. Поэтому именно преодоление и отказ от порочного, есть путь к добродетели. Монтень отмечал, что нередко сам порок толкает нас на добрые дела. Бесспорно, человек должен чуждаться порока, но возможно ли его избежать? В произведении Ф. М. Достоевского «Братья Карамазовы», в диалоге главных героев отражается двойственность и сложность человеческой натуры. Так Дмитрий Карамазов говорит: «… высший даже сердцем человек и с умом высоким, начинает с идеала Мадонны, а кончает идеалом содомским. Еще страшнее, кто уже с идеалом содомским в душе не отрицает и идеала Мадонны, и горит от него сердце его и воистину, воистину горит… Тут дьявол с богом борется, а поле битвы – сердца людей» [3]. Образы, созданные Достоевским, показывают всю глубинную противоречивость и сложность человеческой натуры: душевные метания, порой доводящие до самоубийства или убийства, низость, любовь и всепрощение, надежда и вера, бесконечная борьба… Видимо, так и нужно воспринимать сложную сущность каждого человека, признавая все стороны его характера. «Широк человек, даже слишком… Я бы сузил» [3].

Современный мир открывает человеку много возможностей, расширяя наш кругозор, делая доступным то, что прошлому поколению было чуждым и казалось лишенным морали. Сейчас каждый считает себя вправе иметь свое собственное мнение о том, что называть пороком, а что добродетелью. Мы бродим по стертым границам, мы даже не стали воплощением какой-то одной ипостаси, добра или зла. Наши поступки, а чаще наоборот, бездействие, нельзя отнести к чему-то определенному. Свобода выбора и нравов подорвала самое главное – стремление к добру, к идеалу. Можно ли назвать нас потерянным поколением? Думаю, да. Благодаря всеобщей глобализации, весь мир «на ладони», или в пределах «зоны комфорта». Мы расширили границы познания, но сузили нашу духовную составляющую. В психиатрии есть термин «пограничное расстройство». Возьму на себя смелость использовать его в этическом смысле: пограничное состояние души следует рассматривать как такое состояние, которое не позволяет нам встать на правильный путь, но и при этом не встать на путь порока. Это серое, равнодушное состояние закоренело в нас, лишило возможности активно творить добро и препятствовать распространению зла во всех его проявлениях – беспринципности, пошлости, лицемерия, неприкрытой лжи. Мы утратили, потеряли то деятельное стремление к добру, к избеганию зла, о котором говорил в XIX веке В. И. Даль.

ЛИТЕРАТУРА

1. Антология мировой философии Т. 1. / Ред. коллегия: В.В. Соколов и др. – М.: «Мысль». 1969 г. – 576 с.

2. Даль В.И. Толковый словарь живого великорусского языка [электронный ресурс]: Режим доступа: http://v-dal.ru/ - загл. с экрана. (Дата обращения 22.04.2016).

3. Достоевский Ф.М. Братья Карамазовы [электронный ресурс]: Библиотека Алексея Комарова. Режим доступа: http://ilibrary.ru/text/1199/index.html - загл. с экрана. (Дата обращения 22.04.2016)

ВЛИЯНИЕ ТЕХНИКИ

НА СУЩНОСТЬ И СУЩЕСТВОВАНИЕ ЧЕЛОВЕКА

В.О. Жидких

Сибирский государственный университет путей сообщения

Научный руководитель: д. т. н. профессор С.П. Глушков.

В настоящее время человечество не представляет жизнь без техники. Технологии и технические разработки присутствуют в каждой области знаний и в любом виде деятельности. Не представляется возможным развитие человеческого общества и цивилизации в целом без дальнейших продвижений в технической области. В современном мире ни у кого не вызывает сомнений, что влияние техники на существование человека неоднозначно. Человек не может отказаться ни от одной технической инновации, даже если вмешательство техники в жизнь и быт излишне, является банальной данью моде. В результате можно говорить о вполне устоявшейся полной зависимости человека от технических устройств. Наше время – время современных технологий, новых разработок. Технический прогресс является нашим основным способом приспособления к жизни, к среде. Техника сберегает время, силы, придает новые возможности и просто облегчает быт. И бессознательная зависимость от нее вселяет в ум человека полную привязанность к технике, абсолютное согласие с продуманностью действий технического устройства и преобладанием искусственного интеллекта над естественным. Человек перестает осознавать суть и причины, необходимость появления тех или иных устройств, забывает о том, что именно он является создателем действия, техника же лишь способ упрощения и осуществления задуманного человеком. 

Но, все же, мы не можем отказаться от техники, даже учитывая все то неблаготворное воздействие, которое она оказывает на восприятие и деятельность человека, хотя бы потому, что техника увеличивает потенциал человеческих возможностей, способностей и идей. Например, сколько человеческих жизней было спасено с помощью медицинских технологических машин и оборудования, чего человек не сделал бы вручную, без мощнейших технических систем, аппаратов, различных сканеров и диагностических устройств. Противоречие потребности в технике и проблем, порождаемых ею, сопровождает всю историю двигателей внутреннего сгорания. Двигатели не имеют границ полезного применения, но и вред, наносимый ими не только природе, но и человеческому здоровью и существованию, огромен. Двигатели являются колоссальными загрязнителями окружающей среды. Это в основном связано с использованием углеводородных топлив. Для того чтобы в воздух выбрасывалось как можно меньше вредных соединений при процессе сгорания топливно-воздушной смеси в цилиндрах двигателя, необходимо следующее соотношение компонентов (по данным BOSCH Gasoline-Engine Management): на один кг бензина должно приходиться 14,7 кг воздуха.  При неполном сгорании топлива в воздух выбрасывается огромное количество вредных соединений: угарный газ (СО), углеводородные соединения – несгоревшее топливо и моторное масло, оксиды азота NO и NO2, углекислый газ СО2, который препятствует тепловому обмену в атмосфере и способствует появлению парникового эффекта. Угарный газ появляется при слишком богатой топливно-воздушной смеси (когда мало кислорода), он очень вреден для дыхательной системы человека. Несгоревшие углеводороды, еще известные под названием «ароматические водородные соединения», которые возникают при малом количестве кислорода, также серьезно вредят природе, оказывая влияние на исчезновение лесов, появление смога; они являются фактором возникновения раковых заболеваний. Ученые уже продолжительное время работают над проблемами усовершенствования процесса горения топливно-воздушной смеси, но так и не пришли к общим мнениям о составе смеси, количестве кислорода в ней, температуре горения. Но это не значит, что следует отказаться от применения двигателей внутреннего сгорания, ведь на что стали бы похожи современные города без строительной техники, оснащенной этими же двигателями, без грузового и легкового автотранспорта.  Это значит, что пора всерьез задуматься над применением альтернативных видов топлив, и, как вариант, применением электродвигателей. Пока этот вариант активно развивается в европейских государствах (Норвегия). В России нет развитой инфраструктуры для использования автомобилей с электромотором. Одним из главных недостатков применения электромобилей является их малый радиус действия. Для сравнения, среднестатистический автомобиль с ДВС с полным баком топлива может пройти более 700 км, а автомобиль с электромотором при полностью заряженном аккумуляторе – не более 200 км. Этот показатель (для электромобилей) зависит также от климатических условий и применения других устройств, питаемых от электроэнергии (печка, музыка, навигатор и т.д.).  Эта значительная и очень важная проблема по оптимизации двигателей внутреннего сгорания и применению электромоторов должна быть мощным стимулом для новых идей и разработок, улучшения инфраструктуры городов и усовершенствований в мире техники.
Образ жизни человека в техномире позволяет задуматься над системой ценностей, определенных применением той или иной техники в нашей жизни. На данном этапе развития человеческого общества ценностно-ориентированное решение вопроса о перспективах технического прогресса состоит в том, чтобы уделять внимание разработке и совершенствованию технологий, способствующих развитию помощи человеку в спасении жизней, созданию новых технологий, способствующих повышению безопасности перевозок, и, наконец, разработке технологий, как бы это ни было парадоксально, облегчающих человеческое воздействие на природу.
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Одно из самых удивительных свойств, которым обладают живые и некоторые социальные системы, — это умение радикально изменять себя за счет создания абсолютно новых структур и типов поведения. В биологических системах это называется эволюцией. В экономике это может называться техническим прогрессом или социальной революцией [2]. Темп развития техники и технологий ускоряется с каждым годом. Поезд под названием «жизнь» несется с огромной скоростью, оставляя на обочине тех, кто за ним не успевает, и чаще всего это касается целых социальных групп.

В ходе научно-технического прогресса меняется отраслевая структура экономики: одни отрасли устаревают и исчезают (как ушло в прошлое производство паровозов, карет, керосиновых ламп и черно-белых телевизоров), но появляются другие (как, например, производство персональных компьютеров, смартфонов и других гаджетов). Вслед за этим меняется профессиональная структура общества и набор профессий, требующихся экономике. Сравнительно недавно исчезли профессии трубочиста, стеклодува, фонарщика, ямщика, но появились профессии программиста, имиджмейкера, диск-жокея, дизайнера и т.д. В результате, с определенного момента технический прогресс сопровождает явление, которое называется структурной безработицей: спрос на профессии и предложение на рынке труда не совпадают друг с другом. Когда-то печатная машинка была принадлежностью тех, кого принято называть людьми интеллектуальных профессий: ученых, писателей, журналистов. Существовала и особая профессия машинисток, и структурные подразделения в организациях – машинописные бюро. Данная профессиональная квалификация тоже возникла в ходе технического прогресса не так уж давно: первый патент на печатную машинку был выдан в 1714 году [5]. Теперь же эти машинки ушли в прошлое, а люди, для которых умение работать на печатных машинках составляло основу квалификации, были вынуждены обучаться новым профессиям. Еще наши мамы и бабушки помнят такие заведения, как «Фотосалон»: ведь для того, чтобы сделать обычную фотографию, нужно было затратить времени больше, чем на приготовление обеда. Упрощение процесса печати и создания самого снимка привело к увеличению конкуренции на рынке фотографии. Таких примеров можно набрать большое количество, но мы остановимся на этом и отметим следующую социальную группу, влияние на которую имел технологический прогресс и техника, соответственно.

В результате индустриальной революции население сконцентрировалось в крупных городах, и дом перестал быть производственной единицей, стал использоваться труд отдельных людей, а не всей семьи. Товары потребления уже производились вне дома, и настоящей работой стало считаться только производство товаров и услуг, которые могли быть проданы, то есть обменены на деньги. Таким образом, с этого времени и работа, выполняемая женщинами дома, и рождение детей лишились экономической значимости. 

Далее технический и научный прогресс облегчил домашний труд и обеспечил женщине большее количество свободного времени, фактически лишив их и этого поля деятельности. В результате женщины потеряли свой «статус», превратились в домохозяек, занятие которых низко ценится и не приносит удовлетворения. Плоды домашней работы недолговечны, а труд домохозяйки не оплачивается, из-за чего невозможно оценить вклад женщины в создание материальных благ. Находясь в материальной зависимости от мужчины, женщина чувствует себя униженной, ощущает, что с ней не считаются [1]. С другой стороны, технический прогресс, облегчив физическую составляющую производственного труда, сделал возможным участие женщин, на равных с мужчинами, в системе производства. Но в этом случае следствием становится перераспределение социальных статусов и властных отношений внутри семьи, что тоже создает большое количество проблем.

Если учесть все те возможности, которые сулит нам развитие техники и технологий, то нельзя не обращать внимание на то, что некоторые социальные группы становятся заложниками ситуации. Они вынуждены либо применить умение изменять себя и адаптироваться к новым реалиям, либо остаться на прежнем месте и не найти себе применения. 
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Во второй половине XVIII века начался процесс промышленного переворота в Европе. Промышленная революция во многом предопределила жизнь многих государств на многие столетия. Внедрение новых технологий увеличило производительность труда, а также требовало все больше рабочей силы. Под влиянием технологического процесса, начался процесс урбанизации общества. Только в Европе, начиная с 1880 года, за 34 года около 60 миллионов европейцев переселились в город. За счет технологического процесса росли многие города. Население Парижа за 50 лет с 1800 года выросло на 92%, Манчестера за 1790-1900 года увеличилось в 10 раз. Также немаловажным фактором стало и развитие образование. Для использования новых машин требовалась квалифицированная рабочая сила, кроме того постоянные поломки и неисправности оборудования требовали его постоянного обслуживания и усовершенствования. Поэтому, благодаря промышленной революции, изменился и облик образования. Начали открываться новые школы и университеты, которые также внесли вклад в урбанизацию общества, создавая вокруг себя студенческие городки.

Таким образом, обнаруживается, что технологический прогресс явился катализатором урбанизации. Города вырастали только за счет производств и мануфактур. И если производство сворачивалось, то начинался процесс «умирания» города, пока численность его населения не становилась равна нулю. Даже в современном обществе можно очень легко проследить данную параллель. К примеру, можно рассмотреть город Детройт. В 1950-х годах этот город, благодаря развитию автомобилестроения, был одним из богатейших городов США. После кризисов конца 20 века закрылись многие производства этого города, и начался отток населения из города. Сейчас Детройт является одним из беднейших городов США с огромным долгом перед банками. Многие ученые заявляли, что именно промышленный переворот и развитие технологии привели к урбанизации населения [1]. Из всего вышесказанного тоже можно сделать такой вывод. Но действительно ли это так? Действительно ли, в скором будущем из-за технологического прогресса процесс урбанизации закончится и люди станут жить только в городах?

Для ответа на этот вопрос необходимо проанализировать сам процесс технологического развития, а также развитие некоторых технологий, которые сделали нашу жизнь лучше, и «уменьшили» планету.

В 1908 году Генри Форд выпустил свою знаменитую машину Ford Model T. Этот автомобиль был не только первым серийным автомобилем, но также был самым дешевым из автомобилей, которые предлагались на тот момент. Появление этого автомобиля позволило рабочим ездить на работу на своем собственном автомобиле. Дальнейшее развитие отрасли транспорта позволило людям отдаляться от промышленных центров, появились спальные районы и пригороды. В данный момент в Лондоне уже стало тенденций то, что работающее население не живет в городе, а предпочитает каждый день ездить по часу на работу и с работы домой.

В 1837 году Самуэль Морзе изобрел электрический телеграф. После этого началась эра развития средств связи. В 1876 году Белл изобрел первый телефон. В 1973 году был создан первый портативный сотовый телефон. Все это привело к тому, что люди с разных концов планеты могли спокойно разговаривать друг с другом. Вы хотите позвонить на соседний континент, просто нажмите пару кнопок на вашем телефоне, и через пару секунд вы можете с ним поговорить.

В конце ХХ века ученые создали интернет. Эта «всемирная паутина» в данный момент времени объединяет большинство людей. К 30 июня 2012 года более чем 2,5 млрд. человек используют «всемирную паутину». В настоящее время подключиться к интернету можно через спутники связи, радиоканалы, кабельное телевидение, телефон, сотовую связь. Вам в кругосветном путешествии необходимы документы с рабочего компьютера? Просто попросите кого-нибудь выслать вам их, и вы получите их через пару секунд.

Таким образом, современный технологический прогресс наоборот способствует деурбанизации общества, превращая мир в «глобальную деревню» [2]. В своей книге Билл Гейтс описывает «умный дом» будущего [3]. Это жилье будет соединено с помощью интернета с другими домами. Именно подобные дома и будут строиться для поддержания глобальной экологии. А человек, живя в таком доме, сможет осуществлять работу дистанционно.

Если рассмотреть технологический прогресс со всех сторон, обнаруживается два противоположных направления его воздействия. Если во время промышленного переворота, мы наблюдаем урбанизацию общества, то ближе к современности технологии создают предпосылки для деурбанизации. Рассмотрение всего исторического процесса развития человечества и технического прогресса, позволяет понять, что технический прогресс циклично влияет на человеческое общество. В зависимости от степени развития техники, возникшие негативные социальные тенденции в следующей фазе сменяются позитивными. В будущем единственной возможностью для колонизации планеты будет создание одной колонии, в которой будут жить все люди. С развитием же технологии и разведкой нового мира поселенцы смогут создавать все больше колоний, что приведет к деурбанизации общества.
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Для начала необходимо дать определения двум главным объектам настоящего исследования. Под ценностью понимается отношение между представлением субъекта о том, каким должен быть оцениваемый объект, и самим объектом. Если объект соответствует предъявляемым к нему требованиям (является таким, каким он должен быть), он считается хорошим, позитивно ценным; объект, не удовлетворяющий требованиям, относится к плохим, негативно ценным; объект, не представляющийся ни хорошим, ни плохим, считается безразличным, ценностно нейтральным. Для понятия «ценность» характерна явно выраженная многозначность. Ценностью может называться любой из тех трех элементов, из которых обычно складывается ситуация оценивания: оцениваемый предмет; образец, нередко лежащий в основе оценки; отношение соответствия оцениваемого объекта утверждению о том, каким он должен быть. [7] В данной работе будет в основном использоваться второе значение данного понятия.

Под иерархией ценностей обычно понимают их расположение от низших к высшим или от высших к низшим. При этом наблюдаются (соблюдаются) последовательность и непрерывность. [7] Определенно низшими и высшими ценности оказываются только у основания и на вершине данной иерархии.

К высшим моральным ценностям, которые задают предельно общие ориентиры медицинской профессии можно отнести любовь, добро, сострадание, милосердие, свободу, долг, совесть, справедливость и др. В контексте биоэтического знания особое значение приобретает человеческая жизнь как ценность и цель врачевания. При этом нельзя не обратить внимание на тот парадокс, что со второй половины XX века снижение ценности человеческой жизни наиболее эффективно осуществляется именно средствами медицины. Новым технологиям не помогает гуманистический пафос обязательств служения человеку: их последствия – падение ценности человеческой жизни и умаление человеческого достоинства. [1] Избежать этого можно, если мы ясно будем отдавать себе отчет в том, что медицинская специальность – это профессия, формирующаяся по моральным и нравственным основаниям, имеет моральное значение и наполнена глубочайшим моральным смыслом. Так, И.А. Ильин в своей книге «Путь к очевидности» публикует письмо своего врача, где говорится о том, что на первое место в ценностной иерархии он выносит «любовь». Любовь к своему пациенту. «Врачебная присяга, которую приносили все русские врачи и которою мы все обязаны русскому Православию, произносилась у нас с полною и благоговейною серьезностью (даже и неверующими людьми): врач обязывался к самоотверженному служению, он обещал быть человеколюбивым и готовым к оказанию деятельной помощи всякого звания людям, болезнями одержимым; он обязывался безотказно являться на зов, по совести помогать каждому страдающему; а XIII том Свода Законов (ст. 89, 132, 149 и др.) вводил его гонорар в скромную меру и ставил его под контроль. <…> Служение врача есть служение любви и сострадания<…> Если этого нет, то нет главного двигателя, нет «души» и «сердца». <..> Именно к этому зовет нас наша врачебная совесть <…> Врач и пациент суть духовные существа, которые должны совместно направить судьбу страдающего духовного человека. Только при таком понимании они найдут верную дорогу <…> Только так мы постигнем страдание нашего пациента в его органической целокупности и сумеем верно облегчить его таинственную болезнь». [3] Такова иерархия ценностей врача века XX. Теперь обратимся к нашим современникам.

Анкетирование студентов 1-го курса, проведенное на базе ОрГМУ, позволило включить в аксиосферу будущего врача следующие ценности (согласно выделенной иерархии): здоровье – 84,37%; жизнь –79,3%; терпимость – 71,87%; образованность – 59,37%; милосердие – 69,8%; ответственность – 53,12%. Среди терминальных ценностей для медицинской профессии студенты выделяют следующие: материально обеспеченная жизнь; общественное признание; интересная работа. Такие ценности как «материально обеспеченная жизнь» и «общественное признание» отмечают большинство студентов, но в иерархии личностных ценностей они все же не являются ведущими. В целом, ценности, которые студенты выделяют в качестве базовых, входящих в аксиосферу, свидетельствуют о направленности студентов на медицинскую профессию. К выпускному курсу происходят переоценка ценностей и их перераспределение в иерархии ценностей аксиосферы будущего врача, где студенты на первое место ставят материально обеспеченную жизнь –100%; здоровье – 91,89%; ответственность – 78,37%; образованность – 75,67%; милосердие – 52,6%; терпимость – 43,78%; общественное признание – 32,6%. [2]

А.Г. Маркарян приводит не менее интересные данные в отношении врачей, уже состоявшихся и имеющих определенный стаж работы. Результаты его исследования показали, что среди всех жизненных ценностей витальный компонент (физиологические потребности) преобладает у 48,2% врачей, духовный компонент (эстетические и познавательные потребности, творчество и духовное развитие) – у 19,5%, а социальный компонент (уважение, достижение успехов, одобрения, признания) лишь у 4,1%. Таким образом можно сделать вывод, что в иерархии ценностей врача века XXI первое место занимает уже не любовь к пациенту и не стремление познать и исцелить не только его тело, но и душу, а нечто более приземленное: материально обеспеченная жизнь, собственное здоровье и личное благополучие. [4]

ЛИТЕРАТУРА

1. Гречко П.К. Ценности: природа и эволюционная типология [электронный ресурс]: Режим доступа: http://www.ifapcom.ru/files/Monitoring/grechko_values.pdf (дата обращения 28.03.2016).

2. Заболотная С.Г. Особенности морфологии аксиосферы будущего врача // Альманах современной науки и образования. Тамбов: Грамота, 2015. № 5. С. 60-62.
3. Ильин И.А. Путь к очевидности [электронный ресурс]: Режим доступа: http://ruskolokol.narod.ru/biblio/iljin/put_k_ochevidnosti/12.html (дата обращения 28.03.2016).

4. Маркарян А.Г. Особенности ценностных ориентаций современных врачей // Вопросы теоретической и клинической медицины. 2011. № 1. [электронный ресурс]: www.med-practic.com.

5. Философия: Энциклопедический словарь [электронный ресурс]: Режим доступа: http://dic.academic.ru/dic.nsf/enc_philosophy/1350/ЦЕННОСТЬ (дата обращения 28.03.2016).
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«Чем полнее будет проделан опыт на животных,

тем менее часто больным придется быть в положении

опытного объекта со всеми печальными последствиями».

И.П. Павлов.
Опыты на животных либо на человеке — моделирование взаимодействия молекул, клеток, органов, тканей, организмов и окружающей среды.

Животные, в качестве экспериментальных объектов, использовались исследователями еще со времен Древней Греции. В наши дни практически каждое исследование, вовлекает на том или ином этапе экспериментальных животных. Изначально животные не имели никаких прав и сам вопрос о каких-либо мероприятиях по их защите не стоял. Но, начиная с XIXвека начинаются выступления в защиту животных. В наше время практически во всех странах имеются свои варианты законов о защите животных и существуют международные организации, занимающиеся наблюдением за этичностью экспериментов и исследований. Так, одним из международных правил проведения исследований на животных является стандарт GLP (англ. GoodLaboratoryPractice — Надлежащая лабораторная практика) — система норм, правил и указаний, направленных на обеспечение согласованности и достоверности результатов лабораторных исследований. Система является утвержденным национальным стандартом РФ с 1 марта 2010 года.

Необходимость предварительного проведения опытов на животных до испытания лекарственных препаратов на людях обоснована Хельсинкской декларацией в 1968 году. Она заявляет, что исследования на человеке необходимо проводить согласно общепринятым научным нормам, после того, как были проведены лабораторные опыты на животных. Также декларация требует от исследователя бережного отношения к экспериментальным животным. Этичность эксперимента является обязательным условием. В 1985г был опубликован Этический кодекс, в котором четко были приведены рекомендации по проведению исследований с использованием лабораторных животных. В нем содержатся этические правила и принципы, которые должны стать основой для нормативной документации и регламентирующих мер относительно использования животных для медико-биологических исследований. Кодекс состоит из следующих основополагающих положений:

1. В принципе, использование животных для научных целей нежелательно;

2. По возможности необходимо использовать методы, не требующие использования животных;

3. При существующем уровне знаний использование животных является неизбежным;

4. Моральный долг ученых - гуманно относиться к подопытным животным, по возможности не причинять им боли и неудобств и постоянно стремиться изыскивать способы получения того же результата без привлечения живых животных;

5. Животным, предназначенным для медико-биологических исследований, следует обеспечивать наилучшие из возможных условия их содержания.

В различных сообществах имеются практически диаметрально противоположные взгляды на эту проблему.

Некоторые христиане (в частности евангельские) утверждают, что в Библии закреплено право на жизнь каждого создания. В идуаизме предполагается, что  животных можно использовать для удовлетворения нужд человека. Создание лекарств, усовершенствование хирургических методов – чрезвычайно важные нужды человека. Ислам заявляет, что благом является эксперимент над животным, если несет благо человечеству. В буддизме каждая жизнь считается священной и неприкосновенной, поэтому исследования на животных являются крайне нежелательными. Защитники животных считают, что животные радикально отличаются от человека и поэтому не могут служить модельными объектами.

В целом, в настоящее время доминирует мнение, что эксперименты на животных необходимы для прогресса медицинских и биологических наук, а также здравоохранения, но должны проводиться с соблюдением определенных нравственных норм. Требование этичности эксперимента стало обязательным условием его проведения во всех странах и служит показателем цивилизованности страны.
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К. ЛОРЕНЦ О ЦИВИЛИЗАЦИОННЫХ ПРОБЛЕМАХ СОВРЕМЕННОСТИ

А.С. Симачева

Новосибирский государственный технический университет

Научный руководитель: к. филос. н., доц. Н.С. Бажутина

Развитие науки и техники помогает обществу эволюционировать, повышая уровень комфортности жизни человека. Но какие другие следствия научно-технического прогресса имеет история человечества? В книге К. Лоренца «Восемь смертных грехов цивилизованного человечества» представлена попытка осмыслить социальные и антропологические последствия НТП.

Прежде всего, К. Лоренц предостерегает, что те полезные вещи, которые мы создаем посредством техники, физики, химии и других наук для облегчения жизни каждого конкретного человека, способны одновременно полностью уничтожить людской род путем атрофии потребности в общении. Эта закономерность уже ярко проявлена в крупных городах и мегаполисах, где почти каждый подвергнут, по словам К.Лоренца, опасности «задохнуться в самом себе», так как люди утрачивают необходимые для существования общества навыки любви, взаимовыручки и сочувствия. Даже гостеприимство в условиях постоянной конкурентной борьбе за личный комфорт в рыночной экономике сегодня зачастую окрашено не бескорыстием и радостью общения, а соображениями выгоды или чувством соперничества. Избавиться от этих негативных чувств в условиях научно-технического комфорта в быту и конкуренции в обществе – нельзя. 

Еще одна важная тема, затронутая К. Лоренцом, бег наперегонки с самим собой.  Конкуренция в профессии, политике, личной жизни оборачивается тем, что выгода и расчет становятся главной мотивацией любой деятельности. Только в научной и технической области конкуренция может быть положительной. Ведь ученые обычно не ищут выгоды для себя лично, они стремятся сделать все как можно лучше для человечества, но их уже сегодня многие относят к «фрикам», наряду с эпатажными и абсолютно бесполезными для общества людьми.
Следующая проблема – опустошение жизненного пространства. Ресурсы нашей планеты не безграничны. Но только единицы, отринув моду на личную выгоду «здесь и сейчас», стремятся предотвратить уничтожение природы. Планета Земля постепенно приближается к экологической катастрофе, потому что, развивая науку и рыночную экономику, приходится использовать все больше ресурсов из нашей планеты, а рынок не знает в этом меры. Если так будет продолжаться, то ресурсы планеты скоро будут исчерпаны, и что будет тогда с человечеством? 
«Смерть чувств» -  еще один аспект работы К. Лоренца. Каждый человек любит больше удовольствие, чем неприятности. Это заложено в инстинкты природой. Заставляя всё живое стремится к удовольствию и избегать неприятностей. «Далеко зашедшее стремление избегать неудовольствия действует на подлинную человечность таким уничтожающим образом, что по сравнению с ним столь же безграничное стремление к удовольствию кажется просто безобидным», - утверждает Лоренц. По его словам, привыкнув к комфорту и испытывая в непредсказуемой конкуренции страх перед будущим, мы стали ленивы, безвольны и склонны жить исключительно настоящим. Не случайно слоган торговых и кредитных организаций, которым привлекают современных потребителей, - «живи настоящим!». Люди перестали ценить тяжелый труд, который принесет удовольствие потом, но стремятся получить больше комфорта сегодня, сейчас. Что в этом плохого? Плохо, что нашим детям станет хуже, чем нам.
Уделяя внимание проблеме ядерного оружия, К. Лоренц пишет, что «дурак или нераспознанный психопат может, конечно, пробраться к пусковой кнопке; конечно, простая авария на стороне противника может быть ошибочно принята за нападение и вызвать чудовищное несчастье. Но можно, по крайней мере, ясно и определенно сказать, что надо делать против «бомбы»: надо ее попросту не изготавливать или не сбрасывать». Действительно, если развитие науки и техники ведет к уничтожению целой цивилизаций, то стоит ли развиваться в этом русле? Поможет ли сегодняшней и будущей жизни то, что создают для войны? Я думаю, что нет…
АНАЛИЗ КОДЕКСОВ ИНЖЕНЕРНЫХ СООБЩЕСТВ

А.М. Трухан

Сибирский государственный университет путей сообщения

Научный рук. по теме исследования: д. филос. н., проф. Н.И. Мартишина

За последнее столетие произошло немало значимых для человечества научных открытий, достигнуты новые технические горизонты. Продолжаются исследования в области ближнего и дальнего космоса, освоено производство ядерного оружия, здания становятся выше, а мосты длиннее. С каждым новым достижением науки и техники на общество ложиться очередной груз моральной ответственности. Ввиду данных причин в конце ХХ в. в обществе формируются различные инженерные сообщества, а в качестве регулятива инженерной деятельности членов общества является свод этических норм (кодекс). Предметом инженерной этики является поведение индивида-инженера и выработка норм, регулирующих его профессиональную деятельность [1].

В докладе рассмотрены этические нормы различных сообществ, проведен анализ, сравнение, выявлены основные проблемы. Основной проблемой является то, что существует множество этических кодексов, предназначенных для различных инженерных специальностей, которые по своему содержанию противоречат друг другу.

В качестве общего направления инженерной деятельности является предписание Г. Йонаса: «Поступай так, чтобы последствия твоей инженерной деятельности не были разрушительными для будущей возможности жизни на Земле». Оно ориентирует на перспективное видение жизни, прежде всего – на жизнь последующих поколений на Земле с нормальными биологическими параметрами [2].

Кроме того, проведен детальный анализ профессиональной и социальной ответственности инженера. Инженер должен нести ответственность за внедрение и использование предметов своего профессионального труда в социальной практике [3]. Результатом данного анализа является выявленные антиномии в этических кодексах инженерных сообществ.
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Феминистская философия науки – это философское течение, которое относительно недавно появилось как самостоятельное направление в сфере науковедения. Феминистская философия науки ставит вопросы о влиянии гендерных ценностей на функционирование науки, прогресс познания. Гендерный аспект отношений в науке рассматривается в феминистской философии на разных уровнях, начиная с взаимоотношений сотрудников научных лабораторий и заканчивая анализом фундаментальных научных концепций, в той или иной степени влияющих на формирование определенных гендерных установок.

Основными целями феминистской философией науки при формировании этой области исследования назывались следующие:

- выявление женского неравноправия в сфере научной деятельности и изучение социальных причин такого неравноправия;

- выявление роли науки в установлении социального подчинения женщин;

- выявление роли философии науки в создании того же положения [1].
Феминистская философия науки критикует с социальных и этических позиций прежде всего как явную, так и скрытую дискриминацию женщин в науке. И если с явной дискриминацией всё достаточно ясно – на протяжении долгого времени женщины не могли получить доступ к образованию и, соответственно, к научной деятельности, то скрытая представляет собой так называемый «стеклянный потолок» – барьер из неписанных норм и правил, не позволяющих женщинам преодолеть определенную ступень в карьерной лестнице. Проявления этого могут быть различными: женщины включаются в научные коллективы по «остаточному принципу», к ним предъявляются более высокие требования при притязании на руководящие должности и при прохождении различных отборов, по отношению к ним ниже коллегиальная поддержка, они реже получают внутренние и внешние гранты, чаще слышат на собеседованиях расспросы об обстоятельствах личной жизни, и эти обстоятельства чаще учитываются при принятии кадровых решений.
Также феминистская философия науки критикует те научные разработки, в которых, по ее мнению, содержание неоправданно акцентировано на мужской деятельности (например, история в традиционном варианте построения является «мужской», т.к. фиксирует в основном такие события, как войны и политические перевороты, т.е. действия, лежащие целиком в русле маскулинных форм поведения и ценностей – агрессии, стремления к власти). Помимо этого, критикуются «сексистски ориентированные» разработки, т.е. исследования, направленные на обоснование дискриминационных идей (реально под этим понимаются все исследования, которые дают возможность для интерпретаций такого рода – например, демонстрирующие, что между мужчинами и женщинами вообще есть различия в интеллектуальном плане) [2]. 

Феминистская философия науки различает не мужское и женское мышление, а скорее мужской (маскулинный) и женский (феминный) стиль деятельности, выявляя и демонстрируя преимущества последнего. Маскулинность ассоциируется с инициативностью в отношениях, агрессивностью, авантюризмом, авторитаризмом, стремлением к лидерству, стремлением к вызову и утверждению собственного «я», эгоцентризмом и эгоизмом. Классическая наука представляет собой действительно маскулинное предприятие – не только в том конкретно-историческом смысле, что в ней работают мужчины, но и в плане стиля исследовательской деятельности [3]. 
Феминность в качестве альтернативы маскулинности связывается с такими характеристиками, как мягкость, милосердие, забота, ответственность, ненасилие, терпимость, диалогичность, стремление к поиску согласия и компромисса, признание ценности равенства, справедливости и свободы. Многие новые, определившиеся в неклассический и постнеклассический период ориентации науки в большей мере соответствуют этим принципам. Развивая этот тезис, можно указать в первую очередь на следующие характеристики классической, неклассической и постклассической науки. 

Маскулинный стиль в науке предполагает, что: существует монопольное право науки на истину и единственное правильное решение каждой проблемы; действует субъект-объектная парадигма: субъект и объект познания строго разграничены, при активности исключительно субъекта; ярко выражен классический объективизм, отрицающий эмоциональное и ценностное отношение к объекту. Именно так строилась классическая наука.

Феминный стиль в науке предполагает, что: альтернативные концепции в науке и даже вненаучное знание является «питательной средой», которая позволяет науке генерировать новые идеи, обеспечивает необходимую гибкость научной мысли и предохраняет ее от догматизма, поэтому необходимы и заслуживают поддержки различные и даже противоположные взгляды на один и тот же объект; субъект познания не стоит перед и над предметным миром – он включен в мир, и мир раскрывает ему себя; ученому необходимо внимательно относиться к социальной и ценностной размерности своих разработок. Нравственные проблемы социокультурного бытия науки, использования результатов научного исследования не могут рассматриваться как чисто внешние по отношению к существу науки. Это ориентации, которые появляются и усиливаются в неклассической и особенно в постнеклассической науке.

Таким образом, можно сказать, что феминный стиль деятельности, пришедший в науку, в некотором роде образует ее перспективу и является едва ли не основным путем, который сегодня может вести к научному прогрессу. 
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