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Э.В. Альшевский

О РОЛИ НАУЧНО-ОБРАЗОВАТЕЛЬНЫХ ЦЕНТРОВ В ОБРАЗОВАТЕЛЬНОМ И ВОСПИТАТЕЛЬНОМ ПРОЦЕССАХ ПРОФЕССИОНАЛЬНОЙ ПОДГОТОВКИ СТУДЕНТОВ

Россия входит в число мировых лидеров по численности студентов программ третичного образования. В международной практике используется понятие третичного образования, к нему относится российское среднее профессиональное и высшее профессиональное образование. Этот результат обеспечен более высокой долей среднего профессионального образования, в то время как по уровню населения с высшим образованием Россия соответствует средним значениям по странам Организации экономического сотрудничества и развития [1].

В 2004 году Президент РФ в своём послании Федеральному собранию РФ, указал на необходимость интегрировать образование и научную деятельность: «Развитие вузовской науки и крупных научно-образовательных центров должно стать приоритетной задачей. Отсутствие научной базы для реализации программ высшего образования ведет к тому, что выпускники вузов зачастую неконкурентоспособны на рынке труда; с другой стороны, научные организации практически утратили источники воспроизводства кадрового потенциала из-за отсутствия притока молодых специалистов».

Интеграция научной и образовательной деятельности должна решать следующие задачи:
· повышение качества образования и подготовку научно-технических кадров, обладающих современными знаниями на уровне новейших достижений науки и технологий и практическим опытом участия в научных исследованиях, полученным в процессе обучения;

· привлечение и закрепление талантливой молодежи в науке и образовании;

· повышение эффективности использования бюджетных средств, кадровых, информационных и материально-технических ресурсов научных организаций и вузов при проведении фундаментальных и прикладных исследований и подготовке научных кадров;

· активизацию взаимосвязей с предпринимательским сектором экономики и корпоративной наукой, процессов коммерциализации результатов научных исследований и разработок и передачи технологий в реальный сектор экономики.

В зависимости от глубины интеграционных процессов могут быть выделены:
а) полная интеграция науки и образования в форме юридического лица:

национальные (исследовательские) университеты – крупнейшие научные центры в секторе высшего образования, которые осуществляют подготовку специалистов с высшим образованием всех уровней;

б) частичная интеграция науки и образования:

НИИ при вузах без образования юридического лица, базовые кафедры вузов в научных организациях, базовые лаборатории НИИ в вузах. Научно-образовательные центры (далее НОЦ), ведущие переподготовку и повышение квалификации специалистов одновременно с процессом научных исследований;

в) договорные объединения – ассоциации, консорциумы, в том числе с созданием управляющей компании. Наиболее развитой формой интеграции науки и образования являются гибкие сетевые структуры (инновационные кластеры), создаваемые на основе многосторонних соглашений и объединяющие вузы, научные организации, предприятия, инновационные фирмы [1].

Конечной целью интеграции науки и образования является кадровое обеспечение национальной инновационной экономики России. Научно-образовательные центры, создаваемые в основной своей массе ВУЗами и НИИ, а в меньшей мере средне-профессиональными учебными заведениями и предприятиями – важное звено процесса подготовки конкурентоспособных кадров.

Эти центры создаются по Приказу ректора высшего учебного заведения или директора предприятия, колледжа (техникума). Они действуют на основании Федерального закона РФ №273-ФЗ от 29.12.2012 «Об образовании в Российской Федерации», Распоряжения Правительства РФ №792-р от 15.05.2013 «Об утверждении государственной программы Российской Федерации "Развитие образования" на 2013 - 2020 годы» и Приказа Министерства образования и науки РФ №499 от 01.07.2013 «Об утверждении Порядка организации и осуществления образовательной деятельности по дополнительным профессиональным программам».

В федеральной целевой программе «Научные и научно-педагогические кадры инновационной России» на 2009 – 2013 годы, утвержденной постановлением Правительства Российской Федерации от 28 июля 2008 № 568 даётся разъяснение, что «под научно-образовательным центром понимается структурное подразделение (часть структурного подразделения или совокупность структурных подразделений) научной, научно-производственной организации или высшего учебного заведения, осуществляющее проведение исследований по общему научному направлению, подготовку кадров высшей научной квалификации на основе положения о научно-образовательном центре, утвержденного руководителем организации».
Цели создания научно-образовательных центров каждое учебное заведение определяет самостоятельно в соответствии с целями определёнными Программами стратегического развития учебного заведения. При этом большинство сегодня созданных центров решают такие задачи как:

· повышение квалификации и переподготовка специалистов;

· выполнение научных исследований и хоздоговорных работ;

· оказание консультационных услуг;

· разработка и распространение на коммерческой основе научных и методических материалов, модернизация базовых учебных программ и внедрение новых учебных дисциплин, совершенствование учебно-методической работы, развитие методов индивидуальной целевой подготовки и внедрение инновационных образовательных технологий, включая технологии дистанционного обучения, создание современных практикумов;

· обеспечение взаимодействия фундаментальной и прикладной науки с образовательным процессом на всех его стадиях, включая использование результатов совместных научно-исследовательских работ в лекционных курсах, экспериментальной базы для выполнения учебно-исследовательских, лабораторных и курсовых работ, производственной и преддипломной практики;

· организационная поддержка визитов иностранных специалистов, а также работа с иностранными студентами, посещающими образовательные курсы.
Занимаясь развитием кадрового потенциала, в первую очередь из числа студентов, НОЦ разрабатывает и реализует программы поддержки молодежных исследовательских коллективов и студенческих конструкторских бюро в учебных заведениях. Для получения практических навыков и реализации профессиональных компетенций, центрами используются, на договорной основе, промышленные площадки и лаборатории с привлечением главных специалистов предприятий, ученых из академических и отраслевых научно-исследовательских институтов.

В настоящее время стали создаваться инновационные консорциумы, в число которых входят коммерческие (промышленные, торговые, сферы услуг) предприятия, финансово-кредитные организации и учебные заведения, представленные НОЦ. В таком объединении, каждая структурная единица наделена определёнными функциями. Центры выполняют кадровую функцию, осуществляя целевую подготовку специалистов разного уровня, для нужд предприятий и финансово-кредитных организаций, проводят курсы по повышению квалификации работников. Кроме этого на НОЦ могут быть возложены функции маркетинга, связанные с исследованием рынка и продвижением продукции на рынок, а так же научно-исследовательские и опытно-конструкторские работы (НИОКР). Для выполнения такого объёма работы необходимо привлечение специалистов различных специальностей и уровней подготовки. В этих случаях сотрудниками НОЦ активно привлекаются студенты для выполнения научно-исследовательской работы: поиск информации, анализ рынка по разработанной методике, отслеживание результатов испытаний, написание в соавторстве научных статей и отчётов по результатам исследований. Студенты так же привлекаются и для выполнения технической работы: набор текста, электронная рассылка, выполнение чертежей с использованием программных продуктов AutoCAD и KOMPAS-3D, изготовление рекламы, курьерские услуги и многое другое.

Привлечение студентов к таким видам работ преследует несколько целей:

Выполняя научно-исследовательскую работу, будущий специалист самообразовывается, учится самостоятельно собирать, обрабатывать, анализировать и использовать информацию, полученную из различных источников. Грамотно, научным языком излагать, в виде отчётов и докладов результаты своей работы.

Договорные отношения выполняемой работы, вырабатывают в студенте такие качества как ответственность и дисциплинированность. Он понимает, что срыв договора влечёт за собой штрафные санкции по отношению ко всему творческому коллективу, а в будущем наносит удар по имиджу НОЦ.

С точки зрения воспитательного процесса студент учится подчиняться требованиям научных руководителей и Положению (уставу) «О научно-образовательном центре», выполнять просьбы старших, более опытных товарищей – коллег по выполняемой работе.

Выполненная, грамотно оформленная и сданная работа вызывает у человека чувство удовлетворённости, значимости, нужности и причастности к коллективу, делу. Студент получает за выполненную работу, возможно, свой первый гонорар.

Научные руководители уже на этом этапе выделяют более способных к научной работе и ориентируют их на продолжение обучения в магистратуре, а в дальнейшем в аспирантуре, помогая определиться с научным направлением и темой диссертационного исследования. С целью большей заинтересованности таким студентам предоставляют должности ассистентов НОЦ.

Для студентов желающих работать на предприятиях, на базе НОЦ проводят практикоориентированные курсы повышения квалификации, в рамках получаемой специальности, что повышает их ликвидность на рынке труда. Для желающих получить дополнительную специальность, организовываются курсы по переподготовке, с выдачей диплома о переподготовке государственного образца.

Всю эту работу научно-образовательные центры проводят как на коммерческой основе, так и при государственной поддержке выражающейся:

· в расширении практики совместного участия научно-исследовательских институтов и вузов в конкурсах на получение грантов и заказов на НИОКР, совместных научных изданий, стипендий;

· во введение новых инструментов бюджетного финансирования - целевое финансирование среднесрочных (на 3–5 лет) программ развития научно-образовательных структур (исследовательских университетов, научно-образовательных центров, центров передовых исследований, базовых кафедр и лабораторий), переход к долгосрочным крупным комплексным проектам;

· в передаче научно-образовательным структурам зданий, оборудования и иного имущества, высвобождаемого в процессе реструктуризации государственных научных учреждений;

· в реализации образовательных программ в области инновационного менеджмента [1].

Одним из лидеров среди учебных заведений высшего образования в г. Новосибирске по созданным НОЦ, при чём в различных сферах научной и образовательной деятельности, является Новосибирский государственный технический университет. Численность таких центров созданых при различных кафедрах и факультетах ВУЗа составляет порядка двадцати. Эти центры активно занимаются научными разработками, выполняют хоздоговорные работы, а так же осуществляют переподготовку и повышение квалификации студентов выпускных курсов и сторонних специалистов по программам дополнительного профессионального образования. К работе в центрах привлекаются студенты, начиная со второго курса, некоторые из которых после окончания учебного заведения остаются на постоянную работу и продолжают разрабатывать научную тему своей будущей диссертации.

Часть центров коммерциализирует научные разработки, участвует в грантах, издаёт монографии внедряя результаты на промышленных предприятиях городов региона, тем самым зарабатывает средства на своё развитие и на достойную заработную плату сотрудникам.

Такова роль научно-образовательных центров в интеграции научной и образовательной деятельности, в образовательном и воспитательном процессах профессиональной подготовки студентов на современном этапе развития инновационной экономики России.
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М.П. Арутюнян
ОНТОЛОГИЯ ТРАДИЦИИ И НОВАЦИИ: ИСТОРИКО-ФИЛОСОФСКИЙ И МЕТОДОЛОГИЧЕСКИЙ КОНТЕКСТ

Понятие «традиция» (от лат. traditio – передача) достаточно многогранно, и используется в разных смысловых значениях. Методологический подход к исследованию традиции проясняет ее сущность, возможные формы проявления и функционирования; анализирует данный феномен в контекстах идеи  преемственности, развития, – то есть логики истории. Раскрывая закономерности преемственной связи, традиция рассматривается в диалектике с новацией. Диалектика «традиции-новации»   наиболее полно раскрывается «семейным родством» (Л. Виттгенштейн) понятий: «историчность», «перспектива», «созидание», «творчество», «открытие», «проект» и др., проясняющих на разных уровнях и основаниях формы связи прошлого и будущего в настоящем. При этом,  под  традиционным обычно понимают то, что оказывается устойчивым и сохраняется на протяжении достаточно длительного периода времени. В силу своей устойчивости традиции служат основой качественной определенности познания, инвариантами феноменов культуры. Новация прерывает традицию, сохраняя, вместе с тем, преемственную связь с ней. При рефлексии новации исследуются самые разные общеметодологические вопросы: путей и форм генезиса нового, соотношений случайного и необходимого; демаркации новаторства и псевдоноваторства; роли новаций, в том числе научных, в прогнозировании и развитии общества и самой науки. 

Решение этих вопросов и, соответственно, развитие взглядов на соотношение традиции и новации имеет свою историю, во многом определяется общими философскими размышлениями и своеобразно интерпретируется в контекстах авторской позиции того или иного исследователя. Анри Бергсон, к примеру, в онтологическом ключе рассматривая связь  новаций и традиций, ставит вопрос о соотношении «нового» и «длительности» применительно к реальному миру. В контексте   идеи «слитного единства мира», охваченного «жизненным порывом»  «творческой эволюции», содержание «нового» предстает в форме  своего антипода – «сохранения», и связывается Бергсоном с принципиальным отрицанием   прерывности. Тем самым онтологически аргументируется идея перманентности развития с ее особым акцентом на феномене новации.

Онтологическое истолкование «нового» в прагматизме (Ч. Пирс, У.Джемс, Дж. Дьюи) обретает свои особенности. Так, Ч. Пирс определяет возникновение любого «нового», в конечном счете, развитием божественного начала, главным регулирующим принципом которого выступает всепроникающая любовь. В свою очередь У. Джеймс связывает   возникновение «нового» с изменчивостью реальности и его (нового) полезностью для лучшего выполнения существующих функций. «Новое», согласно Джемсу, не детерминировано старым, а предстает результатом «свободного творчества». Дж. Дьюи выстраивает ступени «нового», определяя начало процесса его возникновения, преемственность и многоплановость становления. При этом всякое «новое» качественное состояние Дьюи связывает с «экзистенциальными причинными условиями». Эти условия определяются основаниями экзистенциальной трансформации и реконструкции действительности. Характеризуя данные основания, мыслитель смешивает феномены реального мира, и его отражений в сознании человека. Для Дьюи создание идеальной конструкции становится одновременно возникновением нового «объекта». И это возникающее «новое» предстает преобразованием уже имеющегося материала. Характерно, что «новое» по Дьюи исключает сохранение.  Тем самым интерпретация связи новации и традиции также обретает достаточно усеченный смысл и соответствующее методологическое значение, заданное самой логикой прагматизма.

Культурно-исторической подход к рефлексии традиции – новации. В контекстах данного подхода раскрываются, прежде всего, особенности «традиционалистских» и «нетрадиционалистских» типов культуры.

Истории известен глубоко укоренившийся в методологии классический подход к традиции и «традиционному» типу культуры (Древнего Египта, Шумер, Вавилона, Персии, Индии, Китая). Согласно данному подходу   традиционные культуры имеют устойчивую ценностно-нормативную систему, особые механизмы продуцирования и воспроизводства социальных норм и культурных ценностей, обладают достаточно жесткой системой средств самосохранения и репродуцирования жизнедеятельности и сложившихся стереотипов. Такие культуры характеризуются устойчивым модельно-порождающим стержнем, созидающим особые мировоззренческие формы – «культурно-религиозные» (В.В. Лапицкий), «сакрально-когнитивные комплексы» (А. П. Огурцов). 

Образуясь вокруг центра – сакрального ядра, подобные духовно-практические целостности (через соответствующие ритуальные действия и идейное, ментальное содержание, выраженное традицией и ключевой мифологемой), организуют все содержание культуры, познания и формы жизнедеятельности человека. Рациональное и эмпирическое познание в таких комплексах призвано обслуживать сакральную идею. Ритуал, закрепленный традицией, становится способом приобщения «профанного» к «сакральному», особым способом опосредования этих миров, их трансформации, перехода одного в другой. В нем каждое событие жизнедеятельности человека обретает двоякую размерность: человеческую – текучую, изменчивую, преходящую, и сверхчеловеческую – обращенную к абсолютному – не текучему, неподвижному, себетождественному бытию. В таких комплексах традиция предстает не только формой преемственности культур разных поколений, но, прежде всего, способом организации культуры ныне живущего поколения. В ней системы ограничений, выраженных табу, обрядами, запретами, полностью контролируют поступки и поведение человека. Образование на основании устойчивых традиций «аплицирует» существенно-значимое для такой культуры из исторически прошлого в настоящее. В любой форме «традиционалистской» культуры в той или иной степени воспроизводится подобная модель организации социума.

Традиция в «нетрадиционалистском» (основанном на развитии науки, научно обоснованной технологии и цивилизации) типе культуры, по убеждению Е. Шацкого, «не тождественна историческому сознанию, но представляет собой особую его разновидность, связанную с преображением фактов прошлого в однозначные ценности современности (выделено мной – М.А.)»  [1; 11, с. 16].
Диалектика традиции и новации в контекстах методологии мировоззрения. Особое теоретическое и практическое значение в современных условиях приобретает изучение особенностей традиций – новаций и их диалектической связи в контекстах гуманитарного познания. Это познание обращается к реалиям повседневности, к человеческой истории в ее экзистенциальном измерении; изучает каналы взаимопроникновения и закономерности функционирования этих сфер. В «историческом», как «трансцендентальном» (уходящем, при субъективном осмыслении и интерпретации его объекта – реальности прошлого) в пласты бесконечного, возникает когнитивно-экзистенциальная проблема самовыражения хронотопа (хронотоп – «времяпространство» – М. Бахтин), включая и хронотоп   современной мировоззренческой ситуации.  При этом постановка проблемы «традиций – новаций» переходит из абстрактно-теоретического плана исследования, характерного для формализованных теоретических схем науки классического образца, в антропологическое измерение. В нем удерживаются, выражаясь различными формами проявления и выражения «субъективного», «личностного», «ценностного», реалии жизненного мира человека. Тем самым мировоззренческий контекст исследования традиций – новаций, с одной стороны, предполагает, а, с другой – располагает богатым потенциалом  самовыражения методологического сознания в пространстве гуманитарного познания, опирающегося на логику и традиции научного познания, но, вместе с тем, существенно отличающегося от его классического типа и образца. При встрече традиций «классики» и новаций «постклассики» в самой методологии происходят существенные изменения. Обозначим  их основные ориентиры.

Характеризуя трансформации современного методологического сознания С. Копра (институт Беркли, США) расставляет следующие линии его трансформаций и меняющихся приоритетов:  с рационального – на интуитивное; от анализа – к синтезу; от линейного – к нелинейному и т. д. 

Осмысление данных «переходов» как форм своеобразного запроса праксеосферы методологическому мышлению определяет, на мой взгляд, приоритеты именно мировоззренческого стиля мышления. Его формы представляются аутентичными природе функционирования и саморазвития синергетических систем (И.Р. Пригожин, И. Стенгерс, Г. Хакен, Е.Н.Князева, С.П. Курдюмов). Другой ряд аргументации, актуализирующий обозначенные приоритеты методологии, наблюдается и проясняется собственно в области   гуманитарного познания. В ней намечены смещения  исследовательского интереса: от естественного – к искусственному; от героического – к будничному, от универсальности – к локальности и моментальности и т. д. В метаисследованиях закономерно встает вопрос о становлении нового логического фундамента научного мышления – «многомерной методологии» (В. Алтухов). Интересный методологический подход к исследованию исторической преемственности, по существу, – диалектической связи традиции и новации в развитии научного знания предлагает М.А. Розов в своей эпистемологической концепции «социальных эстафет» [7].
В целом, в становлении новой парадигмы методологического сознания можно обозначить следующие его линии, наметившиеся в исследованиях  по философии и методологии науки: обоснование «открытой рациональности» (В.С. Швырев); установки на существенно-значимый для этого типа рациональности «синтез когнитивных практик», доверия эмпирическому субъекту познания (Л.А. Микешина); понимание уровневого строения методологического сознания (В.А. Штофф); признание когнитивного статуса диалога (В.С. Библер), дискурса, как рефлексивной речевой коммуникации (Ю. Хабермас); допущения соизмеримости и «дополнительности» (Н. Бор) разных дискурсов на уровне функционирования фоновых полей, экстенсиональных экспланант в обосновании приоритетов той или иной научной методологии; экспликация философии как единства научного и вненаучного  знания (И.Т. Касавин); анализ «скользящей границы» между «научным» и «ненаучным» мышлением (В.А. Лекторский). 

Весьма интересными в этом плане представляются и направления методологической рефлексии, выраженные следующими лексемами и понятийными связками (также методологически проецирующимися на идею связи традиции и новации, характеризующуюся «сложностью и неоднозначностью оценок исторически сложившихся методов познания» [5., c. 462] ): «познание, проектирование, идеал» (В.С.Швырев, Е.П. Никитин, А.Г. Никитина); «знание и мироотношение» (В.С. Швырев); «идеал и критическая рефлексия» (М.А. Розов, В.Н. Порус, В.А. Лекторский), соединимость «религии и научного знания» (В.А. Лекторский), «логика разума, парадокса» (В. Библер); «поворотные времена» (А.В. Ахутин); «пасынки эпистемологии» (Л.А. Микешина), и др. В этих ориентирах, на мой взгляд, со всей очевидностью просматривается и содержательно проявляется методологический потенциал контекста мировоззрения. С ним заявляются и проясняются онтологические истоки и основания методологической идеи целостности, регулятивной идеи синтеза когниций. А методология исследования мировоззрения становится текстом углубленного теоретического анализа феноменологической связки «традиция-новация». В чем же суть и принципиальное значение такого подхода? 

Прежде всего, мировоззренческий контекст, вырастая из антропологического стержня и экзистенциальных оснований рефлексии,  не просто меняет, но существенно трансформирует традиционный методологический взгляд на субъект познания. Для классического образца методологической позиции «гносеологической робинзонады» субъект познания и действия  мыслился «абстрактным», «логическим», «трансцендентальным». Это «точечный», по существу, лишенный телесности и ценностного самосознания субъект. Напротив, экзистенциальный субъект – «здесь-бытия» (Dasein – по М. Хайдеггеру) – «сущего, которое в своем бытии понимающе относится к своему бытию» плотен, «телесен», он обладает атрибуцией мировоззрения, как содержащего истолкование и ценностное самовыражение [9]. Мироотношение проявляется в «функционалах» мировоззрения – мироощущении, мировосприятии, миропредставлении, миропонимании, миросозерцании, миропреобразовании, миросозидании. Они дополнительны, взаимополагают друг друга в целостности мировоззрения. Но каждый из них специфически характеризует и раскрывает уникальную природу этой целостности [1].

Мировоззрение в качестве ценностного сознания с необходимостью  улавливает складывающуюся в динамике культуры напряженность «традиционного – новационного», фиксирующую скрытые глубинные механизмы и сложный характер системных связей реалий прошлого и будущего. Анализируя работу Шацкого «Традиция: обзор проблематики», В.А. Чаликова совершенно справедливо подчеркивает важность, для современности активно-избирательного отношения к традиции, понимание того, что не должно быть «онтологической противоположности традиционной и новационной культур. Традиция живет, только обновляясь, а у новации нет другого способа выжить, как доказать свою ограниченность, укорененность в культуре, и как можно быстрее добиться статуса традиции. Дело в механизмах взаимной адаптации традиции и новации в конкретном месте и времени» [10, с. 16]. Эти механизмы и их глубинные закономерности раскрываются в контекстах и текстах методологии мировоззрения. Именно в понятиях мировоззрения обнаруживается и проясняется онтологический стержень и онтологические смыслы связки «традиция – новация», проецирующейся в реалии современности. А наиболее полно и гармонично онтологическая связка «традиция - новация» находит свое самовыражения в формах целостного мировоззрения, по разному гармонизирующих, как ранее отмечалось, «духовное» и «практическое» человеческой жизнедеятельности через идеальный конструкт, своеобразно адаптирующий «мир внешний» в «мир внутренний» - мировоззренческие убеждения человека, дающие ему   силу  воли противостояния жизненным перипетиям через самореализацию в свободе и творчестве (Н. Бердяев), через идеалополагание и экзистенциальную устремленность к трансцендентному, связывающему  конечное, преходящее и жизненно ограниченное человеческого бытия с вечным, бесконечным и гармоничным. Таковы, прежде всего,  исторические типы и формы целостного мировоззрения – мифология, религия и философия.
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Н.С. Бажутина 

ИНФОРМАЦИОННО-СМЫСЛОВОЕ ФУНКЦИОНИРОВАНИЕ КУЛЬТУРЫ

Если под информацией понимать следы, остающиеся в системах после любого взаимодействия, то целенаправленность человеческой деятельности и её прогностические характеристики следует рассматривать как системную деятельность, направленную на создание устойчивых структур, необходимых для транслирования в пространстве и времени алгоритмов поведения в ситуациях не полной информационной определенности. Дело в том, что качество получаемых человеком прогнозов, определяемое по степени их полноты и по адаптационным возможностям качественно отличается от качества подобных процессов в биологических системах. Причина этого качественного отличия не только в наличии у человека феномена сознания. Разумеется, сознание позволяет нам вырабатывать психические импульсы поведения, в котором отражаются не только объекты окружающей среды, их видимые свойства, состояния и связи, но и неявная цепь детерминированных опосредствований, позволяющих связывать разрозненные явления в единую картину мира. Однако главная причина нашего качественного отличия от животных заключается в том, что человеческая популяция приспосабливается к текущим изменениям окружающей среды не только и не столько на генетическом уровне, сколько – на уровне культуры. В обществе, помимо генетики, в адаптационных процессах задействована культура, понимаемая в данном случае прежде всего как социальный механизм информационной  взаимосвязи сразу трех состояний времени – прошлого, настоящего и будущего.

Так, одной из значимых черт информационного поведения человека (характеризующая движение сознания не только «вглубь», но и «вширь») является символизация информации, ее способность отчуждаться от конкретной ситуации, в которой оказывается конкретный субъект, а также и от самого субъекта. Люди способны  постигать неявные связи действительности, обобщать индивидуальный опыт, транслировать его, сохранять для будущего и, главное, транслировать сформированные субъективно символы в пространстве и во времени, передавая от поколения к поколению внегенетическим образом и делая их значимыми и понятными для всего культурного сообщества. Главным средством формирования и трансляции символов как средств трансляции адаптационных алгоритмов выживания в среде субъективно искаженной информационной среде, является речь («естественный язык»), а так же другие языки («искусственные» языки). Культура в этом отношении является структурой, обеспечивающей популяционное выживание человека, а речь (как и остальные языки человека) – основным способом функционирования культуры.

При этом с точки зрения теории информации, в результате взаимодействия различных языковых систем и их носителей, современной наукой и философией выделяются следующие проблемы:

Техническая. Насколько точно могут быть переданы знаки и символы в результате коммуникации, нацеленной не только в прошлое и настоящее, но и в  неопределенное будущее?

Семантическая. Насколько точно передаваемые в культурном пространстве  знаки и символы выражают желаемый смысл в пределах информационной неопределенности, задаваемой необходимым учетом в языке будущего и его изменений?

Проблема эффективности. Насколько эффективно воспринятый смысл влияет на людей в желаемом направлении, т.е. становится значением?

Все выделяемые исследователями проблемы тесно связаны между собой. Например, технические помехи какого-либо передающего устройства или неточность используемых понятий могут уменьшать степень эффективности той или иной коммуникации, а недостаточно правильно транслированная и, соответственно, неправильно интерпретированные смыслы влекут за собой случайное изменение избранного ранее направления развития сообщества в целом.
Проблема смысла активно разрабатывается в феноменологической, герменевтической, структуралистской и аналитической философских традициях. Говорить о создании единой теории смыслов пока рано, дело в том, что установление или задание смысла всегда требует выхода во вне, за пределы наличествующего состояния, состояния здесь и сейчас, требует выхода за пределы информационной определенности значений в сферу динамической неравновесности смыслов, а это связано с объективным отсутствием в классической и неклассичекой науках вербальных средств для обозначения переходных состояний и процессов в социально-гуманитарных сферах действительности. Постнеклассическая наука проблемы информационной неопределенности в жизнедеятельности человека и общества сформулировала, но терминологического словаря для фиксации и объяснения синергетических эффектов в культуре пока не разработала.

Сегодня очевидно, что человеку становятся свойственны такие состояния сознания как «понимание» или «непонимание», первая из которых предполагает ряд сложных операций мышления со смыслами и значениями, а вторая является переходным состоянием между «знанием и пониманием». Очевидно и то, что понятия «информация, знание, понимание, непонимание и незнание» находятся в сложных динамических взаимосвязях, а способы обработки мышлением всегда обусловлены особенностями функционирования конкретной культуры или субкультуры и потому являются всеобщими лишь частично.

Так, например, для европейской цивилизации характерна не просто дифференциация логического (терминологического) и художественного (образного) мышления, но и их противопоставление по признаку преобладания значений или смыслов в способе информационных взаимодействий. Художник и ученый в Европе мыслят и понимают мир по-разному, и если ученые, по сути, стремятся снизить информационную неопределенность в своих текстах к нулю; то задача художника принципиально иная – европейский художник стремится наполнить знак или символ таким количеством информационно неопределённых смыслов, что достигает философских обобщений, минуя необходимый в логике ряд операций. Как образно выразил сверхзадачу художественного творчества М.Шемякин, цель художника «создать такой образ капли воды, по которому будет видно, что это капля из России начала 21 века».

Но китайская, индийская или японская культуры такой дифференциации способов мышления не признают. Если европеец читает письменный текст левым («логическим») полушарием, а художественные произведения воспринимает и интерпретирует правым («художественным»), китайские иероглифы являются рисунком и читаются одновременно и правым, и левым полушариями. Из этих культурных особенностей следуют не только разное коллективное восприятие настоящего, но и отличное от европейских интерпретация прошлого и будущего, которые определят иное, чем у европейцев, поведение в пространстве и во времени, а также специфические требования к самим текстам и их интерпретации. 

Под интерпретацией, как известно, понимается первичное приписывание информации смысла и значения, а под реинтерпретацией - уточнение и изменение смысла и значения. В процессах интерпретации и реинтерпретации всегда присутствует и процедура конвергенции, под которой в науке принято понимать объединение прежде разрозненных смыслов и значений в единое системное целое. Конвергенция в тексте смыслов и значений в каждой культуре осуществляется по определенным традиционным культурным алгоритмам. Кроме того, в информационных взаимодействиях человека всегда присутствует еще одна всеобщая процедура - дивергенция, определяемая как разъединение прежде единого смысла на отдельные подсмыслы, но и эта всеобщая процедура мышления осуществляется в каждой конкретной культуре специфическим способом, чтобы информационная система в форме законченного текста или информационного обмена была понята всеми членами культуры. В любых текстах обнаруживается конверсия, представляющая собой качественное видоизменение смыслов и значений, их радикальное преобразование, но и эта процедура имеет свои устойчивые во времени и пространстве  характеристики, присущие только определенной культуре.

Таким образом, важнейший идентификационный признак культуры — это ее конкретно-исторический (т.е. локальный во времени и пространстве) характер. Отличие понятия культуры от понятия социума (от общества) в содержательном смысле состоит прежде всего, в разнице содержания этих категорий: если социум есть прежде всего высшая по сравнению с биологической форма существования реальности, есть «совокупность мыслящих и сознательно преобразующих действительность индивидуумов и сообществ» [4, с. 354], то культура — это специфический способ организации этих индивидуумов и сообществ в конкретно-историческую развивающуюся во времени и пространстве систему материальной и духовной жизнедеятельности человека, формирующий не систему социальных связей «как таковую», но системную меру направленности свободного развития человека, систему «социальных норм и учреждений, духовные ценности, совокупность отношений людей и природы, между собой и к самим себе» [4, с. 292]. 

По сути, культура является основной структурой, которая конституирует (узаконивает) в пространстве и во времени цели и методы трудовой деятельности, нацеленные на произвольное, но вольно или невольно планируемое преобразование настоящего в будущее. В культуре человек обеспечивает свое самовоспроизводство прежде всего как индивидуально-коллективное существо, способное целенаправленно и творчество моделировать, конструировать и проектировать устойчивое, но развивающееся будущее из настоящего и прошлого. И эта человеческая способность осуществляется в первую очередь за счет воспитания и обучения членов культуры традиционным способам («алгоритмам») организации смыслов и значений в текстах любых уровней и проблематики.

Именно текст является идеальной моделью таких проблематизированных пространства и времени, а способы и цели проблематизации задаются конкретно-историческим типом и уровнем развития культуры. Основной функцией культуры, как основного способа социального существование, является продуцирование средств и форм построения культурных пространства и времени в физическом пространстве и времени.

Признание наличия прямой зависимости текстообразования от сущности культурной деятельности человека в целом предопределяет необходимость выявления в качестве структурообразующих элементов процесса смыслообразования таких лексических феноменов, которые в своей сущностной основе одновременно тождественны и законам речеобразования, и сущности культуры в целом.

Идея развития культуры предполагает системное и осознанное изменение структурной организации смыслов в культуре, структурной организации информационных взаимодействий. Мозаичность культуры, характерная для современного «толерантного» общества, отказавшегося от культурной самоидентичности, не просто усложняет процесс исторического развития человека и общества, но делает это развитие хаотичным, бессистемным и непредсказуемым.
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Т.О. Бажутина

ПОНЯТИЕ «НОРМА» В СИСТЕМЕ СОВРЕМЕННОГО ОБРАЗОВАНИЯ

Симбиоз бессистемности и интенсивности разнородных информационных потоков, преобладающий в современном информационном пространстве, поставил теоретическую проблему нормы, системности и стабильности знаний в современном образовании. Разумеется, проблема возникла не внезапно, а была подготовлена всем ходом истории человечества. Каждое последующее поколение сталкивалось с необходимостью концентрации и отбора знаний, накопленной человеческим познанием, причем, как известно, эволюция человечества идет с постоянным ускорением: если история первобытности исчисляется десятками тысяч лет, то эпоха рабовладения насчитывает 5-5 тысяч лет; средневековье и эпоха Возрождения длились около 2-3 тысяч лет, а Новое время и Новейшая история с их грандиозными техническими достижениями занимают меньше тысячи лет.

Вместе с тем, следует отметить, что проблемы эпохи классической науки в образовании решались относительно легко, поскольку классическая наука создала, прежде всего, стационарную систему знаний, которые достаточно легко классифицировались и дифференцировались в образовательном процессе на естественные, технические и гуманитарные отрасли знания. Неклассическая наука слегка усложнила образовательный процесс на всех этапах обучения, ибо требовала тщательного согласования очередности преподавания и, например, органическую химию уже невозможно было вставить в учебный процесс до изучения биологии и общей химии. 

Сегодня, в эпоху постнеклассической науки, основными проблемами, решаемыми в научных исследованиях, являются переходные состояния развития, роль субъекта и субъективизма в практической деятельности человека. Исследование подобных проблем требуют фундаментальной подготовки как в отношении знания основных законов классической науки, так и достижений неклассической науки. Но учебное время на всех ступенях системы образования не безгранично, а капиталистическая экономика нуждается в потребителях гораздо больше, чем в созидателях и производителях. Даже чиновники самого высокого ранга открыто заявляют, что государство нуждается в «квалифицированных потребителях», а вовсе не в творцах (бывший Министр образования РФ Д. Ливанов). 

Если даже проигнорировать цинизм высказывания, самого по себе ограничивающего для большинства населения путь в высшее образование и творческие профессии, то следует признать, что именно противоречие между сложностью задач современного образования и примитивизмом потребностей капиталистического общества, объективно поставило проблему «нормы» для системы современного образования.

Общество, с одной стороны, захлебывается в бессистемных информационных потоках; с другой стороны – не желает тратить материальные и временные ресурсы для полноценного, но трудоемкого и дорогостоящего образования для большинства; с третьей стороны – испытывает острую потребность и осознанный интерес к компактным, дешевым и системных программам полноценного образования; с четвертой стороны – требует качественно отличной от предыдущих исторических этапов организации учебного процесса, способного, тем не менее, обеспечить преемственность в образовании; с пятой стороны нуждается в прослойке населения, способного не потреблять, но созидать…

На практике эти проблемы оборачиваются бессистемностью и субъективизмом в организации самого процесса образования, выдающего в конечном итоге «полузнание», или, в терминологии Солженицына, «образованщину». Обыденное знание в обществе «полузнания» начинает выполнять системообразующую роль в структуре общественного сознания, а «полузнание», по мнению отечественного философа Н. Автономовой, является следствием уязвимой и пассивной позиции человека перед информацией и техникой. «Полузнание порождает иллюзии. Другой причиной является неудовлетворенная потребность в целостном взгляде на мир. Мифологическое сознание сегодня - способ безболезненного погружения в незнание» [1].

И если в обыденной жизни, в условиях «рыночной экономики», полузнание вполне позитивно и практично, поскольку позволяет «без напряга» объединять в единую синкретическую целостность разнообразную и разнородную информацию о мире, для систем дошкольного, школьного и высшего образования, как для и любой системы, противопоставленной аморфной целостности, оно катастрофично, поскольку лишает их и общей цели, и системности, инициируя трагические ошибки. 

Проблема взаимоотношения между научным знанием и другими формами знания, таким образом, одна из ключевых не только для современной философской мысли, но и для социальной практики, прежде всего – стратегии и тактики образования. Миф, занявший сегодня центральную роль в общественном сознании, как всякий результат работы познания, есть результат обработки мышлением полученной человеком в процессе жизнедеятельности информации. Отличие мифа от научного знания в этом отношении ничтожно: и миф, и наука пытаются выявить причинно-следственные взаимосвязи в окружающем мире и с этой целью связывают один факт с другим. Различие только в одном – наука делает это системно, а миф – синкретично и бессистемно.

Плюралистическая установка на разнообразие мнений, столь характерная для постмодернистской современности, предполагает отрицание монополии на истину и предоставляет различным позициям равноправие, но, по сути, обессмысливает всякий научный спор и делает его в лучшем случае чисто вкусовым, а систему образования превращает из «системы» в синкретическую целостность («кучу») с непредсказуемыми целями и результатами. Именно потому сегодня не только в философии, но и теории и практике педагогики неизбежно встает вопрос о равноправии, рядоположенности или же иерархической зависимости одних форм знания по сравнению с другими, то есть – о понятии нормы. Решение этого вопроса необходимо не только для теоретического определения места мифа и науки в сознании человека, но и для создания новой методологии  образования в современной действительности. 

Методологии, учитывающей интенсивность бессистемных и разнонаправленных информационных потоков, степень их влияния на личность обучаемых и воспитуемых, а также способной структурировать в систему необходимые для полноценного образования знания. Методологии, определяющих норму научного знания и нормы образования. Потому что, несмотря на призывы «плюрализма» и «толерантности» к равноправию познавательных схем и подходов, любая избираемая индивидом или нормально функционирующей социальной группой исходная позиция познания предполагает именно неравноправие различных проявлений сознания, различную роль тех или иных познавательных форм в развитии, как индивида, так и общества, которые затем выступают в виде различных форм мировоззрений, языков и культур, взаимодействующих друг с другом, но вполне самобытных и структурированных [2].

Если учесть, что обыденное и, например, научное познание остаются у каждой личности взаимосвязанными и взаимовлияющими процессами, то становится очевидно: обучить наиболее эффективному и достоверному способу научного мышления и поведения ребенка без учета его способа мышления и поведения в быту невозможно без ущерба для более сложного и трудоемкого научного знания. Значит ли это, что обучение современного подрастающего поколения, живущего в условиях интенсивных бессистемных и разнонаправленных информационных потоков невозможно в принципе, если даже сама современная наука давно сместила центр своих интересов со статичных и строго дифференцированных объектов классического периода в сферу неклассических и постнеклассических субъект-объектных взаимодействий и взаимовлияний?

Разумеется, возможно. Особенно, учитывая постулат теоретической биологии, согласно которому «онтогенез всегда в основном повторяет филогенез» и которой вполне правомерно переносить в определенном смысле и в социальную и в гносеологическую сферы. Для того чтобы образовательная система была выстроена в соответствии с современными социальными реалиями, но при этом сохраняла свою изначальную функцию просвещения, обучения и воспитания, процесс  индивидуального и коллективного обучения должен в основных своих чертах повторять историческую логику человечества.

Не случайно, даже в традиционной педагогике, детство неразрывно связано со сказкой, мифом, посредством которых человечек начинает обучаться видеть мир более широким и глубоким, чем требуют биологические потребности и личный опыт. «Сказка – ложь, да в ней намёк, добрым молодцам урок». Но сказки в разных культурах, у разных народов – разные. Если смоделировать систему образования по культурно-историческому принципу, пройдя в школьном образовании весь путь человечества от мифа к классической науке, от нее – к неклассической и лишь на завершающих этапах школьного образования внедрять методы и принципы постнеклассической науки, результат школьного обучения перестанет быть плачевным, а вузы смогут, в зависимости от специфики специальности, целенаправленно и эффективно апеллировать как классическим, так неклассических и постнеклассичеким знаниям и получать специалистов, способных работать на любом уровне.
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Р.С. Бобров

ПРОБЛЕМА СВОБОДЫ И БЕЗОПАСНОСТИ ЛИЧНОСТИ В ИНФОРМАЦИОННОМ ОБЩЕСТВЕ

Статья представляет из себя анализ проблемы взаимодействия двух фундаментальных потребностей человека: свободы и безопасности его личности. Автор раскрывает условия их формирования в контексте современного общества, в котором использование информационных технологий стало глобальным и повсеместным.

Информационное общество – это, прежде всего, этап развития социума, обусловленный повсеместным проникновением информационных технологий в систему социальных взаимодействий и жизнь каждого отдельного человека.

Сегодня российское общество находится в условиях избытка информации и практически каждый желающий может получить информацию любого рода. Для того чтобы упростить и ускорить доступ к информационному пространству, появился такой глобальный ресурс, как интернет. И для удобства его использования, мир заполонили специальные устройства, ставшие для человека незаменимым атрибутом его повседневной жизни. Стало доступным общение на невероятном доныне расстоянии. Стала открытой информация практически из любой отрасли жизнедеятельности человека. И это дало ему возможность чувствовать себя более осведомленным, быть в курсе основных событий как местного масштаба, так и мирового. С доступностью информации появился богатейший выбор продуктов деятельности человека. И для того, чтобы выразить себя перед многотысячной аудиторией, больше не требуется арендовать стадион, для этого нужна лишь фронтальная камера своего мобильного телефона и выход в интернет. С внедрением информационных технологий возможностей для самовыражения стало ощутимо больше. И все эти факторы позволяют думать, что человек обрел свободу в этом новом, еще не до конца им изученном, измерении. И можно было бы не сомневаться в этом убеждении, если бы не противоположные аспекты этих продуктов современной цивилизации, которые могут поставить под сомнение истинность свободы и определить ее как иллюзию. Ведь человек настолько вжился в это новое виртуальное пространство, что отождествил его со своей реальной жизнью. И без мобильных устройств, дверей в это пространство, он становится беспомощным и полностью потерянным для общества. А такое важное понятие, как приватность, стремительно теряет свою суть в постоянно растущих возможностях смартфонов. В этой связи появляется еще и вопрос безопасности личности. Можно ли считать жизнь на виду безопасной? Вместе с этим, возможности информационного пространства, дают индивиду возможность ощущать себя самодостаточным и более независимым от специалистов той или иной направленности (врачей, юристов, преподавателей и т.д.), заменяя их профессиональные знания на информацию из интернета. Если и здесь мы сталкиваемся с иллюзией существования свободы, то возникает вопрос: Насколько это безопасно? И безопасно ли вообще? Ведь родители, которые предпочли рекомендациям врача какой-то совет из интернета, могут стать вполне опасными для здоровья собственного ребенка. Это еще один аспект, определяющий проблему свободы и безопасности личности в современном, информационном обществе. 

По мнению Зигмунда Баумана, чьи взгляды на проблему легли в основу этого исследования, понятие свободы тесно связано с понятием безопасности личности. И целью настоящего исследования является изучение этой связи в рамках особенностей современного этапа развития общества.

Но прежде чем приступить к изучению взаимодействия свободы и безопасности, стоит определить эти понятия. Свободой принято называть состояние, в котором индивид сам является причиной своих действий, исключая внешнее влияние на эту причинность. Безопасность личности – это условия, в которых человек защищен от негативного воздействия, способного помешать его спокойной и продуктивной жизнедеятельности и развитию. 

В своей работе «Индивидуализированное общество» Зигмунт Бауман, цитируя З. Фрейда, говорит о том, что современный человек отдает часть своих шансов на счастье взамен на определенные элементы безопасности. «Счастье означает свободу: свободу действовать на основе порыва, следовать своим инстинктам и желаниям. В поисках «элементов безопасности» человек жертвует именно этим типом свободы или, по крайней мере, хотя бы несколько его ограничивает. Безопасность, в свою очередь, означает защищенность от трех видов страданий: от тех, что исходят «от нас самих», «от внешнего мира» и «от наших отношений с другими людьми». Безопасность обеспечивается только тогда, когда бесконтрольный, необузданный и беспорядочный (зачастую даже взрывной) всплеск желаний заменяется порядком - «видом принуждения, которое определяет (после того, как закон принят однажды и для всех), когда, где и что должно быть сделано так, чтобы при подобных обстоятельствах можно было избежать колебаний и неопределенности». Неопределенность не является приятным душевным состоянием, и поэтому установление порядка приносит ощутимые выгоды. Поскольку, однако, он является принудительным и тем самым ограничивает свободу человека, порядок постоянно находится под угрозой сдерживаемых потребностей. «Стремление к свободе» «направлено против определенных форм и потребностей цивилизации или против цивилизации как таковой», а это значит, что оно противится обретению элементов безопасности такой ценой или даже самому принципу обмена свободы на безопасность» [1, стр. 52].

В привычном смысле, свободой мы называем отсутствие навязанных нам запретов и ограничений. И большинство представителей современного общества свободны в этом плане настолько, что наши предшественники могли об этом только мечтать. Они представляли себе свободу как «состояние, в котором человек не обязан выслушивать, что ему следует делать, и не принуждается делать то, чего он делать не хочет; следуя таким взглядам, они описали бы ситуацию, в которой мы сегодня находимся, как само воплощение свободы. Но они не предвидели и не могли предвидеть, что тип свободы, о которой они мечтали, окажется имеющим высокую цену. Такой ценой является небезопасность (или, скорее, неуверенность, куда более комплексный дискомфорт, наряду с отсутствием безопасности, включающий в себя неопределенность и незащищенность); это действительно высокая цена, если учесть, с каким множеством вариантов выбора свободной личности приходится сталкиваться ежедневно. При этом такой выбор осуществляется вне уверенности, что предпринимаемые шаги приведут к ожидаемым результатам, что сегодняшние затраты обернутся завтрашними приобретениями, что отказ от вариантов, которые сейчас кажутся неверными, не таит в себе болезненных потерь. Неясно, кому и во что можно верить, поскольку не видно никого, кто контролировал бы общий ход вещей, никто не может гарантировать, что все пойдет в ожидаемом направлении. Жизнь в условиях небезопасности - это жизнь в условиях риска, и человек, принимающий решения, должен сам платить за риски, на которые он идет» [1, стр. 56].

З. Бауман в начале своей работы «Свобода», заостряет внимание читателя на том, что понятие свободы отнюдь не является таким уж понятным и простым, как кажется на первый взгляд. И придает этому понятию социальный окрас. Он определяет свободу как социальное отношение. «С самого начала и до сих пор свобода означала сосуществование двух резко отличных социальных состояний; приобрести свободу, быть свободным означало подняться из одного, низшего, социального состояния в другое, высшее, состояние. Два эти состояния различались во многих отношениях, но один аспект их противопоставления, тот, что выражен в понятии свободы, был на порядок важнее прочих — различие между действием, зависящим от чужой воли, и действием, зависящим от собственной воли» [2, стр. 22].

«Современное общество рассматривает поддержание социального порядка (то есть удержание человеческого поведения в определенных параметрах и предсказуемость человеческих поступков в этих параметрах) как «проблему» - как то, что нужно учитывать, обдумывать, обсуждать, регулировать, решать. Современное общество не верит, что оно может существовать безопасно без сознательных и умышленных мероприятий по обеспечению этой безопасности» [2, стр. 23]. Таким образом, безопасность нельзя назвать состоянием, зависящим от каждого отдельного индивида. Это внешний фактор, регулируемый общественной властью. Следовательно, структуру общества можно разделить на два основных класса, управляемых и управляющих. И свобода человека, так же, как и безопасность, – категории, от управляемого абсолютно не зависящие. Это своего рода внешние условия, созданные и контролируемые управляющими. А они, в свою очередь, ставят (ну, или пытаются представить) целью своей деятельности обеспечение общественной безопасности. И здесь вступают в действие современные информационные технологии. Поскольку именно они являются, на данный момент, ключевым инструментом контроля и управления. Важным последствием внедрения информационных технологий стало изменение самой природы власти и управления обществом. В подавляющем большинстве случаев взаимодействие с представителями власти стало электронным (и от этого, безусловно, мало эффективным для представителя общества), практически все государственные инстанции также переходят на электронный формат. Помимо того, что в таком формате происходит масштабный сбор индивидуальной информации, пропускная способность этих инстанций значительно повышается, что делает государственный контроль тотальным. В то же время, у населения нет другого варианта взаимодействия с институтами власти, а ее представители становятся все более недосягаемы. Но есть еще более значимый фактор влияния. Посредством всемирной паутины стало более доступным глобальное манипулирование общественным сознанием. Информационные технологии подарили управленцам возможность проникать в самые недра человеческой психики и на этом глубинном уровне влиять на самое главное, на желания человека. И, контролируя основу всех его действий, управление обществом стало более незаметным и от этого более легким и безболезненным. Это скрытое управление зачастую дает человеку иллюзию свободы. С началом процесса информатизации в лексикон среднестатистического жителя нашей страны вошло такое понятие, как информационная война. И ведь оно отражает отнюдь не только состояние геополитических взаимодействий, но и любых других, на более низком уровне. Но за что борются «воюющие»? За взгляды, мнения и желания масс. Только в разрезе взаимодействия между управляющими и управляемыми называть происходящее войной не совсем уместно. Это больше похоже на тотальное заключение в «информационной тюрьме». Общество живет и действует в рамках той информации, которая ему предоставлена. Но создается лишь иллюзия огромного объема доступной информации. По существу, вся информация, которая поступает обычному потребителю, тщательно контролируется и, в случае необходимости, умело искажается. И среднестатистический представитель современного общества не получит достоверной информации до тех пор, пока это не станет нужным власть имущим. И в таких условиях говорить о свободе становится неуместным вовсе. По мнению Вильгельма Виндельбанда, свободным человека можно считать в том случае, если соблюдается условие единовременной реализации трех видов его свобод: свободы действия, свободы выбора и свободы хотения (желания) [3, стр. 20]. Свободным действие можно считать только в том случае, если оно беспрепятственно производится на основании собственного желания и никакие внешние факторы на это действие не влияют. Выбор справедливо назвать свободным при условии доступности как минимум двух вариантов действий, направленных на удовлетворение собственного желания. И каждое из этих предполагаемых действий, безусловно, должно быть свободным. При всем при этом, основополагающей является именно свобода желания, поскольку именно желанием детерминированы практически все действия современного человека. А свободным желание является в том случае, когда оно сформировано без внешнего воздействия, на основании своих морально-нравственных принципов и ценностей.

Сам факт замены одной фундаментальной потребности в виде безопасности на другую, не менее значимой, в виде свободы, бесспорно представляется «отталкивающим и бесчеловечным» [1, стр. 57]. Но, так или иначе, он наводит на вопрос «Может ли происходить развитие личности в условиях отсутствия свободы?». И, исходя из простейшей логики, напрашивается ответ: «Безусловно, нет». Отталкиваясь от определения безопасности, как условий, в которых человек защищен от негативного воздействия, способного помешать его спокойной и продуктивной жизнедеятельности и развитию, становится очевидным, что, забирая у управляемого свободу, управляющие, лишают его и безопасности его личности. В таких условиях здоровое развитие личности крайне проблематично или невозможно вовсе. И это напрямую сказывается на состоянии современного общества. И, созданная взамен на свободу, безопасность, предназначена, судя по всему, вовсе не каждому отдельному индивиду или обществу в целом, а самим управленцам. Они создают безопасность для самих себя, а информационные технологии являются ничем иным, как эффективным инструментом для обеспечения этой безопасности.
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ФИЛОСОФИЯ СЕНСУАЛИЗМА КАК ТЕОРЕТИЧЕСКОЕ ОБОСНОВАНИЕ РЕФОРМИРОВАНИЯ УГОЛОВНОГОЗАКОНОДАТЕЛЬСТВА В ЭПОХУ ПРОСВЕЩЕНИЯ

На протяжении XVII-XVIII веков происходит процесс формирования и развития нового идейного течения - Просвещения. Европейское общественное развитие подошло к тому рубежу, когда потребовались глубокие реформы общественного и правового порядка. Просвещение, основанное на рационалистическом и естественном праве, выдвинуло не только теоретические принципы, но и конкретные предложения по реформированию в разных областях – от международного права до уголовно-процессуального. Именно в эпоху Просвещения произошел переворот в правовом сознании, результатом которого стали попытки реформирования уголовного права. Итальянская просветительская мысль сыграла очень важную роль в этом процессе. По мнению многих исследователей, итальянские просветители (прежде всего, Чезаре Беккариа и Пьетро Верри) внесли значительный вклад в гуманизацию уголовного права.

Чезаре Беккариа является ярким представителем миланского кружка аристократов «Общества Кулаков», он известен, прежде всего, своей работой «О преступлениях и наказаниях». Именно благодаря итальянским просветителям появился на свет труд, который включает в себя основные правовые идеи европейского Просвещения. Философ, благодаря живому языку и литературному таланту многое вложил в произведение, но он изначально работал в атмосфере просветительских идей, умело созданной Пьетро Верри, основателем «Общества Кулаков». Влияние Пьетро легче всего проследить, рассматривая его философские взгляды, основанные на идеях сенсуализма, во многом почерпнутых из работ Джона Локка. Сенсуализм является связующим звеном итальянского Просвещения, а также неким феноменом, отличающим его от французского или английского. В расцвет господства рационализма в Европе среди просветителей, в Милане молодые мыслители отдавали предпочтение именно сенсуализму, используя его как фундамент в своих политических, правовых и даже экономических трактатах.

Главной работой в области сенсуализма стал трактат Пьетро Верри «Рассуждение о природе удовольствия и боли», написанный в 1779 году. Как было сказано выше, итальянские просветители в своих взглядах опирались на опыт английских и французских философов[5, p. 28], поэтому произведение Верри нельзя назвать нечто новым в философии. В предисловии Пьетро рассказывает о мыслителях, которые оказали влияние на него. Более всего итальянский философ говорил про Локка, поэтому стоит немного подробнее остановиться на труде Локка «Опыт о человеческом разумении».

В двадцатой главе «О модусах удовольствия и страдания» Джон Локк как раз раскрывает свою философию сенсуализма. Проблему происхождения человеческих знаний Локк формулирует как проблему происхождения идей. В душе не бывает идей до становления их чувствами, поэтому идеи в разуме одновременны с ощущением, то есть таким впечатлением, которое производит в разуме некоторое восприятие [1, с. 47].  Чувственное знание, согласно английскому философу, есть компонент опыта. Следовательно, сенсуалистическое положение, что «все знание исходят из ощущения» согласуется с его положением «все знания исходят из опыта». Локк в своей философии не ставит знак равенства между знанием и чувствами, наоборот, он «пытается проследить переход от ощущения к знаниям»[1, с. 48].

Страдания и удовольствия являются простыми идеями, которые очень значимы в жизни человека. Любая мысль может быть сама по себе, либо сопровождаться страданием или удовольствие. С помощью разума нельзя описать эти идеи, но их можно понять благодаря чувствам и опыту. Удовольствие и страдание непосредственно связаны с такими понятиями, как добро и зло. Добро – это то, что способно вызвать или увеличить удовольствие, или уменьшить страдание. Зло, напротив, причиняет или увеличивает страдание (уменьшает удовольствие) [3, с. 280].

Локк проводит классификацию удовольствия и страдания. Они могут быть физическими или моральными («относиться к душе»). Добро и зло может проявляться в виде страстей, то есть, по мнению Локка, они являются стержнем, вокруг которого вращаются наши страсти. Самое важное в проявлении добра или зла – это желание.

«Беспокойство, которое испытывает человек при отсутствии вещи, владение которой вызывает идею наслаждения, мы называем желанием, которое бывает больше или меньше в зависимости от того, является ли это беспокойство более или менее сильным»[3].Беспокойство является «главным, если не единственным побуждением человека к труду и действию». Это главная идея, которая заложена в философии сенсуализма, и которую впоследствии Пьетро Верри использует в своей работе. Следует отдельно отметить такие понятия как «надежда» и «страх». Надежда есть удовольствие души, которое испытывает каждый при мысли о вероятном будущем обладании вещью, которая может доставить удовольствие, а страх – это беспокойство души при мысли о будущем зле, которое может обрушиться на человека[3, с. 282]. Краткий обзор труда Локка поможет не только лучше понять Пьетро Верри, но и выявит определенное заимствование.

Вся философия, которую демонстрируют Платон, Монтень, Локк, по мнению Верри, в очередной раз доказывают, что удовольствие само по себе не является положительным, важнейшую функцию несут те удовольствия, которые прекращают страдания. Именно их итальянский философ называет двигателем человеческой жизни[7, p. 21].

Вся работа Верри сосредоточена на раскрытии понятий «удовольствия» и «страдания». В самом начале философ также дает классификацию этим ощущениям. Она подобна классификации Локка, всё удовольствие и страдание могут быть как физическим, то есть его можно ощутить с помощью органов чувств, так и моральным. 

«Боль, которая рождается от жестокого воздействия на тело называется внешним физическим (внешним страданием), потому что удары причиняют физическую боль, когда, напротив, раздражение успокаивается, рождаются физические удовольствия. После долгого путешествия зимой, когда человек возвращается домой и ложится в теплую кровать – это и есть то самое физическое удовольствие, которое появилось благодаря воздействию на наш организм. Но смерть дорогого человека, несчастье, разорение… Какая причина этой боли?» [7, p. 22].

К классу моральной боли Пьетро Верри относит такую боль, которая появляется без прямого воздействия на органы человека. Моральная боль рождается от «объединения образов». Человек, теряя своего близкого, погружается в отчаяние и одиночества. Он испытывает это конкретно в данный момент, но также проецирует это на свое будущее. Потеря близкого оставляет память о прекрасном прошлом и показывает одинокое будущее, которое нельзя будет избежать. «Настоящее мало значит для меня, я опираюсь на прошлое и будущее» [7] - говорит Пьетро Верри, рассуждая об удовольствии и страдании. И действительно, прошлое – это память, но что такое будущее? Это ожидание. Ожидание чего-то плохо или хорошего. Этот путь от сиюминутного ощущение, которое зависит от того, что будет потом, Верри трактует как «страх» или «надежду».

«Все зависит от того, боится человек или надеется. Страх вызывает страдание, а надежда – удовольствие». Философ считает, что данные чувства свойственны каждому нормальному человеку, таким образом, «если бы человек не боялся, он был бы бездарным» [7].

С течение времени проходит развитие человека как личности, и он приобретает определенные знания, которые в будущем помогут ему узнать другие способы, чтобы изменить свое будущее, которое вызывает у него страх. Что же есть честолюбие, стыд, зависть? Это те чувства, которые испытывает каждый человек в своей жизни, при этом он страдает. Если зависть вызывает страдание, то благодаря своим навыкам и знаниям, человек найдет пути, чтобы исправить данную ситуацию и в итоге прийти к удовольствию. «Зависть, честолюбие, жадность – это зародыши добродетели, которым требуется время, чтобы стать добродетелью». Всё, что ведет к удовольствию, есть добродетель. Зло ведет к удовольствию, оно заставляет человека действовать, искать новые пути, что-то создавать, значит, зло не может существовать как нечто ужасное вечно, и просвещенный человек может превратить его в добродетель. 

Важное место в «Рассуждении» занимает вопрос «что лежит в основе жизни: удовольствие или страдание?». Здесь ответ очевиден, по мнению Пьетро Верри, если удовольствие есть прекращение страданий, значит, страдание можно назвать важным составляющим природы человека. Иммануил Кант в своей работе «Антропология с прагматической точки зрении» согласится с итальянским философом. «Каждому наслаждению должно предшествовать страдание, страдание всегда первое» [2, с. 261]. Это, по мнению Канта, есть важное условие жизни человека. Страдание – есть то, что побуждает нас к деятельности и только в нем мы чувствуем, что живем, без страдания наступила бы безжизненность[2, с. 262].

Философия сенсуализма лежит в основе правовых взглядов миланского просветителя. Физическая боль, причиняемая подозреваемому во время пыток, возвращает его к дикому состоянию. Это состояние выражается в главенствующей роли физических ощущений, а не моральных. То есть человек отходит от своих морально-нравственных ориентиров, желая избежать телесного страдания. Пробуждаемая дикость в человеке противоречит самой функции наказания, она отдаляет момент осмысления человеком его поступка и раскаяния. Эта идея содержится в работе Пьетро Верри «Рассуждение о пытках» («Osservazioni sulla tortura).

Что такое пытка для Пьетро Верри? Это, прежде всего, один из методов поиска истины, который в самой своей основе является бессмысленными и ложным. Это, кроме того, инструмент преимущественно власти церкви, направленный на уничтожение неугодных, призванный остановить «дьявольскую науку». Пьетро Верри не видит ни одного аргумента «за» использования таких методов в уголовном процессе. Это неоправданная жестокость, от которой страдали все слои общества. Это полное пренебрежение к личности человека, когда судья в одиночку или совместно с остальными участниками суда издеваются над человеком, вина которого еще стоит под сомнением. 

Но есть и другой взгляд на пыточную систему, который вскрывает огрехи резкой просветительской критики. Эпоха Просвещения поторопилась уничтожить пыточные методы, осудив их за «зверство» [4, с. 83].Фуко дает определение понятия «пытки», приводя цитату некоего Жокура:

«Пытка – это телесное наказание, болезненное, более или менее ужасное <…> мера варварства и жестокости того, что измышляет человеческое воображение»[4, с. 50].

Данная цитата обладает схожестью с главной идеей, которую Пьетро Верри изложил в своей работе. Но этот взгляд можно назвать односторонним, просветитель анализирует только результаты пытки, а не сам процесс. С точки зрения Фуко пытка - не «выражение беззаконной ярости», а определенная техника[4, с. 51]. Наказание должно удовлетворять критериям, чтобы считаться в полной мере пыткой, одним из которых является четкая градация боли[4].Пытки не направлены на отнятие жизни. По словам Фуко, «пытка опирается на настоящее искусство отмеривания страдания». Неверно называть пытку «озлоблением правосудия». Карательная казнь с применением пыток не исчерпывает всех телесных наказаний: она представляет собой дифференцированное причинение страдания, организованный ритуал клеймения жертв и выражение карающей власти» [4, с. 52].

Осуждением пытки как пережитка «средневековой» дикости занимаются многие современники Верри, забывая о том, «какое место пытка занимает в уголовно-правовом механизме, где любое письменное доказательство нуждается в устном подтверждении»[4, с. 60].Для традиционного права причинение страдания не является изъяном, это, скорее, механизм, который постепенно выстраивает истинную картину. «В практике пытки боль, поединок и истина соединяются: они сообща работают над телом»[4, с. 63].

Миланское общество второй половины восемнадцатого века, как и европейское сообщество в целом, еще не было готово к отмене привычных методов наказания, а значит, преобразование правовой сферы находилось в зачаточном состоянии. «Рассуждения о природе боли и удовольствии» стало идеологической основой «Замечаний о пытках», и в конечном итоге эти произведения явились уникальными для своего времени.

«Замечания о пытках» и «Рассуждения о природе боли и удовольствия» были признаны помочь в этом, демонстрируя идеологическую основу проводившихся реформ.И уже в 1786 году в Тоскане впервые за всю историю Западной Европы издается закон, отменяющий пытки и смертную казнь. Эту реформу назвали в честь императора – «Леопольдиной». Джованни Балдассерони в своем исследовании говорит, что именно эта реформа вызывает восхищение потомков, цитируя одного автора: «Отказавшись от варварской жестокости средних веков, мы пришли к новой философии»[5, p. 28]
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О.А. Гербер 

ЯЗЫК И АЛФАВИТ КАК ПОЛИТИКА

Язык – это важнейший механизм формирования культурной отличительности, существенный элемент индивидуальной и коллективной идентичности. Язык является базовой символической средой функционирования этничности и, следовательно, посредством этнической самоидентификации он формирует этническое (национальное) самосознание. «Без языка нет и народа», – считает целый ряд политиков и учёных. (22, с. 217(.

Национальная политика 20-х годов XX в. восходила к традиции относительной толерантности в Российской империи по отношению к нерусским языкам и культурам и шла в этом отношении еще дальше, целенаправленно способствуя развитию «малых» языков. С точки зрения националиста, сторонника этнической государственности, эта политика, направленная на развитие этносов, учитывая абсолютный политический контроль Москвы над СССР, не может найти разумных объяснений. Политика поддержки и развития национальных культур была инициирована еще в начале 20-х годов XX столетия на съездах РКП (б). В 20-е годы большевики уделяли основное внимание не этнической консолидации при главенстве русского этноса, а развитию этнического многообразия при одновременной борьбе с главенствующим положением русских в стране. «Великорусский шовинизм, – провозглашалось на съезде, – враг для Советского Союза более опасный, чем местный национализм» (12,т.2, с. 83(.

Научное обеспечение государственной языковой политики в СССР в 20–30-е годы осуществлялось на основе разработок учёных, сгруппировавшихся вокруг Всесоюзного центрального комитета нового алфавита. Однако немалая часть специалистов выступила за переход на латиницу сохранявших оригинальность алфавитов грузинского, армянского, еврейского языков. Многие языки с древней письменной традицией и богатой литературой – татарский, монгольский, тувинский, таджикский, узбекский (70 языков) – были переведены на латинскую графику. Алфавиты для 48 ранее «неписьменных» этносов (туркмены, башкиры, чеченцы, малочисленные этносы Сибири и др.) также создавались на основе латиницы. Научные и технические термины, как правило, транслитерировались1 при этом с английского или с немецкого, а не образовывались с использованием лингвистических методов (11, с. 276; 10, с. 143(.

Министр просвещения А. Луначарский попытался перевести на латинскую графику и русский язык. В 1929 г. по инициативе Наркомпроса РСФСР была создана специальная комиссия по разработке вопроса о латинизации русского алфавита. Председателем комиссии стал Н.Ф. Яковлев. 14 января 1939 г. комиссия на заключительном заседании постановила: «Признать … что переход в ближайшее время русских на единый интернациональный алфавит неизбежен». В постановление были включены соображения общественно-политического, экономического и педагогического характера в пользу реформы. Комиссия предлагала осуществить перевод на латиницу в течение четырех лет, обещая в результате определенные выгоды. В наиболее полном виде аргументы в пользу латинизации русского алфавита представлены в статье Н.Ф. Яковлева «За латинизацию русского алфавита» (1930). Он утверждал: «Ломая эту (историческую – О.Г.) традицию феодально-помещичьей и буржуазной культуры, мы тем самым обеспечим расцвет русской национальной культуры с пролетарским содержанием. <…> Современный русский алфавит не соответствует темпу развития русской социалистической по содержанию культуры и именно для того, чтобы обеспечить ее дальнейший рост и расцвет, мы должны перейти на более совершенную форму графики <…> Латинская графика … ближе соответствует современному уровню развития техники, тогда как графические формы современного русского алфавита отвечают более низкому уровню развития производительных сил, а следовательно, и технике чтения и письма дореволюционной царской России». В качестве идеологического аргумента заявлялось: «Политически единый алфавит явится отражением в графике единства всех народов СССР и единства пролетарского содержания их культур при всем разнообразии ее национальных форм, он укрепит единение народов СССР с трудящимися массами Востока и Запада» (4, с. 151–153; 23, с. 37–43(.

Преимущества латинского алфавита перед кириллицей, с одной стороны, символизировали разрыв с самодержавием, односторонне внедрявшим только русский язык; латинизация алфавита соответствовала духу времени, связанному с ожиданием мировой революции; отказ от арабской письменности у мусульман и от старомонгольской системы письма у буддистов означал разрыв с их прежним наследием и религией. Само же население называло латинизацию алфавита «издевательством» и «кукольной комедией» (18, с. 162(. Надежды Луначарского на латинизацию русского алфавита не оправдались. Комиссия под руководством М.И. Калинина в октябре 1933 г. приняла решение о замене латинского алфавита у малочисленных народов на кириллицу. Постановление Президиума ЦИК 
(1 июня 1935) предписывало перевести на кириллицу письменности народов Севера. Против ускоренной смены алфавитов выступал Всесоюзный центральный комитет нового алфавита, распущенный в 1937г. Латинизированная ранее письменность народов СССР с 1937 г. переводилась на русский алфавит. К ноябрю 1939 г. почти все народы РСФСР, пользовавшиеся латинским алфавитом, перешли на русскую графику, соответствующие законы принимались и в союзных республиках (4, с. 154–155;1, с. 123(. К концу 30-х годов ряд малочисленных этносов СССР утратил приобретенные в начале 30-х годов письменные языки. К ним относятся белуджи, вепсы, ижорцы, ительмены, саами, удэгейцы, шорцы, цахуры (2, с. 121(.

Уже «Декларация прав народов» (1917) провозглашала право национальных меньшинств и этнических групп на организацию обучения детей на родном языке как в единой рабочей школе обеих ступеней, так и в высших учебных заведениях страны. Однако партийно-правительственные акты, касающиеся школьного образования, в том числе постановление Наркомпроса «О школах национальных меньшинств» (31 октября 1918 г.), создание отдела просвещения национальных меньшинств при Наркомпросе (декабрь 1918 г.), Сибирского отдела национальностей (Сибнацотдел) при Сибревкоме (июль 1920 г.) не могли коренным образом повлиять на улучшение положения национальных школ в России в целом и в Сибири в частности (9, с. 127(; 
В первые годы существования РСФСР школьное дело было запущено, число школ и учащихся в них постоянно уменьшалось, учреждения просвещения влачили жалкое существование. Положение еще более усугубилось после снятия школ с государственного содержания и перевода их на местное финансирование (Постановление СНК РСФСР от 15 сентября 1921 г.). Доля расходов на школьное образование в государственном бюджете резко сократилась: с 10 % в 1920 г. до 2–3 % в 1921 г. В Сибири государственные ассигнования уменьшились больше, чем по стране в целом: в 1921/22 уч. году отпуск средств сократился в восемь раз по сравнению с 1920/21 уч. годом (13, с. 47; 8, с. 57(.

Значительных качественных изменений в материальной базе школьного образования не произошло и после принятия декрета ВЦИК и СНК РСФСР от 31 августа 1925 г. «О введении в РСФСР всеобщего начального обучения и построении школьной сети» (15, с. 105–106).

Попытка I Сибирского краевого совещания по работе среди национальных меньшинств (1927) повернуть СибОНО (Сибирский отдел народного образования) лицом к нуждам национальных школ не увенчалась успехом. В 1928 г. национальные меньшинства по своему удельному весу составляли 18,5 % населения Сибирского края. Несмотря на высокий удельный вес нерусских народов, лишь 6 % из сметы органов народного образования выделялось на нужды национальных школ. (5, с. 21–22(. Одним из условий перехода ко всеобщему начальному обучению являлось привлечение девочек в школу I ступени. По данным Всесоюзной школьной переписи 1927 г., среди учащихся русских и белорусских школ девочки составляли 38,7 %, украинских – 34,8 %, немецких – 43,6 %. Не могут не удивлять данные СибОНО о стопроцентной «коренизации» (перевод на родной язык обучения) школ I ступени. Более реальной представляется оценка заместителя наркома просвещения В.А. Курца, данная в докладе ВЦИК (23 марта 1930 г.): «В Омском округе немецких школ нет. Школы являются по существу русскими». В 1935 г. в Сибири только 41,7 % немецких школьников получили образование на родном языке (6, с. 110, 112, 113(.

Вместе с тем, несмотря на большие трудности, в СССР при осуществлении программы ликвидации неграмотности учреждались школы, функционировавшие на родных языках. В Белоруссии уже в 1924 г. предпринимались усилия для создания системы национальной школы. Принятая в 1927 г. новая Конституция Белорусской ССР объявляла четыре языка государственными: белорусский, русский, еврейский и польский. В 1930 г. 88 % школьников обучались в школах Белоруссии, где языком преподавания был белорусский. Сходное положение в 1920 -е – начале 30-х гг. сложилось и в других республиках. В 1927 г. 94 % киргизских школьников и 96 % татарских в соответствующих республиках обучались в начальных школах на родном языке. Такие школы создавались и для тех народов, у которых не было собственных национально-государственных образований. Так, 50 % евреев на Украине обучались в школах на языке идиш. Обучение в начальных школах РСФСР в 1935 г. осуществлялось на 80 языках, в Узбекистане – на 22 (10, с. 141(. Однако еще и в 30-е годы в отдельных национальных регионах Северного Кавказа школы в основном функционировали на русском языке. По данным Ю.Д. Дешериева, русский язык «в 20-х – 30-х годах …выполнял функции языка обучения в начальных школах большинства автономных республик, областей и округов» (8, с. 200, 202(.

Кроме национальных школ в 30-е годы открываются средние специальные и высшие учебные заведения с преподаванием на родных языках народов СССР. Одновременно развивалось издательское дело на национальных языках. «Книги и периодические издания на языках меньшинств получали энергичную поддержку», – отмечает исследователь языковой политики в России советского периода Дж. Орнстейн (10, с. 141(. В 1934 г. школьные учебники печатались в СССР на 104 языках, газеты – на 87 (21, с. 153(.

Либеральная языковая и культурная политика не была для коммунистов самоцелью. Во-первых, она должна была обеспечить стабильность полиэтнической державы путем устранения дискриминации нерусских народов и тем самым ликвидировать очаги национального напряжения. 

Во-вторых, либеральная политика служила своего рода пропагандой для зарубежья, которое должно было быть, по стратегическим замыслам большевиков, вовлечено в мировую революцию. 

В-третьих, и школы, и издания на родном языке должны были распространять коммунистическую идеологию среди нерусских: «Национальное по форме, социалистическое по содержанию», – стало девизом. «Развитие национальных культур и языков в период диктатуры пролетариата в одной стране может допускаться, но только ради создания условий для их последующего отмирания и слияния культур и языков в единую социалистическую культуру и в единый общий язык, когда социализм одержит полную победу во всем мире», – заявил И.В. Сталин на XIV съезде ВКП (б) (1925) (10, с. 143(.

Позднее, в 1930–1937 гг. была сделана попытка с возможно большей скоростью построить интернациональное советское общество. Это привело к существенным изменениям национальной и, в частности, языковой политики. Равенство всех народов, интернационализм, провозглашенные большевиками, казалось бы, исключали доминирование русского народа в общественной системе, элемент русификации. Но строго интернационалистическая основа «советской государственной идеологии» оказалась образованием довольно искусственным. От искусственной конструкции этой идеологии И. Сталин «спустился на естественную и близкую обывательскому сознанию почву этноцентризма». В конце 1930-х годов русификаторская политика заменила собой былой интернационализм (19, с. 449; 10, с. 143(. На практике была предпринята попытка стереть социокультурный плюрализм российского общества, привести всех к одному знаменателю. Русский язык рассматривался в качестве единственного универсального «языка межнационального общения».

Только что внедренный латинский алфавит был срочно изменён на кириллицу. Это было сделано для облегчения распространения русского языка (3, с. 6(.

В 1938 году русский язык был введен постановлением СНК СССР и ЦК ВКП(б) «Об обязательном изучении русского языка в школах национальных республик и областей» (7, с. 253(. Его выполнение привело к перекосам в национальной политике: закрытию национальных школ, языковой переориентации, которая могла принимать и насильственные формы. Так, по данным О.В. Котова, в школах, где учились обские коми, им не разрешали говорить на своем языке даже на переменах (16, с. 134(. Многие этнические языки использовались лишь как средство внутрисемейного общения.

Весной 1925 г. И. Сталин завершил работу над статьей «Национальный вопрос и ленинизм». Он сделал вывод о том, что в будущем, прежде чем национальные различия и языки начнут отмирать, будет происходить их объединение вокруг «зональных экономических центров для отдельных групп наций с отдельным общим языком» (20, с. 349(. В середине 30-х годов «победила» выдвинутая И. Сталиным ассимиляторская концепция «зональных языков» («поглощение» крупными этносами меньшинств в качестве этапа русификации всего нерусского населения СССР), что привело и к прекращению грамотности на языках ряда российских меньшинств. Особая роль в реализации концепции «зональных языков» отводилась статистическому учету. Практически все «малые этнические группы» искусственно объединялись с более крупными, а некоторые, например поморы у русских, гуцулы у украинцев, пинчуки у белорусов не учитывались совсем. Эндоэтнонимы (самоназвания) заменялись на официально признаваемые этнонимы (название этноса как выражение его самосознания), в результате чего произошло резкое сокращение перечня «названий наций и народностей». Если по данным переписи 1926 г. в СССР насчитывалось 196 «наций, народностей, национальных и этнических групп», то их перечень в 1939 г. сократился до 124, а в 1989 г. – до «100 наций и народностей», как было провозглашено советской официальной политикой (16, с. 134(.

Общее направление этой политики не изменилось и в последние десятилетия существования СССР, несмотря на официальную критику сталинизма. Так, в связи с реформой школы 1958 г. был принят закон, согласно которому изучение национального языка и обучение на национальном (родном) языке ставились в зависимость от воли родителей. В принципе, эту законодательную норму нельзя считать недемократичной. Однако в конкретных условиях страны того времени, предполагавших, что будущий социальный статус ребенка (как в «национальной автономии», так и в стране в целом) зависит от его знания русского языка и вовлеченности в русскую культуру, это решение имело ассимиляторский оттенок. Результатом этой политики стало обучение в общеобразовательных школах России на русском языке. Резко сократился выпуск книг на языках народов Российской Федерации. Наблюдалось сужение сферы национально-культурной автономности народов России, продолжался процесс языковой русификации. Большинство народов СССР в 1926 г. сохраняло родной язык (хорошо им владели) как основной национально-культурный признак. По степени владения родным языком (данные 1989 г.) все народы России можно разделить на три группы. В первую группу (родным языком владело 50 % и менее среди представителей данного народа) можно отнести украинцев (42,8 %), белорусов  (36,2 %), латышей (42,8 %), эстонцев (41,5 %), поляков (15,1 %), немцев (41,8 %), евреев (8,9 %), карел (48,6 %), финнов (36,2 %), корейцев (36,5 %), греков (44,5 %), болгар (44,9 %), ассирийцев (49,4 %). Во вторую группу (родным языком владело более 50, но менее 75 %) включаются молдаване (66,8 %), литовцы (59,6 %), башкиры (72,8 %), удмурты (70,8 %), коми (71,0 %), коми-пермяки (71,1 %), вепсы (51,3 %), ижорцы (50,7 %), армяне (67,8 %), грузины (70,5 %), абхазы (65,6 %), шорцы (57,5 %). Третью группу (родным языком владело более 75 %) составляют марийцы (81,9 %), чуваши (77,5 %), татары (85,6 %), чеченцы (98,8 %), ингуши (98,2 %), карачаевцы (97,7 %), черкесы (91,5 %), кабардинцы (97,6 %), адыгейцы (97,7 %), якуты (94,0 %), ногайцы (90,4 %), киргизы (89,5 %), буряты (86,6 %), тувинцы (98,6 %), крымские татары (89,4 %) и др. (17(.

К 1989 г. языковая ассимиляция стала заметной, затронув в первую очередь народы, не имеющие на территории России своих национально-территориальных образований, а также такую специфическую группу национальных меньшинств, как малые народы Севера. Основным носителем языково-культурных традиций является сельское население, однако национально-культурное возрождение, отражаемое в повышении интереса к родному языку, – феномен скорее городской. Следует отметить также широкое владение народами России русским как вторым языком (14. С. 252–254(. Единый язык – это средство национальной консолидации и заметный маркер, отличающий население одного государства от внешнего мира. Демократической нормой является признание языкового разнообразия и гарантия языковых прав представителей национальных меньшинств. 
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С.И. Давыдова 

УНИВЕРСАЛИИ РУССКОЙ КУЛЬТУРЫ

Текущая цивилизационная динамика вновь ставит проблему соотношения партикулярного и универсального. Глобализационные процессы привели ко все более тесному переплетению различных традиций и культур, и эта ситуация требует понимания как дифференцированная целостность. Иными словами, вновь актуализируется вопрос об универсальных основаниях человеческой цивилизации.

Новая глобальная личность, пренебрегая сложившейся социально-групповой и культурной идентичностью и связанными с нею ценностными кодексами, пускается в открытое плавание ничем не регулируемых контактов. При этом игнорируется тот факт, что непосредственное облучение ее сознания импульсами со стороны неупорядоченного множества инокультурных явлений, порождает нового монстра - человека без норм, не связанного привязанностью и ответственностью. Встреча таких отщепенцев в результате круговой поруки создает своеобразные параллельные системы, формируемые за спиной своих социальных и национальных групп трудно отличимые от вселенской мафии. В этом случае коммуникабельность глобальных маргиналов покупается ценой абстрагирования от национального культурного содержания: глобализм этого типа создает особый антропологический тип глобальных маргиналов. Их характеризует ненасытная, внутренне тоскливая и безблагодатная страсть к обладанию, нетерпеливая алчность, незаботящаяся ни о каких долговременных последствиях. Это люди экзистенциально обделенные, обнесенные дарами [1].

Речь идет о великой спекулятивно – ростовщической революции, ставящей в центр экономической жизни уже не предпрятие, а банк. Не инвестиции, а спекуляции в области ценных бумаг, колебаний курсов валюты, гигантских кредитных афер МВФ и МБ, способных в считанные часы экспроприировать сбережения сотен миллионов людей в самых отдаленных уголках мира.

Этот тип буржуа знает, что его оппонентами являются: христианская мораль, преследующая спекулятивно-ростовщические игры, социальное государство, обеспечивающее минимальные гарантии социально незащищенным и национальный суверенитет, проявляющий себя в экономической области стремлениями защитить национальную экономику от экстраполяций ростовщического глобализма. Глобализм – это рыночный вызов просвещению, науке, искусству. 

Целенаправленный удар был нанесен по фундаментальной науке – она не сумела оправдаться по критериям рыночной рентабельности. Хотя все знают азбучную истину прогресса: фундаментальное знание  служит основой качественных сдвигов – техники будущих поколений. Мишенью рынка оказались не носители примитива, а в первую очередь носители наиболее перспективных и рафинированных видов опыта. По критериям прогресса именно накопление общих знаний универсального применения служит залогом долгосрочной стратегии научно-технического успеха. Преждевременная специализация, равно как и раннее вступление молодежи в профессиональную жизнь, означают снижение времени интеллектуального накопления [2].

Все это грозит обществу «проеданием» интеллектуального потенциала и сужением долговременных резервов роста. Судя по наметившейся тенденции, рынок способен вообще устранить учащуюся молодежь как подсистему общего интеллектуального накопления. Где тип студента активного читателя, участника семинаров, носителя факультативных творческих идей, позволяющего себе пребывать в прекрасном пространстве между высокой теорией и приземленными жизненными практиками? На смену ему пришел молодой человек уже с первых курсов где- то подрабатывающий, рациональный, равнодушный к проблемам бытия, смысла жизни и высоким творческим порывам, нацеленный на успех в жизни, понимаемый им исключительно как материальное благополучие. Очарованных странников прогресса сменил поденщик повседневности. Временной горизонт личности сузился как никогда от универсального к частичному, от разностороннего к одномерному, от высокосложного к примитивному - таков вектор жизни . заданный новой системой рынка.

Может быть, главный урок нашей эпохи состоит в том, что человек, целиком отпущенный на свободу неизбежно порабощает себя. Сегодня мы живем в эпоху стремительно растущего знания, когда человек в облике индивида, массы, государства, фин. Группы , корпорации ученых все больше овладевает властью ключей над собственной жизнью, над историей, над содержанием своей души., причем эта власть осуществляется незаметно и с полного его согласия. Радикальное «обезбоживание» мира, его рассудочное дробление (природы, почвы, человеческого зародыша, живой клетки, душевной жизни) жесткая рационализация с целью подчинения их человеческой воле, управления и манипулирования ими приводит к кризису самого человека. Ибо чем, в конечном счете, является глобализация? Это создание человеком своей собственной среды обитания, в которой он заполняет все видимые горизонты. Это «очеловечевание» мира. Но поскольку человек остается ветхим Адамом, то очеловечевание одновременно означает и расчеловечивание. Человек расширяясь и покоряя вселенную, овладевая секретами материи, психики становится врагом своей человечности, того божественного начала. которое он носит в себе.. Урок сегодняшней глобализации, как и провал предыдущих идеократических проектов, говорит нам о том, что человеком проще управлять с его полного согласия при активном его участии и безо всякого внешнего над ним насилия.. Способ управления осуществляется с помощью информации, которую он сам для себя выбирает. 

Удивительная метаморфоза произошла с европейским модерным проектом освобождения и с идеологией свободы. Еще наше поколение помнит время, когда свобода собирала под свои знамена лучших, наиболее совестливых, христиански впечатлительных, готовых защищать слабых от сильных.

И вот мы видим новую версию проекта освобождения. Речь идет о том, чтобы освободить сильных от стесняющей социальной и моральной цензуры, привилегированных – от всего того, что мешает полной легализации их привилегий, носителей девиантного поведения – от традиций. В этом – весь секрет современного либерального пафоса и его истинная подоплека. [3]

Свобода, сохраняющая мотивации солидарности с униженными и угнетенными, высокую впечатлительность душевного сострадания, - это еще христианская по духу свобода, хотя выраженная порою в превращенных и даже искаженных формах. Но свобода, выдающая алиби наглой силе, созревшей для того, чтобы сбросить социальные и моральные ограничения, - эта свобода порочного инстинкта, тяготящегося нормами цивилизованности, бесчеловечного хищничества, пожелавшего вернуть общество в джунгли социал-дарвинизма, - такая свобода явно обретает люциферовы черты.

Ни философия Модерна, ни другие формы общественного сознания этой эпохи не выработали понятийных и языковых средств для адекватного описания этой отпавшей свободы. Если мы и впредь станем походить к описанию тенденций современного прогрессистского сознания, ожидающего от истории одних только потаканий человеческой прометеевой гордыне, мы окажемся в ситуации того, кто пошел стричь, а вернулся стриженым. Пора менять исторически сложившийся тип исторического самосознания, чувствующего себя, находящимся на эскалаторе идущим вверх.

Контуры картины мира для бедных убийственны своей агрессивностью, если не просветить ее светом религиозной аскезы и милосердия. Необходимо различать две составляющие традиции. С одной стороны речь идет о наследовании религиозной аскезы, с другой о стремлении извлекать истину, плененную материальной телесностью. Как только гипотеза скрытого Логоса оказывается отвергнутой, изменившись постмодернистскимим играми.

Мы оказались не только в ситуации, когда общество утратило волю к истине, дело обстоит так, что оно приобрело волю ко лжи. Понимая это новые политические и культурные элиты предлагают массам знак (ложь) вместо реальности; знаки потребления вместо реального потребления, знаки демократии вместо реального народовластия и т. п. Ротация лидеров, изменение программ и платформ отныне нужно понять не в логике последовательного приближения к искомой реальности, а в логике отсрочивания, отодвижения сроков обналичивания обещаний. Ясно, что радикально уменьшить риск торговлю знаками, можно заполучив такое массовое сознание, которое вообще утратило способность к достоверному различению виртуально возможного и реально возможного.

Примирившись с абсурдом люди и живут абсурдно и саморазрушительно. Саморазрушительность современной российской жизни в значительной мере связана с тем, что нам не без злорадства навязано видение того, что наша национальная история абсурдна.

Неизменным ориентиром Православия остается его постоянная обращенность к апостольскому и святоотеческому наследию. Слово износилось в мир, просвещало им вселенную, покоряло буйство плоти и смесь недоверия разума с суеверием души, которое живет во всяком язычестве  и в те времена и в эти. И этот чужой, часто враждебный мир от которого, следовательно, хранить себя, покоряясь Слову, также входил во внутреннюю клеть Апостолов и преображался в ней. Для них не было границ для Благой Вести не только географических, но и душевных. Интеллектуальных, духовных.
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М.П. Данилкова 

КОНЦЕПЦИЯ ЦЕННОСТНОГО ПОСТИЖЕИЯ КУЛЬТУРЫ 
В.П. ВЫЖЛЕЦОВА

Вопрос об аксиологии культуры весьма актуален в настоящий момент. Сегодня, как никогда прежде, теоретический и практический интерес к аксиологии культуры не только не ослабевает, а в значительной степени усиливается.

Это объясняется рядом факторов, среди которых приоритетными  являются значимость культуры для общества в целом и осознание того, что аксиология культуры занимает стержневое положение среди основных разделов теории культуры. Культура, как основа всякого общества, первична по отношению к экономике, политике, морали, праву, именно культура сохраняет единство нации и целостность государства. Кроме того, достаточно широкий спектр исследований ученых в области теории культуры, в частности  вопросах концептуального содержания культуры, позволяет утверждать, что основанием всякой культуры являются ценности: «…культура не есть осуществление новой жизни, нового бытия, она есть – осуществление новых ценностей»[1,с.252]. Аналогичную мысль высказывал и виднейший мыслитель прошлого столетия П.А. Сорокин: «именно ценности служит основой всякой культуры»[5,с.429].

Исходя из представленной точки зрения, можно утверждать, что аксиология культуры становится в исследовании теории культуры исходным методологическим принципом, на основе которого приобретают культурологическую окраску и содержание все остальные подходы. Ценностное освоение человеческого бытия, а также необходимость осуществления ценностного ранжирования на основе выбранных критериев и оценок составляют базовую сущность аксиологических оснований культуры. Таким образом, культуру в данном контексте следует рассматривать как некий итог, результат аксиологического постижения человеком окружающего мира и своего собственного бытия.

В данной статье исследуются основные положения концепции ценностного постижения культуры Г.П. Выжлецова
 и их роль и значение в условиях постоянно ускоряющегося социально-культурного кризиса.

В истории философской мысли аксиологическое понимание культуры имеет свои давние традиции. Данной проблеме посвящали свои исследования представители различных социологических направлений и философских школ, например: сторонники неокантианской школы П. Риккер, В. Виндельбанд; представители структурного функционализма: Т. Парсонс и др.; философы, культурологи и социологи: А. Тойнби, П. Сорокин, 
О. Шпенглер и многие др. Не остались не замеченными и труды отечественных ученых, среди которых широко известны такие имена, как: П.А. Флоренский, Н.А. Бердяев, Г.П. Гуревич, В.П. Выжлецов, М.С. Каган, Н.С. Розов, О.Н. Крокинская, Л.Н. Столович и др. 

Поскольку понятие ценности является центральным в аксиологическом подходе к исследованию теории культуры, в начале рассуждения обратимся к трактовке понятия ценности в концепции культуры Г.П. Выжлецова. Философ интерпретирует ценности, как «определенные типы отношений между людьми», а именно особого рода отношения, которые не отчуждают человека от других людей, от природы и от самого себя, а напротив, объединяют людей в общности, такие, как семья, народность, нация, общество в целом [4]. 

Ценности существуют и функционируют в практике реальных социокультурных отношений и субъективно осознаются и переживаются в качестве ценностных категорий, норм, целей и идеалов. Ценностное отношение включает в себя и должное: норму отношений, и желаемое: идеал. Ценностное отношение, по сути, и есть переживаемое людьми воплощение идеалов в жизнь. Поэтому ценностные отношения и не могут быть внешними, принудительными, другими словами их нельзя навязать силой [2].

В чем специфика аксиологического постижения окружающего мира? Постигая и преобразуя мир природы, человек особым способом понимает этот мир и интерпретирует его. Рассматривая вещь, явление или процесс как ценность, человек стремится к выявлению их значимости и важности. При этом речь идет не о констатации каких-либо качественных или количественных характеристик как таковых: предмет полагается сознанием под углом зрения, который отличен от познавательного. Как известно, сущность познания состоит в воссоздании или отражении отношений между объектами, результатом которого является новое знание об объекте. Данное же отношение можно определить как значение одного объекта для другого. Специфика ценностного отношения состоит в том, что человек сталкивается с другого рода значением, значимостью объекта для субъекта. Можно, поэтому сказать, что существует определённого рода разграничение между ценностным отношением и познавательным. Сфера ценностей обладает определённой автономией и самодостаточностью, представляя, казалось бы, известные вещи под новым углом зрения.

В структуру ценности, согласно Г.П. Выжлецову, входят три взаимосвязанных основных элемента: значимость, норма и идеал. Культура же “определяется степенью осуществления ценностей и реализации ценностных отношений во всех сферах человеческой деятельности” [2, с.24]. Ценности культуры могут функционировать как значимости, как нормы и как идеалы. Ученый  выделяет уровни культуры, и, сопоставляя их со структурой ценностей, показывает, что и объект-носитель ценности и значимость, норма и идеал выступают “как правило, в той или иной ситуации, в качестве самостоятельной ценности, становясь при этом основой соответствующего уровня культуры” [4, с. 14].

На первом (или на низшем, витальном уровне) ценности жизни и культуры воспринимаются и существуют как значимости. Поступки, действия и выбор поведения человека определяются тем, что является для него значимым, полезным. Моральные требования, правила поведения, существующие в обществе, могут соблюдаться как внешние (нормы), при условии их пользы в житейских ситуациях.

На втором уровне, уровне специализированной культуры, ценности могут реализовываться во всем богатстве межличностных отношений. На этом уровне они могут быть усвоены, пережиты внутренне и доминировать над пользой. Вместе с тем, духовные ценности, в данном случае могут оказаться самодовлеющими или  высшими по отношению к ценностям другого человека, к ценностям других людей, этносов и культур.

На третьем уровне, уровне полноценной культуры, высшая ценность, по мнению философа, – это другой человек. На этом уровне вся разумность отношений и поведения, все нормы взаимоотношений и поступков, все намерения и идеалы, – все это выражает человечность, гуманность по отношению к миру, стремление к целостной одухотворенности бытия. На данном уровне над социумом, над практичностью бытия торжествует дух. Таков гуманистический пафос концепции.

Культура в ее аксиологическом срезе может пониматься, как “проник​новение духа в социум и природу”, как степень одухотворения социальных и природных отношений. Она представляет собой меру гуманности взаимоотношений человека и мира. В каждой конкретной культуре, даже в каждой жизненной ситуации,  эти отношения воссоздаются оригинально, или даже творятся заново. В этом их уникальность и неповторимость. 

По мнению Выжлецова, «если культура есть практическая реализация общечеловеческих и духовных ценностей в людских делах и отношениях, то неразвитость ценностного сознания и является одним из главных признаков кризиса культуры и самого общества»[3,c.38].

Подводя некоторый итог далеко неполного анализа данной концепции, следует особо отметить, что в ней широко представлен теоретический анализ ценностной системы как важнейшего компонента культурной сферы общества. Кроме того, Г.П. Выжлецов выявляет важнейшую регулятивную функцию ценностей для становления и формирования ценностного мировоззрения, как отдельной личности, так и социальных групп, и наконец, общества в целом.

Кроме того, высоко оценивая гуманистический пафос концепции Выжлецова, необходимо отметить, что автор безгранично верит в духовный потенциал человека, его творческую силу, способность найти достойный выход из ситуации социально-культурного кризиса, так явно характеризующего современное российское общество. Выжлецов утверждает, что краеугольная задача состоит в том, чтобы создать условия для формирования исторически собственного, « не навязанного нам и не взятого ни у кого напрокат» ценностного сознания [3].

В заключении следует подчеркнуть, что в настоящий момент аксиология культуры занимает особое место, прежде всего, в связи с широко распространенным толкованием культуры как совокупности всех ценностей, созданных человечеством. И это, безусловно, делает ценности специфическим объектом культурологического анализа. Аксиологический подход является важнейшим инструментом, своего рода руководством не только для теоретического анализа в системе культурфилософского знания, но и осознанием того ценностного достояния, которое  составляет сущностное качество каждой культуры и каждой нации.
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Т.И. Зайцева 

ДЕМОКРАТИЧЕСКИЙ ПОТЕНЦИАЛ РПЦ

Неудачный опыт отечественного демократического транзита в глазах части российского общества является показателем несовместимости России и демократии. В этой связи в последнее время идея реставрации монархии в России приобрела второе дыхание. Весьма показательно, что многие сторонники данной идеи  противопоставляют монархию демократии,  как это было в античные времена, понимая под ней исключительно самодержавную форму, апеллируя при этом к традиционным православным ценностям. 

А между тем носитель этих ценностей – русская православная церковь исторически была устроена весьма демократически по сравнению с католической церковью. Следует сразу подчеркнуть, что православие как в своих догматах следовало традиции первоначального христианства, так и в церковной органи​зации унаследовало устройство церкви, характерное еще для первых веков христианства.

Во главе общин еще в апостольские времена стояли епископы, которые председательствовали на евхаристических собраниях. В IV веке за старейшими епископскими кафедрами был закреплен титул патриархий, а главные церкви стали именоваться метрополиями. Во главе патриархий и метрополий стояли патриархи и архиепископы, которые созывали поместные соборы для решения церковных дел и со​общали свои постановления другим поместным церквям. Для решения особенно значимых, жизненно важных проблем, касающихся всей церкви, созывались Вселенские Соборы.

Необходимо заметить, что православие не знает единого формального центра, местные церкви обладают организационной независимостью. Согласно православию главой церкви является И. Христос. Ни константинопольский патриарх, ни церковная иерархия в целом не были правомочны в принятии решений: это право принадлежит Соборам, при этом решения поместных соборов не уступали по значимости Вселенским и многие из канонов поместных соборов были приняты потом всей Церковью наравне с постановлениями Вселенских Соборов.

К тому же на собраниях любого уровня, будь то поместных или Вселенских, голоса и мнения всех его участников от патриархов до простых мирян, которые также были участниками Соборов, признавались равноправными. Решение считалось принятым, если Собор приходил к единогласию. Принцип, согласно которому решения принимались простым арифметическим большинством, здесь не действовал. Поэтому Собор принимал к рассмотрению, по замечанию митрополита Иоанна, «любые несогласия, даже если они исходят от незначительной группы или одного участника. Несогласия разрешаются до тех пор, пока путем свободного рассуждения Собор не приходит к взаимопониманию»
.

Таким образом, мнение меньшинства, сколь угодно незначитель​ного, не могло быть попрано. Но и при такой демократической процедуре решения Собора не считались окончательными, они должны были быть подтверждены живым и непосредственным опытом Церкви, явленным в опыте и в свидетельствах апостолов и святых. В истории Церкви бывали случаи, - подчеркивает православный философ и богослов Х. Яннарас, - когда еретические учения не только одерживали победу на Соборах, но и утверждались на длительный срок, выдавая себя за подлинную церковную истину и пользуясь поддержкой императоров, « …и все же Православие в итоге побеждало, даже если хранителем истины оставался один-единственный человек»
.

В православии между церковью и мирянами никогда не было сте​ны, этому способствовало то, что священнослужителем мог стать человек любого сословия, а богослужение велось на родном языке. В католичестве же служба проходит на латинском языке, непо​нятном большинству населения. А введение целибата привело к тому, что священнослужители превратились в особую касту, которой одной только доступна высшая истина. Вне церкви и ее таинств, согласно католичеству, не будет спасения. Таким образом, католическая цер​ковь претендует на роль посредника между Богом и верующими, при этом подразумевается, что право толкования священного Писания принадлежит только ей, а верующие могут думать только то, что им позволяют.

Главой церкви католицизм признает римского первосвященника, который считается наместником Бога на земле. Естественным следствием этого стало принятие католической церковью догмата о папской непогрешимости. Отныне римский папа превратился в источник безошибочных «суждений, пользующийся абсолютной привилегией «повелевать» не терпящей возражения истиной»
.

Подобный взгляд восходит к родовой черте западного богословия, а именно: преобладанию в нем рационального начала, в соответствии с которым познание истины осуществляется с помощью логически-рассудочных построений. Отсюда - потребность в некой «объективной» инстанции, способной определить, что есть истина и что ею не является. Иначе говоря, папа превращается в своеобразного оракула. Таким образом, истина отождествляется с властным институтом, возводится к некоторому внешнему авторитету, монополизирующему истину.

Православная же гносеология, принципиально отвергая деление на объект и субъект, понимает процесс познания как пребывание в истине, доступной всем верующим благодаря личному опыту общения с Богом.

Православию  чуждо авторитарное начало, столь свойственное римско-католической церкви, прежде всего озабоченной проблемой внешнего единства, нашедшей свое зримое воплощение в лице папской власти. Апелляция к папе как источнику истины, которую, как утверждалось, он получает от самого Христа, предполагала, что отныне католик может ни о чем не беспокоиться, так как все за него предрешено, и ему не нужно самому искать ответы на мучившие его вопросы. Ведь на это есть специальная инстанция – папа, а папа ошибаться не может, поэтому от него требуется только соблюдение предписаний, исходящих от папского престола. Собственно католику вменялось в обязанность только наружное благочестие, которое должно было проявляться в так называемых «добрых делах», понимаемых исключительно внешне, от количества которых зависело спасение. Отсюда - идея чистилища для тех людей, которые совершили недостаточное количество добрых дел, отвергаемая православием.

В случае же неповиновения церковному авторитету была придума​на инквизиция с ее кострами и пытками, а также крестовые походы, совершаемые против целых народов с целью заставить их встать на истинный путь. А для такой великой цели все средства хороши, согласно учению иезуитов. С этим связано и другое католическое учение о допустимости и даже негреховности лжи и обмана, если при этом про себя истолковать сказанное иначе или вообще промолчать – «тогда ложь не ложь и обман не обман, и ложная присяга не грешна»
. Более того, согласно иезуиту П. Алагоного «...по повелению Бога можно убивать невинного, красть, развратничать, ибо Он есть господин жизни и смерти, и потому должно исполнять Его повеления»
.

И подобный чудовищный вывод есть неизбежный результат рассмотрения института церкви как истины в последней инстанции, которой дано право решать, что есть добро и зло.

В православии же очень высоко ценится духовный авторитет и не случайно в России такое развитие получил институт старчества. Старчество – одна из высших ступеней духовного восхождения. Старец избирался монахами в качестве духовного наставника, он обычно обладал дарами ясновидения, исцеления и пророчества. Поэтому к старцам со всей страны стекались многочисленные посетители, среди которых были как простые крестьяне, так и представители интеллигенции и лица, облеченные высокими государственными должностями. К ним шли в поисках ответа на вопрос о смысле жизни или просто за утешением. Классическим примером в этом смысле является Сергий Радонежский, который, как известно, не входил в круг высших церковных иерархов, но зато обладал огромным духовным авторитетом на Руси. 

В XIX- начале XX вв. духовными центрами России стали такие монастыри как Оптина пустынь и Саровская обитель – эти два костра, у которых обогревается  вся Русь, как писал известный русский религиозный философ Г. Федотов. Саров известен как место, где подвизался преподобный Серафим Саровский, один из самых почитаемых православных подвижников и святых. Среди великих оптинских старцев – преподобные Паисий, Леонид, Макарий, Амвросий, Варсонофий. Оптину посещали знаменитые русские философы и писатели: И.В. Киреевский, К. Леонтьев, В. Соловьев, Ф.В. Достоевский, Н.В. Гоголь, Л.Н. Толстой. Кроме того Г. Федотов отмечал как характерную черту русской святости «наличие многочисленных святых из мирян»
.

Католическая церковь претендовала также на власть светскую и на протяжении всей истории средних веков она оспаривала это первенство у светской власти. Совсем иной ответ на вопрос взаимоотношений церкви и госу​дарства дало православие. Эти отношения характеризуются «симфонией» - параллелизмом существования и действия каждого из институтов, их независимостью в своей области. Именно равноправие, равная значимость, «неслитное» существование церковной и светской власти отличает концепцию симфонии властей от доктрин папоцезаризма и цезарепапизма. Государство правит, но не повелевает церковью, признавая законы церкви в качестве внутреннего руководства. Церковь, в свою очередь, не отвергает законы государства, в то же время оставляет за собой право оценивать действия власти с христианской точки зрения.  Закон Божий и законы государства не совпадают, ибо «Царство Божие не от мира сего».

Католическая церковь, видя свой идеал в теократическом государстве, как раз впадала в соблазн - слить эти начала, сделать нормой государственной жизни Божественные заповеди, т.е. построить рай на земле, а поскольку это невозможно, то неизбежны попытки применения насилия (инквизиция).

Конечно же, «симфония» - это некая норма, образец «правильных» отношений между государством и церковью. Исторически эти отношения равновесия нередко нарушались и чаще всего в пользу государства, стремящегося подмять под себя церковь. Здесь следует подчеркнуть, по верному замечанию С. Булгакова, что когда императоры или цари пытались установить главенство над церковью и диктовать ей свои условия, это всегда было злоупотреблением, которое никогда не было закреплено в догматах или канонах церкви
.

Тем более что православие никогда не мирилось с этой ситуацией и отстаивало право на собственную позицию. Так было в первые века христианства, когда, например, в начале IV века в Александрии возникло движение, возглавляемое местным пресвитером Арием, проповедывающим, что сын Божий сотворен и не вечен. Учение Ария в корне разрушало основной догмат христианства о Святой Троице, и хотя Никейский Собор осудил учение Ария как ересь, торжество православия не было продолжительным. В 350 г. императором стал Констанций, поддержавший ариан, и церковь подверглась серьезным гонениям. Император пытался использовать и военную силу в своей борьбе с защитниками Никейской веры, бросив армию на разгром Александрии, где архиепископом был святой Афанасий, главный поборник чистоты православной веры. Несмотря на народное восстание и сопротивление, войска осадили главный храм, где находился архиепископ, но последнему удалось уйти незамеченным. Позднее он был сослан, но и из ссылки святой Афанасий и его сторонники обличали императора и писали трактаты, разъясняющие учение святых отцов.

Если мы обратимся к истории русской церкви и ее взаимоотношениям с государством, то увидим, что вначале они были относительно гармоничными. Но по мере роста великокняжеской власти равновесие все чаше стало нарушаться. Особенно это проявилось в начале XVI века в царствование великого князя Василия III, который начал вмешиваться в церковные дела, не считаясь с церковными канонами, менял по своему усмотрению неугодных ему митрополитов.

Но, тем не менее, и в ситуации засилья государства церковь возвышала свой голос, обличая действия великих князей и царей, когда они заходили слишком далеко, как это произошло, например, во времена опричнины при Иване IV. Именно митрополит Филипп осудил Ивана Грозного за жестокости и казни, но видя, что это не помогает в 1568 г. в Успенском соборе, при большом стечении народа, отказался дать ему благословение. Убитый Малютой Скуратовым, он впоследствии был причислен к лику святых.

Общеизвестна роль церкви в трагических событиях Смуты, когда государство распалось, а Москва оказалась в руках поляков. Именно церковь стала объединительным духовным центром во главе с патриархом Гермогеном, который рассылал по городам грамоты, призывающие встать на защиту страны. Летом 1612 г. «Совет всея Русской Земли» избрал главой русской церкви митрополита Кирилла. Он же и стал временно главой государства до созыва Земского Собора в 1613 г., избравшего на царствование Михаила Романова.

Стоит вспомнить и конфликт между церковью и государством середины XVII века, главными участниками которого были патриарх Никон и царь Алексей Михайлович. Обычно Никона обвиняют в стремлении к папоцезаризму, в желании возвысить церковь над государством, хотя на самом деле события того времени являются яркой иллюстрацией борьбы русской православной церкви с государством за «должные», т.е. симфонические отношения. Одним из главных камней преткновения на пути этих «должных» отношений явилось учреждение Монастырского приказа по Уложению 1649 года, который ведал церковным имуществом и был наделен рядом судебных функций, ранее бывших в компетенции церковной власти. Таким образом, духовенство в этих вопросах было подчинено административной и юридической власти светских чиновников. Никон считал данное положение свода законов неканоничным вмешательством в права церкви со стороны государства, рассматривая это как посягательство царя на церковную власть. Поэтому он называл Уложение «проклятой книгою», исполненной «беззаконий». 

Возмущение Никона вызывали также конфискации церковного имущества, осуществляемые государством, постоянно нуждающимся в деньгах для ведения активной внешней политики и связанной с ней военной реформой. Весьма показательно, что как только Никон сошел со сцены, лишенный патриаршества Собором 1666 г., русские епископы начали высказывать свое несогласие с попытками унижения авторитета церкви. Они стремились к тому, чтобы  теоретическая формула равных прав патриарха и царя, каждого в своей сфере, была воплощена на практике, и требовали, чтобы Монастырский приказ, против которого Никон сражался со всей решимостью, был упразднен. Монастырский приказ был закрыт в 1677 г. Федором Алексеевичем, и духовенство было освобождено от юрисдикции светских судов.

Ситуация радикально меняется в петровскую эпоху, когда в результате церковной реформы, церковь была подчинена государству, превратившись в придаток государственной машины. Данная реформа пагубно сказалась как на самой церкви, так и на обществе в целом. Униженное духовенство, по сути дела, было закрепощено. Оно превратилось в особый служилый класс, вступление в который и выход из которого был резко ограничен, став замкнутым сословием. Страшный удар был нанесен по монашеству. Монахов Петр считал тунеядцами, и по его распоряжению монастыри обращались в приюты и лазареты. В 1723 г. вышел указ о запрещении пострижения в монашество. А чего стоит указ Петра, в соответствии с которым, священникам вменялось в обязанность доносить об открытых на исповеди злоумышлениях. Все это привело к расколу между обществом и духовенством, а, следовательно, ослаблению нравственного влияния церкви на общество. Самым страшным результатом реформы, по мнению 
Г. Федотова, стала «полная секуляризация культуры, отпад влиятельной части интеллигенции от церкви и даже от христианства»
.

Но работу духа невозможно загасить, гонения же только укрепляют его силу. И вот после векового оцепенения и стагнации в XIX веке в церкви начинается возрождение, центром которого стала Оптина пустынь, «источник живой воды»
, по выражению И.М. Концевича, куда гонимые духовной жаждой, со всей страны стекались люди. Тот духовный огонь, разгорающийся в Оптине, во многом способствовал росту национального самосознания, которое начало пробуждаться в России с середины XIX века.

В XX веке в период революционных потрясений русская православная церковь подверглась тотальному разгрому, неслыханной дискриминации со стороны новой власти. Позднее деятельность православной церкви формально была признана советским государством, но при этом она полностью находилась под государственным контролем, характерным и для синодального периода ее истории.

Сегодня русская православная церковь получила полную свободу действий, обрела независимый статус и, казалось бы, имеет все возможности, опираясь на демократические основы своего устройства и принцип симфонии, помочь обществу не только в обретении идентичности, но и в демократизации общественной жизни в целом, высказываясь по животрепещущим проблемам, возвышая свой голос в защиту гонимых, «униженных и оскорбленных» перед лицом могущественного государства, то есть стать посредником в отношениях государства и общества. И, следовательно, помочь обществу встать на ноги, развивая самостоятельную от государства сферу деятельности или институты гражданского общества. Но пока этого не происходит. 

Видимо, имея за плечами печальный опыт взаимоотношений с государством, долгое время, испытывая давление с его стороны, русская православная церковь по инерции идет в фарватере государства, опасаясь от него дистанцироваться. Судя по всему, ей необходимо время, чтобы осознать в полной мере свою самостоятельность и независимость от государства и реализовать на практике свой демократический потенциал, став полноценным институтом гражданского общества.
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О.В. Зиневич 

К ВОПРОСУ О ФИЛОСОФСКИХ И ПОЛИТИЧЕСКИХ ОСНОВАНИЯХ КОНСТРУИРОВАНИЯ ОНТОЛОГИИ СОЦИАЛЬНОГО ПОЛА
Философские концептуализации природы, социума и человека всегда учитывали наличие пола, поэтому философии пола в ее онтологическом и этическом измерении просто не могло не быть, даже если для нее не было отдельной рубрики у историков философии. В западноевропейском интеллектуальном пространстве философия пола долгое время существовала в маргинальном статусе, «по краям» основных философских проблем. Маргинализация пола является продуктом христианских идей греховности человеческого тела, доминирования сознания над телесностью, свободы человеческой воли, которая преодолевает ограниченность тела
. В новоевропейской философии, где проблема телесности располагалась, казалось бы, «по краю» фундаментальных философских проблем, вопросы пола все же концептуализировались в трактовках страстей, желаний, эмоций, присущих живому, телесному индивиду. Возвращение к философской онтологии в середине ХХ века, сделало проблематику телесности и пола одним из ведущих направлений философского исследования. Постмодернистская философия, несмотря на попытки избавиться от онтологии, вернула в теории индивиду телесность и пол, а полу – онтологическую интерпретацию как социальному и культурному феномену. 

В российской социальной теории вопросам пола (гендера) сегодня уделяется заметно меньше внимания, чем в исследованиях европейских, азиатских и американских коллег. Отчасти такое положение дел связано с тем, что российским научным сообществом не был воспринят постмодернистский поворот в изучении человека и общества, как и ознаменовавшие этот поворот исследования механизмов социокультурного конструирования пола и гендера.  В российской философии уже достаточно давно сформулирована концепция пост(не)классической науки, признающая зависимость результатов познания от субъекта, его осуществляющего. Вместе с тем пост(не)классический (постмодернистский) философский дискурс социальной теории воспринимается частью российского гуманитарного научного сообщества негативно, как чуждый изучению российских реалий и всецело идеологизированный в ключе западной пропаганды. Маргинализация постмодернистской теории привела к тому, что в российской гуманитаристике не уделяется достаточно внимания вопросам пола (гендера), актуальным для мировой науки и философии, и что еще более важно, для современного российского общества. В частности, в последние годы, предельно негативною оценку все чаще получают феминистские и связанные с ними гендерные теории, развитие которых на Западе сопряжено с конструированием постмодернистских концептов, впрочем, как и их содержательной критикой. Для того чтобы быть в фарватере мировой науки и иметь адекватные философско-методологические инструменты изучения проблематики пола как социального феномена (гендера), необходимо обратится к анализу феминисткой и постмодернистской философии, сопряженными как с дискурсом  отказа от онтологии вообще и онтологии субъекта в особенности, так и стремлением создать онтологию становления, различий и множественности. 

Сказать, что постмодернистски ориентированные мыслители создали новую социальную онтологию пола, означает навлечь на себя огонь критики, как противников, так и сторонников постмодернизма. Прежде всего, потому, что философы, которых мы привычно называем постмодернистами, отказываются от онтологии как онто-тео-телео-фалло-лого-центризма, или, как замечает исследователь Корецкая, от попыток познать реальность-в-себе, в пользу ее проблематизации как «перспектив опыта». «Всякое «есть» получает не онтологический, а эмпирический смысл, изменяя при этом и концепт эмпирического (последнее становится не способом получения истинных знаний об объектах, а динамическим пространством различий, событийным эффектом которого окажется смысл)». Мысль находится в становлении «кочует, производя вместо системы понятий «констелляцию концептов»
. Проблема заключается в том, что такой отказ от «бытия» в пользу «становления без бытия» уничтожает сам предмет философии как теоретического видения реальности, а само это видение становится предельно идеологизированным. В конечном счете, не только философия, но и любой теоретический дискурс оказывается под угрозой: теория не нужна, любое описание технологично, то есть производит (или должно производить) определённый эффект и всегда в чьих-то интересах – государственного аппарата, социально-политических движений, политических партий, сексуальных меньшинств, женщин, цветных, людей с ограниченными возможностями здоровья и т.д. Практически ориентированный дискурс вместе с радикальным отрицанием онтологии вел к уничтожению социальной теории как таковой, и, возможно, именно по этой причине в западной философии сегодня происходит разворот и к онтологии, и к субъекту, который был погребен вместе с Богом под тяжестью радикальных постмодернистских де-онтологизирующих концептов. 

Ключевой посыл постмодернистского отказа от онтологии – отказ от трансцендентального субъекта, постигающего мир в его единстве, основанном на трансцендентном тождестве мышления и бытия. Философия была отвергнута в пользу социальной критики, и теоретики открыто заявили о своем политическом и идеологическом кредо. Случился отказ от Единой онтологии или от онтологии Тождества, Единого Основания Мира, но вопрос о бытии, о том, что существует, что есть сущее все же остался. Одновременно с отказом от концептуализации бытия, и, как это не парадоксально, благодаря этому отказу, формируется множество онтологических концептуальных схем, основанных на специфическом понимании мира с позиций, исследуемых индивидов или социальных групп. В современной западной социальной теории сегодня существует целый ряд возможностей для концептуализации субъекта пола на основе экспликации различных социальных онтологий, которые конструируются с использованием концептов становления, различий, множественности, идентичности
.

Для выявления проблем конструирования социальной онтологии пола, требующих выхода в пространство европейской философской мысли, полезно обратиться к современной западной феминистской философии.  Как показывают многочисленные обсуждения, в которых активно участвуют феминистские теоретики, концептуализация субъекта пола в онтологическом ключе оказалось непростой задачей. Феминистки ориентированные исследователи иногда поступают следующим образом: констатируют наличие мужской и женской онтологии пола, например, мужской дуалистической онтологии индивидуализма и доминирования, которая базируется на «оппозиции» Я-Другой и женской онтологии как отношений «сходства» Я с Другим
. Здесь кажущаяся простота и инструментальность (возможность конвертировать онтологические схемы в методологию конкретных исследований и практические требования замены мужской онтологии на женскую) ведет к теоретическим потерям. Во-первых, выстраивание оппозиции мужской и женской онтологии методологически не выходит за рамки критикуемой оппозиционности, свойственной, по мнению феминисток, мужской ментальности. Во-вторых, специфика мужской онтологии, в конечном счете, оказывается частным случаем женской («сходство» не исключает различий и «оппозиции»), что соответствует обратной логике критикуемого «мужского» исследования, где женское есть часть мужского. В научном сообществе новые феминистские онтологии иногда не воспринимаются всерьез не потому, что мужчины сопротивляются женской экспансии в науку и философию (хотя в жизненных ситуация, по-видимому, и это имеет место), но потому, что иногда феминистская онтология не выглядит убедительной с позиций научной и философской фундированности, что, впрочем, можно сказать и о некоторых исследованиях пола, далеких от феминизма.

Вопрос о выборе (или конструировании) онтологии, и, следовательно, выборе языка понятий, на котором говорит исследователь, для феминистских теоретиков становится вопросом прагматики научного исследования – какой язык подходит для исследования данного объекта? Какой набор терминологических и понятийных средств следует использовать для теоретического описания и, если необходимо, «перевода» этого описания на язык политики или морали? И ключевым в такой ситуации для исследователя становится вопрос как теоретического, так и политического, морального выбора, который не заставил бы его отказаться от требований производить именно научное (не идеологическое или педагогическое, или же просто конъектурно «полезное») знание.

В феминистской литературе распространен тезис о том, что необходимо «услышать» собственный «голос» исследуемого, для того, чтобы достичь большей объективности в научном познании. Исследуемый субъект, как и сам ученый, могут быть по-разному вовлечены в политический и социокультурный контекст, и потому ошибочно полагать, что «голос» исследуемого, это и есть «голос» истины. «…Прежде чем формулировать наши собственные гипотезы, всегда имеет смысл спросить, что думают о происходящем те, кого мы исследуем. Но это правило - всего лишь попытка сэкономить время, а не поиск какого-то “истинного смысла” поведения»
. Добавим, что встать на позицию исследуемого – означает выбрать те смыслы, которым наделяет мир сам исследуемый, а значит и онтологию, подходящую для трактовки данного, а не другого, способа социального бытия. И в этом случае вопрос об истинности переносится в область прагматики – истинно то, что полезно. Таким образом, существует проблема выбора онтологических концептов, решение которой не является универсальным и зависит от множества внутри и вне- научных обстоятельств, в частности, того факта, что «за спиной» исследователя всегда стоит политик, готовый использовать научный дискурс для достижения вне научных целей. 

Одной из самых заметных дискуссий феминистских теоретиков за последние десятилетия является спор между сторонниками модернистских и приверженцами постмодернистских теорий. Этот спор имеет методологическое значение, демонстрируя сложность отношений между научной теорией и ее применением в практических целях. Трудность заключается в том, что, с одной стороны, язык, на котором говорит теория не может не отличаться от языка политики, но с другой, - теория, обладающая собственным, непосредственно непереводимым на политический, языком, не удовлетворяет практиков. Теоретические объекты не сводятся к своим практическим референтам, и поэтому недопустимо смешение теоретического и политического дискурсов
. При этом совершенно не очевидно, какие термины в философском и научном дискурсе следует считать языком политики и на каком языке должна говорить философия, удовлетворяя запросы практики и ориентируясь на политический выбор.

Итак, критический анализ феминистских дискуссий позволяет увидеть, с одной стороны, необходимость создания множества онтологий, отражающих социокультурную специфику реалий жизни различных субъектов пола, а с другой - уязвимость тотальной ориентации на практику как основу познания и критерий истины. 

В процессе конструирования онтологий социального пола нельзя игнорировать достижений мировой философской мысли, на которую, критикуя, опирается и постмодернизм с его идеями развенчания классический метафизической онтологии, и теоретический феминизм, стремящейся «говорить» из глубины социальной и политической практики. 

В европейской философии существовало несколько онтологических проектов ( классический, разработанный в философии немецкого идеализма ХIX столетия и восходящий к рационализму Нового времени, феноменологический, экзистенциалистский, герменевтический, постструктуралистский
. И все же, самыми значительными проектами исследования пола следует считать метафизический онтологический проект, восходящий к философии Платона и конкурирующий c натуралистической онтологией пола. В метафизической онтологии выстраивается теория высшего истинного бытия, в котором заключен смысл всего сущего и благодаря которому происходит движение, становление от копии к основанию, от неполноты к полноте и целому, от чувственного к идеальному, от различного к единому, от временного к вечному. Альтернативная натуралистическая онтология связана с попытками концептуализировать становление в аспекте телесности, множественности, временности
. Здесь приоритеты отданы описанию бесконечного, беспредельного, нетождественного, становящегося как Другого - различающегося и множественного. Демаркация между метафизикой и натурализмом была заложена противостоянием платоновской философии репрезентации (философии тождества) и материалистических теорий античных философов-атомистов (философии различия).  

Особое значение для конструирования онтологии социального пола имеет концепт социальной реальности как реальности квазипредметностей сознания, В постмодернизме социальное рассматривается как семиотическая, конструируемая реальность – специфическое пространство жизнедеятельности индивидов, формируемое в процессе самой этой жизнедеятельности посредством знаковых, языковых, дискурсивных практик (Ж. Бодрийяр, Ж. Делез, М. Фуко, Ю. Кристева). Понимание социального как квазипредметного и осознание особой роли языка в социальных и культурных практиках развивалась и в отечественной философии. Согласно М. Мамардашвили, сознание существует в форме объективаций, предметностей, чувственно-сверхчувственных вещей, благодаря саморазвитию социальной деятельности. Эти предметности являются «представителями» или «заместителями» чего-то другого, чем они сами, ( «социальной материей» механизмов обмена деятельностью
. «Эффекты действия» этих механизмов прослеживаются и на стороне объектов, и на стороне субъектов, так что «применительно к этим одновременно взятым эффектам бессмысленно проводить различение предмета и сознания, реального и воображаемого»
. Таким образом, открывается мир знаковых феноменов, обращенных как к предметам, так и к индивидам, без исследования которых невозможна концептуализация социальной природы телесных параметров человеческого существования.

 Подводя итоги, следует подчеркнуть, что конструирование онтологии социального пола стоит на повестке дня в российской социальной теории.  Все попытки дезавуировать эту задачу есть прямая дорога к изоляционизму – как теоретическому, так и политическому, поскольку любой теоретический дискурс сегодня живет как дискурс осуществления власти или сопротивления ей.
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В.И. Игнатьев 

СОЦИАЛЬНАЯ РЕАЛЬНОСТЬ ПОСЛЕ ИНФОРМАЦИОННОГО ВЗРЫВА

Информационные потоки, информационный взрыв – это своеобразный “котел”, в котором с конца ХХ века кипит и извергается вулкан нового субстрата, несущего новую субстанцию социального - информацию. Социум все более становится проектом, а не естественно живущим “организмом”, индивиды превращаются из духовно-телесной основы социальной жизни в объекты проектирования. Происходящее вслед за информационным взрывом увеличение количества знаков и символов в современном обществе приводит к тому, что изменяется содержательная сторона коммуникации. И именно этот процесс становится одним из центральных предметов рассмотрения в философии и социологии постмодернити. Коммуникация интерпретируется как все более относящаяся к форме сообщения и все менее – к его личностному смыслу. «Содержательная сторона» обращена к человеческому фрагменту, представленному в моде, интерьере, макияже; она обращена к телу, чувственности, успеху. «Личностные смыслы» становятся всеобщими, все более универсальными и поверхностными. Возникает ситуация «смысловой пустоты». Человек все более оказывается потребителем информации, причем потребителем, не интересующимся тем, кто подготовил информацию и с какой целью. 

Ситуация «потери смысла» такова, что реакция на информацию все больше заменяет действие, основанное на осмыслении информации. Постоянное стимулирование реакций, не связанных с действиями, опустошает человека, стимулируя лишь бесконечный «шопинг» и искусственное «взбадривание» [10, c. 118-119]. Тенденции производства информации и реализации коммуникации в современном обществе таковы, что человек выводится за рамки интерсубъективных отношений в объектный мир – мир товаров, услуг, маркетинговых коммуникаций, пиар-акций. Мы живем, по мнению Э. Тоффлера, в новой культуре -  клип-культуре [12, с. 277-280]. Клип-культура – это культура, обладающая разорванными, лишенными смысла образами, «кадрами», «клипами». Однако компьютерные коммуникации становятся новым средством борьбы против клип-культуры. Компьютер помогает организовывать и синтезировать «крупицы информации» в конкретные модели реальности. Появление компьютеров приводит к трансформации сознания индивидов. Под влиянием «поумневшей» социальной среды, прогнозировал Э.Тоффлер, умнее станут и сами люди, «расширится» их головной мозг [12, с.292-293].

И все же знаки-символы все более становятся неведомыми означающими, за которыми скрыто утерянное означаемое. Аксиологические смыслы информации исчезают. Индивид воспринимает все как знаковую поверхность, не пытаясь даже проникнуть в глубину вещей, в значение знаков, что приводит к негативному опыту, результатом которого является пониженная смысловая чувствительность. Сегодня образ (означающее) лишен связи с означаемым, которое предстает всегда отсроченным, отложенным на «потом» и никогда ни в чем не являет себя. Индивиды воспринимают только мелькание означающих. Происходит, по мнению Ж. Бодрийяра, процесс обезличивания кодов, их подмены, исчезновения, что характерно для чистой симуляции. Если символ олицетворял всегда слово и сформированный на его основе конвенциональный код, то симулякр олицетворяет подмену слова и конвенциональных значений. Движение семиозиса – развития знаковых систем – при этом столь искажается, что мир символики как носителя значений, становится неузнаваемым для человека [3]. Символические миры «виртуальных реальностей», компьютерный сленг стремительно отрывают образы и знаки языка от «реальной реальности», формируя совершенно особое пространство новых конвенциональных значений, доступных лишь обитателям «информационной деревни» и «конструкторам» современного «мифологического мира». 

Ж. Бодрийяр определяет симуляцию как «порождение, при помощи моделей, реального без истока и реальности: гиперреального» [4, с. 10]. Симуляция настолько широкомасштабна, что она заставляет совпасть все реальное с моделями симуляции. При этом исчезает все существенное – различие между симуляцией и реальным. Реальное, замечает Бодрийяр, «не обязано более быть рациональным, поскольку оно больше не соизмеряется некоей, идеальной или негативной, инстанцией. Оно только операционально. Фактически, это уже больше и не реальное, поскольку его больше не обволакивает никакое воображаемое. Это гиперреальное, синтетический продукт, излучаемый комбинаторными моделями в безвоздушное гиперпространство» [4, с. 11].  Симуляции исходят, по мнению Ж. Бодрийяра, из радикального отрицания знака как ценности. Симулякры создают гиперреальность, или призрак реальности. Эра симуляции, по Бодрийяру, начинается с устранения всякой соотнесенности, с ликвидации всех референтов и их искусственного воскрешения в системах знаков. “Речь идет о субституции, подмене реального знаками реального, то есть об операции по апотропии всякого реального процесса с помощью его операциональной копии, идеально дескрептивного, метастабильного, программированного механизма, который предоставляет все знаки реального, минуя любые перипетии” [3, с. 11]. Устранение реального порождает главным образом создание его операционального знакового двойника. Все сущее продолжает функционировать, тогда как смысл существования давно исчез. 

Возникает, по мнению Ги Дебора, общество спектакля. Театрализация жизни проявляется в возросшем потреблении символов, восприятии символов, интерактивном обмене символами. По мере развития интерактивного информационного пространства и создания все более изощренных технологий манипуляции общественным сознанием спектакль сливается с жизнью, в которой различение мнимого и подлинного, инсценированного и реального, публичного и интимного становится все более сложной задачей. Общественное растворяется в тотальной спектализации социального на своем пути к «незримому обществу». «Представления» действительно становятся все более реальными, приближенными к жизни и включенными в нее [6, c. 31].

Человек в обществе спектакля, с точки зрения И. Гофмана, всегда есть потенциальный драматург, желающий манипулировать другими и расставлять персонажи по своему усмотрению. И эта потребность «быть кукловодом» куда сильнее способности контроля над собственным поведением [5, c. 211]. Человек лишается своих человеческих качеств, между людьми отсутствует человеческая связь, присутствует лишь символический обмен, включающий индивидов в замкнутый круг какой-то «новой социальности». Социальные отношения в ней развиваются не за счет производства, обмена, потребления, а за счет коммуникации, театрализованной, расширенной все возрастающим множеством моделей поведения. 

Цепи «означающих», «симулякры», «гиперреальность», «виртуальная реальность» отражают (в терминологии М. Эпштейна) травмированность сознания, которое загружено информационным вихрем и сорвалось с семиотической оси «означающее–означаемое». Травма прерывает процесс отсылки к реальности, делает невозможным прямое ее восприятие, но, с другой стороны, вводит в действие отрицательную референцию как свидетельство того катастрофического, чрезмерного опыта, который разрушает саму предпосылку опыта. Знак, по мнению М. Эпштейна, это и есть шрам или рубец на нашем сознании: отсылка к предмету, который не может быть явлен здесь и сейчас [16, c. 189]. Травма препятствует глубинному постижению объектов – и потому сознание легко скользит по их поверхности, отдаваясь радости безотчетного восприятия [16, c. 191]. Видение заменило смотрение, слушание сменилось слышанием. Информация преобразуется в коммуницируемость, своеобразное «вещание», плодящее реальный и символический мир пустоты. Бесконечное продуцирование информации, игра с информацией, ее подтасовка, искажение, использование, превращение в «орудие» против кого-либо, оборачиваются искажениями коммуникации, уходом ее от своей подлинности в лоно технологической и социальной спекуляций. Современные носители коммуникации обладают способностью ее многократно тиражировать, не задаваясь вопросом об ее предназначении. Коммуницированность социального уничтожает проблему «интерсубъективного отношения», редуцируя субъекта до уровня объекта – носителя информации, или «вещи», используемой в информации. 

В соответствии с концепцией постмодернизма гиперреальность, представленная образами, символами, и есть среда современного человека. Гиперреальность имплозирует, искажает смысл, превращает подлинное бытие в представление, человеческую жизнь в процесс спектализации. В обществе развитых технологий, особенно электронных масс-медиа, появляется возможность для множественных восприятий, подрывающих у человека веру в объективную реальность. В мире средств массовой информации разрушилась разница между реальностью и фантазией, а на ее место пришли гиперреальность и взаимозависимость знаков. Мы можем видеть перед собой, по мнению Ж. Бодрийяра, модель целой будущей формы контролируемой социализации: скопление в одном гомогенном пространстве–времени всех разрозненных функций социального тела и жизни, пространство–время целой операциональной симуляции социальной жизни [4, c. 156]. 

В современном обществе происходит процесс фрагментации человека, его дробления, которое порой он не может явить даже в многообразии ипостасей своих виртуальных идентичностей, не то чтобы реальных. Человек-вещь, человек-фрагмент, человек-желание – вот ипостаси человека, которые все активнее востребуются коммуникацией, информационно-политическими технологиями, предлагающими носитель вместо сообщения. Человек более не озабочен поисками своей целостности и интегрированного ego, «идеалом» становится «дивидуум», т.е. человек делимый, многоликий, заявили А. Бард и Я. Зодерквист [1, с. 205]. «Носитель» включает индивидов в интерактивные контакты, общие реакции, но способен снимать интерсубъективное отношение, означенное содержанием информации. Интерактивность порождает новый «потребительский» класс – консьюмтариат и новую правящую элиту, способную жить в Сети и активно использовать ее возможности [1, c. XI, XII].
Сетевые технологии нацелены на формирование «индивидуализированной массы», фрагментированной по целевому назначению в глобальной системе интегрированных коммуникаций. Современные информационные технологии, как считает Э. Тоффлер, делят индивидов на группы, и каждый новый сегмент не только увеличивает разнообразие нашей культуры, но и глубоко проникает в мощную структуру телесетей, которые до сих пор полностью подавляли наш образный ряд. Происходят процессы демассификации. Сегодня уже не массы людей получают одну и ту же информацию, а небольшие группы населения обмениваются созданными ими самими образами. Индивид из пассивно воспринимающего информацию превращается в активного интерактивного субъекта. Демассификация СМИ изменяет и социальную память. Электронные коммуникации далеко раздвигают границы возможного. Социальная память приумножается, расширяется и активизируется [12, c. 266-277]. 

Электронная коммуникация, по мнению М. Кастельса, порождает новую культуру – культуру реальной виртуальности [8, c. 351-353]. Сегодня усиливается возрастание роли телевидения, компьютерных технологий и мультимедиа. Признаком виртуального общества стала интерактивность, в настоящее время телевидение также обладает данным признаком. Индивид получил возможность сам формировать свой образный ряд. Компьютерная коммуникация охватывает всю сферу социальной активности: 

1. используется для выполнения профессиональных задач; 

2. применяется для переписки с использованием e-mail; 

3. ей отводится значительное место для активного участия в политической жизни. 

Мультимедиа – это слияние глобализированных и ориентированных на индивидуальные заказы СМИ и компьютерных коммуникаций. Мир мультимедиа населен двумя различными популяциями: взаимодействующей (активной), соответствующей реалиям виртуального общества, и включенной во взаимодействие (пассивной), не соответствующей реалиям виртуального общества. Первые способны выбирать свои мультимедийные цепи коммуникации, а вторых будут снабжать ограниченным количеством заранее «упакованных» вариантов выбора [8, c. 314-351]. 

Таким образом, информатизация в виртуальном обществе должна трактоваться, по мнению И.В. Соколовой, не только как процесс совершенствования и развития информационных технологий, но и как процесс качественного изменения когнитивных социальных структур [11]. Информатизация сливается с процессами социализации, интеллектуализации, существенно повышающими творческий потенциал личности. Информационные технологии воздействуют на социальные процессы, в том числе – на развитие и положение человека в обществе, на изменение социальных структур. В этой связи Э. Тоффлер отмечает появление нового типа работника в современных матричных организациях [12, c. 421]. Это – ассоциированный работник. Он обладает большой мобильностью, способностями к творчеству, к решению задач нерутинного характера, профессионализмом. Ассоциированный работник активно участвует в принятии решений. От его деятельности зависит работа организации. Совокупность знаний, практических навыков и творческих способностей ассоциированного работника, называемая человеческим капиталом, входит в интеллектуальный капитал. Интеллектуальный капитал – это скрытые условия развития компании, это ее неосязаемые активы. Новыми формами организационных структур, основанных на интеллектуальном капитале, являются виртуальные корпорации. Виртуальная корпорация – это организация, использующая высокие технологии и имеющая квалифицированный персонал, способный перестроиться и при необходимости модифицировать формы ее деятельности в масштабе реального времени [15, c. 201]. 

В свое время А. Турен обратил внимание на уменьшение степени интеграции современного общества. Она соответствует менее простой, менее механической, менее стабильной модели организации [14, c. 40]. Описание подобного состояния общества можно обнаружить у М. Эпштейна, обозначенного им как инволюция. Инволюция – это свертывание и одновременное усложнение культуры, это уплотненные формы культуры, возникновение метаязыков культуры. Однако метаязыки культуры постоянно множатся, что приводит к дальнейшей специализации культуры и локализации субкультур. В результате возникла проблема многокультурья: множество субкультур притязают на то, чтобы стать полноценными культурами и заменить собой общечеловеческую культуру. Единая культурная связь между поколениями утрачивается, и обществу грозит опасность распасться на группы и атомы, связанные уже не духовным пониманием, а внешней нуждой и необходимостью [16, c. 192]. Следствием этого, полагает И.А. Мальковская, станет человеческая фрагментарность, разорванность внутренних идентичностей, бесконечность продуцируемых желаний и «одноразовых» взаимопотреблений [10, с. 114]. Человек, по мнению М. Эпштейна, все менее ассоциирует себя со всем человечеством и все более воспринимает себя как представителя местной культуры или узкой специальности. Однако специализация питает чувства изоляции, тщетности и смятения в индивидах, которые в результате перекладывают на других ответственность за свои мысли и социальные действия [16, c. 192-193]. 

З. Бауман отмечал, что главной культурной ценностью становится ценность индивидуализма [2]. Индивидуализация ныне рассматривается как отрицание форм социальности, известных из прошлого, как нечто, выступающее в одно и то же время причиной и следствием фрагментаризации и социальной действительности, и жизни каждого конкретного человека.  В новых условиях не только масштабные социальные задачи подменяются личными желаниями и стремлениями, но и сами люди все чаще и охотнее отказываются от «долгосрочной» ментальности в пользу «краткосрочной». В индивидуализированном обществе происходит утрата человеком контроля над большинством значимых социальных процессов, стремление человека отказаться от перспективных целей ради получения немедленных результатов. 

Как следствие, по мнению З. Баумана, происходит все более явная фрагментированность человеческого существования. Современный человек становится дезориентированным, ограниченным и беспомощным, поскольку в современном мире события по существу беспредельны и бесконтрольны, носят квазистихийный, незапланированный, непредвиденный, спонтанный и случайный характер. Индивид все менее способен контролировать собственную судьбу, возрастает неопределенность человеческого бытия. С одной стороны, человек свободен, чего он и добивался инстинктивно, пытаясь преодолеть давление общества, но, с другой стороны, он чувствует неуверенность, боязнь потерять эту свободу: «Уровень жизни, - пишет З. Бауман, - общественное положение, признание полезности и права на собственное достоинство могут исчезнуть все вместе и без предупреждения» [2, с.97]. Стать свободным и уверенным в себе позволяет виртуальный мир, который становится альтернативой реальному миру. Причем в этом альтернативном мире нет ни женского, ни мужского начала, есть третье, внеродовое – «оно». Нет ни социального, которое «факультативно», ни индивидуального, которое ушло от личности, есть состояние «одноразового потребления» то одного, то другого посредством театрализованной коммуникации. На смену классическим дихотомиям, например, образам, олицетворяющим мужское и женское начала, прорывается образ индивидуализированного массового потребителя – некое «Оно», «техно-человек», потерявший свои чувства, свое тело и свое социальное пространство.

Неопределенность рефлексируется в изменении системы ценностей, и люди, стремясь приспособиться к изменяющимся условиям, начинают сами отрицать стабильность и длительность как важные условия нормального существования. Они начинают жить в виртуальном мире, поскольку для них существует прежде всего лишь настоящее, нет прошлого и будущего. Время сжимается и сокращается, восприятие бесконечно расширяющегося его потока приводит к ощущению текущего мгновения. Но если так, то разрушается преемственность поколений, снижается значение семейных традиций и ценностей. 

Человечество, по мнению М. Эпштейна, находится в состоянии информационной шизофрении, когда грань между реальным и нереальным размывается, когда происходит неадекватное восприятие подлинной реальности, когда возникают виртуальные состояния. Возникает образ человека желающего, застрявшего где-то «между капитализмом и шизофренией», сделавшего свой выбор в пользу сексуальности, а не духовности, скитания в клипах и «интегрированных каналах» коммуникации. Человеческое воображение уводится от предназначения и подлинности коммуникации [16, с. 184, 193].

Э. Тоффлер в свое время нашел очень точную метафору для обозначения ситуации, в которую попадает современный человек: в современном обществе люди находятся в состоянии футурошока, поскольку сталкиваются с передовыми достижениями современных технологий, формирующих виртуальную реальность. Ускоряющиеся темпы технического и общественного прогресса заставляют индивидов почувствовать себя отрезанными, страдающими от сокрушительного стресса и потери ориентации [13, с. 144]. В данной ситуации человек не может адекватно воспринимать окружающий его мир, в его сознании стирается грань между реальным и нереальным. В результате виртуальный мир становится для индивида единственной реальностью. 

И сама коммуникация, с одной стороны, приобретает более глобальный и масштабный характер, но с другой, уводит человека все дальше от подлинной коммуникации с миром, ведет к искажению истинной картины мира, к замене ее квазиреальностями.

Современное общество продолжает подвергаться ударам “цунами” после нескончаемых информационных взрывов. В научной среде все чаще звучит мысль о приближении эры хаоса, «нового средневековья», неустойчивости и общественной дестабилизации. Но, несмотря на то, что на человека обрушивается огромное количество информации, она мгновенно забывается. Возникает ощущение, что информация постоянно убывает, исчезает, создавая при этом помехи и шумы, засоряющие пространство жизненного мира человека. Социум находится в режиме теперь уже устойчивого и постоянного информационного резонанса [18]. Его последствия для человека и социальной структуры обрели четкие контуры.

Информационные технологии не просто ускоряют потоки сведений, но и трансформируют их глубинную структуру. С каждым поколением на личность наваливается все более тяжкий груз знаний и впечатлений, которые были накоплены предыдущими веками и которые она не в состоянии усвоить. Темп производства информации возрастает в тысячи раз. Подвергаясь мощной информационной бомбардировке, человек не успевает ее осмысливать, анализировать и систематизировать. В результате возникает проблема недопонимания информации, снижения ее критического осмысления. Как следствие, обостряется проблема отчуждения человека от человечества, неизбывного одиночество индивида, невозможность общения, бессмысленность бытия, кризис «сущностной, родовой» основы личности. 

Реальность не просто отчуждается, овеществляется или обессмысливается – она исчезает, а вместе с ней исчезает и общий субстрат человеческого опыта, заменяясь множеством знаково произвольных и относительных картин мира. Индивид также получает психическую травму. Как очень точно заметил М. Эпштейн, этот травматизм вызван диспропорцией между человеком, чьи возможности биологически ограничены, и человечеством, которое не ограничено в своей технико-информационной экспансии [16, c. 185]. Травмирующий процесс идет под воздействием СМИ, нарастающий натиск которых парализовал у людей способности восприятия. Избыток разнообразия ведет к травме. Экранные образы заполняют органы восприятия, но индивиды не в состоянии их осмыслить и целенаправленно использовать. “Бурные потоки мелких информационных частиц непрестанно бомбардируют наше сознание, вызывая онемение и омертвление мыслительных, да и воспринимательных способностей” [16, c. 191]. Происходит “интеллектуальное вымирание” человечества, поскольку оно лишается всеобъемлющей способности понимать [16, c. 191, 193].

Поскольку информация начинает гипертрофированно разрастаться, плодить невежество, быстротечные реакции масс, она ускользает из поля зрения «человека-репрезентанта», происходит имплозия ее смыслов, саморазрушение интерсубъективных кодов. И сам человек в этом случае становится «точкой исчезновения». 

В современном обществе индивиду предлагаются в огромном количестве разные нередко противоречивые ценности, нормы, модели поведения. Аномия нарастает и становится нормой, “нормальной аномией” (по С.А. Кравченко) [9]. Люди утрачивают основополагающие правила поведения, на которые они могли бы ориентироваться, они больше не знают, что хорошо, а что – плохо. Люди постоянно рискуют, выбирая ту или иную модель поведения. Поэтому жить в современную эпоху, по мнению Э. Гидденса, значит жить в мире случайности и риска [17, p.63]. 

Понятие риска становится центральным в обществе, которое прощается с прошлым, с традиционными способами деятельности, которое открывается для неизведанного будущего. Однако сегодняшняя повседневная жизнь не стала более рискованной, чем раньше. Просто в условиях современности мыслить в понятиях риска стало более или менее постоянным занятием, отчасти даже незаметным. Современный риск стал более институционализированным, “рискофобия”, как массовое настроение в повседневной жизни современных людей, уживается с расширяющейся экспансией “рискофилии”, которая становится “нормальной аномией” в структуре повседневных, особенно молодежных, практик [9]. Воздействию институционализированных систем риска подвержен практически каждый. У людей отсутствует уверенность в завтрашнем дне, они живут в неких виртуальных состояниях, стремясь к лучшей жизни, рисуя себе в воображении иллюзорные картины мира. 

Итак, виртуальное в поведении личности проявляется в том, что оно становится неадекватным, лишенным связи с действительностью. Бесконечное продуцирование информации, игра с информацией, ее подтасовка, искажение, использование, превращение в орудие против кого-либо, оборачиваются искажениями коммуникации, уходом ее от своей подлинности в лоно технологической и социальной спекуляции. Все сущее продолжает функционировать, тогда, как смысл существования давно исчез. Виртуальные коммуникации все более уводят человека от коммуникации с существующим социумом, уводят от “социальной действительности” в мир вымышленной “социальной реальности” [7, c. 94]. 

В этом мире “социальной реальности” cоциальные отношения развиваются за счет театрализованной коммуникации, включающей множество моделей поведения. Театрализация жизни проявляется в интерактивном обмене символами. По мере развития интерактивного информационного пространства спектакль сливается с жизнью, в которой различение мнимого и подлинного, публичного и интимного становится все более сложной задачей. Так социальная действительность растворяется в тотальной спектализации социального на своем пути к виртуальному обществу. Представления становятся все более реальными, приближенными к жизни и включенными в нее. Виртуализируемое общество – это общество спектакля, в котором взаимодействия между индивидами становятся театрализованными. Поэтому виртуализируемое общество есть альтернатива социуму, поскольку в нем отсутствуют жесткие социальные ограничения.
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И.В. Козлов 

ТЕНДЕНЦИИ РАЗВИТИЯ ЛИЧНОСТИ В РОССИИ В ГЛОБАЛЬНОМ СООБЩЕСТВЕ

Рассуждая о сущности бытия, человек всегда упускает главный смысловое содержание понимания мира как целого, находящегося в единстве. И, только потом можно говорить о борьбе противоположностей, существующих внутри этой целостности бытия.
Мир людей — территория социальных «одноклеточных»,  которые не имеют выбора... Но человек не является продуктом полураспада социального бытия, или, вернее сказать, человеческая свобода, которую можно назвать инструментом рационального выбора, открывает новую эпоху в осмысленном существовании человека.
Человек в своём развитии дойдёт до той точки равновесия с «Богом», в которой он будет иметь действительно реальный выбор, благодаря тому, что он будет контролировать своё «внутреннее» сознание полностью.
Исходя из того, что программа мотивации, запущенная «творцом» будет отдана человеку, уже прагматичное сознание, а не чувственный аспект психического бытия будет влиять на принятие решения. Чувственное может подавляться ввиду его нерационального выбора, каковым и является всё человеческое существование. При всё при этом исчезнет мотивация к самому существованию человека, наконец, то не только ощущаемая, но и понимаемая самим человеком, который, скорее всего поняв бессмысленность бытия, и не имея желания больше подчиняться «Творцу» (объективной реальности), просто примет некое супер рациональное решение. Хранителем наработанной информации в этом случае может быть всего один индивид, имеющий возможность жить вечно (хотя, возможно, не имеющий такого желания). Но, в этом случае, проблема подчинённости человека останется, так как человек будет вынужден продолжить своё существование, хотя уже имея другой статус.

Проблема 90-х годов, когда произошёл обвал ценностных ориентаций. Такое понятие как «советский народ», фундирующее основание советского бытия, то есть некая моральная незыблемость сообщества, отличного от других сообществ в мире. И вот, в одночасье в СССР происходит нечто совершенно немыслимое: высокоморальное сообщество превращается в толпу стяжателей, характеризующуюся девиантным поведением. При таком развитии событий невольно в голову приходит мысль о том, что необходимо было обучать людей к непредвиденным ситуациям, когда индивидууму необходимо полагаться только на собственные силы и знания (как Робинзону Крузо из романа Д. Дефо), для того, чтобы не растерять ту нравственную энергетику из которой соткан духовный образ «советского человека», не одичать, а наоборот, адаптировавшись к новой действительности, обрести в общении с природой нравственное возрождение и духовность.

Личность является смыслообразующим элементом бытия, внутренним сущим системы, которая находится в отношении  к внешней сфере сущего, то есть в процессе развития. Адаптация, то есть приведение к гармоничному балансу в отношениях между внутренней и внешней сферами бытия сущего, в процессе его развития, есть неотъемлемая часть этого смыслообразующего элемента бытия, его атрибут. Адаптация является не только инструментом социального бытия, но и сама тоже находится в процессе развития как атрибут сущего. Процесс развития является одним из смыслов бытия личности.
В процессе адаптации развивается как личность так и среда (микросреда), то есть, окультуренное пространство дикой природы, которое входит в соприкосновение с индивидом. С прагматической позиции не надо забывать о том, что человек развивается как дуальная система, - то есть как субстанция  протяжённая и как  субстанция мыслящая, находящиеся в гармоничном равновесии и в отношении между собой (своими частями), так и между человеком и миром. Изначально живые существа (одноклеточные и др. виды биологической жизни) представляли из себя только протяжённые субстанции, не были мыслящими и функции мыслящей субстанции выполнял мир, который и обеспечивал руководство развитием и бытием в целом. Из метафизики Декарта видно, что в человеке «проявляется способность не сводимая к разуму, — способность воображения и чувства»
, свойства, развивающиеся в процессе активной и личностно значимой деятельности. Такими свойствами являются психические ощущения, восприятие, в современном понимании как аспекты сознания человека.
Личность тяготеет к обществу, общество тяготеет к «объективной реальности». Личность тоже тяготеет к «объективной реальности», только заключённой в образе «Бога», является ли он «христианским», коммунистическим (атеистическим), меркантилистским, или др. Таким образом, у нас складывается «триадичная» конструкция отношений в бытии человека, которые и характеризует развитие, - «вещь — свойство — отношение»
.
Смысл бытия видится в самом процессе существования, а не в цели, которую якобы преследует  человек. Человеческий «...разум самодостаточен», и  однако, человек как тело протяжённое и тело мыслящее, с одной стороны, так и система, относительно замкнутая, находящаяся в отношении к другой (внешней) системе - «объективной реальности», всегда подчинён  ей.
Россия, как и всё глобальное сообщество подчинена тем объективным законам, которые управляют социальной реальностью. Российский лидер В.В. Путин разумно оценивает ситуацию, сложившуюся в мире (в мире, который испытывает глобализационные тенденции) и ведёт политику в правильном прагматически выстроенном русле защиты ценностного, культурно-исторического статуса гражданина России как личности мирового масштаба.
Таким образом, вследствие этих глобализационных тенденций, расширяется пространство индивида как личности (так как личность является элементом развивающегося сущего) и гражданина «Мира»
.
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ПАТРИОТИЗМ КАК РЕФЛЕКСИЯ И ЖИВОЕ ЧУВСТВО

Проблема осознания человеком собственной роли в сохранении онтологии своей страны и культуры встала сейчас предельно остро, и не только в политико-экономическом, но прежде всего, в рефлексивном смысле. Любовь к Отечеству – естественное состояние души, способной любить (здесь и далее курсив мой - А.К.), если, конечно, не сомневаться в наличии души и Отечества.

Философия исконно (без аналитических аберраций) является одновременно и наднациональным и национальным феноменом. Без первого была бы невозможна мировая философская рефлексия (как диалог, полемика, трансляция), без второго - зрелая философская традиция, способная к трансляции и диалогу. И само возникновение философии невозможно без определенных цивилизационных условий, национально-культурного бытия.

В России любовь к Отечеству как идея защиты, сохранения и объединения русских земель в борьбе с врагами прослеживается в древнерусском социально ориентированном богословии и философской мысли. В русском былинном эпосе воин-герой (Микула Селянинович, Илья Муромец, Садко, Никита Кожемяка и др.) руководим любовью к «отеческим гробам» и стремлением «постоять за землю Русскую». Термин же «патриот» закрепился в российском сознании XVIII в. в связи с Северной войной благодаря вице-канцлеру барону П.П. Шафирову впервые применившему его со значением «сын Отечества». Именно в петровскую эпоху патриотизм стал государственной идеологией, выраженной формулой «Бог, Царь и Отечество». Напутствуя воинов перед Полтавской битвой, Петр Великий подчеркивал, что сражаются они за государство, свой род и православную веру («Учреждение к бою», «Артикул воинский», «Устав ратных и пушечных дел» и «Морской устав», — все эти и иные законы петровской эпохи закрепили патриотизм как норму поведения, и прежде всего, воина). Позже великий русский полководец А.В. Суворов использовал в этом же значении термин отечественник. Для всей российской истории центральной составляющей патриотизма была державность, понимаемая как характеристика политического, экономического, военного и духовного могущества страны в мире, а также способность оказывать влияние на международные отношения (причем и как действительность и как идеал).

Данное понимание патриотизма унаследовал СССР, правда активизировалось это (как обращение к традиционным национальным ценностям) уже во время Великой Отечественной войны, когда встал вопрос о выживании не только советской власти, но и государства и всей нации. Идея, что у «пролетариата нет своего отечества» и весь мир может стать домом, разбилась о негостеприимство и враждебность мира к новому государству. Именно этим было обусловлено обращение коммунистической власти к русской православной церкви и воспроизведение в культуре и идеологии образов национальных героев (Александр Невский и Дмитрий Донской, Козьма Минин и Дмитрий Пожарский, Александр Суворов и Михаил Кутузов, Федор Ушаков и др.). Именно живое чувство патриотизма подняло народ на подвиг (См. воспоминания Г.К. Жукова).

Живое чувство патриотизма противостоит тем ментальным конструкциям, которые способны омертвить реальное бытие до состояния бесплотного проекта или утопии, что, однако не означает того, что рациональный путь к патриотизму невозможен (достаточно вспомнить диалектическое обоснование германского духа Гегелем).

Европейская философская традиция всегда чтила силу рациональных оснований (Аристотель, Аквинат, Декарт и вся немецкая классика), а наука – силу эмпирической доказательности. Русская философская традиция возникла как вариант преодоления той духовно-интеллектуальной пропасти, которая возникла в Европе побеждающего тогда секуляризма, ставшего ныне радикальным глобализмом. И в силу данных обстоятельств необходимо рассматривать интересующую нас проблему.

Что делать, если человек лишь предполагает наличие души, Отечества и собственной способности любить? Тот, кто лишь предполагает – требует доказательств ( если не эмпирических, то формально-логических. 

В случае, когда сомнение выступает гносеологической доминантой и бытийственной коннотацией могут оказаться бессильны и те и другие. Декартовское dubitatio несколько «успокоилось» в агностицизме Канта, однако последний стал иметь почти фатальное значение для всего хода западноевропейской философии (и науки) и её приверженцев. Стремление к утраченной в результате подобной рефлексии целостности двигало мысль Гегеля и Шеллинга. Но подлинный синтез никак не складывался на исключительно интеллигибельных основаниях. Не складывался, но манил – так возникла постклассическая философия, одни представители которой пытались хотя бы просто обрести какую-то устойчивость в виде понятной эмпирии, и в ней соответственно Себя, как природно-социального; другие отпускали эту эмпирию в лабиринты бессознательных блужданий, и туда же отправлялись Сами. Но были и исключения в лице В.С. Соловьева, С.Л. Франка, М. Хайдеггера, Ж. Маритена и П. Тиллиха, например. 

Античные мыслители считали отношение к Отечеству самым благородным помышлением (не чувством!). Эллинский патриотизм (патриот – это соотечественник (эллин)) выступал главной нравственной обязанностью гражданина полиса и подразумевал не только военную защиту города-государства, но и активное участие в управлении (Цицерон, диалоги «О государстве», «О законах»). Патриотизм как благородное помышление и нравственная обязанность – это античный рационализм. Благородные помыслы и нравственный долг вполне соотносимы с формально-логическими доказательствами необходимости и того и другого. Последствия неисполнения также прогнозируемы логикой. О чувстве отдельно речь не шла. 

Внимание к чувствам появилось в эпоху распространения секуляризации. Этика М. Монтеня - эмпиризм. А вместо доблестного защитника полиса – кондотьер, наемник, воюющий за того, кто больше заплатит (практическая выгода). Построение национальных европейских государств происходило одновременно с развитием права, как действенного инструмента защиты, и прежде всего, частной собственности (Дж. Локк) в условиях пресловутой «войны всех против всех» (Т. Гоббс). Государство стало гарантом соблюдения людьми естественного закона (сменившего по Т. Гоббсу, естественное право). Вера в Бога стала восприниматься как некий пропуск в мир благопристойности, в мир людей, способных к заключению и соблюдению договоров). А сам Бог (в англ. традиции) стал пониматься как гарант устойчивости государства как лучшего устроения жизни людей (у И. Канта, например – совпадения долга и счастья). Французские просветители XVIII в. отметили зависимость патриотических чувств от государства и его законов. Г.В.Ф. Гегель проводил прямую зависимость патриотизма с чувством доверия граждан к государству.

Патриотизм стал восприниматься как ответное государству чувство гражданина за ощущение этим гражданином своей и общей стабильности и защищенности. Именно эта интенция западного понимания патриотизма настойчиво педалируется отечественными либералами. И она же критикуется почвенниками, так как оставляет ощущение товарообмена – ты (Родина) мне – стабильность и защиту, я (гражданин) тебе (Родине) – уважение, поддержку и защиту. Где любовь? Но не все однозначно не только в жизни, но и в сфере философской рефлексии.

Вот известное определение патриотизма автора первого в Великобритании толкового словаря английского языка (1755) Самуэля Джонсона (1709-1784) ─ Patriotism is the last refuge of a scoundrel ─ Патриотизм ( последнее прибежище негодяя (часто ошибочно это выражение приписывают Л.Н. Толстому). Вот что написано у Джонсона: «Патриот — это тот, чьей руководящей страстью является любовь к своей стране. Патриотизм — это столь высокое чувство, что уже одна только имитация его способна обелить негодяя в глазах доверчивой публики» [1]. А если имитация (как привычка) станет судьбой? Вспомним Конфуция, призывавшего притворяться во имя становления лучшей копии себя самого. Таким образом, главная мысль Джонсона ( патриотизм облагородит даже последнего негодяя – не в качестве истинного чувства, так в качестве морального цензора. 
В эпоху потребления бывает, бессилен моральный цензор, возможно долгу и рефлексии мешает избыточный серотонин, уровень которого человек не забудет (под влиянием рекламы) поддерживать постоянно. 

После преобразований Александра II, реформ С.Ю. Витте и П.А. Столыпина, понимание патриотизма дополнилось легким педалированием роли отдельного гражданина и его чувства в деле его (гражданина) действенной любви к Отечеству, что стало чревато аберративными проявлениями. Для ощущавшего себя вне русской традиции позднего Л.Н. Толстого, например, патриотизм премыслился как «орудие для достижения властолюбивых и корыстных целей». Суженное до эмпирии нравственное чувство перестает воспринимать теономию целостности и перестает быть нравственным, оставаясь чувством.

Во второй половине 1980-х гг., перед развалом СССР, ангажированная глобалистским проектом интеллектуальная среда представила обществу свой «новый» взгляд на патриотизм как отжившую ценность, мешающую строить новое демократическое общество. Как появились «прорабы перестройки» в стране с патриотической идеологией?

Духовность в СССР отождествлялась с образованностью и культурностью (в духе просвещения), значит патриотизм – это то, что воспитывается, это чисто внешнее, привнесенное воспитателями и усвоенное как рациональная схема (запомнил, применил и будет положительный результат, нарушил, забыл применить и будет отрицательный результат).
Определяющим духовным основанием патриотизма является только вера и традиция. В этом смысле весьма позитивна роль национальной философской рефлексии. Истинный патриотизм, - по мысли В.С. Соловьева, - это триединство таких факторов, как вера в свой народ, соединенная с бесстрашием за предмет своей веры; любовь к своему народу, сопровождаемая действительным сочувствием и состраданием к его действиям; реальная практическая помощь своему народу [5]. Истинный патриот, по мысли И.А. Ильина, не только не слеп к духовным достижениям других народов, но он стремится постигнуть и усвоить их, ввести их в духовное творчество своей родины, чтобы обогатить ее жизнь, углубить ее путь и исцелить возможную неполноту ее достижений [3]. Любовь к своему Отечеству не может раствориться в комплексе неполноценности от осознания достижений других народов. Всё то, что подобным образом может стать комплексом не является любовью (полноценным чувством и принципом бытия).

Россия всегда была и остается многонациональна, и все, не исповедовавшие православия народы, вошедшие в состав нашей страны, сохранили свои религиозные верования, язык и обычаи. И данная ситуация способствовала только укреплению православия. «Любить свою родину не значит считать ее единственным средоточием духа, ибо тот, кто утверждает это, - не знает, что есть дух, и не умеет любить и дух своего народа. Нет человека и нет народа, который был бы единственным средоточием духа, ибо дух живет во всех людях и во всех народах» (И.А. Ильин) [3]. Интересно, что сейчас стали появляться работы, в которых патриотизм обосновывается психологически — как духовно-нравственное качество личности, способное противодействовать негативным тенденциям в мире и в нашей стране. Патриотизм — это любовь к Родине и уважение к другим культурам и народам (А.А. Гостев) [2].
«Любовь ко Благу и Славе Отечества», по убеждению Н.М. Карамзина и 
В.С. Соловьева, отличает патриота. Что может быть естественнее, чем любовь к Отечеству, семье, ближнему? Если отправиться по пути сомнения как имманентного состояния всякого мышления, то всегда можно найти то, что заменит и близких и Отечество. И, если под правдой жизни подразумевать исключительно гипертрофию недостатков (у кого их нет!), следуя «дурной» традиции князя Курбского, то и Отечество можно упразднить. Духовное осмысление истории не подразумевает истового самобичевания и преклонения перед чужой рефлексией и культурой. «Россия перед лицом Божьим, в Божьих дарах утвержденная и в Божьем луче узренная — есть именно предмет веры, но не веры слепой и противоразумной, а веры любящей, видящей и разумом обоснованной» (И.А. Ильин) [3]. Любовь (как принцип бытия) к Отечеству может быть движущей силой только созидания (не разрушения, раздробления и товарообмена).

И.А. Ильин размышляя о восстановлении России, указывал, что «мы должны всегда идти не от частей к целому (от людей, сословий, классов к государству), но от целого к частям, понимая, что государство не только дает права и выгоды, но требует от всех служения и жертв. Один за всех, все за одного. Только жертвою и служением восстановим Россию» [4]. Причем, данное единение человека с его народом всегда обретает форму правовой связи и принимает вид государственного союза. И когда это государственное единение людей творится «нормальным правосознанием, движимым любовью и волею к духу, то патриотизм придает душе всю силу, необходимую для героической обороны своей родины, и в то же время он не позволяет ей впасть в дикую, агрессивную жадность международного разбойника» [3]. Патриотизм, по мысли русского философа, есть «правая и верная любовь индивидуального «я» к тому народному «мы»; которое возводит его к великому, общечеловеческому «мы»; это есть реальное, духовное единение человека и народа в великом лоне общечеловеческого» [3].

Итак, подводя некоторый итог размышлению о чувстве и рефлексии патриотизма, можно с уверенностью констатировать, что отечественная национальная философская традиция аккумулирует в себе понимание любви к Отечеству как целостное и цельное единство рефлексии и живого чувства Родины, что способно только позитивно повлиять как на самосознание народа, так и на оздоровление образовательных реалий современности, в которых сегодня, увы, роль академического наставника весьма смутна.
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СИНЕРГИЙНАЯ СУЩНОСТЬ ПОВСЕДНЕВНОЙ ЭТИКИ, БОГОСЛОВСКИХ ИСКАНИЙ И ДУХОВНЫХ ПРАКТИК ХРИСТИАНСТВА

Известно, что впервые синергийная тема обозначилась в христианском богословии, когда в начале V века развернулась полемика между иересиархом Пелагием и его последователями и епископом Иппонским (Гиппонским) Августином (впоследствии канонизированного в качестве святого) и его последователями об условиях, предопределяющих возможность спасения христианина, т.е. вступление его в Царство Небесное.

Следует иметь в виду, что Царство Небесное и Царство Божие – это не одно и то же. Царство Божие согласно Евангелию – это Царство внутреннее, духовно-нравственное. В Евангелии от Луки по этому поводу сказано: «…не придёт Царствие Божие приметным образом, и не скажут: ,,вот, оно здесьʼʼ или: ,,вот, тамʼʼ. Ибо вот, Царствие Божие внутрь вас есть»
. К этому-то внутреннему Царству Божию Иисус Христос призывал верующих стремиться прежде всего: «Ищите же прежде Царства Божия…»
, – говорил он. 

Пелагий (и его последователи) утверждали, что христианин спасётся, искренне веруя в Бога и следуя христианским канонам, в том числе активно творя добро в повседневной жизни. Таким образом, гармонично сочетая искреннюю веру в Бога и добродетельное поведение в труде и в отношении к окружающим, христианин может обоснованно надеяться, что Господь может даровать ему спасение. Вот это гармоничное сочетание искренней веры христианина в Бога (данное, как считают христиане, Богом им как дар, который он волен принять и верить, либо отвергнуть и не верить, тем самым лишив себя спасения в будущем) и его повседневные добродетельные деяния, обеспечивающие в совокупности его возможное спасение – и есть синергия.

Так впервые полтора тысячелетия тому назад в культуре христианства в своеобразной богословской форме нашла своё воплощение синергийная тематика. Причём само возникновение синергийной тематики было определено ключевой по своей сути этической проблемой свободы воли человека.

Дело в том, что, по мнению Августина и его последователей (среди которых в настоящее время все католики, а также некоторые протестанты, например, кальвинисты), спасение определённого человека изначально предопределено Богом. Поэтому ключевой и по сути, единственный, долг христианина перед Спасителем – это безусловная и искренняя вера в Бога и покаяние и именно этим он спасётся. Его добродетель – поскольку он изначально грешен, т.к. на нём грех, совершённый Адамом и Евой (за что они и были изгнаны Богом из Рая) – верить и искренне раскаиваться в своих грехах. И тем он будет спасён и войдёт в Царство Небесное. В данном случае очевидна принципиально иная этическая модель поведения христианина, последователя Августина, чем последователей Пелагия: в принципе свобода воли и, следовательно, этичность должной жизненной позиции христианина только в одном – в безусловной вере в Бога и как следствие – неуклонном следовании религиозным канонам.

Очевидно, что этическая модель жизненной позиции человека, выраженная Пелагием и его последователями (по сути, синергийная) – это повседневное усилие верующего человека на пути к Царству Божию, т.е. к своему спасению. Причём спасение становится возможным не в результате единичного акта (веры) христианина, а вследствие гармоничного соединения Божия дара (веры), который свободно может принять или не принять человек (кстати, любой человек, а не только тот, которому это предопределено Богом как путь к спасению) и повседневных добродетельных усилий верующего, чтобы делом (и верой) заслужить доступ в Царство Небесное. Используя язык современной науки, можно констатировать, что в данном случае это проявление деятельного подхода в жизненной позиции человека. Кстати, данную жизненную позицию можно определить и как либеральную, в отличие от августинианской – авторитарной.

Итак, можно констатировать, что на рубеже IV – V веков в христианском богословии как концептуальном мировоззренческом отражении повседневной жизненной позиции людей христианского мира достаточно отчётливо проявил себя раскол относительно должного поведения человека в мире, выразившийся в практически противоположных этических моделях его повседневного поведения: либо свобода воли человека только в принятии Божьего дара в виде веры (послушный раб Воли Божией), либо – в свободном принятии Божьего дара (веры) и осознанного и ответственного своего сотрудничества («соработничества», как выразился один из православных богословов) с Богом, совершая повседневно добрые дела. Кстати, в данном случае очевидно проявление одного из фундаментальных факторов постепенного раскола христианства.

При том что синергийная тематика стала предметом обсуждения христианских богословов в начале V века, сама суть синергии выражена непосредственно в Библии, т.е. почти на пол-тысячелетия раньше. В частности, в послании апостола Павла Коринфянам, характеризуя деятельность высших христианских иерархов с паствой, он сказал: «… мы соработники у Бога…»
. Соответственно, из этих слов можно сделать вывод, что в них выражена активная пелагианская жизненная позиция христианина, а не Августина и его последователей.

Морально-этическая основа должного повседневного поведения людей, обеспечивающая по своей сути кооперативное (синергийное) взаимодействие членов общества, заложена в комплексе заветов Иисуса Христа, изложенных в Библии. Им сказано: «…не убивай; не прелюбодействуй; не кради; не лжесвидетельствуй. Почитай отца и мать; и: люби ближнего твоего, как самого себя»
. И по сей день эти заповеди являются фундаментальной основой повседневной этики христианской цивилизации.

Своеобразным синергийным вариантом личностного самосовершенствования верующего христианина стала духовная практика в православии, получившая своё оформление в исихазме. Это движение было известно в православии уже в XI веке, но своего расцвета достигло в XIV веке
. Основоположники исихазма Григорий Синаит и Григорий Палама. Развитие исихазма на Руси связывают с именем Нила Сорского.

Исихасты считают, что христианин может получить истинное знамение Божие, что он на верном пути к Царству Небесному и спасению, если своей искренней верой и выполнением специальных процедур, получивших название «умное делание» (уход в безмолвие, вновь и вновь повторяемый комплекс молитв, психическая концентрация, позволяющая достигнуть, говоря современным языком, изменённого состояния сознания) выйдет на такой уровень самосовершенствования, что увидит фаворский свет (божественную нетварную эманацию, истекающую от Бога, но субстанционально Богом не являющуюся). Считается, что если христианин увидел фаворский свет, это значит, что Бог ему дал знать, что в этот момент он вышел на уровень спасения и так же ему нужно действовать и дальше.

Следует отметить, что при своём зарождении и в дальнейшем исихастами, как правило, были монахи. Соответственно, исихазм не предполагал трудовой деятельности христианина для достижения благодати. Он «был формой мистицизма, очищающей душу верующего от всего внешнего, что способно противостоять контакту с Богом»
. Поэтому на практике распространение исихазма было ограниченным. Ему, как правило, следовал ограниченный социальный слой – монашество.

Развитие исихазма на Руси, в частности, в трактовке Нила Сорского и Сергия Радонежского, определяло, что христианин, согласно Евангелию, может и, следовательно, должен достигнуть спасения, если при искренней вере, молитве и соблюдении необходимых ритуалов, он ещё будет постоянно, каждодневно и непрерывно подкреплять всё это добродетельными делами, следуя слову Сына Божия, который сказал: «Не всякий, говорящий Мне: ,,Господи! Господи!ʼʼ войдёт в Царство Небесное, но исполняющий волю Отца Моего Небесного»
. Т.е. мало быть только верующим и богомольным, но надо ещё и совершать те добрые дела, которые Господь требует от христианина
 Поэтому, будучи распространён преимущественно в монашеской среде, исихазм на Руси предполагал и обязательную трудовую деятельность христианина для достижения Царства Божия. На практике это устойчиво проявилось, начиная с Сергия Радонежского, в обязательную трудовую деятельность для монахов в русских монастырях. Что касается мирян, то эти условия спасения распространялись и на них (естественно, при ограничении общепринятыми ритуалами количества молитв и преимущественной трудовой деятельностью в различных формах).

Гармоничное слияние того, что дал человеку по своему милосердию Бог (веру), его искренняя молитва и добродетельные деяния (в первую очередь – в труде) в совокупности порождают синергию, которая проявит себя в спасении христианина и его приобщению к Царствию Небесному при пришествии Сына Божия. А до этого верность его пути к спасению обозначает ситуативная зримость христианином фаворского света. Механизм достижения христианином синергии богослов Феофан Затворник выразил в следующих словах: «Когда сознание внутри сердца, там и Господь; тогда они сочетаются»
.

Согласно исихастским толкованиям видение христианином фаворского света отнюдь не означает, что он может успокоиться и быть уверенным в спасении. Нет, увиденный им фаворский свет означает, что он в момент его видения достиг Царства Божия в себе. А дальше на пути к спасению он должен действовать так же, как и до этого: искренне верить в Святую троицу, соблюдать необходимые канонические ритуалы, творить добрые дела в повседневной жизни. И тогда он сможет в момент высшей гармонии своей веры в Господа, выполнения обязательных для христианина канонических ритуалов и добродетельных деяний снова увидеть фаворский свет как знак, что он на верном пути к спасению.

Используя современную терминологию, фаворский свет для христианина является индикатором того, что он находится на верном пути к спасению.

Анализируя сущностные положения основных направлений христианства и практики следующих им верующих с точки зрения их синергийности (направленности на «производство» синергии) в повседневной деятельности, то они не равнозначны. В частности, снижает синергийный потенциал повседневной деловой практики католика или кальвиниста детерминированность его спасения божественным предопределением Господа. Т.е. достижение Царствия Небесного и спасение для некоторых изначально предопределено Господом, только неизвестно кому. Это, конечно, предопределяет недостаточную мотивированность на успех в повседневной деятельности такого верующего. А во-вторых, ещё имеет значение и изначальная греховность человека, которая ему свойственна с момента его рождения как следствие грехопадения Адама и Евы. И поскольку он изначально греховен, то только верой он и спасётся и тогда ему для спасения совершенно ни к чему добродетельное поведение. Ведь веруя, хоть и греша, но искренне раскаиваясь, он от священника получает прощение Господа по его милосердию. И живёт, «в ус не дует» от покаяния к покаянию. Ведь, используя деловой язык, он добросовестно выполняет условия «сделки» с Господом, приняв данную версию христианства. Всё по-честному.

На этот канонический аспект христианства, проявляющий себя в повседневной деловой жизни представителей его основных направлений, обратил в своё время М. Вебер
. Нужно сказать, для классического обывателя очень удобная религиозная версия (тем более, что всякие там аутодафе и сожжения на костре в условиях современности отошли в прошлое). Но и эффективность деловой активности этой категории христиан согласно исследованиям М. Вебера среднестатистически соответствующая.

Следует отметить, что о синергийной природе некоторых этических систем, даже шире – культур, написал в своём итоговом труде А. Маслоу. Отдавая дань уважения американскому антропологу Рут Бенедикт, он изложил суть её концепции «синергичного» (синергийного.-А. К.) общества. По мнению Р. Бенедикт, «синергичные» общества имеют такое социальное устройство, при котором индивидуум одними и теми же действиями и в одно и то же время служит как своим собственным интересам, так и интересам остальных членов общества
.

Если сравнить основные положения повседневной этики некоторых «высокосинергичных», как их называла Р. Бенедикт, обществ и этики христианства, изложенные в Нагорной проповеди Иисуса Христа
, то, согласно сравнительной антропологической шкале, индикатором которой является уровень «синергичности» общества, предложенной Р. Бенедикт для диагностики культур, тогда христианскую культуру можно, скорее всего, в целом оценить как культуру средней «синергичности» с вариантами некоторого отклонения в сторону более высокой «синергичности» (возможно, например, для старообрядцев, мормонов и т.п.) или меньшей «синергичности» (возможно, например, для классического католицизма).

Таким образом, проведённый анализ демонстрирует несомненный синергийный потенциал христианской этики, выраженной в евангелических текстах и проявляющийся в повседневной жизни христиан. Однако, если проанализировать основополагающие основы этики христианства, изложенные в Новом завете, используя шкалу, индикатором которой будет синергийность культуры общества, может оказаться, что этика христианства на этой шкале будет располагаться ниже, чем этика названных Р. Бенедикт неклассовых обществ. Как представляется, контент-анализ текстов даже Нового завета (не говоря уж о Ветхом завете) продемонстрирует высокий уровень их агрессивности и, следовательно, либо невысокой синергийности, либо прямо противоположного явления. Чего только стоят слова Иисуса Христа, например, в поучении избранным им 12 Апостолам: «… не мир пришёл Я принести, но меч; ибо Я пришёл разделить человека с отцем его, и дочь с матерью её, и невестку со свекровью её. И враги человеку – домашние его»
. Как говорится: «Без комментариев».

Возможно, в сущностном противоречии этики христианства и кроется причина перманентного кризиса христианской цивилизации в условиях современности.

В.В. Крюков 

ПРЕОДОЛЕНИЕ ОДИНОЧЕСТВА В МОЛОДЁЖНОЙ СРЕДЕ

Известно, что проблема коммуникативного взаимодействия среди молодежи имеет свои особенности. Одиночество в студенческой среде существенно отличается от ощущения одиночества представителей других возрастных групп. Чувство одиночества молодежи наделено специфическими социальными и личностными детерминантами. К личностным особенностям относятся: высокая степень индивидуализма, страх быть отвергнутым, больное самолюбие, комплексы, смена ценностных ориентиров, ограниченность во взглядах и пр. К социальным особенностям относятся: небольшой жизненный опыт, разобщенность людей, сексуальная революция, компьютеризация общества, развитие монетаристского мышления, трансформация мировоззренческих ориентиров, отсутствие общедоступных для молодежи досуговых форм, вопрос воспитания, индивидуализация общества, отсутствие толерантности в ряде вопросов. Молодые люди интересуются всем новым, неизвестным и загадочным. К особым чертам молодости относится потребность в поиске форм активной деятельности. Уровень ощущения одиночества напрямую зависит от умения направлять, развивать и совершенствовать свой внутренний мир, а также от умения расширять и сохранять внешние социальные контакты.

Для достижения всех этих целей необходимо, в первую очередь, интенция (желание) самого молодого человека. Важен процесс саморазвития и саморегуляции, активность, дисциплина, целеполагающая направленность на преодоление комплексов и фобий, развитие навыков коммуникации. Известно, что на уровень одиночества молодого поколения влияет институт семьи. Те ценности и установки, которые закладываются с детства родными и близкими, отражаются на суждениях и предпочтениях молодых людей. Еще с детства нужно прививать любовь к общению, поощрять желание заводить новые знакомства, объяснять важность и необходимость создания в будущем своей семьи. Родители обязаны заботиться и направлять детей, пытаться развивать нравственные ценности.

В настоящее время актуализируются инновационные формы взаимодействия молодых людей. Особенно плодотворно в этом смысле работают различные внебюджетные организации, обеспечивающие встречи молодых людей и инициирующие их знакомства: антикафе, клубы, галереи, заброшенные площадки, бункеры. К иннавационным формам интерактивного взаимодействия молодежи относятся: Speed Dating (быстрые свидания), квесты, тренинги, игры. Игровой формат коммуникации особенно привлекателен для молодых людей, которым импонируют креативность, реализация творческих и интеллектуальных потенций, активная деятельность, популярность и мода.

Решающее значение в снижении уровня одиночества в студенческой среде приобретает государственная молодежная политика. Среди основных ее направлений необходимо выделить следующие:

· инъецирование жесткой цензуры в вопросах половых отношений, насилия, бизнеса;

· введение активной пропаганды в СМИ по вопросам создания и развития семьи, рождения детей;

· популяризация нравственных ценностей общественного и личностного плана, таких, как гражданский долг, патриотизм, социальная ответственность, честность, порядочность, преданность, дружелюбие, любовь и пр.;

· расширение материальной базы вузов для организации культурно​воспитательной и просветительной деятельности;

· организация общедоступных досуговых мероприятий для молодежи. Значимость организации доступных молодежи культурных мероприятий трудно переоценить. Во многих западноевропейских странах существует практика свободного посещения музеев представителями всех возрастных групп, в том числе и студентов. В России периодически снижаются цены на билеты в отдельных музеях и театрах для студентов, но ценовая политика на государственном уровне не осуществляется. Неоправданно высокими остаются цены на билеты для посещения студентами кинотеатров, выставок, музеев, клубов и пр. В этом смысле актуализируется необходимость снижения цен на них и создания системы скидок и акций для молодого поколения.

В рамках образовательно-воспитательной системы вузов следует акцентировать внимание на снижающих уровень ощущения одиночества молодежи направлениях работы, возможности которых изучены недостаточно и используются в крайне ограниченной мере. Отметим, что именно в высшей школе на стадии изучения проблем общечеловеческого порядка в системе гуманитарного знания и общения со специалистами высокого уровня происходит формирование личности молодого человека - будущего специалиста, гражданина, ответственного за свою собственную жизнь, настоящее и будущее своей страны. 

Важно создать централизованное руководство образовательной, спортивной и досуговой деятельности молодых людей. Это необходимо для организации сплоченности в рамках группы, курса, института, университета, системы городских вузов. В настоящее время предоставление излишней самостоятельности обучающимся в вузах молодым людям имеет негативные последствия: неумение распоряжаться своим временем, отсутствие успешных коммуникативных навыков, разобщенность, фобии, комплексы, зажатость и, как следствие, одиночество. Для решения этой задачи необходимо создать универсальную систему Центров, обеспечивающую организацию, агитацию, развитие, популяризацию образовательной, спортивной, культурной и досуговой деятельности молодежи. Это обеспечит непосредственное общение среди молодых людей; поможет развитию навыков коммуникации, будет способствовать созданию нового полезного и перспективного круга знакомств, повысит уровень духовного, культурного, интеллектуального развития. Основной задачей таких Центров станет выявление предпочтений молодежи, учет интересов и запросов молодых людей, а также создание новых и внедрение уже существующих, креативных форм общения.

Центр культуры должен обеспечивать руководство, организацию и проведение основных видов молодежной деятельности вуза.

Студенческие научные конференции, фестивали, конкурсы. Это хорошая возможность дать молодым людям проявить себя в научной сфере, реализовать творческий потенциал, развить лидерские качества и познакомиться со студентами других вузов.

Спортивные мероприятия. Необходимо прививать любовь студентов к спорту посредством улучшения качества уже имеющихся спортивных помещений, а также, посредством создания новых спортивных площадок, таких как, например, бассейн, ледовая площадка для катания на коньках и хоккея и т.п. Важно выявлять предпочтения молодых людей в области выбора видов физической активности. Кроме того, студенты вуза должны принимать участие в спортивных межвузовских соревнованиях, что обеспечит расширение социальных контактов. Необходимо развивать спортивные секции, чтобы студенты могли заниматься спортом и в свободное от учебы время.

Работа кружков, секций, клубов по интересам. Такие клубы, например, клуб любителей литературы, будет помогать людям учиться выстраивать продуктивные коммуникации: аргументировано высказывать свое мнение, отстаивать позиции, делать выводы, приобретать поведенческие навыки. Это поможет каждому участнику расширить кругозор в рамках интересующего вопроса, найти единомышленников, приобрести новые знакомства.

Экскурсионные программы. В настоящее время благодаря развитию теории музейной коммуникации экскурсия является не только одной из ведущих форм просветительско-воспитательной деятельности, но и рассматривается в качестве специфического вида общения. Это общение имеет ролевой характер: участники диалогической коммуникации сотрудничают в рамках отведенных им регламента, действуя в роли экскурсовода или экскурсанта. 

Неподдельный, искренний интерес вызывают экскурсии, подготовленные силами студентов: пешие прогулки по городу, знакомство с историей дома, посещение музеев и выставок современного искусства и пр. Молодые люди получают возможность увидеть памятники старины, почувствовать дух ушедшей эпохи, ощутить пользу совместного времяпрепровождения вне стен вуза. В ходе экскурсии возникает особая психологическая атмосфера, вызванная общностью переживаемых эмоций, происходит обмен мнениями. Задача Центра - своевременно оповещать об интересных театральных постановках и музейных выставках, организовывать посещение музеев, выставочных центров, вводить в обязательную программу экскурсионную деятельность.

Обязательные мероприятия, связанные с волонтерской деятельностью. Волонтерская деятельность - это добровольная активность молодежи. Волонтерство является значимым средством социального развития общества в области культуры, охраны окружающей среды, образования, науки, искусства, здравоохранения и пр. Работа волонтёрских групп является сферой, которая развивает социальные творческие интенции студентов, обеспечивает достижение целей воспитания активной гражданской позиции и социальной ответственности молодого человека. Занятие студентов в волонтёрских группах сохранит и позволит укрепить гуманитарные ценности; будет способствовать самоидентификации молодого человека, его личностному росту и развитию социальных связей.

Контроль за введением в образовательный процесс социальных и философско-культурологических дисциплин. В воспитательную программу целесообразно внести некоторые коррективы и сделать акцент на повышении культурного уровня молодежи, в рамках гуманитарных дисциплин. Например, общаться со студентами на высоконравственные темы, заставлять молодых людей читать просветительскую литературу, организовывать дискуссионные клубы, смотреть кинофильмы обучающего характера, раскрывающие нравственные темы. Формирования личностных мировоззренческих позиций влияет на процесс самоидентификации студента в социуме, что способствует снижению уровня ощущения одиночества.

Пропаганда общественных студенческих движений/акций. Мероприятия, проводимые в вузах, направленные на активизацию жизненнуой позиции студентов, формирование гражданских, патриотических, экологических и др. позиций. Например, отказ от нецензурной лексики, курения, алкоголя, ношения натурального меха и кожи в поддержку животных, организация деятельности народных дружин и т.п. Это формирует нравственную, активную позицию молодых людей, которая способствует их объединению в рамках определенной деятельности.

Знакомство с культурой других народов. Знание традиций, духовных ценностей мировой истории и культуры расширяет кругозор, развивает коммуникативные навыки, способствует формированию толерантного отношения к представителям других стран. Молодые люди смогут легче адаптироваться к инокультурной среде, знакомиться с иностранцами, адекватно воспринимать поведенческие особенности представителей других культур. В настоящее время во всех вузах России обучаются иностранные студенты. Организация интернациональных мероприятий осуществит сближение представителей народов разных стран и конфессий.
Общение представляет собой многомерное по содержанию, присущее всем общественным системам явление, которое обладает экзистенциальными, социальными и личностными детерминантами. Сложность интерпретации личного одиночества обусловлена противоречивой (индивидуальной и общественной) сущностью человека, многообразием форм и рефлексии одиночества. Расхождения во взглядах заключаются в том, что в настоящее время феноменология, социальные и психологические механизмы одиночества изучены недостаточно.

Отсутствие общения порождает отчуждение и одиночество у молодых людей. В трактовке феномена одиночества выделяются две основных тенденции, обусловленные негативной и позитивной направленностью. Это позволяет рассматривать одиночество в антиномичном: деструктивном и созидательном смыслах. Одиночество коррелируется с понятиями «уединение» и «изоляция», имеющими этимологическую идентичность, но различающимися по семантике и контексту. Позиции доб​ровольного или вынужденного одиночества имеют диаметральную социальную направленность и антиномичны по содержанию. Добровольное одиночество, несущее позитивную направленность, соотносится с понятием «уединение» и означает выбор индивидом жизненной стратегии, обусловленный субъективными причинами экзистенциального и когнитивного характера.

Причинами социально-психологического одиночества молодых людей являются дефицит эмоциональных связей; отсутствие идентификации - осознания членами группы себя как «мы», а других как «они»; несформированность приемлемых для всех членов группы общих норм и ценностей, правил поведения; недостаток наличия достаточного времени взаимного сосуществования людей. Как следствие – молодые люди охотно уходят в виртуал, подменяя подлинное общение эрзацем и симулякрами. Реальность жизни должна противопоставить имитации многообразную и разнонаправленную среду непосредственного общения.
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Р.В. Крюков 

ЦЕННОСТНЫЕ ОРИЕНТАЦИИ В ОБЩЕНИИ СТУДЕНТОВ

Исследование ценностей общения в молодежной среде проводилось посредством метода анкетирования и метода диагностики субъективного ощущения одиночества Д. Рассела и М. Фергюсона. Объектом были студенты НГТУ факультетов ФПМИ, АВТФ И ФБ. Всего было опрошено 110 респондентов в 9 учебных группах.

При проведении пилотажного исследования нами было выдвинуто предположение, основанное на исследованиях, проведенных ранее, которое определяет высокую потребность в общении в молодежной среде. Недостаток межличностного общения приводит к необходимости обращения к «виртуальному собеседнику». Безусловно, данный фактор не является априорной концепцией и трансформируется для каждой личности индивидуально. Задачей пилотажного исследования является сформировать представление о современных ценностных ориентациях в молодежной среде и определить роль и значение общения для рассматриваемой социальной группы.

Дж. Мангейм и Р. Рич
 считают, что предварительная проверка опросного инструментария так же необходима для успешного проведения исследования, как пробная поездка за рулем поддержанной машины для ее успешной покупки. Пилотажное исследование помогает увидеть проблемы, которые в полной мере могут раскрыться только в полевых условиях.

Проводя пилотажное исследование необходимо учитывать определенные правила. Объем выборки пилотажного исследования не имеет четких методических обоснований. Важно только, чтобы выборка включала все необходимые категории планируемого объекта. Малая выборка в пилотажном исследовании не обязательно должна быть репрезентативной по отношению к генеральной совокупности. Важно другое ее качество — разнообразие. Выборка должна включать такие группы респондентов, которые могут реагировать на инструментарий отлично друг от друга. Если студенты первых курсов, к примеру, составят в будущей выборке незначительную долю, их необходимо опрашивать в первую очередь, так как они могут ответить на сложные вопросы совсем не так, как ожидалось. В пилотажную выборку включают также тех респондентов, которые обладают наиболее важными для темы опроса демографическими признаками. В случае исследования жизненных ценностей молодежи, такими признаками является образование, возраст и пол. В рамках исследования жизненных ценностей молодежи были опрошены студенты разных курсов.

В социальной психологии этот метод исследования используется для установления необходимого объема выборки. Итоги пилотажного исследования дали понять, что в рамках исследования жизненных ценностей  молодежи необходимо опросить около 1000 респондентов, чтобы получить репрезентативные данные. В процессе проведения пилотажного исследования уточняется содержание и число вопросов анкеты, время опроса и др. В научной практике применение пилотажного исследования служит способом выявления определенных стандартов основного теста. Пилотажное исследование строится на основе логического осмысления проблематики будущего исследования, поэтому крайне важно расположить вопросы с точки зрения их очевидной целесообразности.

Пилотажное исследование было проведено с целью проверки обоснованности гипотезы и задач, а также для уточнения понимания респондентами вопросов. В процессе пилотажного исследования был успешно протестирован инструментарий и словесные формулировки, формы вопросов. 

По общей логике анкеты градация ответов имеет последовательность от негативных формулировок к позитивным. В шестом вопросе «сколько времени в день Вы общаетесь через социальные сети?» и девятом «сколько времени Вы тратите на живое общение?» вопросах временные рамки были адаптированы к реальности, так как почти никто из респондентов не отмечал ответ «более 6 часов», этот временной промежуток оказался слишком длинным. 

Слово «мессенджеры» было добавлено в седьмой вопрос «какими социальными сетями Вы пользуетесь?», так как WhatsApp и Viber не являются социальными сетями. В десятом вопросе «какие отношения у Вас с одногруппниками?», одиннадцатом «есть ли у Вас друзья вне студенческой группы?», двенадцатом «если Вы работаете, то, какие взаимоотношения у Вас с коллегами?» и четырнадцатом вопросе «есть ли у вас отношения?» ответы были сформулированы в идентично-смысловой манере, чтобы упростить процесс понимания смысла ответов и кодирования результатов. 

Кроме того, в рамках изучения жизненных ценностей , основной целью этого вопроса являлось выявление взаимоотношений респондента с родителями. Градация показателей была изменена. 

Для выявления уровня личностного одиночества  была использована шкала одиночества UCLA, созданная Д. Расселом и М. Фергюссоном. Шкала определяет одиночество как всеобщее явление, распространенное среди широких масс населения, и показывает высокую степень адекватности диагностирования. Она дает возможность ранжировать студентов по степени выраженности одиночества, кроме того позволяет выявить процент студентов, которые относятся к тому или иному типу одиночества.

Таким образом, методический подход к изучению социально​-психоло-гического одиночества состоит в определении выборочной совокупности, разработки инструментария, сбора данных, обработки социологической информации, социологического анализа и практических рекомендаций.

Глубинное интервью выявило причины возникновения социально​психологического одиночества в студенческой среде. К социальным детерминантам относятся внешние причины, влияющие на ощущение одиночества, личностные детерминанты отражают внутренние, связанные с чувством недостатка общения опрошенных. Анализ результатов показывает, что любое сочетание перечисленных социальных и личностных детерминант приводит к ощущению недостатка общения и одиночества. 

Результаты исследования свидетельствуют, что наиболее значимыми для молодежи детерминантами одиночества являются:

· социальные - вынужденная изолированность, ослабление коммуникативных связей, социальная изоляция, самоизоляция;

· личностные - развитие интроверсии, высокая степень коммуникативной активности.

Полученный список позволяет сделать вывод, что в среде студенческой молодежи наиболее значимые детерминанты социально- психологического одиночества лежат в плоскости проблемы коммуникации.

Рассмотрим результаты применения методик исследования: специально разработанный опросник и методика диагностики субъективного ощущения одиночества Д. Рассела и М. Фергюсона.

Характеристика участников опроса (социально-демографический блок):
Пол. (Рисунок 1.)
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Рисунок 1. Распределение респондентов по половому признаку

Возрастные характеристики респондентов представлены в таблице 6.

Таблица 6. Распределение респондентов по половому и возрастному признаку
	
	Возраст

	Пол
	17-20
	21-24
	%

	мужской
	15%
	21%
	36%

	женский
	34%
	30%
	64%

	Итого
	49%
	51%
	100%


Основная масса респондентов женского пола, в возрастной группе 17-20 лет.


Таблица 7. Уровень образования. 

	Образование

	возраст
	значения
	%

	17-20
	неполное среднее
	0

	
	среднее
	0

	
	среднее техническое
	0

	
	неполное высшее
	100

	
	высшее
	0

	
	Итого
	100

	21-24
	неполное среднее
	0

	
	среднее
	0

	
	среднее техническое
	0

	
	неполное высшее
	100

	
	высшее
	0

	
	Итого
	100


Поскольку данная работа посвящена исследованию феномена общения,  был проведен анализ распределения ответов опрошенных респондентов на вопросы анкеты:

Вы чувствуете себя одиноким?
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Рисунок 2. Ответы респондентов о личном одиночестве.

Анализ полученных данных показывает, что большинство молодых людей «часто» испытывают чувство одиночества - 46%. Правда, «очень часто» чувство одиночества испытывают всего 8% опрошенных. «Редко» это чувство испытывают 20% респондентов, «очень редко» - 17%, а «никогда» - всего лишь 9%. 
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Рисунок 2. Проблемы и причины одиночества в молодежной среде.

Большинство респондентов отметили, что основной причиной, по которой они ощущают себя одинокими, является нехватка общения с родными, друзьями и знакомыми - 24%. Также важной причиной является нехватка времени и усталость. Студенты много учатся, кроме того, некоторые совмещают учебу с работой, что и сказывается на отсутствии необходимого времени для общения, чтобы испытывать комфортное состояние. Комплексы и отсутствие личной жизни беспокоят 15% опрошенных. Молодые люди стесняются общаться с окружающими, боятся быть непонятыми, непринятыми, они комплектуют по поводу своей внешности и материального положения. Разные взгляды на жизнь беспокоят 13% опрошенных. Отсутствие желания общаться отметили 8% опрошенных, 6% студентов ощущают себя одинокими, так как проживают одни. Резюмируя вышесказанное, можно сделать вывод, что нехватка физического взаимодействия чаще сопровождается чувством одиночества. Как правило, хотя дистанционные контакты позволяют удовлетворять личностные потребности в коммуникациях, человеку необходимо непосредственное эмотивно-физическое общение: нехватка общения с родными, друзьями и знакомыми; нехватка времени на общение и усталость; проживание в одиночестве; отсутствие личной жизни. Эти позиции в целом составляют 64% всех ответов - больше половины.

Где Вы проводите время вне дома, чтобы справиться с чувством одиночества? (Таблица 8 и рисунок 3.)

Таблица 8. Результаты ответа на вопрос:  «Где Вы проводите время вне дома, чтобы справиться с чувством одиночества?»
	Событие
	никогда
	очень редко (раз в несколько месяцев)
	редко (раз в месяц)
	часто (раз в неделю)
	очень часто (каждый день)

	кафе/ресторан
	15,50%
	24,30%
	28,20%
	27,20%
	4,90%

	театр, концерт
	33%
	43,70%
	18,40%
	4,90%
	0%

	музей, выставка
	31,10%
	51,50%
	15,50%
	1,90%
	0%

	кино
	10,70%
	25,20%
	46,60%
	15,50%
	1,90%

	магазины
	9,70%
	23,30%
	35%
	24,30%
	7,80%

	ночной клуб
	71,80%
	17,50%
	6,80%
	3,90%
	0%

	прогулки
	1,90%
	8,70%
	24,30%
	45,60%
	19,40%

	спортивные занятия
	18,40%
	18,40%
	12,60%
	36,90%
	13,60%


Представим результаты опроса на диаграмме.
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Рисунок 3. Результаты опроса о времяпровождении.

Анализ полученных данных показывает, что «очень часто (каждый день)» молодые люди, чтобы справиться с чувством одиночества, проводят время в спортивном зале - 13,6% или идут на прогулку - 19,4%. Это говорит о том, что студенты следят за своим здоровьем и стараются вести правильный образ жизни. «Часто (раз в неделю)» студенты посещают кафе и рестораны - 27,2%, магазины - 24,3%. Спортивные занятия - 36, 9% и прогулки - 45,6% опять являются самыми распространенными занятиями, которые помогают справиться с чувством одиночества. Кино студенты, как правило, посещают «редко (раз в месяц)» - 46,6%. В период кризиса цены на просмотр фильмов в кинотеатре сильно возросли. Видимо, поэтому студенты не могут позволить себе ходить в кино чаще одного раза в месяц. «Редко, раз в месяц» студенты ходят на прогулки - 24,3% и посещают кафе/рестораны - 28,2%. «Очень редко (раз в несколько месяцев)» молодые люди ходят в музей и на выставки - 51,5%, а также в театр и на концерты - 43,7%. Это говорит о том, что молодые люди не стремятся просвещаться. В современном мире всю необходимую информацию можно найти в интернете, поэтому многие считают, что совершенно не обязательно посещать музеи, чтобы посмотреть картины или ходить на концерты, чтобы послушать музыку. Поход на выставку или в музей не очень дорогое удовольствие для студента, все выставочные комплексы делают скидку учащимся или вообще пропускают бесплатно. 

Поход в театр или на концерт - дорогое удовольствие, не каждый студент может себе позволить купить билет. Вариант «никогда» также набрал большое количество ответов в рамках посещения театров, концертов - 33% и музеев, выставок - 31,1%. Удивительно, но больше всего молодые люди, справляясь с чувством одиночества, избегают походы в клуб - 71,8%. Видимо, находясь в толпе незнакомых людей, молодые люди не могут справиться с чувством одиночества.

Самый распространенный способ справиться с чувством одиночества дома «очень часто» - интернет-общение - 62,1% (Таблица 9.). Это можно объяснить тем, что в наше время интернет есть в каждом доме. 


Таблица 9. Как Вы справляетесь с чувством одиночества дома?


	Способ борьбы с одиночеством
	никогда
	очень редко (раз в несколько месяцев)
	редко (раз в месяц)
	часто (раз в неделю)
	очень часто (каждый день)

	интернет-общение
	13,60%
	4,90%
	5,80%
	13,60%
	62,10%

	компьютерные игры
	35,90%
	14,60%
	16,50%
	16,50%
	16,50%

	чтение книг
	5,80%
	14,60%
	20,40%
	23,30%
	35,90%

	кино/сериалы/TV
	4,90%
	6,80%
	14,60%
	35%
	38,80%

	творчество
	24,30%
	20,40%
	22,30%
	15,50%
	17,50%

	домашние дела
	5,80%
	14,60%
	22,30%
	35%
	22,30%


В интернете можно найти любую информацию, пообщаться с друзьями, познакомиться с новыми людьми, отвлечься от повседневных проблем. Это способствует снижению уровня ощущения одиночества. Кроме того, очень распространен просмотр фильмов/сериалов/TV - 38,8% и чтение книг - 35,9%. «Часто (раз в неделю)», чтобы отвлечься от чувства одиночества, студенты занимаются домашними делами - 35%, читают книги - 23,3%. «Редко (раз в месяц)» молодые люди занимаются домашними делами, творчеством и читают книги. «Очень редко (раз в несколько месяцев)» - творчеством - 20,4%. Это может быть связано с тем, что не все студенты склонны к творчеству, для этого необходимо иметь определенный склад ума. «Никогда» студенты не занимаются творчеством - 24,3% и не играют в компьютерные игры - 35,9%. В целом, можно сделать вывод, что интернет-общение является самым распространенным способом снижения уровня чувства одиночества. Кроме этого, необходимо особенно отметить, что для российской студенческой молодежи «чтение книг» является значимым фактором, благодаря которому молодые люди справляются с одиночеством.
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Рисунок 4. Способы борьбы с одиночеством.

Рассмотрим ответы на вопрос: «Достаточно ли Вам общения?. Большинство молодых людей утверждают (рисунок 5), что им достаточно общения - 63%. Проблема одиночества молодежи, таким образом, заключается не в количестве общения, а в его качестве. Можно много общаться с людьми, проводить все свое свободное время, находясь с кем-то рядом, но при этом все равно периодически испытывать чувство одиночества. 
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Рисунок 5. Оценка достаточности общения.

Результаты показывают, что только 7% респондентов испытывают переизбыток общения. Это говорит о том, что молодые люди стараются регулировать свой круг общения или же просто не имеют достаточно свободного времени для того, чтобы общаться с большим количеством людей. Недостаток в общении испытывает - 30% респондентов. Интересно отметить, что графа «совсем не с кем общаться» оказалась не заполненной. Это свидетельствует о том, что молодые люди находятся в довольно выгодной позиции с точки зрения процесса общения, по сравнению с другими возрастными группами, а с другой стороны, часто вынуждены общаться с окружающими в принудительном порядке (родственники, педагоги, сокурсники).

На вопрос: «Какое высказывание Вам ближе?» большинство респондентов - 71% отметили, что спокойно относятся к одиночеству (Рисунок 6), они могут быть одни, когда это необходимо или когда надо о чем-то подумать. Это говорит о том, что одиночество не пугает молодых людей, они имеют стабильную психику и понимают, что порой одиночество необходимо. Не любят одиночество всего 18% респондентов, а избегают - 3%. Правда, комфорт от одиночества испытывают только 8% респондентов. Можно сделать вывод, что крайности в этом вопросе не свойственны молодым людям, так как очень небольшой процент опрошенных любит одиночество и еще меньший его избегает, т.е. воспринимают одиночество как необходимую данность в зависимости от различных жизненных ситуаций.
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Рисунок 5. Восприятие высказываний.

Был задан вопрос: «Сколько времени в день Вы общаетесь через социальные сети?» (Рисунок 6.). Большинство молодых людей - 61% отметили, что общаются в социальных сетях более 3 часов в день. Это говорит о том, что интернет-общение в современном мире занимает очень важное место. Общаться посредством социальных сетей намного проще, это универсальный, общедоступный, дистантный способ взаимодействия. Мы не всегда можем встретиться с человеком, с которым хотим пообщаться, часто мы даже не можем связаться с ним, так как в современном ускоренном ритме жизни это связано с рядом трудностей. 
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Рисунок 6. Временной период общения в Интернете.

Интернет упрощает общение - сообщения и уведомления передаются человеку моментально, но получатель может читать их не сразу, так как они остаются в памяти глобальной сети и хранятся до тех пор, пока не будут удалены. Остальные промежутки времени были отмечены респондентами примерно в равной степени. Стоит обратить внимание, что 12% опрошенных общаются посредством социальных сетей менее получаса. Это говорит о том, что все еще есть люди, которые ценят живое общение куда больше виртуального.

Было так же рассмотрено время, которое тратят в день на общение посредством социальных сетей мужчины и женщины (Рисунок 7.).

Женщины общаются посредством социальных сетей «более 3 часов» намного чаще мужчин (Рисунок 7.). «Более 3 часов» в социальных сетях проводит 59,1% женщин, мужчин же всего 27%. Это говорит о том, что мужчины меньше любят виртуальное общение, им свойственнее решать все вопросы быстро, они не видят смысла в многословных переписках, считая, что намного удобнее встретиться и все обсудить в реальной жизни. Мужчины предпочитают общаться посредством интернета от получаса до полутора часов - 32,4%. 

Кроме того, была рассмотрена связь между временем, которое тратят студенты в день на общение посредством социальных сетей, и их возрастом (Рисунок 8.).


Таблица 10. Связь между временем, которое тратят студенты в день на общение посредством социальных сетей.

	Показатель
	Сколько времени в день Вы общаетесь через социальные сети?
	Всего

	
	менее получаса
	от получаса до полутора часов
	1,5-3 часа
	более 3 часов
	

	Пол
	Жен.
	15,2%
	16,7%
	9,1%
	59,1%
	100,0%

	
	Муж.
	16,2%
	32,4%
	24,3%
	27,0%
	100,0%


Студенты, в возрасте от 17-20, проводят в социальных сетях больше времени, чем студенты в возрасте от 21-24 (Таблица 10). «Более 3 часов» в социальных сетях общаются 62% студентов в возрасте 17-20 лет и только 34% студентов в возрасте 21-24 лет. Это говорит о том, что в процессе взросления приходит понимание, что непосредственное взаимодействие ценнее интернет - общения. Кроме того, студенты в возрасте 21​24 лет имеют меньше свободного времени, так как многие работают, совмещая работу с учебой, некоторые к этому времени уже создают семьи, рожают детей, и поэтому интернет-общение для них уже не столь актуально. Еще одной причиной может служить разница в восприятии интернета разными возрастными группами. Студенты 17-20 лет раньше начали пользоваться в своей жизни интернетом, чем студенты 21-24 лет. Возможно, студенты первой возрастной группы относятся к интернет - общению намного лояльнее своих старших товарищей.

Далее проанализируем ответы на вопрос: «Какими социальными сетями и мессенджерами Вы пользуетесь?» 


Таблица 11. Какими Интернет-ресурсами Вы пользуетесь?
	Сетевой ресурс
	Никогда
	Очень редко (раз в несколько месяцев)
	Редко (раз в месяц)
	Часто (раз в неделю)
	Очень часто (каждый день)

	Вконтакте
	0%
	1,90%
	1%
	3,90%
	93,20%

	Facebook
	51,50%
	17,50%
	3,90%
	18,40%
	8,70%

	ICQ
	86,40%
	8,70%
	1,90%
	0%
	2,90%

	Одноклассники
	77,70%
	9,70%
	3,90%
	5,80%
	2,90%

	Twitter
	66%
	8,70%
	7,80%
	7,80%
	9,70%

	Skype
	15,50%
	29,10%
	15,50%
	25,20%
	14,60%

	Instagram
	24,30%
	6,80%
	6,80%
	15,50%
	46,60%

	ЖЖ
	89,30%
	6,80%
	0%
	2,90%
	1%

	WhatsApp
	26,20%
	7,80%
	4,90%
	20,40%
	40,80%

	Viber
	47,60%
	9,70%
	10,70%
	20,40%
	11,70%


Анализ полученных данных (Таблица 11.) показывает, что самая популярная социальная сеть среди молодежи «ВКонтакте» - 93,2%. «ВКонтакте» - крупнейшая в Рунете социальная сеть, первый по популярности сайт в России и на Украине, третий на территории Белоруссии, 6-й - в мире.

В целом, с помощью «ВКонтакте» можно общаться с друзьями, смотреть фильмы, сериалы и передачи, слушать музыку, писать заметки, публиковать фотографии, передавать файлы, а также приобретать вещи. Эта широкоформатная социальная сеть, которая позволяет пользователю заниматься тем, что он хочет, удовлетворяя любые потребности.

На втором месте по популярности «Instagram » - 46,6%. «Instagramm» - бесплатное приложение обмена фотографиями, которое позволяет делать фотографии, применять к ним фильтры, а также распространять их через свой сервис и ряд других социальных сетей.

На третьем месте по популярности находится «WhatsApp» - 40,8%. Это проприетарный мессенджер для мобильных телефонов. «WhatsApp» позволяет пересылать текстовые сообщения, изображения, видео и аудио.

«Skype» - 25,2% опрошенных «сидят» в нем «часто (раз в неделю)». «Skype» - это бесплатное программное обеспечение, снабженное аудио​видеосвязью через Интернет между компьютерами. «Skype» так же дает возможность абонентам списываться друг с другом. «Skype» является, так называемым, заменителем живого общения, потому что люди видят друг друга в экранах монитора, но не имеют физического контакта. Многие молодые люди постоянно заняты, и у них не хватает свободного времени для общения вживую. Эта нехватка компенсируется общением через «Skype.

«Viber» - 20,4% опрошенных «сидят» в нем «часто (раз в неделю)». Это приложение создано для смартфонов и компьютеров. «Viber» интегрируется в адресную книгу и авторизуется по номеру телефона. Это приложение позволяет делать бесплатные звонки через Wi-Fi и сети 3G, а также передавать текстовые сообщения, картинки, видео- и аудиосообщения.

«Facebook», «ICQ», «Одноклассники», «Twitter» и «ЖЖ» сейчас теряют свою популярность среди молодежи. «Facebook» в настоящее время - самая крупная социальная сеть в мире. «Facebook» позволяет создать профиль с фотографией и информацией о себе, приглашать друзей, обмениваться с ними сообщениями, изменять свой статус, оставлять сообщения на своей и чужой «стенах», загружать фотографии и видеозаписи, создавать группы (сообщества по интересам). В России «Facebook» не так популярен, как во многих других странах потому, что в России есть своя социальная сеть для общения - «ВКонтакте». Современная молодежь, чаще всего, пользуется «Facebook» для общения со своими иностранными друзьями.

«ICQ» - служба обмена сообщениями в Интернете. Сейчас «ICQ» не популярен, потому что придумали множество более удобных способов для передачи сообщений. В первую очередь «ICQ» «затмил» «Skype».

«Одноклассники» - социальная сеть, используемая для поиска одноклассников, однокурсников, бывших выпускников, а также родных и близких родственников и общения с ними. «Одноклассники» еще одна социальная сеть для общения, но эта социальная сеть популярна среди старшего поколения, молодежь пользуется «ВКонтакте».

«Twitter» - система, позволяющая пользователям отправлять короткие текстовые заметки (до 140 символов). «Twitter» является заменителем личного дневника или ежедневника. Таким образом, люди обмениваются короткими записями о том, что с ними происходит интересного в данный момент.

«ЖЖ» - платформа для ведения онлайн-дневников. Предоставляет возможность публиковать свои и комментировать чужие записи, вести коллективные блоги, добавлять в друзья других пользователей и следить за их записями. «ЖЖ» популярен среди старшего поколения, молодежь редко ведет дневники, к тому же публичные.
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Рисунок 7. Популярность сетевых ресурсов.

Анализируя результаты, можно сделать вывод, что сеть «Вконтакте» удовлятворяет все потребности и запросы современной студенческой молодежи. Таким образом, остальные социальные сети имеют спомогательное значение. Интересно отметить, что российские студенты проявляют особый интерес к сети «Instagramm». Скорее всего это связано с творческой потенцией, модой и созданием собственного имиджа. Среди мессенджеров популярность «WhatsApp» можно объяснить доступностью сервера, что особенно актуально для студентов.

Проведем анализ ответов на вопрос: «Чем так привлекают соц. сети, в которых Вы проводите больше всего времени?»

Большинство молодых людей привлекает в социальных сетях бесплатный доступ к любой информации и связь со знакомыми людьми. Респонденты смотрят видео, слушают музыку, пользуются форумами и группами в интернете, читают статьи, книги, юмористические странички, играют в игры - огромное количество интерактивных возможностей. Кроме того, общение с окружающими стало быстрее, удобнее и дешевле. 
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Рисунок 8. Причины, по которым молодые люди «сидят» в социальных сетях.

С помощью такой программы, как «Skype» можно позвонить на другой конец света бесплатно. В современном мире все пользуются интернетом, и любого человека можно легко найти в социальных сетях, что упрощает процесс связи с этим человеком. Простота в использовании также была отмечена как большое преимущество. Социальные сети устроены так, что человек любого возраста способен разобраться в алгоритме их использования. Интерфейс большинства серверов прозрачен. Одинаковое количество респондентов - 7% отмечают, что такие качества, как привычка, оперативность информации и знакомство с новыми людьми являются для них решающими факторами в пользу социальных сетей. Только 4% респондентов замечают, что социальные сети значительно экономят время на поиск нужной информации и на общение с окружающими людьми. Можно сказать, что функций и положительных сторон в использовании социальных сетей, безусловно, много.

Респондентам был задан вопрос: «Сколько времени Вы тратите на «живое» общение?».
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Рисунок 9. Оценка респондентами время «живого» общения.

Большинство молодых людей - 75% отмечают, что тратят на живое общение более 3 часов в день (см. Приложение 6. Таблица 10.). Менее получаса на живое общение тратят только 3% респондентов, от получаса до полутора часов - 9% и 1,5-3 часа на непосредственное общение тратят 13% опрошенных. Можно сделать вывод, что диалогическое общение пока еще популярнее общения посредством социальных сетей, где более 3 часов в день общаются 48% респондентов.
Было также рассмотрено, сколько времени на живое общение тратят мужчины и женщины (Рисунок 10.).
Более 3 часов в день на непосредственное взаимодействие тратят 81,8% женщин и 62% мужчин. Разница не большая, но все-таки можно сделать вывод, что женщины общительнее мужчин. Кстати, в социальных сетях они также общаются больше мужчин. По всем остальным вариантам ответов видно, что процент мужчин, которые общаются менее получаса, от получаса до полутора часов и от 1,5-3 часов больше, чем женщин. Можно сделать вывод, что общаться менее трех часов в день для женщин не свойственно. [image: image12.png]B keH; 6onee 3 vacos;
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Рисунок 10. Связь времени проводимого в сетях и пола респондентов.
Более 3 часов в день на непосредственное общение тратит 80% студентов в возрасте 17-20 лет и 70% студентов в возрасте 21-24 лет. Разница незначительная. [image: image13.png](-
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Рисунок 11. Общение с родственниками.

Было отмечено, что у 54% респондентов есть несколько родственников, с которыми они близко общаются. Студентов, у которых много родственников, с которыми они периодически общаются - 28%, а студентов, у которых один родственник, с которым близко общаются - 10%. Эти цифры наглядно показывают нам, что студенты стремятся общаться с родными, общение с ними играет важную роль в их жизни. Только 8% опрошенных не общаются с родными.

Полученные данные показывают, что 69,9% опрошенных «очень часто (каждый день)» общаются с матерью и всего 37,9% опрошенных также часто общаются с отцом. По остальным показателям лидирует общение с отцом. «Никогда» с отцом не общается 17,5% респондентов, «очень редко (раз в несколько месяцев)» 10,7%, «редко (раз в месяц)» 8,7%, «часто (раз в неделю)» 25,2%. Отсюда можно сделать простой вывод - молодые люди больше и чаще общаются с матерью. Общение с матерью не является фактором, влияющим на ощущение одиночества. Поскольку изначально мать и ребенок очень близки, мать считает, что ее тотальный контроль во многих вопросах обязателен. Это негативно сказывается на взаимоотношениях матери и молодого человека, который, желая быть независимым, стремится к самостоятельности.

При опросе выявлено, что очень часто чувство одиночества испытывают те респонденты, кто «очень редко (раз в несколько месяцев») общается с отцом - 68%. Студенты, которые «никогда» не общаются с отцом, испытывают чувство одиночества «очень часто» - 35,7%. Также, видно, что те молодые люди, которые очень часто общаются с отцом, не испытывают одиночества вообще - в 50% случаев. Это дает нам возможность утверждать, что отношения с отцом влияют на чувство одиночества. Молодые люди стремятся к общению с отцом, так как видят в нем человека, способного поддержать их в трудной ситуации, посоветовать, объяснить, оказать материальную поддержку без излишних нравоучений, т.е. оказать реальное содействие в любой жизненной ситуации.

Результаты ответов на вопрос: «Есть ли у Вас любовные отношения?» (Рисунок 12.) показывают, что 49% опрошенных не имеют никакой личной жизни. Это говорит о том, что студенты в большинстве своем еще только формируются, как личности, учатся, развиваются, набирают необходимые навыки, чтобы понять, как им организовать свою личную жизнь. В силу возраста, проще говоря, в связи с недостатком опыта, очень трудно принять решение - кого хочется видеть рядом с собой, поэтому большинство студентов в личном плане одиноки. Студенты, которые находятся в несерьезных отношениях, составляют 9% опрошенных, что указывает на нежелание большинства вступать в связь без обязательств. В серьезных отношениях состоят 34% опрошенных, которые строят совместное будущее, имеют на жизнь определенные планы. Скорее всего, вступить в брак студентам, которые находятся в серьезных отношениях, не позволяет материальная сторона вопроса, так как желание сыграть свадьбу, а в дальнейшем жить отдельно - дорогостоящие потребности. Только 8% опрошенных состоят в браке, что совершенно логично, учитывая материальное положение, возраст, цели и задачи молодежи.
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Рисунок 12. Наличие личных (интимных) отношений у опрашиваемых.

Полученные данные говорят о том, что «очень часто» и «часто» одиночество испытывают молодые люди в количестве 66,7%. Это говорит о том, что отсутствие личной жизни усиливает ощущение одиночества. Студенты, которые никогда не испытывают чувство одиночество, женаты или замужем - 21,4%. Примечательно, что студенты, которые женаты или замужем, отсутствуют в категории людей, которые испытывают одиночество «очень часто». Это говорит о том, что семейные отношения искореняют ощущение одиночества. Серьезные отношения так же способствуют тому, что студенты никогда не испытывают чувство одиночества, а несерьезные приводят к тому, что чувство одиночество становится навязчивым. Действительно, когда в личной жизни существует неопределенность, это усиливает чувство одиночества. 

Респондентам был задан вопрос: «Какие отношения у Вас с одногруппниками?». Большинство молодых людей имеют несколько друзей в группе - 44% опрошенных. Те, у кого много друзей и знакомых, с которыми они периодически общаются, составляют 30%. Один близкий друг есть всего у 10% опрошенных, а 17% респондентов ни с кем близко не общаются. В целом, видно, что студенты достаточно общительны. 
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Рисунок 13. Фактор общения с одногруппниками.

Данный рисунок показывает, что студенты, которые имеют много друзей в группе, с которыми они периодически общаются чаще других не испытывают чувство одиночества никогда - 50% опрошенных.

Те же респонденты, кто ни с кем близко не общаются, даже не попадают в категорию людей, кто никогда не испытывает одиночество. Правда, они не попадают и в категорию людей, которые очень часто испытывают чувство одиночества. Также стоит обратить внимание, что не прослеживается сильной зависимости между студентами, у которых есть несколько друзей, с которыми они тесно общаются, и чувством одиночества - везде стабильно высокие показатели. Видно, что 33,3% студентов, которые общаются близко только с одним другом в группе, испытывают одиночество «очень часто».

Проанализируем ответы на вопрос: «Есть ли у Вас друзья вне студенческой группы?» (Рисунок 14.)
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Рисунок 14. Наличие друзей в группе

Вне студенческой группы несколько друзей есть у 46% опрошенных, много друзей и знакомых у 41% опрошенных. Только у 5% респондентов всего один лучший друг и у 8% - нет друзей. Мы видим, что студенческая молодежь общительна, стремится взаимодействовать с окружающими. Кроме того, логично, что вне студенческой группы молодые люди имеют близких друзей больше, так как, установление дружеских связей - процесс долгосрочный.

Полученные данные дают возможность понять, что респонденты, у которых много друзей вне группы, «никогда» не испытывают чувство одиночества - 41,7%, «очень редко» такие люди испытывают одиночество - 38,5%, а в графе «очень часто» студенты, у которых много друзей и знакомых, вообще не присутствуют (Таблица 11.). Самый высокий показатель среди студентов, которые ни с кем близко не общаются, находятся в графе испытываемого одиночества «часто (раз в неделю»). Самый высокий показатель студентов, которые «очень часто (каждый день)» испытывают одиночество, имеют несколько друзей. Наличие одного близкого друга не присутствует на графике в разделе «никогда». 
	Показатель
	Есть ли у вас друзья вне студенческой группы?
	Всего

	
	я ни с кем близко не общаюсь
	у меня есть один близкий друг
	у меня есть несколько друзей
	у меня много друзей и знакомых, с которыми мы периодически общаемся
	

	Вы чувствуете
себя одиноким?
	никогда
	25,0%
	0,0%
	33,3%
	41,7%
	100,0%

	
	очень редко (раз в несколько месяцев)
	7,7%
	15,4%
	38,5%
	38,5%
	100,0%

	
	редко (раз в месяц)
	37,5%
	18,8%
	43,8%
	0,0%
	100,0%

	
	часто (раз в неделю)
	40,0%
	20,0%
	35,0%
	5,0%
	100,0%


Большинство респондентов (из работающих респондентов) - 40% отметили, что у них есть несколько друзей на работа. Это обусловлено тем, что взаимодействуя с определенным кругом людей, решая поставленные задачи вместе, приходится общаться. Соответственно, общение приводит к завязыванию деловых и дружеских отношений. Респонденты в количестве 29% отмечают, что ни с кем близко не общаются. Это достаточно высокий показатель. 

[image: image17.png]H Panl; 6)y meHs ectb
onuH 6auskuit apyr;
14,90%; 15%

L Psagl;a)a Hu Cc kem
6au3Ko He obuwatock;
28,40%; 29%

W Panl; Apyroit;
56,70%; 56%

u6)y

Ms)y

Hr)y
3Ha
nep






Рисунок 15. Общение на работе

Многие студенты находят работу на время, поэтому не стремятся завязывать с кем-либо из коллег дружеские отношения, чтобы потом не ощущать дискомфорт, покидая рабочий коллектив. У наименьшего числа респондентов есть один друг и много друзей.

Большее количество респондентов «никогда» не испытывает одиночества или испытывали его «очень редко», если у них много друзей на работе. Очень редко испытывают одиночество и те, у кого есть несколько друзей на работе. Стоит заметить, что эти же показатели - наличие многих и нескольких друзей - влияют и на то, когда человек часто и очень часто испытывает одиночество. Это можно объяснить тем, что молодые люди не всегда избирательно относятся к процессу коммуникации. Кроме того, как было сказано выше - большое количество общения не означает его высокое качество.

Рассмотрим результаты ответов на вопрос: «Испытываете ли Вы потребность в общении с незнакомыми людьми?» (Рисунок 16.)

Большинство респондентов - 53% не испытывают потребность в общении с незнакомыми людьми и общаются с незнакомцами только при необходимости. Это можно объяснить тем, что общение с незнакомыми людьми эпизодично и не несет какой-либо эмоциональной связи. Многие молодые люди избегают тратить время и силы на общение с человеком, взаимодействие с которым не имеет значимости, не несет ценности. Кроме того, подобное общение может вызвать неодобрение с противоположной стороны, что приведет к неловкой ситуации. Страх общения с незнакомыми людьми, безусловно, присутствует. «Иногда», при желании познакомиться в процесс взаимодействия вступают 22% опрошенных. Не общаться с незнакомцами стараются 16% опрошенных. Скорее всего, эти люди имеют ряд фобий - от страха негативной реакции до страха быть обманутым, избитым или ограбленным. Только 9% опрошенных «часто» общаются с незнакомыми людьми. Эти люди активны, любознательны, общительны, способны выстраивать долгосрочные отношения на основе знакомства эпизодичного характера.
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Рисунок 17. Отношение к общению с незнакомыми людьми

Большинство респондентов - 53% не испытывают потребность в общении с незнакомыми людьми и общаются с незнакомцами только при необходимости. Это можно объяснить тем, что общение с незнакомыми людьми эпизодично и не несет какой-либо эмоциональной связи. Многие молодые люди избегают тратить время и силы на общение с человеком, взаимодействие с которым не имеет значимости, не несет ценности. Кроме того, подобное общение может вызвать неодобрение с противоположной стороны, что приведет к неловкой ситуации. Страх общения с незнакомыми людьми, безусловно, присутствует. «Иногда», при желании познакомиться в процесс взаимодействия вступают 22% опрошенных. Не общаться с незнакомцами стараются 16% опрошенных. Скорее всего, эти люди имеют ряд фобий - от страха негативной реакции до страха быть обманутым, избитым или ограбленным. Только 9% опрошенных «часто» общаются с незнакомыми людьми. Эти люди активны, любознательны, общительны, способны выстраивать долгосрочные отношения на основе знакомства эпизодичного характера.

Люди, которые общаются с незнакомцами при необходимости, испытывают чувство одиночества примерно в равной степени по всем показателям. Те, кто «иногда» взаимодействует с незнакомцами, чаще других испытывают одиночество «часто (раз в неделю)». Те люди, которые «часто» общаются с незнакомыми людьми - 20% испытывают одиночество «очень редко (раз в несколько месяцев)». Респонденты, которые стараются  «никогда» не общаться с незнакомцами, в большинстве своем испытывают одиночество «редко (раз в месяц)».

Большинство респондентов по показателям «с родными», «с коллегами по работе» и «с незнакомыми людьми» отметили, что близость общения с этими категориями людей их удовлетворяет. С одной стороны, эти результаты свидетельствует о наличии крепких и стабильных отношений во взаимодействии с этими группами людей, с другой, - это может быть связано с безразличием респондентов. По каждому показателю находятся респонденты, которые не довольны близостью общения с теми, кто их окружает. Самые большие показатели - вне студенческой группы (77,7%), в студенческой группе (73,8%), с любимым человеком (62,1%). Меньше всего респондентов, которые не довольны общением с родными. Это говорит о том, что семейные отношения для большинства людей крайне важны, основной задачей для таких людей является благополучие семьи, что сказывается на рождении и развитии тесных и теплых отношений.

На вопрос: «Бывает ли, что Вам хочется куда-то сходить, а не с кем?»  большинство респондентов - 30% отмечают, что «редко (раз в месяц)» испытывают потребность «сходить куда-нибудь, но не с кем». «Очень редко» с такой ситуацией сталкиваются 24% опрошенных, «часто» - 23%. «Никогда» - 14%, а «очень часто (каждый день)» -
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Рисунок 18. Оценка возможности совместного времяпровождения

Данные показывают нам, что этот вопрос достаточно актуален, потому что большое количество молодых людей периодически сталкивается с такой ситуацией. Это может быть обусловлено разницей в графике занятий между студентами разных групп, местом жительства, финансовыми возможностями, сферами интересов.

Рассмотрим результаты ответов на вопрос: «Удовлетворяет ли Вас близость общения?»
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Рисунок 19. Результаты удовлетворенности близостью общения

Большое количество респондентов «никогда» не испытывают одиночество - 64,3%, при условии, что не сталкиваются с такой проблемой, как отсутствие рядом кого-то, когда «хочется куда-то сходить». Среди студентов, которые испытывают одиночество «часто» и «очень часто» отсутствуют те, кто не сталкиваются с вышеуказанной проблемой. Те молодые люди, которые «часто» сталкиваются с подобной проблемой, больше всего испытывают чувство одиночества «часто (раз в неделю)» и «очень часто (каждый день)». Респонденты, которые «очень часто» сталкиваются с подобной проблемой больше всего испытывают одиночество «очень часто (каждый день)» 33,3%.

Большинство респондентов отмечают, что в ситуации, когда им «хочется куда-то сходить, а не с кем», они остаются дома - 38%. Это можно объяснить тем, что большинство людей не чувствуют себя комфортно, когда находятся одни в общественных местах. Тем не менее, 35% опрошенных идут куда собирались в одиночестве. Остальные респонденты отмечают, что они отвлекают себя домашними делами или откладывают свое желание «сходить куда-то» на тот момент, когда появится человек, с которым можно будет разделить прогулку. Видимо, в подобной ситуации основополагающую роль играют личностные качества студентов. Человек с сильным характером, устремленный и мотивированный, преодолевает препятствие, связанное с отсутствием сопровождающего человека. Кроме того, существует группа людей, которые относятся к одиночеству, как к периодической необходимости в связи с определенными обстоятельствами, поэтому такую ситуацию они воспринимают, как обыденное явление.

В результате опроса выявлено, что большинство респондентов «никогда» - 29% и «очень редко» - 28% сталкиваются с такой ситуацией, когда им хочется «поговорить по душам, а не с кем». Это говорит о том, что у большинства молодых людей всегда есть кто-то, кто готов выслушать, поддержать, помочь. Только 10% опрошенных сталкивается с ситуацией отсутствия человека, с которым можно «поговорить по душам» регулярно.

Большое количество респондентов, кто никогда не сталкивается с проблемой отсутствия рядом кого-то, когда хочется «поговорить по душам», никогда не испытывают чувство одиночества - 71,4%. Те респонденты, кто не сталкивается с этой проблемой отсутствуют в показателях ощущения одиночества «часто» и «очень часто». Большинство респондентов - 56%, кто сталкивается с этой проблемой «очень редко» испытывают чувство одиночества «очень редко (раз в несколько месяцев»). Большинство опрошенных, кто «редко» испытывает чувство одиночества «никогда» не сталкивались с этой проблемой. Далее по показателю «редко» испытывает одиночество, данные идут в убывающем порядке. Большое количество студентов, кто сталкивается с этой проблемой «часто» испытывают чувство одиночество «часто (раз в неделю)». 

Большинство респондентов, которые сталкиваются с ситуации, когда хочется с кем-то «поговорить по душам», а не с кем, молчат - 29%. Молодые люди не склонны делиться своими проблемами с людьми, которым они не доверяют. Мысленно общаются с воображаемым собеседником 17% опрошенных. Студенты отметили, что это может быть какой-то конкретный человек, которого просто сейчас нет рядом, домашний питомец, также это может быть просто разговор с самим собой. Популярными вариантами ответов были: «переписываюсь в социальных сетях», «отвлекаюсь на другие дела» и «пишу на бумаге». Часто, если нет нужного человека рядом, можно просто написать ему сообщение в социальных сетях и ждать ответа, а потом даже переписываться какое-то время, обсуждая все необходимые детали. Некоторые молодые люди просто отвлекают себя, кто-то идет в спортзал, кто-то читает книги, играет в компьютерные игры, готовит, убирается, способов отвлечься масса. Записать все, что тревожит душу на бумаге, тоже хороший способ справиться с такой ситуацией. Самый незначительный процент опрошенных - 9%, рассказывают свои проблемы незнакомым людям или же ждут, когда найдется человек, с которым можно будет обсудить свои переживания.

На основе полученных результатов была описана модель типологии жизненных ценностей в студенческой среде. 

Первый тип - бессознательное избегание межличностных контактов. Этот тип одиночества испытывают молодые люди, которые обладают заниженной самооценкой и рядом фобий, не уверенные в себе. Среди опрошенных студентов к этому типу относятся 11-14%. Все студенты, которые относятся к этому типу, обладают высоким уровнем одиночества. К этому типу относятся 43% мужчин и 57% женщин. Наиболее ярко этот тип социально-психологического одиночества проявляется в общении с одногруппниками, друзьями, в некоторых случаях в общении с любимым человеком. Идентификация, т.е. осознание членами группы себя как «мы», а других как «они», выражается в слабой степени. Удовлетворение от общения в группе не получают 73,8% опрошенных, вне группы - 77,7%, с любимым человеком - 62,1%. Отношения в группе, вне группы (с друзьями) и с любимым человеком влияют на ощущение одиночества: чем ниже уровень связи в этих группах, тем сильнее молодой человек испытывает чувство одиночества. 

Основными ценностными ориентирами молодых людей, которые относятся к этому типу социально-психологического одиночества, являются дружба, общение, любовь. тип социально-психологического одиночества - личностное развитие. К этому типу одиночества относятся студенты, которые обладают высоким уровнем рефлексии, способны к самоидентификации, стремятся к уединению и составляют 54-61% опрошенных. Большинство из них обладает низким (42%) и средним (38%) уровнем одиночества. К этому типу относятся 28% мужчин и 72% женщин. Этот тип социально-психологического одиночества чаще всего проявляется в общении с одногруппниками в процессе обучения, в процессе саморазвития. 

Самый распространенный способ справиться с чувством одиночества дома - интернет-общение - 62,1%, что свидетельствует об отсутствии коммуникативных навыков и желании их приобретать. Учитывая тот факт, что большую часть дня студенты проводят в ВУЗе (до 6 часов в день), 61% опрошенных тратят более 3 часов в день на сетевое общение. С одной стороны, технологичные коммуникации уводят молодого человека в замкнутое пространство, с другой способствуют процессу самоидентификации, саморазвитию, дают возможность раскрыть творческие потенции. Основным ценностным ориентиром молодых людей, которые относятся к этому типу социально-психологического одиночества, является процесс познания, возможность расширения своего кругозора, повышения культурного и интеллектуального уровня.

Второй тип - эмоциональная и коммуникативная изоляция. К этому типу одиночества относятся молодые люди, которые разочарованы в окружающей действительности, находятся в состоянии фрустрации, впадают в депрессию, испытывают потребность в социальной отгороженности, составляют 57-66% опрошенных, среди них - 43,3% мужчин и 57,6% женщин. Большинство студентов, которые относятся к этому типу, обладают средним (54%) и высоким (35%) уровнем одиночества. Данный тип проявляется в отсутствии общения с представителями всех кругов взаимодействия, является сознательным выбором молодых людей. Вопрос формирования норм, ценностей, правил поведения в этой группе молодых людей связан с общей тенденцией снижения культурного и духовного потенциала, увлечения физической активностью. «Очень редко (раз в несколько месяцев)», пытаясь справиться с чувством одиночества вне дома, молодые люди ходят в музей и на выставки - 51,5%, а также в театр и на концерты - 43,7%. 

В современном технократическом обществе всю необходимую информацию, в том числе о памятниках культуры, молодые люди находят в интернете. В среде студенческой молодежи вырабатывается мнение, что совершенно не обязательно посещать музеи, чтобы посмотреть картины, или ходить на концерты, чтобы послушать музыку. 

Замена реальной действительности виртуальной, отсутствие мотивированности и заинтересованности в посещении культурных учреждений ослабляет социальное взаимодействие и усиливает одиночество. Молодые люди, пытаясь преодолеть чувство одиночества, избегают проводить время в ночных клубах - 71,8%. В то же время, анализ полученных данных показывает: чаще всего молодые люди, чтобы справиться с чувством одиночества, тренируются в спортивном зале или идут на прогулку. 

Таким образом, можно сделать вывод, что студенты занимаются своим физическим развитием в ущерб духовному росту, но, самое главное, в ущерб реальному общению и социальному взаимодействию. В среде студенческой молодежи преобладает когнитивная, эмоциональная и поведенческая пассивность, связанная с заменой реальной действительностью виртуальной. Основными ценностными ориентирами молодых людей, которые относятся к этому типу социально-психологического одиночества, являются физическая красота и здоровье, элитарный, с точки зрения молодежи, социальный статус.

Третий тип - эмоциональная отчужденность. Этот тип одиночества характеризуется враждебностью, подозрительностью, завистью, конфликтностью и проявляется в процессе взаимодействия с одногруппниками, друзьями, коллегами по работе. К этому типу относятся 13-21% опрошенных, 50% мужчин и женщин, обладающих средним (61%) и высоким (24%) уровнем одиночества. В рамках малой группы эмоциональные связи в достаточной степени для качественных взаимоотношений не выявлены. Это подтверждается ответами респондентов: 54% опрошенных утверждают, что «часто» и «очень часто» испытывают чувство одиночества. Основным ценностным ориентиром молодых людей, которые относятся к этому типу социально-психологического одиночества, является индивидуализация.

В связи с полученными показателями можно утверждать, что исследуемая проблема актуальна, поскольку студенчество как социально-демографическая группа должна обладать преимущественно позитивными характеристиками, связанными с активностью и коммуникабельностью. Большинство респондентов -71% отметили, что спокойно относятся к одиночеству, они предпочитают быть одни, когда это необходимо или когда надо о чем-то подумать. Это доказывает, что одиночество в современном мире рассматривается не только как негативное явление, большинство молодых людей видят в социально-психологическом одиночестве созидательную и полезную функцию, связанную с формированием личностных качеств.
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ПРОБЛЕМЫ ОПТИМИЗАЦИИ ОБРАЗОВАТЕЛЬНОЙ ДЕЯТЕЛЬНОСТИ

К определению понятия «оптимизация»

Многозначное понятие «оптимизация» в данной статье используется в рамках такого направления исследований, которое обозначается как «социальные технологии». Это объясняется тем, что оптимизацию мы рассматриваем в учебном процессе, очевидно входящем в социальную сферу. Соответственно, определение оптимизации в самом общем виде можно дать такое: оптимизация – это процесс приведения объекта (системы) в оптимальное, то есть наилучшее состояние. Другими словами можно сказать, что оптимизация в названном аспекте обозначает обеспечение наиболее эффективного функционирования социальной системы. Процесс оптимизации, следовательно, должен иметь направленность к повышению собственной эффективности (эффективности той системы, в которой он протекает). Важно отметить процессуальный характер оптимизации. Предложенное понимание оптимизации исключает её статический характер, то есть невозможно добиться оптимизации учебного процесса «раз и навсегда». Необходимы постоянные инновационные усилия, направленные на повышение эффективности учебного процесса.

В рамках социальных технологий, как известно, выделяют несколько уровней: 

· макротехнологии (глобальные) управления на уровне общества и его основных сфер; 

· мезотехнологии на уровне управления региональными структурами, общественными институтами, организациями; 

· микротехнологии на уровне управления небольшими группами людей и самоорганизации личности. 

Представляется очевидным, что для оптимизации учебного процесса в системе высшего образования в современной России необходимо принятие принципиальных управленческих решений на всех трех уровнях.  Однако не менее очевидно и то, что в масштабе одного вуза принятие указанных системных (оптимизирующих учебный процесс) решений невозможно. В масштабе одного вуза остается лишь одна возможность оптимизации учебного процесса – на уровне микротехнологий, что заведомо обрекает оптимизацию учебного процесса на неполноту и фрагментарность.  Тем не менее, известно множество попыток подобной оптимизации, предпринимаемых отдельными преподавателями или отдельными вузами. Это можно объяснить тем, что потребность в оптимизации учебного процесса в России стала очевидной.

Основания для оптимизации учебного процесса в вузе

Очевидность указанной потребности можно объяснить следующими обстоятельствами:

1. Радикальным изменением системы высшего образования в России после крушения СССР и, главное, незаконченностью начатых изменений, отсутствием их критического анализа, недостаточный учет опыта других стран.

2. Пока еще недостаточная разработка содержания многих учебных курсов как базовых (формальных), так и факультативных (неформальных) с учетом опыта не только Западно-Европейских стран, но и России, стран Востока и других регионов современного многополярного мира. 

3. Фактическая ликвидация системы профессионально-технического и среднего специального образования (училища, техникумы), приведшая к тому, что в вузы пошли абитуриенты, не заинтересованные в получении углубленного (высшего) образования с крайне слабой базовой подготовкой.

Этот перечень можно продолжить. Перечисленные и другие подобные обстоятельства диктуют необходимость оптимизации учебного процесса в вузах России, адаптации образовательного процесса к изменившимся условиям.

Адаптация образовательного процесса к условиям разноуровневой подготовки обучающихся

В последнее десятилетие в студенческих группах фактически всех (или большинства) вузов России стало явственно выделяться три уровня базовой подготовки и потенциала студентов (по классификации профессора 
А.И. Щербинина): 

1. адаптивный (слабая базовая подготовка); 

2. стандартный (оптимальная базовая подготовка); 

3. селективный (высокая базовая подготовка). 

Важно отметить, что уровень базовой подготовки и потенциал каждого студента необходимо различать. Нередки случаи, когда студент с низкой базовой подготовкой в конце обучения выходил на лидирующие позиции в группе. Отсюда следует, что для оптимизации учебного процесса необходим индивидуальный подход к каждому студенту, учет всех его особенностей, сильных и слабых сторон.

Индивидуальный подход к каждому студенту обязательно предполагает совместную образовательную деятельность преподавателя и студента. Эта совместная деятельность, согласно требованиям федеральных государственных образовательных стандартов, должна быть направлена, с одной стороны, на усвоение обязательных дидактических единиц и формирование требуемых компетенций, а с другой стороны, учитывать индивидуальные интересы как преподавателя, так и студента. Обеспечение такой совместной деятельности – сложная методическая задача, требующая значительных совместных усилий преподавателя и студента. Без этих двух методологических оснований – индивидуальный подход к студентам и совместная образовательная деятельность преподавателя и студента – оптимизация учебного процесса в современной России представляется невозможной.

На этих методологических основаниях можно строить различные методики для оптимизации образовательного процесса. Эти методики неизбежно будут отличаться друг от друга в зависимости от уровня базовой подготовки и потенциала студентов. Рассмотрим эти отличия подробнее. Эти отличия выясняются в начале обучения при тестировании студентов «на входе».

Адаптивная группа

Главная задача для этой группы – освоить базовые понятия учебной дисциплины и войти в «режим обучения», то есть научиться учиться. Для решения этой задачи имеется множество простейших методик, основанных на преобладании аудиторных занятий. Самостоятельная работа для этой группы может быть сведена к минимуму, если учесть, что часть студентов имеет базовую подготовку на уровне начальной школы (плохо пишут, читают, считают, не усваивают прочитанный учебный материал). После решения этой главной задачи часть студентов, в зависимости от их мотивации и потенциала, можно переводить на следующий, стандартный уровень.

Стандартная группа

На втором, стандартном уровне возможна наиболее активная совместная образовательная деятельность преподавателя и большинства студентов. На этом уровне вполне уместно применение всех известных методик, направленных на оптимизацию учебного процесса: мозговой штурм, метод малых групп, деловые игры, защита рефератов, дистанционное обучение и т.д.

На этом уровне использование любых методик должно приводить к такому результату, который можно назвать «собственно оптимизацией» или, другими словами, к повышению эффективности преподавания учебных дисциплин. Известны основные параметры, которыми можно «измерить» уровень оптимизации. Эти параметры во многом пересекаются с компетенциями, сформулированными в федеральных государственных образовательных стандартах:

· способность пользоваться глобальными информационными ресурсами, находить необходимую литературу;

· способность определять и формулировать изучаемую проблему;

· способность анализировать современные социальные процессы;

· умение логично и грамотно излагать собственные умозаключения и выводы;

· умение выделять доминирующие тенденции в современных социальных процессах, способность видеть причинно-следственные связи в социальной жизни.

Селективная группа

В селективную группу входят те студенты, которые мотивированы на углубленное изучение учебных дисциплин и достигли высокого уровня базовой подготовки. Для обучения этих студентов целесообразно использовать все те методики, которые применяются в стандартной группе, с добавлением методик, развивающих навыки научного творчества, формирующих самостоятельность в принятии решений, умение руководить коллективом исполнителей. Результатом оптимизации обучения на этом уровне, кроме перечисленного на втором уровне, можно считать:

· способность ставить исследовательские задачи и выбирать пути их решения;

· способность составлять и корректировать план научно-исследовательских работ;

· способность применять научно обоснованные методы планирования и проведения эксперимента;

· способность анализировать полученные результаты теоретических или экспериментальных исследований;

· способность самостоятельно принимать решения на основе проведенных исследований.

Движение к этим результатам оптимизации образовательной деятельности предполагает различные варианты, в зависимости от творческих способностей, от потенциала как преподавателя, так и студента.

Единого стандарта для достижения таких высоких результатов пока не выработано и вряд ли будет выработано в будущем в силу того, хотя бы, что процесс творчества всегда уникален и не поддается стандартизации.

В заключение необходимо отметить, что в современной России выделенные три группы обучающихся не существуют отдельно друг от друга. Обучающиеся всех уровней подготовки обучаются в одной группе, что создает практически неразрешимые проблемы для оптимизации преподавания и обучения. Представляется целесообразным для оптимизации образовательного процесса делить группу обучающихся по уровню их базовой подготовки, как это делается для изучения иностранных языков.
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НЕКОТОРЫЕ ПРОБЛЕМЫ СОХРАНЕНИЯ ИСТОЧНИКОВ ОБЩЕЧЕЛОВЕЧЕСКИХ ЦЕННОСТЕЙ И ИНФОРМАЦИОННОГО ОБЕСПЕЧЕНИЯ РАЗВИТИЯ ОБЩЕСТВА

Целью данного исследования является краткий анализ нескольких проблем, выделенных автором из множества других проблем, прямо или косвенно связанных с сохранением источников общечеловеческих ценностей и информационного обеспечения развития общества. Таких проблем автор выделяет три: 1. определение реестра указанных источников; 2. определения способов сохранения указанных источников и порождаемых ими ценностей; 3. определение способов защиты указанных источников от разрушающих их вандалов.

Проблема 1. Определение реестра источников общечеловеческих ценностей

Для поиска решения этой проблемы необходимо определить исходные понятия. Из множества определений понятия «источник общечеловеческих ценностей» для нашего анализа вполне достаточным можно считать одно из наиболее распространенных и адаптированное автором к теме данного исследования: это целостная система материальных артефактов и идеальных представлений о реальном и нереальном (мифическом и религиозном) мире, системным качеством которой выступает диалектически противоречивое единство основных, фундаментальных понятий, единство и противоположность которых определяют смысл жизни любого человека в любую эпоху его существования: жизнь и смерть; добро и зло; справедливость и несправедливость; бескорыстие и корысть. Примерами таких источников можно считать литературные произведения, в которых анализируются названные пары понятий, в частности, «Дон Кихот» М. Сервантеса, «Божественная комедия» Данте Алигьери, «Война и мир» Л.Н. Толстого, «Преступление и наказание» Ф.М. Достоевского и другие. Кроме литературных произведений названными источниками можно считать скульптуры, здания, мифы и легенды, религиозные заповеди. Эти и подобные им источники порождают общечеловеческие ценности, адаптируют их к конкретным ментальным особенностям культуры любого народа.

Соглашаясь с этим, необходимо отметить, что отнесение чего-либо к числу источников общечеловеческих ценностей во все времена, в том числе и в наше время, является ареной острой политической, идеологической борьбы. Достаточно вспомнить трагическую историю праха Оливера Кромвеля, которого похоронили как национального героя, носителя общечеловеческих ценностей, но затем надругались над его прахом. Таких примеров множество. Один из последних таких примеров – проблема установления в России мемориальной доски финскому маршалу К. Маннергейму, сотрудничавшему с гитлеровскими фашистами. Многие люди выступили против установления этой мемориальной доски, так как не считают Маннергейма носителем общечеловеческих ценностей. Этот пример показателен еще и тем, что подавляющее большинство людей считает источником общечеловеческих ценностей такие виды источников, в которых добро побеждает зло, и торжествуют справедливость, бескорыстие.

Сложность решения названной проблемы определяется, кроме прочего, тем, что она объективно, по определению, органично включает в себя два противоречивых начала – рациональное и внерациональное. Разделить эти начала не представляется возможным, а их диалектически противоречивое единство и порождает бесконечное множество вариантов решения обозначенной нами первой проблемы. Автор данного исследования согласен  с мнением тех, кто видит диалектическое единство рационального и внерационального в общечеловеческих ценностях, более того, предложил свой вариант  анализа этого противоречивого единства. [1] По нашему мнению, для решения проблемы определения реестра источников общечеловеческих ценностей необходимо выделить общепринятую доминанту в соотношении рационального и внерационального в общественном сознании. Автор данного исследования видит такую доминанту в реализации законодательно закрепленных государственных интересов, направленных на удовлетворение материальных и духовных потребностей большинства населения любой страны.

Проблема 2. Определение способов сохранения источников общечеловеческих ценностей

Данная проблема может быть решена достаточно просто – необходимо защитить указанные источники от естественного разрушения, а для этого необходимо лишь наличие средств (финансовых, технических и других) и соответствующих специалистов. Например, существует множество вариантов сохранения Эйфелевой башни в Париже или мемориала «Родина – мать» в Волгограде. Однако, кроме естественного разрушения, источники общечеловеческих ценностей разрушаются вандалами. Для защиты от вандалов необходима законодательная власть государства.

Проблема 3. Определение способов защиты источников общечеловеческих ценностей от разрушающих их вандалов

В современном мире эта проблема представляется наиболее острой и трудноразрешимой. Это объясняется, кроме прочего, тем, что современный мир переживает период перехода от однополярного мира к многополярному. Этот переход сопровождается множеством военных, религиозных, этнических конфликтов и разрушением таких памятников, которые имели непреходящую общечеловеческую ценность. Достаточно вспомнить разрушение террористами сирийской Пальмиры или памятников советской эпохи в Прибалтике и Украине. Террористы, националисты не останавливаются даже перед осквернением могил. 

Поисками оптимального решения этой проблемы сейчас заняты ведущие страны мира, представители которых ведут интенсивные переговоры с целью устранить угрозу распространения международного терроризма. Важно отметить, что одной из целей современных вандалов является установление их монополии на распоряжение информацией, в том числе о прошлом человечества и, в конечном итоге, разрушение информационного обеспечения развития общества и установления своего господства над миром. История показывает, что таких попыток было много и все они заканчивались поражением вандалов, претендующих на мировое господство.
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ЭТНИЧЕСКАЯ ИДЕНТИЧНОСТЬ И ЭТНИЧЕСКОЕ САМОСОЗНАНИЕ

Проблемы этнической идентичности, этнической самоидентификации, этнического самосознания продолжают оставаться актуальными, несмотря на длительный период изучения. Кризис современного общества определяет значимость поиска смысла человеческого существования. В сложных условиях современности как никогда важны вопросы о целевых установках, значимых ценностях, корнях и ориентирах для человека. Следует отметить, что именно этничность, этническая идентичность является тем, что сохраняется и остается почвой укоренения жизненных смыслов человека. Поэтому формирование и реализация этнической идентичности не утрачивает свою актуальность и является для человека способом адаптации и выхода из кризисного состояния  [1,86].

Этничность – имманентно присущее любой человечной личности социальное качество, которое выражает объективную данность этнических характеристик, формирующихся во взаимодействии с человеческой практикой и условиями человеческого бытия. 

Термин «этничность» зародился первоначально в западной антропологии, в настоящее время утвердился и в отечественной исследовательской литературе. Однако вопросы о том, что составляет сущность идентичности в целом, этнической идентичности в частности, не решены окончательно. Во второй половине ХХ века ведутся активные дискуссии по поводу различных аспектов этничности: функций, факторов и признаков этничности, соотношения таких понятий как «этничность», «национальность», «раса». Однако, как справедливо замечает известный антрополог М. Бэнкс, этот термин, несмотря на активные применения во всех сферах социогуманитарного знания, «по-прежнему представляется неясным, неясно его значение, применение и соотношение с другими понятиями» [2, P.12].

М. Вебер в своей работе «Хозяйство и общество» объясняет невозможность однозначного определения этничности сложностью явлений, процессов, которые обозначаются такими понятиями, как этническая группа, этническое сообщество, этническая идентичность, этнические процессы и другие. Несмотря на достаточно критическое отношение к этому понятию, именно Вебер заложил основы понимания этничности. Он определяет этническую группы как группу людей (отличающуюся от родственных групп), которые сохраняют веру в свое общее происхождение таким образом, что это обеспечивает основу для создания общности. В данном определении, по мнению автора, важной характеристикой является субъективная характеристика, т.е. общая вера членов этнической группы, а не объективные признаки: язык, территория, обычаи, религия.

Анализ современной литературы (философской, социологической, культурологической, психологической, в том числе и обзорных публикаций), позволил нам выявить три основные линии в теоретическом осмыслении феномена идентичности. Подчеркнем, что в каждом из трех направлений речь не идет о полном исключении или отрицании остальных, а о том, что является первичным для определения идентичности.

В рамках первого, наиболее распространенного направления, идентичность определяется через осознание, дифференциацию собственного «Я» по отношению к любой внешней структуре или их совокупности. Последнее понимается максимально широко: начиная от отдельных индивидов и заканчивая крупными социальными институтами, например, государством. Другими словами, идентичность есть нечто внутреннее по отношению к внешнему. 

В рамках второго варианта идентичность рассматривается как интегрирующий модус, своеобразный «унификатор» остальных форм и характеристик бытия человека. Идентичность – интегральное понятие, объединяющее мотивы, ценности, взгляды, привычки и убеждения. Идентичность в принципе неповторима по своим содержательным характеристикам и их пропорциональному соотношениию.

И, наконец, в третьем варианте, подчеркивается постоянная «неконгруэнтность», «разрыв», между культурными, моральными, экономическими, идеологическими ценностями и предпочтениями общества, с одной стороны, и персональным, личностным опытом (религиозным, гендерным, этническим, профессиональным) представителя какого-либо сообщества. 

Как уже отмечалось «этничность», в современных исследованиях  не определена однозначно. В настоящее время оформилось несколько теорий этничности: примордиализм (социобиологический и социокультутрный), инструментализм, конструктивизм, перенниализм (синтез примордиализма и инструментализма), релятивизм и серкемстенциолизм. В нашей стране наибольшее распространение получили первые три варианта: примордиализм, конструктивизм и инструментализм.

Сторонники примордиалистского подхода (П. ван ден Берг, Ю.В. Бромлей, Р. Гамбино, И. Гердер, К. Гирц, Л.Н. Гумилев, И.Ю. Заринов и др.) основывают свое понимание этнической идентичности на биолого-эволюционистских теориях происхождения человека и общества. Впоследствии, для придания социальной привлекательности, к ним были приобщены результаты географических, генетических, геологических исследований. Во второй половине ХХ века происходит переход от биологического к культурному примордиализму, Общим для первого и второго вариантов примордиализма выступает тезис о наличии неких субстанциальных данностей (биологических или культурных). Происходит своеобразная абсолютизация биологических или культурно-духовных событий прошлого, которые оказывают постоянное причинное воздействие на сохранение и воспроизведение идентичности.

Особым вариантом культурного примордиализма является примордиализм, основывающийся на культурных маркерах определения этнической группы. Место кровного родства занимают более респектабельные  понятия. Как и в предыдущем, биологическом примордиализме, процесс становления этнических групп не анализируется, скорее он просто фиксируется. Начало всего – кровная семья и народный дух.  Кровь и дух служат гарантом этничности и критерием принадлежности человека к ней.

В целом положения промордиалистского подхода сводятся к следующему:

· этничность является примордиальной данностью – при этом «примордиальное понимается как нечто исходное, изначальное, исконное;

· этничность не выбирается индивидами произвольно, а усваивается с самого раннего детства, впитывается из окружающей ребенка этнической среды;

· этничность вырастает из кровного родства, со временем превращается в родство расширенное.  

Философским основанием инструментализма является прагматизм с его ориентированностью на утилитарно понимаемую истину. В рамках данного подхода этничность, а точнее этнические группы рассматриваются как форма, средство решения личностных или групповых проблем. Утилитарное предназначение этнической группы проявляется в том, что человек благодаря принадлежности к этнической группе «защищен», «укоренён», он в состоянии справиться с постоянно возрастающими агрессивными факторами со стороны своего окружения. Этническая группа выступает в роли своеобразной палочки-выручалочки для человека в тяжелых жизненных ситуациях. Когда он не может с ними справиться, он обращается, а точнее «возвращается» (реально или воображаемо) к своим этническим истокам, этническому тылу, который ему обеспечивает этническая группа. Особенно важна возможность «возврата» к постоянному и неизменному в периоды кризисов, когда рушится все, что до этого определяло человека.

В конструктивизме (Б. Андерсон, Р. Бурдье, Э. Геллнер, 
А.Г. Здравомыслов, Э. Хобсбаум и др.), в отличие от примордиализма, основной является идея определяющего влияния культурного окружения и культурной реальности на формирование этничности. Как и в инструментализме, в конструктивизме признается момент «созидания», «придумывания», «творения» этничности. Соответственно, отрицается наличие этничности в доиндустриальную эпоху, а идентичность человека определяется смысловой привязанностью к месту проживания.

По сути, рассмотренные выше варианты понимания этничности рассуждают по схеме: внеэтнические или внутриэтнические факторы – этническая общность – этничность человека. Этничность концентрируется в рамках отдельной личности, однако формируется она в сфере межличностных отношений человека с представителями своей группы и других этнических групп.

В этничности целесообразно выделять два основных компонента – когнетивный (знания, представления об особенностях собственной группы и осознание себя ее членом на основе этнодифференцирующих признаков) и аффективный (оценка качества собственной группы, отношение к членству в ней, значимость этого членства) [3, c.56].

При этом следует отметить, что этничность, как один из основных способов идентификации человека, необходимо рассматривать как состояние и как процесс. В первом случае, она представлена когнитивным и аффективным компонентами. Если принадлежность к этнической группе человек проговаривает и осознает на рациональном уровне свои этнодифференцирующие признаки, это соответствует первому. Если речь идет о положительных или отрицательных эмоциях по поводу включенности человека в свою этническую группу, о значимости для человека этой включенности, это соответствует второму.

Анализ этнической идентичности человека как процесса предполагает рассмотрение основных факторов и условий ее формирования, зависимость и определенность от внешних и внутренних факторов, изменение этнических границ. Человек в процессе взросления формирует представление о «своей» и «чужой» этнической принадлежности. И большую роль в этом играет представление об общем происхождении, причем не важно, соответствующем действительности или нет.

Как справедливо отметил Чешко С.В., этничность, с одной стороны, - «это представления о наследуемой групповой солидарности, основанное на представлениях об общих происхождении, исторических судьбах, интересах и культуре. С другой стороны, такие представления имеют объективную основу, они действительно вырабатываются реально существующими группами людей, народами, занимающими относительное обособленное положение в окружающей социальной среде»[4, с.40].

При анализе объективной идентичности следует применять наработки примордиалистского подхода, а для субъективной идентичности целесообразно учитывать конструктивистские.

Этническую идентичность невозможно рассматривать в отрыве от этнического сознания и этнического самосознания. Обратимся к анализу ключевого понятия «самосознание». На первый взгляд определение содержания «самосознание» представляется достаточно простым. В широко известном словаре С.И. Ожегова и Н.Ю. Шведовой «самосознание» определяется как полное понимание самого себя, своего значения, роли в жизни, в обществе.

Если предположить, что решение задачи исследования «полного понимания» человека возложено на него самого, то исходно следует признать мало шансов на достижение позитивного результата. Учитывая многообразие подходов к анализу данного понятия в философии, социологии, психологии, следует признать, что это является самостоятельной исследовательской задачей. 

Поэтому обратимся к выделению лишь тех общих характеристик, которые наиболее значимы для исследования самосознания этнических групп. Во – первых, наличие самосознания как процесса и результата деятельности сознания является бесспорным. Во – вторых, следует отметить, что само – осознание как процесс является парадоксальным. Оно не является врождённым, а конструируется, вырабатывается только в соотнесении с другими людьми, т.е. в процессе деятельности и человеческих взаимоотношений.

В широком смысле самосознания есть результат выделения субъектом самого себя по отношению к окружающему миру, как отношение к себе, оценка своих возможностей. При конкретизации само – осознания большинство авторов выделяют несколько уровней. Первый – осознание человеком «вписанности» своего тела в мир вещей и людей. Второй – осознание принадлежности к тому или иному сообществу, культуре. Наконец, высшей уровень самосознания характеризуется осознанием своего Я не только как аналогичного другим людям, но и как уникального, способного на поступки, за которые необходимо нести ответственность, уметь их оценивать и контролировать. Другими словами самосознание это и самооценка и самоконтроль.

Следующим важным признаком самосознания является то, что в процессе само – осознания человек творит образ себя. Причем следует подчеркнуть, что этот образ далеко не всегда является адекватным, не всегда соответствует реальному человеку, тому каков он есть. И гораздо чаще данное несоответствие между самосознанием и действительностью  видно со стороны, оно фиксируется другими людьми.

И наконец, необходимо подчеркнуть, что  самосознание не является неизменным. Оно корректируется и развивается в течении всей жизни человека, что обусловлено сложной совокупностью как индивидуально – человеческих так и внешних факторов. 

Исходя из отмеченного, этническое самосознание может быть определено, как совокупность восприятия, представления и понимания  своей собственной этнической общности и совокупность восприятия, представления и понимания  особенностей других этнических общностей.

Более детально структура этнического самосознания включает:

· осознание особенностей этнической культуры своей этнической общности;

· осознание психологических особенностей своей этнической общности;

· осознание тождественности со своей этнической общности;

· осознание собственных этнопсихологических особенностей;

· осознание себя субъектом своей этнической общности;

· социально - нравственная самооценка этничности 

Здесь речь идет об определении этнического самосознания как относительно устойчивой сисатемы осознанных представлений и оценок, реально существующих этнодифференцирующих и этноинтегрирующих компонентов жизнедеятельности этноса и своей этнической принадлежности.

Именно этническое самосознание лежит в основе этнической идентификации. При этом каждый человек, который идентифицирует себя с той или иной этничностью, должен нести ответственность за сохранение и развитие своей этнической общности. Как отметил известный философ XX века – М. Хайдеггер: «Das Sich – Vorweg – Sein», т.е человек есть бытие, впереди себя. Речь идет об отношении к будущему, где будущее выступает у него как «зов возможностей».

В условиях свободного выбора, если мы осознаем необходимость целенаправленного сохранения и развития своей этничности, этнокультурной самобытности, участвуем  в этнокультурной деятельности, все это будет способствовать развитию и сохранению своей этнической общности и гуманизации межэтнических отношений.
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Е.Г. Молчанова

НЕМЕЦКОЕ НАСЕЛЕНИЕ ДАЛЬНЕГО ВОСТОКА РОССИИ ВО ВТОРОЙ ПОЛОВИНЕ XIX – НАЧАЛЕ XX ВВ.

Почти на всем протяжении истории Российского государства немцы играли заметную роль в его развитии. Уже при дворе великих князей Московских и русских царей были немецкие врачи, ремесленники, ученые и т.д. Достаточно влиятельную часть немецкой диаспоры в России составляли прибалтийские (остзейские) немцы, которые обосновались в Прибалтике. Они стали посылать своих сыновей в Петербург, где те становились офицерами и чиновниками. Со времен Екатерины II в Россию стали массово прибывать немцы-колонисты.

В 1897 г., по данным Первой Всеобщей переписи населения, в Российской империи насчитывалось 1750,5 тыс. немцев, что составляло около 1,4 % от всего населения России
. В начале XX в. немцы уже вышли на девятое место по численности среди народов, проживающих здесь. Немецкое население России размещалось преимущественно в Прибалтике, нижнем Поволжье, царстве Польском и Новороссии. Значительное количество немцев поселилось в Петербурге. А небольшое число разместилось, в сущности, во всех губерниях и районах Российской империи
. Не был исключением и Дальний Восток, куда немцы стали прибывать сразу после присоединения его к России. 

Можно выделить два основных источника формирования немецкого населения региона:

Во-первых, немцы сюда прибывали из центральных районов России. Это были, в основном, так называемые российские немцы, чьи предки переселились в предшествующие времена. Они уже прошли в России определенную стадию аккультурации (а в некоторых случаях даже встали на путь ассимиляции), и в большинстве случаев нашли собственную нишу в социокультурной среде принявшего их государства. Большинство из них уже утратили связь со своей исторической родиной. Речь идет о российских гражданах, общим для которых является лишь происхождение из Германии, точнее из германских земель и княжеств, их самоназвание «немцы», а также их язык, – если можно назвать общим языком ту смесь немецких диалектов, на котором они говорили.

Вторым источником формирования немецкого населения Дальнего Востока России можно считать немцев, которые прибывали сюда непосредственно из Германии или других зарубежных стран. В основном это были предприниматели и служащие немецких фирм (некоторые из них впоследствии уже на территории Дальнего Востока приняли российское подданство). Им еще предстояло пройти адаптацию к новым условиям.

Российские немцы прибывали сюда в общем потоке служащих, переселенцев. Они селились в городах и проживали здесь в качестве рассеянного национального меньшинства. В конце XIX в. почти треть немецкого населения российского Дальнего Востока находилась на государственной службе (военнослужащие, чиновники, полиция и др.). Например, в 1897 г. 242 немца (около 24% проживающих на российском Дальнем Востоке), служили в воинских частях, расположенных, в основном, в Приморской области. Немцы занимались также торговлей, ремеслами, промыслами, содержали различные заведения, мастерские. Среди них были так же представители интеллигенции (учителя, врачи, юристы и т.д.), прислуга
. 

Для немецкого населения российского Дальнего Востока был характерен высокий уровень грамотности. По данным Первой Всеобщей переписи населения в 1897 г. немцы занимали первое место по грамотности среди народов проживающих здесь. В Амурской и Приморской областях около 80% немцев были грамотными. Это более чем в два раза превышало средние показатели уровня образованности населения по этим регионам
.

Многие из российских немцев внесли значительный вклад в освоение и развитие российского Дальнего Востока. Они были в числе ученых, занимавшихся исследованием дальневосточных земель. Уже в XVIII в. в составе академических дальневосточных экспедиций были немцы – этнографы, картографы, геологи, биологи и т.д. Академическим отрядом второй Камчатской экспедиции руководили член Петербургской Академии наук, историк и археограф Г.Ф. Миллер и ученый-натуралист И.Г. Гмелин. Заметный вклад в исследование Дальнего Востока также внесли Г.В. Стеллер, Ф.Б. Шмидт, Л.И. Шренк, Э.В. Майдель, Э.Э. Анерт, Ф.Ф. Буссе, П.Ю. Шмидт и др.

Немецкие фамилии можно было встретить среди ведущих чиновников, командного состава войск, видных предпринимателей, общественных деятелей. В их числе один из основателей Владивостока, мореплаватель, генерал-лейтенант А.К. Шефнер, губернатор Амурской области Н.В. Буссе, Владивостокский губернатор, главный командир портов России на Тихом океане контр-адмирал Густав фон-Эрдман, и многие другие. Однако особое место в этом списке занимают Приамурские генерал-губернаторы А.Н. Корф и П.Ф. Унтербергер.

В конце XIX – начале XX вв. на российском Дальнем Востоке среди представителей немецкой национальности преобладали городские жители. До начала XX в. земледелием здесь занимались только отдельные представители немецкой национальности. Во время Первой Всеобщей переписи населения на Дальнем Востоке только 106 человек (около 10,5% немцев, проживавших в то время на дальневосточной окраине России) указали земледелие как основной род занятий (в т.ч. 92 человека на о. Сахалин)
.

Компактные немецкие поселения появились на российском Дальнем Востоке только в начале XX в. В 1906 – 1907 гг. значительно увеличился поток переселенцев на Дальний Восток. В их числе были и немцы-колонисты. Как правило, они предпочитали селиться небольшими поселками или хуторами. Немецкие колонисты основали в Приморской области селения Зеленая долина (Гринталь), Новая деревня (Нейдорф) и Дмитрово-Васильевка. В Амурской области – немецкие колонии Таскино, Ясная Поляна, Угловая (Романовка). К 1912 г. в этих колониях насчитывалось уже 191 крестьянский двор. Помимо этого, несколько немецких семей, приехавших на Дальний Восток в начале XX в., поселились отдельно в других деревнях
. 

В годы первой мировой войны на российский Дальний Восток в общем потоке беженцев прибыли и немцы-колонисты, депортированные из прифронтовой полосы. На первых порах они проживали в городах Благовещенске и Владивостоке вместе с остальными вынужденными переселенцами.

Как уже отмечалось выше, важной особенностью формирования населения дальневосточной окраины России было то, что значительную роль в этом процессе играли иммигранты. По численности среди иностранцев немцы здесь занимали четвертое место после китайцев, корейцев и японцев. 

Первыми выходцами из Германской империи, прибывшими на дальневосточную окраину России, были в основном немецкие предприниматели. Они начали приезжать сюда уже в первые годы после начала освоения и заселения этого края Россией. Немецких предпринимателей привлекало богатство природных ресурсов российского Дальнего Востока, перспектива транзитной торговли по Амуру с Сибирью и по Сунгари с Маньчжурией, а также льготы, которое российское правительство предоставляло здесь иностранным купцам. 

Первым пунктом проникновения германских предпринимателей на российский Дальний Восток был Николаевск-на-Амуре. В конце 50-х – 60-х гг. XIX в. он был административным и экономическим центром Приморской области. Первыми немецкими коммерсантами, прибывшими сюда были Фридрих Август Людорф, Г. Дикман, Г. Бродерсен, К. Фризиус, О. Эше и др. В 1863 – 1864 гг. совершил путешествие из Европы, через Сибирь на Дальний Восток Густав Кунст. Этот предприниматель с 1859 г. торговал в Шанхае под вывеской фирмы «Кунст и Рёль». Вместе со своим другом и компаньоном Г. Альберсом они решили начать предпринимательскую деятельность в южных районах Дальнего Востока. Так в 1864 г. началась история торгового дома «Кунст и Альберс», который впоследствии стал одним из крупнейших предприятий в Восточной Азии. 

В 70-е гг. XIX в. центр деловой активности переместился в южные районы края. А последующие несколько десятилетий стали периодом быстрого освоения дальневосточной окраины России, главными направлениями которого стало интенсивное заселение, улучшение морского сообщения с ним и строительство Транссибирской железнодорожной магистрали. Все это привлекало сюда предпринимателей. В результате расширялась и немецкая диаспора. Немецкие предприниматели находили применение своим силам в разных сферах деятельности. В разное время здесь действовали владельцы торговых домов 
Г. Гейтман, А. Аурнгаммер, И. Лангелитье; купцы О. Шпенглер, братья Эльвангер, Ф. Кернер и др. Германский подданный Р. Вольфарт занимался добычей морской капусты на российском побережье Японского моря, затем открыл собственный магазин. Немецкий предприниматель К. Хагеймейер был владельцем мукомольного завода, магазина и банкирской конторы во Владивостоке. Германские подданные Г. Штейнбах и Б. Люббен имели пивоваренные заводы соответственно во Владивостоке и Хабаровске. 
К. Гольденштедт и Г. Фик были владельцами солидных фермерских хозяйств, выходец из Пруссии К. Момбрей содержал во Владивостоке хлебопекарню и булочную. Немцы проявляли интерес к природным ресурсам российского Дальнего Востока. В 1898 г. сюда прибыл горный инженер из Пруссии Фридрих Клейе и приступил к разведке нефтяных месторождений на о. Сахалин. До этого он работал на о. Суматра, где занимался разведкой и разработкой нефтяных месторождений
. И этот список можно продолжить. 

Однако немецкая диаспора пополнялась из-за границы не только за счет предпринимателей. С развитием экономического потенциала края, ростом оборотов предприятий, на российский Дальний Восток стали приезжать специалисты из Германии. Они прибывали и по собственной инициативе, но в большинстве случаев, по приглашению немецких фирм. 

С расширением деятельности немецких предпринимателей возросла потребность в квалифицированных специалистах – инженерах, бухгалтерах, техниках и т.д. Немецкие фирмы придавали большое значение подбору надежных, квалифицированных кадров, причем часто отдавали предпочтение своим соотечественникам. Это можно объяснить как недостатком высококвалифицированных кадров на российском Дальнем Востоке, так и особенностью деятельности немецких предпринимателей, которые стремились назначать на ключевые должности в своих фирмах преимущественно немцев. 

К услугам немецких специалистов на российском Дальнем Востоке обращались не только германские, но и российские предприниматели. Например, для постройки паровой мельницы в с. Никольском фирма «Линдгольм и К» пригласила немецкого инженера, выпускника Берлинского технического института, Г. Тимма
. Германский подданный, пивовар А. Рик на протяжении ряда лет арендовал и руководил производством пивоваренного завода Семенова во Владивостоке
, а впоследствии стал его владельцем. Работали немецкие специалисты и в других фирмах. Некоторые из них до этого уже имели опыт работы в фирме «Кунст и Альберс», руководство которой придавало большое значение обучению сотрудников и повышению их квалификации. 

Немецкая диаспора пополнялась и за счет членов семей немцев, работавших на российском Дальнем Востоке. Для немцев, прибывших из Германии, браки с русскими и представителями других национальностей, проживавших в этом регионе, были скорее исключением, нежели правилом. Те из них, кто прибывал сюда на длительное время, зачастую совершали дальнее путешествие на родину, чтобы обзавестись семьей. 

Таким образом, немецкая диаспора на российском Дальнем Востоке формировалась как за счет российских немцев, которые прибывали сюда из центральных районов Российской империи в общем потоке переселенцев, так и за счет немцев-иммигрантов, которые приезжали из Германии и других зарубежных стран.  По данным Первой Всеобщей переписи населения в 1897 г., на российском Дальнем Востоке проживало 1005 немцев, что составляло около 0,27 % всего населения. В Амурской и Приморской областях немцы по численности занимали соответственно 14 и 15 место среди народов, их заселявших
.  Однако, несмотря на небольшую численность относительно всего населения,  немцы играли видную роль в освоении и развитии края.

ЛИТЕРАТУРА

1. Кабузан В.М. Немецкое население в России в XVIII – начале XX века (численность и размещение) // В.М. Кабузан / Вопросы истории. – 1989. - № 12. – С. 26–29.

2. Народы России: энциклопедия/ Гл. ред. Тишков В.А. - М., - Большая российская энциклопедия, 1994. – 485с. 

3. Первая Всеобщая перепись населения Российской империи 1897 г. Издание Центрального статистического комитета МВД под ред. Тройницкого Н.А. Т. LXXII. Амурская область. Тетрадь 1. Б.м. 1899. – 14 с. Тетрадь 2. Б.м. 1905. – 54 с. Т.LXXVI. Приморская область. Тетрадь 1. Б.м. 1899. – 44 с. Тетрадь 2. Б.м. 1900. – 98 с. Тетрадь 3. Б.м. 1905. – 212 с. Т. LXXVII. о. Сахалин. Тетрадь 1. Б.м. 1899. – 16 с. Тетрадь 2. Б.м. 1904. – 70 с.

4. Приамурские ведомости, 1898, 8 марта.

5. Приамурские ведомости, 1897, 16 марта.

6. Приамурские ведомости, 1897, 23 марта

7. Российский государственный исторический архив Дальнего Востока (РГИА ДВ), Ф. 244, Оп.1, Д.1137. Краткий исторический обзор возникновения и деятельности на Дальнем Востоке лютеранского прихода, составленный Председателем Церковного Совета Н. фон-Гауффе (1924 г.).
Г.В. Моргунов

ИСТОРИЧЕСКОЕ ТВОРЧЕСТВО В ФИЛОСОФИИ ВЛАДИМИРА СОЛОВЬЕВА

День сегодняшний с его бурными дискуссиями, крайним противостоянием мнений, экономическими, социальными и национальными коллизиями, разрушением стереотипов все чаще вынуждает нас обращаться  общечеловеческому опыту, к идеям философов, которые исповедовали идеалы свободного развития человечества. К таковым, безусловно, следует отнести Владимира Сергеевича Соловьева - великого мыслителя, поэта, блестящего публициста. Его философия - это вершина русской идеалистической философии 19 века. Как отмечал Арсений Гулыга, «это философия масштаба Канта и Гегеля». Под его влиянием сформировалась целая плеяда русских философов – идеалистов: В.В. Розанов, Л.М. Лопатин, Е.М. и С.М. Трубецкие, Н.А. Бердяев, С.М. Булгаков и другие, многие поэты (Блок, Бальмонт, Брюсов, Белый) и целый ряд прозаиков. Среди друзей Владимира Соловьёва - Фёдор Достоевский, среди слушателей его лекций был и Лев Толстой. Хотя следует отметить, что критикой толстовства проникнуты многие произведения философа. Именно Владимиру Соловьеву Россия обязана ренессансом философии конца 19 - начала 20 века.

Так в чём же притягательность его философии?  Пожалуй, в том, что в наше время моральной деградации, порожденной известными социально-экономическими причинами, когда этика подменяется политикой, его произведения дают возможность вернуться к традиционному пониманию добра и зла, свободы, смерти и бессмертия, войны и мира. 

Обостренно уважительное отношение к культуре, моральности, к пониманию  необходимости постоянного духовного совершенствования человека как вершины эволюции, как выразителя ведущей тенденции природы - желания единства обусловили центральную идею философии Владимира Соловьева - идею всеединого сущего. И именно в  осмыслении и воплощении этой идеи мыслитель видит суть мировой истории. Безусловное всеединство представляет собой совершенный синтез истины добра и красоты.  В онтологическом становлении «всеединого сущего» особое место философ отводит творчеству как сфере общечеловеческого бытия. Познание всеединства, по мнению мыслителя, возможно только при помощи «целостного»  знания, в структуре которого творчество занимает одно из центральных мест. Свое учение о творчестве и творческом процессе автор последовательно развивает  также в этике и эстетике.

Исследуя систему человеческого общества, Владимир Соловьев использует универсальный закон развития, сформулированный еще Г. Гегелем. В любом развитии, в соответствии с этим законом, присутствуют три общих момента: первичное состояние, промежуточное состояние и цель развития. Что касается исторического процесса, то субъектом развития, Соловьев видит человечество, которое выступает в качестве совокупности народов и форм общечеловеческого существования. Эти формы и составляют содержание исторического развития. Их источник находится в самой природе человек, которая, в свою очередь, имеет три формы бытия: это ощущение, мышление и активная воля. У каждой из них две стороны -  личностная и общественная. В основе форм общечеловеческого существования лежит общественная сторона трех форм бытия природы человека, соответственно - ощущение своим предметом имеет объективную красоту, мышление - объективную истину, а воля – объективное  благо.

Объективные красота, истина и благо, в соответствии с общим законом развития, имеют три ступени своего проявления. Этим проявлениям соответствует экономическое, политическое и духовное общество. Мышление проявляется в фактической (материальной), логической (формальной) и абсолютной истинах. Им соответствуют позитивная наука, абстрактная философия и теология. 

Ощущения проявляется в материальной, формальной и духовной красоте, которым соответствуют техническое искусство (в данном случае у Соловьёва искусство является синонимом творчества), изящное искусство и мистика. Таким образом, мыслитель выделяет три сферы общечеловеческого бытия – творчество, знания и практическую деятельность. При этом, «первичное значение» придается сфере творчества.

Владимир Соловьев выводит понятие «творческое чувство», которое означает, что человеческое творчество предусматривает принятие наивысших творческих сил в чувстве, поскольку человек не может быть абсолютным творцом, то есть творить из самого себя. Первичному значению чувства соответствует материальное творчество или техническое искусство. Для него идея красоты служит утилитарной цели. Тут «продуктивность творческого чувства направляется человеком непосредственно на низшую внешнюю природу» [1]. При этом самое существенное значение имеет сама эта низшая природа – материя, материал. Высшим достижением технического искусства является зодчество.

Вторая ступень проявления чувства выражается в творчестве, в котором определяющее значение имеет эстетическая форма, то есть изящное искусство. Оно предстает перед нами в четырех разновидностях: скульптура, живопись, музыка и поэзия. Далее эти разновидности воплощаются соответственно: в веществе, на веществе (на поверхности), в движении и жизни вещества (в звуках), в духовном элементе человеческого слова. Тут философ образно прослеживает восхождение от материальности к духовности. Однако, красота художественных образов не становится «полной, целостной красотой». Эти идеально – необходимые по форме образы имеют лишь случайное, неопределенное содержание («их сюжеты случайны»). В абсолютной (истинной) красоте содержание должно быть таким же определенным, необходимым и вечным, как и форма. Но такой красоты мы в нашем мире не имеем.

Философ приходит к выводу, что «истинная, цельная красота может, очевидно, находиться только в идеальном мире самом по себе, мире сверхприродном и сверхчеловеческом. Творческое отношение человеческого чувства к этому трансцендентному миру называется мистикою»[2]. Соловьев определяет общие черты для мистики и творчества: они имеют основой чувство, (а не познание или деятельную волю); своим орудием они имеют воображение или фантазию (а не размышление или внешнюю деятельность); предполагают в своем субъекте экстатическое вдохновение (а не спокойное сознание). По своему характеру мистика занимает в сфере творчества то же самое место, что и теология в сфере предопределения и духовное общество в сфере практической деятельности. Мистика «имеет значение настоящего верховного начала всей жизни общечеловеческого организма» [3], поскольку в мистике эта жизнь пребывает в теснейшей связи с действительностью абсолютного первоначала, с жизнью божественной.

Совокупность трех ступеней проявления чувства создает цельное творчество или «свободную теургию» совместно с цельным знанием или «свободной теософией» и цельным обществом либо «свободной теократией», что, в свою очередь, приводит к образованию всецелой общечеловеческой организации. А это, по мысли В. Соловьева, и означает цель человеческого существования.

Одна из центральных задач человечества – это постижение «всеединого сущего». Решается она при помощи цельного знания, которое представляет собой единство теологии, абстрактной философии и позитивной науки. Теология, как носитель абсолютной истины, составляет основу цельного знания и выражается в вере, интуиции и творчестве. Последнее выступает здесь средством реализации истинных идей в человеческом опыте. 

Одной из особенностей гносеологии В. Соловьева является рассмотрение познаваемых идей в форме «метафизических сущностей», которые не являются порождением мысли. Выделяются следующие ступени познания таких идей: чувственное восприятие, абстрактное мышление (предварительное умственное созерцание) и интуиция (собственно умственное созерцание). В. Соловьев утверждает, что «действительность идей и умственного созерцания, безусловно, доказывается фактом «художественного творчества»[4]. Образы, воплощенные творцом в его произведениях, не могут быть ни воспроизведением наблюдаемых явлений в их неполной действительности, ни обобщенными от нее понятиями. Однако, «для истинно художественного образа или типа, безусловно, необходимо внутреннее соединение совершенной индивидуальности с совершенною общностью, или универсальностью, а такое соединение и составляет существенный признак или определение настоящей умосозерцаемой идеи».[5]

Собственно творческую деятельность Соловьев понимает как сознательное и единое морально-религиозное задание. Философ настаивает на том, что творческое служение невозможно без морального идеала. Моральной обязанности художника противостоит стихийность и неуправляемость творческого акта. Изменения в области творчества происходят, но они не зависят напрямую от воли и деятельности отдельных личностей. Этим объясняются длительные периоды подъема и спада творческой активности. Современный Соловьеву бурный период развития науки и техники, по его мнению, привел к доминированию технического искусства, сугубо реального и утилитарного. Искусство превращается в ремесло. Единственное его позитивное качество – легкость и всеобщая доступность.

В целом, проблема творчества у В. Соловьева не становится некой обособленной проблемой. Она органично включена во все элементы его философского учения и связывается с проблемами смысла и цели человеческого бытия.

Итак, по мысли философа, цель человеческого бытия состоит в  «образовании всецелой общечеловеческой организации», которая по своей форме является цельной или свободной теургией, цельным знанием или свободной теософией, цельным обществом или свободной теократией. Для человека смысл «объективной моральности» состоит в служении, сознательном и свободном, этой общей цели, объединяя с ней свою личную волю. Человечество как «единая сущность или организм» (и тут снова Соловьев использует гегелевский универсальный закон развития) проходит три стадии. На первой стадии все сферы и ступени данного организма пребывают в «безразличии или смешении», не имея отдельного бытия. Это безразличие состоит в том, что «высшая, или абсолютная, степень поглощает, скрывает в себе все остальные, не допуская их самостоятельного проявления». На второй стадии все элементы низшие по отношению к высшему элементу единства, стремясь к «безусловной свободе» развития, безразлично восстают против высшего начала, отрицая его, и пытаются утвердить себя относительно всех других элементов, отрицая и их. Таким образом, за общей борьбой низших элементов против высших, следует междоусобная война среди самих низших – война против всех.

Общность, которая объединяет все части на второй стадии, проявляется лишь как абстрактная сила или общий закон, который получает живую действительность и становится конкретной цельностью на третьей стадии. В третьей, совершенной фазе развития, все элементы создают «внутреннюю органичную цельность», связанны между собой по особенности собственного предназначения, поддерживают и дополняют один другого из своей «внутренней солидарности». 

Налагая этот метафоричный образ на историю развития человечества, В. Соловьев полагает, что западная цивилизация, характерная черта которой – «экономический социализм в области общественной, позитивизм в области знания и утилитарный реализм в сфере творчества», представляет собой лишь второй, переходный этап, следом за которым должен идти третий – этап синтеза.

Россия в этом понимании пошла западным путем развития, однако Соловьев настаивает и на особенной черте российского народа и России – на третьей, такой, которая синтезирует стадии мирового развития. Однако, от такого народа требуется свобода от любой исключительности и односторонности, возвышение над узкими, специфическими интересами, чтобы он не утверждал себе с исключительной энергией в какой-нибудь частной (отдельной) сфере жизни и деятельности, целостная вера в позитивную действительность высшего мира. А эти качества, по мнению мыслителя, безусловно, присущи характеру славянства и особенно национальном характеру российского народа, призванного известить живую душу, дать сердцевину и цельность разорванному и омертвелому человечеству. Только такая жизнь, такая культура, которая ничего не исключает, однако, в своей всеобщности объединяет наивысшую ступень единства с самым полным развитием свободного множества, могут осуществиться поистине настоящее удовлетворение всех потребностей человеческого чувства, мышления и воли, включая и наивысшие их проявления. Таким образом, культура может быть, без преувеличения, поистине общечеловеческой или даже вселенской культурой.

Все сферы (творчество, знание и практическая деятельность) и степени (абсолютная, формальная и материальная) общечеловеческого существования, по мнению В. Соловьева, в этой конечной фазе исторического развития должны создать «органичное целое, единое в своей основе и цели, множественно-тройственное в своих органах и членах». Синтез – это не просто безоговорочное равенство всех сфер и степеней, поскольку они не равны, но равноценны, т.е. каждая из них одинаково необходима для всецельной полноты организма». Хотя в функциональном, а значит и в основополагающем значении они различны. «Цель как таковая определяется лишь высшей ступенью, средства же – вместе с низшими».[6]

Синтез или внутреннее свободное соединение является жизнью цельной, то есть такой, в которой каждый и все вместе вступая в общение с живым миром Космоса в его высших проявлениях, через свободное волеизъявление починяется всеединому началу и средоточию.

Для определения принципа, но основе которого должны строиться отношения индивидуальных членов общества между собой, с ближайшим социальным окружением, с народом, человечеством, и , наконец, с космосом, В. Соловьев вводит новое понятие – сизигия (сочетание). Он трактует его таким образом: любовное отношение к социальной и всемирной среде как к «действительному живому существу», не сливаясь с ним до равнодушия, а пребывая в тесном и полном взаимодействии.

Сизигия – соединение активного начала и всеединой идеи, осуществление которой в обществе составляет смысл исторического процесса, а в природе - содержание космического процесса. Этот космический процесс заканчивается появлением натурального человека, а после этого начинается исторический процесс, который готовит появление человека духовного,  призванного воплотить идеи всеединства, моральной организации общества по законам всеединого космоса.

Человечество, будучи вершиной эволюции, благодаря чрезвычайному напряжению сознания, воли, чувств каждого человека достигает такой степени совершенства, одухотворенности, что становится способным преодолеть раздробленность, разорванность в своем собственном существовании, затем – разрыв между человеком и природой, и, наконец, между материальным и идеальным. Соединение человечества и Бога и есть завершение эволюции человечества, превращение его в Богочеловечество. Возвышенное, одухотворенное человечество становится партнером Бога в «теургическом делании» — перевоплощении универсума. А это значит, создание такого мира, в котором сохраняется полнота и разнообразие бытия, свободного от распада и уничтожения. Богочеловечество создаст новый космос, побеждающий хаос, природа будет спасена от разрушения, а человечество обретет бессмертие. В. Соловьев поддерживал идеи Н. Ф. Федорова, но его замысел был более масштабным – не только спасение людей, их воскрешение, но с спасение всего мира от гибели, распада, разрушения.

Человеку необходимо бессмертие, ибо «всякое благо возможно для человека только под условием, что живет он сам и живут те, кого он любит»[7]. В любом, самом совершенном обществе «человек, желающий жить и приговоренный к смерти, не может, серьезно говоря, считаться свободным»(9). Сегодня особенно актуальны слова мыслителя о том, что мы живем в мире разрушения норм, в мире неправды, когда «Бедствие всех бедствий - смерть, оказывается здесь безусловною необходимостью, а благо всех благ - бессмертие - безусловною невозможностью»[8].  И каждый человек, и «весь мир - не только душевный и политический, но и физический - страдает от нарушенной нормы, весь нуждается в помощи» [9]. Вечность природы поддерживается смертью отдельных существ, бессмысленной победой неорганизованных начал над осмысленностью жизни: высокоорганизованные формы срываются в исходный хаос.

Смысл всеединства – противостоять разрушению, неминуемо связанного с течением времени. Время, которое все разрушает, может победить только богочеловечество, то есть человечество, которое встало на один уровень с богом. Одно человечество справиться с этой задачей не в силах. На наивысшей стадии эволюции богочеловечество создает новый космос, побеждает хаос; в космосе человечество находит бессмертие, природа получает спасение от разрушения.

Сегодня понемногу возвращаются из забвения работы русских космистов, в которых человек представляется субъектом деятельности  космического масштаба. В идеях космизма отразилась популярная в XIX в. вера в безграничные возможности человека, заключившего союз с наукой. В них чувствуется приближение новой эры в истории человечества. Так, В. Соловьев, в отличие от сциентистской космологии, первостепенное значение придает моральной природе человечества, которое движется к космической эре. Прогресс в его философии зависит не столько о  науки, которая может служить кому угодно, сколько от моральной личности, от степени развития в обществе моральных начал.

Моральность – явление досоциальное; она берет начало в абсолютно-сущем; в нем – истоки моральности, присущей человеку. Вместе с тем, философ считает, что разумно-моральные принципы и цели не могут быть достижением только человека и человеческого общества. Они имеют значение «только при условии разумности мировой связи и преобладания смысла над бессмыслицей во вселенной. Если нет целесообразности в общем ходе мировых явлений, то и поведение человека в истории не может быть целесообразным».[10]

Моральность является врожденным свойством личности. Однако, как полагает философ, это отнюдь не означает, что единственно правильным направлением человеческого прогресса является в моральное самосовершенствование личности. Действительным субъектом совершенствования является «единичный человек совместно и нераздельно с человеком собирательным, или сообществом». [11]

Владимир Соловьев часто выступал против идеи сторонников «морального субъективизма», среди которых особо выделял Л.Н. Толстого. Они «защищают неправедную доктрину самоутверждения человеческой личности против всяких исторических форм и авторитетов - доктрину бесформенности и безначалия». [12]

В полемике с Л.Н. Толстым В. Соловьев развивает проблемы моральности внутри своей концепции войны и мира. Организация войны – шаг к осуществлению мира. С его точки зрения, в войне необходимо выделять три вопроса (аспекта): общенравственный, исторический и лично-нравственный. Все три аспекта следует различать и ни в коем случае не подменять один другим. Общенравственная оценка не может иметь иного мнения, кроме того, что война есть зло непозволительное и осуждаемое. Все мировые религии — мудрость и совесть человечества, одинаково настаивают на прекращении войн и установлении мира. Но в историческом плане, отношение к войне не может быть таким однозначным. Это как раз и есть та самая необходимость, о которой говорит Соловьев, определяя войну как «зло относительное». Соловьев считает слишком вольной трактовку понятия «война всех против всех», а именно перенесения этого принципа из исторической области на естественнонаучную. «На самом деле борьба за существование не имеет ничего общего с войною. Когда говорят, что известный вид существ победил в борьбе за существование, то это не значит, что он одолел каких-то врагов в каких-нибудь прямых  столкновениях или открытых боях — это означает только, что достаточная приспособляемость к внешней среде позволила этому виду сохранить и распространить свое существование». [13] 

С этой точки зрения философ оценивает значения империй, которые приходили на смену одна другой, раскрывая при этом тенденцию развития от внешнего (политического) единства человечества к внутреннему (духовному), которое выявляется в этой исторической смене обществ. Эта мысль развивается в концепции войны как реальной школе любви к врагам (не только к отдельным личностям, но и к народу), раскрывая уровень нового морального отношения. Такой подход соответствует общей концепции развития: от первичного единства через разлад и вражду элементов – к свободному единству.

Центральной проблемой является проблема моста  к истинному и могучему добру между бездною мертвого и мертвящего «непротивления злу», с одной стороны, и бездною злого и также мертвящего насилия с другой.

В. Соловьев считает, что остановить войны вообще невозможно прежде окончательной катастрофы. Однако истолковывать апокалиптический образ как гибель реальной цивилизации было бы безосновательно и неадекватно речи самого мыслителя. «Война была прямым средством для внешнего и косвенным средством для внутреннего объединения человечества. Разум запрещает бросать это орудие, пока оно нужно, но совесть обязывает стараться, чтобы оно перестало быть нужным и чтобы естественная организация разделенного на враждующие части человечества, действительно переходила в его нравственную, или духовную, организацию. Общее изображение всей этой нравственной организации, которая заложена в природе человека, внутренне опирается на безусловное Добро и осуществляется вполне через всемирную историю, – это изображение совокупности нравственных условий, оправдывающих добро в мире, должно завершить собою нравственную философию». 

Таким образом, логическая связь между общим историософским представлением В. Соловьева и его взглядом на войну устанавливается вполне отчетливо. Он отвергает два противоречащих друг другу взгляда на войну. Согласно первому из них, она представляет собой вечное и неустранимое зло, соответствующее самой природе человека. Согласно же второму, война как зло безусловное должна быть немедленно отвергнута. В. Соловьев предлагает собственную концепцию войны как неизбежного зла, которое, в конце концов, ведет к безусловному благу — всемирному государству, которое должно положить конец всякой вооруженной вражде между народами.
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В.Г. Новоселов

К ВОПРОСУ О МЕТАФИЗИЧЕСКОМ И ФЕНОМЕНОЛОГИЧЕСКОМ ЕДИНСТВЕ СОЗНАНИЯ

Существует два разных вида единства, ассоциируемых с сознанием, и оба эти вида могут быть названы «единством сознания». С одной стороны, есть знакомое нам единство осознанного ощущения (когда вы, например, одновременно слушаете пение птицы и вдыхаете аромат розы). С другой стороны, есть единство ощущающего субъекта — единство, обеспечиваемое общим диспозициональным свойством сознания, которым субъекты обладают даже во сне. Очевидно, что это — разные виды единства: одно — единство осознанных ощущений, а второе — единство субъекта осознанных ощущений.[4, с.43]
Задача состоит в том, чтобы связать метафизическую картину единства субъектов или личностей с феноменологическими проблемами единства сознательного опыта. 
Осознанные ощущения находятся в тесной связи с субъектами, то есть сущностями, которые их испытывают. Не существует свободных осознанных ощущений, независимых от тех, кто их испытывает. Я мыслю осознанные ощущения не как самостоятельные сущности, а, скорее, как свойства субъектов. Каждому ощущению соответствует субъект ощущения.
Теперь обратимся к двум видам единства: единству осознанных ощущений и единству субъекта осознанных ощущений. Существенная разница между ними состоит в том, что единство осознанных ощущений является феноменологическим, зависящим от ощущения, в то время как единство субъекта — метафизическим, зависящим только от природы субъекта ощущения.

Феноменологию можно рассматривать как изучение структур сознания, переживаемых на опыте, с перспективы первого лица. Она изучает сознательный опыт как опыт ощущаемый, анализируя структуру восприятия, мысли, воображения, эмоции, волевого акта и действия.[1, с.50]
Феноменологическая проблема единства осознанного ощущения может быть проиллюстрирована следующим образом: я чувствую, как самолёт приземляется в аэропорту, и одновременно с этим в первый раз вижу здание аэровокзала; чувствовать, как самолёт приземляется, и видеть аэровокзал — единое ощущение. То, что в других обстоятельствах было бы двумя разными ощущениями, уступает первичному по отношению к ним единству, имеющему «единый эмпирический характер». 
Единство, о котором идёт речь в большинстве описаний единства состояний сознания, — это феноменальное единство: каково это — пребывать в неком «интегральном» состоянии. 
Однако путь к единству субъекта осознанных ощущений лежит через метафизику, которую (по крайней мере, для целей настоящего исследования) можно определить как изучение природы подлинно реальных вещей, а именно, природы неделимых и неэлиминируемых сущностей, свойств и видов.[1, с.48] 
В данном случае метафизическая проблема касается личностей как субъектов осознанного ощущения, а феноменологическая, как мы только что видели, — осознанных ощущений. Между феноменологической и метафизической проблемами есть два различия. Во-первых, феноменологическая проблема всегда относится к ощущению, метафизическая же — к природе субъекта ощущения, а сама природа субъекта ощущения может или не может быть пережита на опыте. Во-вторых, феноменологическая проблема касается состояний, в то время как метафизическая — существ, находящихся в этих состояниях.
Если сознательный опыт представляет собой проявление диспозиционального свойства сознания, то метафизическая проблема субъекта сознания и феноменологическая проблема осознанного ощущения оказываются неразрывно связанными. 
Если мы хотим изучать личности (или личности как субъекты ощущения), то одной наукой не обойдёшься. Наука с её объективными методами никогда не сможет сказать, что делает меня личностью: ей просто не хватает понятийных возможностей первого лица. Итак, если мы хотим понять личности как субъекты и если мы согласны, что существование личностей совершенно реально, нам придётся обратиться к феноменологии и метафизике. Науки будет недостаточно.

Чтобы переживать состояния сознания (т.е. быть субъектом), сущность должна обладать свойством сознательности: диспозициональным свойством быть сознательным существом. Общее свойство сознательности является тем, что позволяет существам переживать состояния осознанного ощущения. Это свойство является диспозициональным и может получить конкретное воплощение в тот момент, когда оно не проявляется. Итак, субъект обладает диспозициональным свойством сознательности даже когда спит и не переживает осознанных ощущений. Таким образом, единство субъекта — это единство, обеспечиваемое перспективой первого лица (диспозициональным свойством) на протяжении некоего периода времени.[6, с 34]
Изучение проблемы единства субъектов осознанного ощущения приводит нас к двум аспектам единства личности: природе личностей (или субъектов) и способу их существования во времени. 
Описание природы личностей раскрывает их единство в определённый момент времени (синхроническое единство), в то время как описание способа их существования (т. е. тождество личности) раскрывает их единство на протяжении периода времени (диахроническое единство). Обладание перспективой первого лица как диспозициональным свойством является тем, что объединяет личность как в определённый момент, так и на протяжении какого-либо периода времени. 

Чтобы понять, что такое тождество личности, следует разобраться, что же такое личность. Личность — это, по сути дела, конкретное воплощение перспективы первого лица, которое облечено плотью. Это значит, что личность не может существовать без того или иного тела, могущего обеспечить механизмы, необходимые для совершения личностью интеллектуальных, социальных или физических действий. В любой момент своего существования личность конституируется телом, но при этом она не идентична телу, которое её конституирует. Решающее свидетельство в пользу наличия зрелой перспективы первого лица заключается в использовании сложных предложений-высказываний от первого лица.[2, с.98] Обладая зрелой перспективой первого лица, можно переживать/рефлексировать собственные мысли; личность может знать, что именно она думает. 
Чтобы обладать зрелой перспективой первого лица, необходимо иметь понятие о себе как о себе с точки зрения первого лица, т. е. понятие Я. Понятие Я не может существовать в изоляции: оно не является качественным и описывает что-то только в сочетании с другими понятиями. 
Таким образом, личность сущностным образом обладает перспективой первого лица. На зачаточной стадии перспективы первого лица личность (как и любое существо с зачаточной перспективой первого лица) обладает сознанием и интенциональностью. На зрелой стадии она обладает самосознанием. В обоих случаях личность или субъект обладает сознанием, диспозициональным свойством, примером или конкретным воплощением которого она является, даже если оно не проявляется. Личности — не просто физические системы или наборы взаимодействующих частей. Личности — это единства, в которых единство обеспечено перспективой первого лица, которой личность обладает сущностным образом.
Единство сознания также может быть диахроническим. Так что теперь мы обратимся к тождеству личности на протяжении определённого периода времени. Как бы разнообразны не были наши ощущения, на протяжении всего нашего существования неизменным остаётся то, что мы являем собой конкретное воплощение такого диспозиционального свойства, как перспектива первого лица. До тех пор, пока я — конкретное воплощение перспективы первого лица, я существую. Итак, если говорить о личности, которая сущностным образом обладает перспективой первого лица, то тождество её личности заключается в непрерывном конкретном воплощении перспективы первого лица, зачаточной или зрелой.[3, с115] Метафизическое единство личности — и синхроническое, и диахроническое — обеспечивается перспективой первого лица, свойством, которым личность обладает существенным образом.
Единство субъекта сознания глубже феноменального единства осознанных ощущений в следующем отношении: единство осознанного ощущения предполагает в качестве своего условия единство субъекта. Там, где есть единство осознанного ощущения, есть и единство его субъекта. Приведём два примера, в которых единство осознанного ощущения предполагает существование единства субъекта.
Метафизическое единство субъекта сознания не предполагает в качестве условия феноменального единства ощущения. Единство субъекта сознания независимо от феноменального единства ощущения. Единство субъекта обеспечивается диспозициональным свойством (перспективой первого лица), конкретным воплощением которого является субъект в каждый момент своего существования, но единство феноменального ощущения может быть непостоянным. 
Что может представлять собой Я? Оно не может быть субличностным, то есть субъектом осознанного ощущения, так как осознанное ощущение — феномен, существующий на уровне личности, и его субъект не может быть субличностным. Если Я — вещь, существующая на уровне личности, то чем она может быть, как не целостной личностью? Перспектива первого лица, диспозициональное свойство, делает попросту ненужным существование Я. Субъекты опыта являются просто сущностями, обладающими перспективой первого лица. Они имеют перспективу или точку зрения на мир. «Я — не просто сущность в мире, оно также является чем-то, для чего мир является сущностью» 

Личности сущностным образом обладают перспективой первого лица (зачаточной и зрелой), причём перспектива первого лица является диспозициональным свойством — не менее реальным, чем упругость. Метафизическое объяснение перспективы первого лица (зачаточной и зрелой) попросту устраняет любую потребность в Я. Таким образом, субъект осознанного ощущения представляет собой целостную воплощённую личность, а не воображаемое или вымышленное Я.
Итак, можно представить метафизическое описание субъекта осознанного ощущения — целостной воплощённой личности — как субъекта, объединённого перспективой первого лица. И метафизическое единство является более фундаментальным, чем феноменальное единство сознания потому, что феноменальное единство ощущения предполагает в качестве условия метафизическое единство субъекта ощущения (но не наоборот). Целостные воплощённые личности являются субъектами ощущения, объединёнными присущей им перспективой первого лица.
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СТАНОВЛЕНИЕ ФОРМ И ЖАНРОВ РАДИОВЕЩАНИЯ НА ДАЛЬНЕМ ВОСТОКЕ РСФСР В 1920-е – 1930-е гг. (на примере Хабаровского и Приморского радиокомитетов)

Конец 1920-х - 1930-е гг. - время бурного развития советского радиовещания, новых форм радиопропаганды и жанров радиожурналистики. К этому периоду был уже накоплен большой опыт создания широковещательных передач, дифференцированного обслуживания аудитории с учетом различных ее характеристик. Первым новые формы и методы работы вводило Центральное радио. Накопленный им опыт вещания внедрялся на местах.

Становление форм и жанров радиовещания на Дальнем Востоке РСФСР приходится на начало деятельности первой в регионе радиовещательной станции - во Владивостоке. 1 января 1926 г. Владивостокская радиостанция начала регулярные передачи. Через полтора года, осенью 1927 г., в строй вступила мощная коротковолновая радиостанция в Хабаровске. К сожалению, для исследователей темы, микрофонный материал 1920-х - 30-х гг. этих обеих станций практически не сохранился. Исключение составляют материалы, собранные из россыпи Хабаровского краевого радиокомитета, хранящиеся в настоящее время в РГИА ДВ. Именно с их помощью можно проследить становление и дальнейшую динамику развития форм и жанров радиовещания в Дальневосточном крае.

Ведущее место в общественно-политическом вещании того времени занимали радиогазеты: «Рабочая радиогазета» и «Крестьянская радиоправда». Затем в эфире стали звучать и ежедекадные комсомольская и пионерская радиогазеты [1]. 

Рождение самой формы радиогазет непосредственно связано с печатными изданиями. В них прослеживается преемственность практического, политического и теоретического опыта, накопленного периодической печатью, обильно используемого на первом этапе развития радиовещания. Однако этот опыт копировался не механически. Заимствуя газетную практику организации материалов, жанры и формы, радио учитывало свою специфику: восприятие материалов на слух, живое изложение, разговорный язык и т.п. Как справедливо было отмечено 
Ю.А. Летуновым, «с первых же шагов журналистика на радио не только брала на вооружение опыт печатных газет, но и нащупывала пути прямого разговора со слушателями» [2]. 

Как уже отмечалось, из-за отсутствия большинства микрофонных материалов конца 1920-х - 30-х гг., не представляется возможным детально проанализировать содержание, жанровую структуру и язык передач того времени. Тем ценнее те немногие записи, которые сохранились и позволяют составить известное представление об этом периоде. Приведем пример одного из номеров радиогазеты Хабаровского краевого радиокомитета для тружеников села. (Приводится с некоторыми сокращениями - В.П.).

Диктор: «Внимание, внимание, говорит Хабаровск!

Пролетарии всех стран соединяйтесь!

Слушайте специальный номер «Крестьянской радиоправды».

23 апреля 1931 года.

Год пролетарской революции четырнадцатый».

Первый голос: «За сплошную коллективизацию, за ликвидацию кулачества, как класса!» (Звучит передовая статья. - В.П.).

Далее радиогазета сообщала: «На практическом опыте бедняцкие и середняцкие массы окончательно убедились в преимуществе коллективного хозяйства перед единоличным. Это создает все условия для выполнения в ближайшее время плана коллективизации».

Второй голос: «Товарищи! Еще больше сплотим свои ряды вокруг Коммунистической партии, завершим сплошную коллективизацию и на ее основе ликвидацию кулачества как класса».

И только после завершения этих лозунгов начиналась собственно информативная часть.

Первый голос: «На прошедшем съезде Советов председатель Далькрайкома ВКП(б) тов. Перепечко в своей речи о становлении и перспективах колхозного строя на Дальнем Востоке сказал (идет изложение речи о достигнутых успехах в коллективизации, объемах производства сельскохозяйственной продукции хозяйствами различных секторов. - В.П.)».

Второй голос: «Товарищи! Для умножения достигнутых успехов мобилизуйте все силы на образцовое проведение полевых работ большевистской весны. Кооперативисты, колхозники и бедняки, помните, вы должны быть лучшими агитаторами за колхозы. Большевистская весна не ждет. Организуйте коллективные хозяйства, используйте опыт передовиков на весеннем севе, организуйте массовое вступление крестьян в колхозы!»

(Музыкальная отбивка)
Первый голос: «Бригада - лучшая форма организации труда!». (Идет рассказ о бригадном методе организации производства в колхозах, о его преимуществах).

(Музыкальная отбивка)
Второй голос: (читает информацию о ходе полевых работ, успехах передовиков села, о собраниях по утверждению норм выработки, о делах сельских комсомольцев, о страховании сельских посевов, скота и т.п.).

(Музыкальная отбивка) Диктор: «В продолжение послушайте, товарищи, беседу колхозника с редактором радиогазеты о едином сельскохозяйственном налоге на 1931 год. Ведет беседу редактор». (Идет беседа).

(Музыкальная отбивка) В заключение радиогазеты содержится обращение с призывом организовать коллективные слушания из Хабаровска и Владивостока [3]. 

Содержание приведенной радиогазеты не дает даже намека на какие- либо трудности, сложности процесса коллективизации. Несомненно, что у части населения, видевшего все «перегибы» раскулачивания деревни, такие бравурно-торжественные радиопрограммы вызывали раздражение и неприятие. Таким образом, материал радиогазеты многое заимствовал у печатных газет, но в радиопередаче также явно прослеживались специфические черты, присущие только такому средству массовой информации, как радио. Это разговорная речь, чтение в несколько голосов, обращение к аудитории, беседа автора со слушателями, ответы на вопросы непосредственно у микрофона, максимальная доступность передаваемого материала, использование музыки.

Радиомитинги были самостоятельной формой вещания, активно применявшиеся в проведении важных политических кампаний. Например, в конце 1930-х гг. журналистами Приморского краевого радиокомитета был проведен радиомитинг, посвященный двухнедельнику по завершению плана хлебопоставок и сдачи сои государству. На нем выступали председатель крайисполкома Блощаненко, секретарь Сучанского передового района по сдаче хлеба государству Селедцов, председатель колхоза «Красный труженик» Еременко и другие [4]. 

Если радиомитинги выполняли главным образом роль организатора социалистического соревнования, различных общественно-политических кампаний, то радиопереклички преследовали цель оперативно контролировать ход соревнования, выполнение взятых обязательств и намеченных мероприятий. Радиоперекличкам также предшествовала большая организаторская работа. В хозяйствах стремились устранить недостатки, подтянутсь отстающие участки, люди старались выйти в эфир с положительными показателями. Одна из перекличек проходила в Хабаровске весной 1929 г. [5]. 

«Радиопереклички стали мощным средством оперативного руководства работой в областном, республиканском и общесоюзном масштабе. Обмен опытом, показ образцовой работы, разрешение актуальных вопросов в самом срочном порядке и много других являлось предметом перекличек» [6]. 

Действительно, призванные к обмену опытом радиопереклички превращались в прообраз селекторных совещаний, которые проводили руководители со своими подчиненными, используя оперативные возмолсности радио. Решение о проведении таких ведомственных радиоперекличек давали на местах бюро крайкомов и обкомов, засекречивая, как было тогда принято, свою документацию.

Кроме радиоперекличек, радиомитингов и радиорейдов в начале 1930-х гг. на Дальнем Востоке применялась и такая форма вещания, как радиофильмы. Они состояли из отдельных звуковых кадров, сцен и строились на фоне звуковых декораций. Подобного рода передачи можно назвать прообразом современной радиопублицистики, строящейся на звукозаписи и монтаже кадров. 

Другой распространенной формой вещания были «трансляции из жизни» или «актуальные передачи». Они велись в форме сообщений об интересных событиях, фактах, явлениях с живым образным пояснением радиожурналиста. Такие передачи явились результатом выноса микрофона «в самую гущу жизни, советского быта и строительства» [7]. 

Репортажи хабаровской радиостанции принимались не только на территории Дальнего Востока, но и в далекой Европе. Приведем выдержки из статьи германской газеты «Берлинер Тагеблат» о работе ХКРК: «Война в Маньчжурии! Возвещает радио на всех языках. Радиослушатель вспоминает, что в Маньчжурии тоже есть передатчики и, что короткие волны покрывают любые расстояния. Радиокарта показывает, что недалеко от маньчжурской границы находится большой восточносибирский хабаровский советский передатчик. Сидишь около коротковолнового приемника и слушаешь передачу Хабаровска (в конце 1920-х - 30-е гг. хабаровская радиостанция уже вещала на иностранных языках - В.П.). В наушниках раздается голос из Сибири за тысячи километров, точно говорящий находится в Вицлебене. Передатчик из Хабаровска говорит только о войне. Жуткие передачи описывают фронт... Слышишь возбужденные, прерывающиеся голоса корреспондентов и чувствуешь, что эти люди видели то, о чем говорят. Но самые ужасные сообщения были, когда начались бои вокруг Харбина. Перед занятием города советский журналист принял на себя радиорепортаж. Казалось, что слышишь статью времен 1914 г. Человек, который передавал о войне, сказал: «Если открыть окна, то вы услышите грохот пушек...» [8]. 

Таким образом, надо отметить, что жителей Западной Европы удивлял не столько сам факт возможности услышать по радио новости Дальнего Востока, происходившие за тысячи километров, сколько поражали фактически верные и эмоционально грамотно оформленные материалы советских корреспондентов.

Наряду с общественно-политическим вещанием постепенно развивалось художественно-музыкальное, литературное, а несколько позже и драматическое вещание. Приведем некоторые данные, характеризующие работу приморского радиокомитета, применяемые им формы и виды радиовещания в период с 11 февраля по 10 мая 1931 г. За это время было передано в эфир:

· радиогазет - 24; лекций -21; докладов -14;

· радиоплакатов -21; радиофильмов - 2; трансляций - 8;

· радиоперекличек и радиомитингов - 5; концертов - 88 [9]. 

Рост влияния радиоинформации на общественную жизнь, совершенствование форм и видов вещания выдвинули проблему координации действий различных средств пропаганды и в первую очередь печати и радио. Начиная с 1935 г., редакция «Последних известий» хабаровского радио совместно с краевой газетой «Тихоокеанская звезда» организовывали рейды, переклички, связанные с проведением важнейших хозяйственных и политических кампаний, что значительно усиливало как звучащее, так и печатное слово. Происходило дальнейшее совершенствование взаимодействия центрального и местного радио. В связи с вводом в действие в феврале 1937 г. единой всесоюзной сетки вещания, изменилась тематическая направленность информационных программ. В местных выпусках главное место отводилось освещению социалистического строительства в крае, различных политических кампаний (включая кампании по разоблачению «врагов народа»), трудовых дел коллективов промышленных предприятий, строек, колхозов. С международной жизнью радиослушателей знакомили ретранслировавшиеся выпуски «Последних известий» Всесоюзного радио, а также специальные краевые выпуски. Как правило, они составлялись из материалов, получаемых от ТАСС, из газет «Правда», «Известия» и партийных журналов.

Готовились передачи по вопросам истории страны, марксистско- ленинской теории, по актуальным задачам социалистического строительства. Велись рубрики «Вопросы и ответы», «Наши консультации». Получили развитие направленные программы: для работников сельского хозяйства, промышленности. Вместе с тем, из исследуемых материалов видно, что в рассматриваемый период на дальневосточном радио слабо использовались такие жанры, как очерк и рассказ. В эфире часто звучали текстовые материалы, статьи из газет. Это обедняло вещание, снижало эффект документальности и эмоциональное воздействие на радиослушателей.

В процессе становления и первого этапа развития радиовещания на Дальнем Востоке РСФСР формировались его виды: общественно-политическое (информация, пропаганда, детское, молодежное) и художественное (музыкальное и литературно-драматическое) вещание, развивались формы и жанры радиожурналистики. Первоначально общественно-политические программы составлялись в основном из лекций, докладов, выступлений у микрофона. С 1931 г. доминирующей формой передач стали радиогазеты, сыгравшие видную роль в применении накопленного опыта отечественной печати в практике радиовещания, выявлении и развитии специфических особенностей радиожурналистики.

Принципиальное значение для развития форм и жанров радиовещания имела перестройка общественно-политических программ. Введенные выпуски «Последних известий» вместо радиогазет открыли широкий простор для развития радиожанров и их применения в вещании, повышения оперативности и дальнейшей дифференциации передач. В практике организаторской деятельности получили широкое применение радиособрания, радиомитинги, радиопереклички, радиорейды, выездные редакции, содействовавшие развитию политической и трудовой активности трудящихся города и деревни.

В предвоенные годы происходило дальнейшее развитие жанров радиожурналистики, зарождались адресные передачи: для стахановцев, для работников угольной и рыбной промышленности, воинов и других категорий слушателей. Получило широкое развитие низовое вещание - городское и районное.

Радиовещание на Дальнем Востоке РСФСР успешно развивалось при активной помощи Советского правительства и ЦК ВКП (б). Предприятия центральной России снабжали край радиооборудованием, со второй половины 1930-х гг. в Москве и Ленинграде проходили подготовку радиожурналистские кадры Дальнего Востока. Однако, вплоть до 1937 г., когда в стране была введена единая всесоюзная сетка вещания, в большинстве радиокомитетов сохранялось самостоятельное комплектование программ, что было вызвано значительной отдаленностью от центра, и невозможностью транслировать московские передачи с хорошим качеством. Это обстоятельство во многом определило в будущем специфику дальневосточного радиовещания.
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К ВОПРОСУ О ПЕДАГОГИЧЕСКОМ ОБЩЕНИИ В ВИРТУАЛЬНОМ ОБРАЗОВАТЕЛЬНОМ ПРОСТРАНСТВЕ

В марте 2017 года рабочая группа Аналитического центра при Правительстве РФ, состоящая из более сотни экспертов (представителей высших учебных заведений, разработчиков образовательных технологий, основателей проекта «Открытое образование», чиновников и предпринимателей) приняла решение о создании до конца 2017 года нормативной базы, позволяющей университетам беспрепятственно включать открытые онлайн-курсы в свои образовательные программы. Решение принято в рамках осуществления приоритетного проекта «Современная цифровая образовательная среда в Российской Федерации», целью которого является подготовка «к 2018 году условий для системного повышения качества и расширения возможностей непрерывного образования для всех категорий граждан за счет развития российского цифрового образовательного пространства и увеличения числа обучающихся образовательных организаций, освоивших онлайн-курсы до 11 млн. человек к концу 2025 года»
. В тексте паспорта проекта подчёркивается его важность как для формального (освоение основных профессиональных компетенций), так и неформального образования (обеспечение профессиональной ориентации учащихся, выявление талантливых детей, образования на протяжении всей жизни во всех сферах научного знания и самоопределения личности). В рамках проекта министерство образования также проведёт эксперимент по сравнению эффективности традиционной формы обучения с несколькими образовательными моделями, основанными на онлайн-курсах. Курсы по отдельным дисциплинам в университетах полностью или частично заменят на дистанционные онлайн курсы. Всего на реализацию проекта планируется потратить 3 200 млн. рублей, как из бюджета страны, так и из внебюджетных источников.

Инициатива направлена на повышение виртуальной академической мобильности и расширение возможностей построения индивидуальных траекторий обучения. Однако, на наш взгляд, в проекте недостаточно внимания уделено планированию педагогического общения в рамках онлайн-курсов. 

В.В. Крюков, изучая виртуальную реальность в качестве новой среды общения, констатирует, что в современном мире с развитием новых компьютерных информационных и коммуникационных технологий возможности общения перешли на новый уровень. «Общаясь в сети Интернет, человек погружается в виртуальную реальность и получает возможность не только «смотреть и слушать», но и реагировать, выражать свои эмоции в конкретный момент коммуникации, при этом, возможно, cовершая одновременно несколько актов общения»
. В виртуальном образовательном пространстве, создание которого активно поддерживается правительством, особое значение будут иметь особенности педагогического общения, т.е. многопланового процесса организации, установления, поддержания и развития коммуникации, взаимопонимания и взаимодействия между педагогами (в данном случае онлайн-тьюторами) и обучающимися (онлайн-студентами), порождаемый и определяемый целями и содержанием их совместной деятельности, что и отличает образование с педагогическим сопровождением от самообразования. Педагогическое общение, помимо образовательной, всегда выполняет воспитательную и социализирующую функции. 
В.В. Крюков установил, что впервые термин «виртуальный» появляется в средневековой христианской философии и восходит к понятию «virtus», использовавшемуся для обозначения актуальной действующей силы. «Посредством этой категории схоласты пытались ответить на вопрос о том, как абсолютные сущности реализуются во временных, частных событиях. Термин «виртуальный» использовался тогда для концептуализации событий, существующих временно и в частичной форме, а также для объяснения связи всеобщей абсолютной сущности с активностью единичных предметов»
. 

Современный смысл понятие виртуальности приобретает в дискурсе о «виртуальной реальности». Считается, что этот термин впервые использовали в Массачусетском технологическом институте в конце 1970-х годов для обозначения трехмерных макромоделей реальности, создаваемых при помощи компьютера и передающих эффект полного в ней присутствия человека
. Важно, что первоначально подобные модели применялись именно в обучающих целях, например для симуляции управления самолётом. 

В. В. Крюков также описывает следующие общие свойства виртуальной реальности: уникальность, порождённость, актуальность, автономность и интерактивность
. Полагаем, что особенно ценным для онлайн-образования является интерактивность виртуальной реальности, проявляющаяся во взаимодействии с различными средами, включая порождающую реальность. 

Проблема изменения статуса и формы педагогического общения в виртуальном образовательном пространстве изучается в педагогике, психологии и философии образования. 

С точки зрения педагогики и психологии, с одной стороны, общение в виртуальном образовательном пространстве является крайне избирательным. Н. Ю. Марчук объясняет это тем, что «каждым субъектом самостоятельно выстраивается индивидуальная виртуальная образовательная среда, которая становится фактором его социализации, средством создания и решения психологических проблем, инструментом формирования нового социокультурного опыта»
. Таким образом, поощряется автономность субъекта образования в принятии решений и круга виртуального педагогического общения. Студент самостоятельно выбирает онлайн-курс какого профессора (разработчика) он желает пройти, в отдельных случаях взаимодействует только с выбранными онлайн-тьюторами. Таким образом, виртуальный образовательный процесс использует личностный образовательный потенциал человека не только в избранных им областях знания, но и в сконструированной им самостоятельно социальной среде. 

С другой стороны, данные преимущества являются искусственными. В порождающей реальности у субъекта образования нет возможности настолько избирательно подходить к формированию круга общения и, особенно, обладать такой автономией в педагогическом общении. Жизнь неизбежно сталкивает нас с разными, не всегда приятными во взаимодействии людьми, с которыми, однако необходимо налаживать эффективную коммуникацию. Получается, что автономность и избирательность студента как субъекта педагогического общения является временной и иллюзорной. 

Помимо поощрения автономности и ответственности за формирование собственной образовательной траектории, виртуальное пространство позволяет «снизить психологическое напряжение, избежать психологического дискомфорта, что связано с ощущением психологической безопасности и повышением коммуникативной активности участников»
 за счёт преимущественно текстовой формы общения (за редким исключением формы вебинаров и онлайн-конференций) и сохранить определённую анонимность или же примерить на себя другую идентичность, что может «стимулировать ролевое экспериментирование, способствует лучшему самопознанию, раскрытию индивидуализации»
.

Однако при этом педагогическое общение становится обезличенным. Онлайн-тьютор физически не способен досконально изучить профили всех тысяч онлайн-студентов, за сопровождение которых он ответственен, тем более, если их идентичности являются вымышленными (что, однако, будет неосуществимо в рамках проекта, обсуждаемого ранее). Негативно на педагогическом общении будет сказываться не только «отсутствие непосредственного эмоционального, энергетического, суггестивного контакта учащихся с педагогом»
, что неизбежно сужает палитру его педагогических техник, но и механическое проецирование законов порождающей реальности на реальность виртуальную среду и наоборот (онлайн-образование предполагает иные методы, как обучения, так и взаимодействия его субъектов). 

К таким отличным от порождающей реальности особенностей педагогического общения относим его асинхронность и безграничность. Обе особенности являются как благом (общение не ограниченно во времени и пространстве: студенты могут общаться с тьюторами и лекторами из лучших университетов страны вне зависимости от разницы в часовых поясах), так и недостатком в виду опять же искусственности такого общения. 
С точки зрения философии образования представляется необходимым оценить степень аутентичности (подлинности) педагогического общения в виртуальном образовательном пространстве. Подлинным общением, в отличие от коммуникации, считаем не передачу информации от одного коммуниканта другому (что не требует наличие обратной связи, но и не исключает её), а субъект-субъектные отношения, в которых участвуют собеседники, со-творцы общего пространства мысли и/или действия. Аутентичное общение всегда носит диалогичный и деятельный, активный характер. В таком общении задействованы личности, стремящиеся выявить и познать психологические качества друг друга. По определению, подлинное общение не является от начала и до конца формальным, оно содержит элемент спонтанности, творческого поиска. 

Общение же в виртуальном образовательном пространстве всё ещё остаётся ограниченным. Как верно подмечает Г.С. Чучкова, единственной существующей в мире Интернета модальностью при текстовой форме общения «является «зрение, играющее роль слуха», статус существования в нём приобретает не «целостный» человек, но лишь те его «фрагменты», которые доступны для визуальной/вербальной репрезентации»
. Соответственно, она приходит к выводу, что большее значение, нежели в реальном общении оффлайн, для личности приобретает то, что она «должна себя выразить, представить, то есть визуально или вербально воссоздать»
, а… «вступающая в виртуальное взаимодействие индивидуальность, таким образом, может не иметь стабильного «ядра», постоянно изменяясь в зависимости от актуального состояния субъекта коммуникации»
. Помимо прочего, несмотря на то, что педагогическое общение в виртуальном образовательном пространстве всегда предметно, направлено на обсуждение содержания образования, оно не может быть подлинно диалогичным, спонтанным, направленным на создание общего пространства мысли и действия в каждом случае онлайн-взаимодействия тьютора и студента, не говоря о том, что зачастую индивидуальное общение в принципе сложно осуществимо в рамках массовых открытых онлайн-курсов и заменено на групповое общение в форумах. Исходя из вышесказанного, о какой аутентичности педагогического общения в виртуальном образовательном пространстве может идти речь? 

Приходим к выводу о нежелательности перевода курсов по ряду дисциплин высшей школы полностью в виртуальное образовательное пространство, поскольку в таком случае их освоение будет отдано на откуп автодидактике, что может и не повлиять на качество усвоения их содержания, но, тем не менее, негативно скажется на их воспитательном и социализирующем потенциале. Надеемся, что выводы настоящих размышлений будут подтверждены экспериментами министерства образования, что позволит сделать выбор в пользу комбинированных форм образования, сочетающих преимущества виртуального образовательного пространства с подлинным педагогическим общением в традиционной образовательной среде. 
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СОЦИАЛЬНО-ФИЛОСОФСКИЙ АНАЛИЗ ПРОБЛЕМЫ ЖЕСТОКОГО ОБРАЩЕНИЯ С ДЕТЬМИ

Информационный бюллетень ВОЗ № 150 (декабрь 2014 г.) посвящен проблеме жестокого обращения с детьми [2]. Согласно приведенным данным, ежегодно в мире происходит 34000 убийств детей в возрасте до 15 лет. И специалисты считают, что эта цифра недооценивает истинные масштабы проблемы, характерной для стран как с низким, так и с высоким уровнями жизни. Так, в США, например, в 2011 году от жестокого обращения с детьми до 18 лет пострадало 676 569 несовершеннолетних, из них от физического насилия 118 825 детей и от сексуального насилия 61 472 детей. В России также «ежегодно около 2 миллионов детей в возрасте до 14 лет избиваются родителями. Для 10 процентов этих детей исходом становится смерть, а для 2 тысяч детей - самоубийство. Более 50 тысяч детей в течение года уходят из дома, спасаясь от собственных родителей, а 25 тысяч несовершеннолетних находятся в розыске» [6]. Согласно Росстату, в 2010 году в России от преступных посягательств пострадали 100 тыс. несовершеннолетних, из которых погибли 1,7 тыс., получили тяжкий вред здоровью – 2,4 тыс. Страшная статистика свидетельствует о серьезном характере проблемы жестокости и насилия по отношению к детям.

К изучению этой проблемы и разработке методов ее решения привлекаются различные специалисты (психологи, социологи, юристы, педагоги) и социальные институты (правоохранительные органы, здравоохранение, общественные организации). Рассмотрение проблемы с различных точек зрения обнаруживает субъективную (связанную с индивидуальными  особенностями людей) и объективную (не зависящую от человека) стороны этого социального явления. В данной статье хотелось бы обратить внимание на системную взаимосвязь объективных и субъективных аспектов проблемы жестокости и насилия по отношению к детям. Понимание этой взаимосвязи, как представляется, позволит не только объединить усилия различных специалистов в решении проблемы, но выстраивать стратегически более эффективные программы работы по преодолению проблемы.
Прежде всего, зафиксируем парадоксальный характер существования данной проблемы в современной культуре. В ХХ веке этнографы и культурологи обнаружили, что взаимодействие «взрослый – ребенок» имеет социокультурный характер. Различные общества по-разному понимают смысл и ценность детства и формируют традиции и поведенческие стереотипы взаимосвязи «взрослый-ребенок» [3]. Причем, как показывают в своих исследованиях Р. Бенедикт, М. Мид, И. Кон, в традиционных обществах, ориентированных на воспроизводство уже существующих норм, образцов деятельности, детство не является ценностью. Т.е. ребенок в таком обществе не считается полноценным человеком. К нему можно по-разному относиться, но главное – сделать из него такого же, как все взрослые. В традиционной культуре отношение к ребенку может быть достаточно жестким и при этом вопроса о насилии по отношению к детям даже не ставится. Впервые интерес к детству, осознание его особости и ценности возникает в обществах, где значимыми становятся инновации. В детстве видится тот самый инновационный потенциал, в котором нуждается общество. (В принципе, эта идея сегодня в доказательстве уже не нуждается: сама история наук о детстве и анализ образов детства в искусстве свидетельствуют о ее достоверности. А специалистам в области права хорошо известно, что только в ХХ веке в международных документах стали фигурировать интересы и права ребенка).

Следовательно, проблема насилия и жестокого обращения с детьми связана с пониманием ценности детства в обществе. Но если общество задает ценностное отношение к детству, почему же тогда продолжает существовать жестокое отношение к ребенку? И, судя по статистике, масштабы проблемы велики как раз в странах, ориентированных на интенсивной развитие экономики и научно-технического потенциала. Видимо, в современном обществе присутствуют некие механизмы, обусловливающие воспроизведение жестокости и насилия по отношению к детям. В качестве гипотез, объясняющих парадокс, будет предложено рассмотрение специфических характеристик современной культуры, вычленяемых в социальных науках. 

Гипотеза 1 – психолого-педагогическая неподготовленность взрослого к взаимодействию с ребенком. Еще в 30-е годы ХХ века М. Мид обнаружила проблему межпоколенного взаимодействия в так называемых префигуративных культурах, где взрослый уже не может передавать опыт ребенку, поскольку этот опыт в быстро меняющемся мире оказывается бесполезен. Ребенок учится у сверстников, а взрослые – часто у детей. Заявленная М. Мид проблема, в условиях современной мозаичной культуры и увеличения потока неструктурированной, разнонаправленной информации, чрезвычайно остра. Рассматривая развитие ребенка как развитие «детско-взрослой взаимности», Б.Д. Эльконин назвал ситуацию «историческим кризисом детства», поскольку утрачиваются «формы участия детей и взрослых в жизни друг друга» [9, с.10]. Исторически сложившиеся принципы и формы взаимодействия ребенка и взрослого сегодня зачастую оказываются неэффективными, а поиск новых осложняется крайней несогласованностью. Взрослые, чувствуя свою беспомощность, часто восстанавливают свой авторитет проявлением насилия, используя физическое наказание, оскорбление, психологическое давление, изоляцию и другие «методы» установления власти (ведь ребенок слаб и зависим).

По существу, мы обнаруживаем здесь психологическую и педагогическую неподготовленность взрослого к взаимодействию. Поэтому чрезвычайно важным является педагогическое и психологическое изучение этого «кризиса» и разработка программы просвещения взрослых. В современной педагогике уже существуют теории и практики педагогического взаимодействия, успешно, как представляется, решающие эту проблему. К таковым, например, можно отнести педагогическую технологию «Диалога культур» В.С. Библера и С.Ю. Курганова, различные варианты технологии саморазвития М. Монтессори и педагогики сотрудничества и т.п. Однако эти педагогические разработки реализовываются лишь на ограниченных площадках отдельных образовательных учреждений. Государственная организация системы образования не только не способствует, но и серьезно затрудняет педагогический поиск в решении сложной, социально-значимой проблемы взаимодействия «взрослый-ребенок» в современном мире. Данный вывод справедлив и в отношении образовательной системы в России [8].

Гипотеза 2 – потребительское отношение к детям. В середине ХХ века в западной социологии оформилась концепция «общества потребления» [1]. Характерными чертами его являются массовое потребление материальных благ и соответствующая трансформация ценностей и установок. Общество, ориентированное на все большее потребление и улучшение комфортности жизни, все остальные аспекты человеческого бытия постепенно превращает в средства этой главной цели. Мы не будем проводить всесторонний анализ плюсов и минусов такого общества. Подчеркнуть хотелось всего лишь одну, но разрушительную тенденцию: потребительское общество формирует или закрепляет потребительское отношение и к людям. Кантовское требование, актуализирующее мораль: «относись к другому только как к цели, и никогда – как к средству», становится неуместным. Внимательный взгляд на сегодняшнюю реальность без труда позволяет обнаружить устойчивую тенденцию к рассмотрению ребенка как средства для достижения собственных целей. Рекламодатели без стеснения используют детские образы для формирования позитивного отношения к рекламируемому товару/услуге. Шоу-бизнес эксплуатирует родительские амбиции и детское желание внимания и любви. Взрослые, берущие опеку над детьми, оставшимися без родителей, часто рассматривают это как способ получения стабильного дохода. Разумеется – это не изобретение общества потребления (дети и ранее рассматривались как дешевая или бесплатная рабочая сила, средство в борьбе за наследственную власть, способ манипуляции в бракоразводном процессе и т.д.). Речь идет о том, что даже при осознании ценности детства, мы по-прежнему относимся к нему как к средству. Это располагает к насилию и жестокости, ибо средство – всего лишь инструмент, самостоятельной ценностью не обладает.

Гипотеза 3 – социальная структура может провоцировать насилие. Известный американский социолог Р. Мертон, анализируя причины социальной аномии, пришел к интересному выводу: антисоциальное поведение может быть обусловлено социальной структурой. В обществе, где сфера устремлений (цели, намерения, интересы) и средства (регулятивные нормы) не соответствуют друг другу, но цели при этом провозглашаются как очень значимые, создаются условия для снижения роли социальных императивов. Мертон называет это культурным хаосом и подчеркивает, что насилие и обман в такой ситуации оказываются добродетелями [4]. Если дети оказываются включенными в такого рода целеполагание, то жестокость по отношению к ним вполне возможна. Например, значимость социального престижа или успеха, где дети должны быть подтверждением тому – повод для насилия в семье. Красивая отчетность, материальная эффективность и прочие «показатели» - повод для насилия (шантаж, манипуляция, психологическое насилие и пр.) в школах, различных детских социальных учреждениях и в контролирующих органах. Вообще, если в социальных организациях, призванных защищать интересы детей, возникают прецеденты такого рода, следует думать не только о «плохих людях», работающих в этих организациях, но и о самом способе их функционирования. Следовательно, необходимо выявлять в социальных подсистемах структурные предпосылки насилия.

Гипотеза 4 – о проблемах правового обеспечения защиты прав детей. В ХХ веке появляются международные и государственные механизмы защиты прав детей. Основным законом, регулирующим права детей в Российской Федерации, является Федеральный закон «Об основных гарантиях прав ребенка в Российской Федерации», вступивший в силу 3 августа 1998 года. Этот закон устанавливает гарантии прав и законных интересов ребенка и призван регулировать отношения, возникающие в связи с их реализацией. С 2009 года в РФ существует аппарат Уполномоченного по правам ребёнка в РФ; уполномоченные по правам ребенка работают и в некоторых субъектах РФ. Кроме того, проблемами детства занимаются Общественная палата, Совет при Президенте РФ по содействию развитию институтов гражданского общества и правам человека, общественные фонды и организации.

Однако обилие правовых документов, регламентов и контролирующих организаций не привносит ясности в вопросы решения проблемы жестокого обращения с детьми и ее профилактики. Сами правоохранительные и надзорные органы, осуществляя регуляцию отношений родителей и детей, порой осуществляют насилие, более травматичное, нежели предотвращенное. Когда, например, разлучает детей и родителей на основе чисто формальных признаков неблагополучия в семье. Множество проблем правового регулирования и ювенальной юстиции в частности, связано с неопределенностью ряда юридически значимых понятий: «насилие», «надлежащая забота», «ребенок в опасной ситуации» и т.д. Почему так происходит? Рассмотрим несколько примеров.

По определению Всемирной Организации Здравоохранения, насилие – преднамеренное применение физической силы или власти, действительное или в виде угрозы, направленное против себя, против иного лица, группы лиц или общины, результатом которого являются (либо имеется высокая степень вероятности этого) телесные повреждения, смерть, психологическая травма, отклонения в развитии или различного рода ущерб [5]. А если непреднамеренно? Как доказать преднамеренность/непреднамеренность? И чрезмерная любовь тоже может нанести психологическую травму или нанести ущерб развитию (например, формирование созависимости, инфантильности и беспомощности).

В классификации видов насилия есть отсутствие заботы. Очевидно, речь идет о биологических потребностях? Но у человека есть не менее значимые нежели биологические – социальные потребности. Как регулировать их удовлетворение? Не поговорил по душам, когда это необходимо – побег, психологическая травма. Поговорил, когда не надо – то же самое. Не купил новую модель смартфона – отсутствие заботы? Силой вытащил из-за компьютерной игры и посадил за уроки – насилие? Взаимодействие в процессе социализации настолько многопланово и внутренне противоречиво, что результаты тех или иных воздействий не могут быть однозначно предсказаны. То, что кажется нам благом может обернуться злом, а настойчивость и жесткость, понятые как насилие, порой, позитивными последствиями. Не случайно законотворчество в данной области права оказывается крайне противоречивым и сложным процессом [7]. Поэтому, если идет речь о правовом обеспечении безопасности и интересов ребенка, необходима серьезная теоретическая работа с основными понятиями и критериями оценки того или иного положения дел. Причем совершенно необходимо учитывать социокультурные условия детства и опираться на психолого-педагогические знания о закономерностях детского развития.

Итак, человек как биосоциальное существо в своем поведении синтезирует субъективные и объективные предпосылки деятельности. Разумеется, никто не снимает личной моральной и правовой ответственности с человека при жестоком обращении с детьми. Но, при разработке программ преодоления этой проблемы, особенно на уровне профилактики, необходимо учитывать социокультурные предпосылки и факторы возникновения различных форм насилия по отношению к детям.

ЛИТЕРАТУРА

1. Гопкало О.О. Теория общества потребления в современной социологии: автореферат дис. ... кандидата социологических наук : 22.00.01. - Санкт-Петербург, 2006. [Электронный ресурс] – режим доступа: http://www.dslib.net/teoria-sociologii/teorija-obwestva-potreblenija-v-sovremennoj-sociologii.html – загл. с экрана.

2. Жестокое обращение с детьми. Информационный бюллетень ВОЗ № 150, декабрь 2014 г. [Электронный ресурс] – режим доступа: http://www.who.int/mediacentre/factsheets/fs150/ru/ - Загл.  с экрана.

3. Кон И. С. Ребенок и общество: (Историко-этнографическая перспектива) / И. С. Кон; АН СССР, Ин-т этнографии им. Н. Н. Миклухо-Маклая. – М.: Главная редакция восточной литературы изд-ва «Наука», 1988. – 271 с.
4. Мертон, Р. Социальная структура и аномия [Текст] / Р. Мертон //Социология преступности. – М: «Прогресс», 1966. – 198 с.

5. Насилие и его влияние на здоровье. Доклад о ситуации в мире /Под ред. Этьенна Г. Круга и др./ Пер. с англ. — М: Издательство «Весь Мир», 2003. — 376 с. [Электронный ресурс] – режим доступа: http://who.int/violence_injury_prevention/violence/world_report/en/full_ru.pdf - загл.  с экрана.

6. О концепции законотворческой деятельности по обеспечению равных прав и равных возможностей мужчин и женщин. Постановление ГД ФС РФ от 20.11.1997 № 1929 – II ГД. [Электронный ресурс] – режим доступа: http://www.durex-promo.ru/index.php?ds=1422826 - Загл.  с экрана.
7. О проблемах ювенальной юстиции. Материалы круглого стола. Научный эксперт; Москва; 2011. [Электронный ресурс] – режим доступа: http://www.litres.ru/pages/biblio_book/?art=2827365 - Загл.  с экрана.
8. Сандакова Л.Б. Размышления о воспитании в контексте современных реформ образования// Социальная онтология России: сборник научных статей по докладам VII Всероссийских Копыловских чтений/ Под ред. В.В.Крюкова, В.Г. Новоселова. – Новосибирск: Изд-во НГТУ, 2013. С. 224 – 229.
9. Эльконин Б. Д. Введение в психологию развития (в традиции культурно-исторической теории Л. С. Выготского) / Б. Д. Эльконин; «Тривола», оригинал-макет. – М.: Тривола, 1994. 168 с.
Р.Е. Селеверстов 

ПОНЯТИЕ СОЦИАЛЬНОГО ИДЕАЛА В ТРАДИЦИИ РУССКОЙ ФИЛОСОФИИ

Осмысливая феномен идеала, нельзя обойти стороной русскую философскую традицию рассмотрения данного явления, особенно в конце XIX ( начале XX вв. Во-первых, этот период во многом адекватен эпохе, переживаемой нами, когда происходит переоценка ценностей, рушатся старые и утверждаются новые идеалы. Во-вторых, русская философия этого периода представляет ценнейший фундаментальный пласт в рассмотрении данной проблемы, дает комплекс специфических подходов к трактовке идеала, нетипичных для всей предшествующей и последующей европейской мысли. Причем многие русские философы в своих концептуальных построениях не просто касались вопроса об идеале, а делали социальный идеал одним из основных предметов своего философствования.

Поиск социального идеала как смысла человеческой жизни и путей реализации этого смысла в контексте ответственности человека перед некоторым надличностным началом (Богом, народом, объективными законами истории) присущ всем направлениям русской жизни.

Такое свойство русского национального характера, как обращенность в будущее, или, выражаясь христианской терминологией, «к исканию Града», отмечают многие современные исследователи. Так, А.В.Иванов считает, что важнейшей особенностью русского характера является «стремление к нравственному освящению социального времени, то есть к радикальному миропреобразованию, но непременно одухотворенному какой-нибудь высшей общечеловечески значимой целью, будь то установление тысячелетнего царства Божьего, построение коммунизма и т.д.» [1, с.52]. А другой современный исследователь ( К.М. Кантор ( вводит понятие «самоцельной проектности русской культуры». Он отмечает, что для русской культуры «проектность ценнее воплощенности, ибо русский человек живет не столько настоящим, сколько стремлением к лучшему, к осуществлению идеала» [2, с.136].

Важной отличительной особенностью русской философии, которая отразилась на понимании социального идеала, и которая была отрефлексирована самими русскими философами, является целостность и комплексность мышления. Если европейская философская традиция стремилась к рационализации всего бытия, к выявлению его разумных оснований, то русская душа, как отмечал Н.А. Бердяев, не мирится с таким расчленением, стремясь к целостности, к Абсолютному, все хочет подчинить этому Абсолютному. Еще И. Киреевский видел существенное различие между Россией и Европой в том, что западное христианство (католицизм и еще в большей мере протестантизм) приняло на себя наследие античного рационализма, подчинив тем самым целостность духа одному их компонентов этой целостности ( рассудку. Напротив, православное христианство, избежавшее пагубного влияния греко-римского философского рационализма, сумело удержать принцип целостности, адекватно передающий существо христианского мировоззрения.

Целостность философского рассмотрения мира, основанная на глубокой религиозности сознания, нашла свое отражение и в воззрениях русских мыслителей на феномен идеала. Наиболее концентрированно этот взгляд проявился в трудах таких русских философов, живших на стыке веков, как С.Л.Франк, С.Н. Булгаков, П.И. Новгородцев. Хотя каждый из них своеобразно толкует социальный идеал в рамках собственной философской системы, тем не менее, именно в этом вопросе они удивительно сближаются друг с другом.

Так, все они выступали с критикой западной социальной науки, ограничивающейся изучением внешних закономерностей социального бытия и игнорирующей духовные, нравственно-религиозные начала, которые, по их мнению, являются более глубинными основами общественной жизни. В истории действуют различные причины и факторы, но они оформляются человеческим духом, выступающим в качестве активного начала. 

Вводя духовно-религиозные принципы в основания социального бытия, именно их русские философы отождествляют с социальным идеалом. Таким образом, разговор о социальном идеале переводится в сферу нравственных побуждений и исканий. Социальный идеал в русской философии становится онтологической сущностью, не переставая одновременно быть высшим духовным основанием общества. В то же время идеал приобретает черты идеального трансцендентального явления, но не в виде воплощения рациональной идеи, а в виде проявления единящего духовного начала, получившего в русской философии категориальное осмысление в таких понятиях, как Правда, Соборность, Всеединство, София. 

Какие же ключевые категории русской культуры соотносятся с идеалом и как они определяют его сущность и функции?

Первой в ряду этих категорий по праву должна быть названа Правда. На ее особое место в русской культуре указывал Н.К. Михайловский. «Кажется, только по-русски, ( говорил он, ( правда-истина и правда-справедливость называются одним и тем же словом и как бы сливаются в одно великое целое» [3, с.5]. Этот особый ( двуединый ( характер Правды отражается и понимании жизненных ориентиров. Особое положение категории Правды в русской культуре определяет этическую нагруженность других ее составляющих. Мотив Правды ( один из центральных и наиболее древних в процессе поиска идеалов. Правда выступает как представление и убеждение, что предельно совершенное состояние является изначальным и непреходящим достоянием, насильственно отчужденным, но принадлежащим возврату по законной принадлежности.

Другой важной категорией русской культуры, неразрывно связанной с понятием идеала, является соборность. Существуют два источника соборности: народный быт и духовный опыт православия. Внешние обстоятельства жизни русского народа (относительно тяжелые природные и климатические условия, постоянная угроза нападения извне) изначально требовали совместного труда, взаимопомощи, взаимовыручки, приучали к радению за общее благо. Вот почему такая черта, как общинность, была усвоена русским народом глубже и сохранилась в нем значительно дольше. Единение людей в духовной сфере символизирует молитва в христианском православном храме, где вроде бы все пребывают вместе, но каждый общается с богом индивидуально.

Одним из главных стимулов для возникновения понятия соборности стало сопротивление индивидуалистическому и рационалистическому духу западной культуры. Христианский Запад, первоначально придерживающийся принципа соборности (ее реликты по сей день сохранились в католической доктрине), постепенно отказался от него под воздействием процессов индивидуализации и рационализации личностного сознания, начавшихся еще в период позднего средневековья (XIII ( XIV вв.).

Понятие «соборность» проделало долгий путь в русской философии. Так, у А.С. Хомякова в понятии «соборность» (от слова «собор» ( собрание и церковь) концентрируются именно духовные перспективы общинности. Он определяет соборность как «единство свободное и органическое, живое начало которого есть Божественная благодать взаимной любви» [4, с.12]. Первоначально у славянофилов соборность ассоциировалась с Церковью. Каждый человек, по мнению А.С. Хомякова, находит в Церкви самого себя ( не в бессилии своего духовного одиночества, а в своем духовном единении с братьями. Церковь возвращает людей к первозданной сращенности в живое целое.

Однако со временем категория соборности приобрела внецерковное истолкование. Так, А.Ф. Лосев, называя соборность одной из наиболее существенных черт русской философии, дает ей такую характеристику: «Тут имеется в виду социальность как глубочайшее основание всей действительности, как глубочайшая и интимнейшая потребность каждой отдельной личности, как то, в жертву чему должно быть принесено решительно все» [5, с.509]. Это определение принципа соборности выражает органическое единство, слияние индивидуального и социального, при котором одновременно сохраняются и возвышаются достоинства того и другого. Для русской философии соборность ( шаг к разрешению той «человеческой загадки», о которой говорил Чаадаев; в ней снимается полярная противоположность абсолютного индивидуализма и абсолютного коллективизма ( тех начал, которые не нашли примирения в западной культуре.

Причем соборность у русских философов не ограничена какими-либо национальными рамками. Соборность ( категория всемирного единения, которая предполагает свободную консолидацию всего человечества вокруг общих духовных корней и целей деятельности. Эта «жажда вселенскости» и связанных с ней надежд на грядущее преображение всего мира нашли выражение в творчестве Н.Ф. Федорова, В.С. Соловьева, С.Л. Франка, Н.О.Лосского и других русских философов. 

Еще одна центральная категория, с которой связано понимание идеала в русской философии ( категория всеединства. В. Соловьев, разработав эту категорию, положил ее в основу своей философской системы и в дальнейшем она получила широкое распространение в русской религиозной философии. В понятии всеединства русская мысль выходит на еще более высокую ступень обобщений, чем в понятии соборности. Принцип взаимопроникновения, тождественности частей и целого, в котором как части, так и целое сохраняют свою значимость и неповторимость, в категории всеединства приобретает всеобъемлющий характер. 

Особенно интересно приложение принципа всеединства к теории общества, что получило наиболее полное выражение в историософии В.С.Соловьева. Намечая контуры будущего человеческого братства, Соловьев писал: «Достойное, идеальное бытие требует одинакового простора для целого и для частей, следовательно, это не есть свобода от особенностей, а только от их исключительности. Полнота этой свободы требует, чтобы все частные элементы находили себя друг в друге и в целом, каждое полагало себя в другом и другое в себе, ощущало в своей частности единство целого и в целом свою частность...» [6, с.395].

Каким виделся Соловьеву переход человечества к такой жизненной организации? Первые шаги на этом пути призван сделать русский народ, обладающий «здесь и теперь» необходимыми предпосылками для солидарности и цельной жизни. Но братство в среде одного народа с необходимостью должно будет преодолеть свою односторонность, национальную ограниченность и распространиться на все человечество, образовав единую вселенскую культуру. Но вселенская культура станет более чем человеческой, вводя людей в актуальное общение с Божественным миром. Эта богочеловеческая целостность, по Соловьеву, станет действительным воплощением Царства Божия. 

Таким образом, принцип всеединства, намечая пути слияния индивидуального и социального, социального и космического, предугадываемой будущей гармонии и настоящей жизни, составляет важнейшее звено представлений о совершенном устройстве мира. София в русской философии предстает, с одной стороны, как неотъемлемая от Божества идея. С другой стороны, она есть божественное в мире, принцип миротворения и мироустроения, цель, к которой мир должен стремиться.

Проведенный анализ показывает, что такие ценности, как Правда, Соборность, Всеединство, София имеют двойственную природу, выступая одновременно как данность, как нечто реально представленное в культуре, и как задание, как идеал, как нечто подлежащее воплощению в мире. Тем самым они имплицитно предполагают в той или иной степени утопическое начало, несущее на себе печать непрестанных поисков предельного совершенства мира.

Причем в русской социальной философии речь шла не столько о Правде, сколько о Правдоискательстве, которое подразумевало её действенное приближение. Русские философы избегали отвлеченного теоретизирования, предпочитая теории практику. Неслучайно В.Г.Белинский признавался, что он даже фихтеизм понял как робеспьеризм, почуяв в новой теории запах крови. Своеобразная форма глобального прагматизма свойственна и П.Я.Чаадаеву, верившему в осуществление Царства Божьего на земле, и А.И.Герцену, выступавшему против мещанской привязанности к мещанскому порядку и призывающему к революции, и Н.Ф. Федорову, выдвигающему грандиозный проект «общего дела».

Русская социальная философия предполагает две принципиально отличные возможности преобразования мира, каждая из которых имеет глубокие основания метафизического порядка. В первом случае действие направлено вовне, на изменение существующего социального порядка. Во втором случае действие направлено вовнутрь человека, к духовно-нравственной стороне его жизни, и преобразование мира осуществляется через изменение отношения к миру. Названные типы действования можно соотнести с западной и восточной парадигмами мироотношения, поскольку Россия и в географическом, и в культурном плане является связующим звеном между Востоком и Западом.

Цели и идеалы, поставленные в русской философии, носят, как правило, предельный, вселенский, абсолютный характер. Следовательно, космизм предстает не только как направление русской мысли, особенно ярко воплотившееся прежде всего в трудах Н.Ф. Федорова и богатое собственно утопическими интенциями, но и как своеобразный масштаб мысли, свойственный русским мыслителям. Однако нацеленность на самые отдаленные идеалы нередко оборачивается невниманием к пребывающему «здесь и теперь» человеку. Целые поколения людей становятся заложниками, живущими лишь ради приближения будущего.

Поскольку идеалы, разрабатываемые в русской философии, носят вселенский характер, то их осуществление в силу их масштабности, соотносится с пределами истории, с границами существования человека в его привычных формах, с переходом в метаисторию. С этим связана еще одна важная черта русского социального идеала – его эсхатологический характер. Причем характерная для русской культуры неразрывная связь эсхатологии и утопии выходит далеко за пределы религиозной мысли и оказывается присущей многим внерелигиозным теориям, рисующим модели совершенного устройства общества (В.Г. Белинский, М.А. Бакунин и др.). 

Анализ истоков русского эсхатологизма позволяет отметить, что это свойство русского идеала обусловлено прежде всего христианской догматикой, наличием в ней Града Небесного и исканием его. Другой важной составляющей эсхатологического видения мира является такая черта русского национального характера, как максимализм, боязнь всякой серединности и умеренности, отражающая присущую русской философии целостность мышления. Нередко из-за максимализма в русском сознании торжество справедливости ассоциируется с концом истории. Этим объясняется радикализм русских реформаторов всех направлений.

Проведенный анализ позволяет заключить, что русские философы проблему социального идеала переводят в сферу нравственных побуждений и исканий, давая ее категориальное осмысление через понятия Правды, Соборности, Всеединства, Софии. Приобретая вселенский, космический характер, социальные идеалы в силу своей глубины и масштабности соотносятся с пределами истории, с границами существования человечества в его привычных формах, т.е. тяготеют к эсхатологии, окрашиваясь при этом в утопические тона.
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Г.А. Селеверстова 

ИДЕЯ МЕСИАНСТВА В РУССКОЙ РЕЛИГИОЗНОЙ ФИЛОСОФИИ

С того момента, как в России пробуждается философское миросозерцание, оно развивается под знаком напряженного интереса именно к философско-исторической проблематике – к вопросам о смысле истории, о всеобщих началах человеческой культуры, о моделях идеального устройства общества, о проблемах естественного права и источниках власти, об исторической миссии сначала святой Руси, а позже Великой России. Не случайно С.Л.Франк писал, что философия истории – одна из главных тем русской философии, что все самое значительное и оригинальное, созданное русскими мыслителями, относится к этой области [7, С.86].

Оригинальным историософским сочинением, относящимся к самому раннему периоду развития русской православной культуры является «Слово о законе и благодати» Илариона, написанное между 1037 и 1050 годами во времена княжения Ярослава Мудрого. Это был период расцвета раннефеодальной Киевской державы, утверждения ее политического могущества. На первом плане в рассуждениях Илариона – противопоставление двух религий ( христианской и иудейской – с точки зрения их представлений об отношении человека и Бога.

В «Слове» под «царством закона» им подразумевалась ветхозаветная история иудейского народа, избранного Богом для соблюдения продиктованного им Закона. Однако иудейский народ не оправдал чаяний Бога, ограничившись лишь заботой о собственном спасении и усматривая в других народах рабов, недостойных промысла Божьего.

Иудаизм провозглашает верховенство формального закона, полностью подчиняющего себе человека и не оставляющего места его свободе, а христианство и Новый Завет открывают возможность свободного общения с Богом, противопоставляя закону благодать.

Если в «царстве закона» блюсти закон было поручено одному «богоизбранному народу» – евреям, не оправдавшим, однако, заветов Бога, то в «царстве благодати», возвещенному Христом, все народы равны. Более того, благодать распространяется в первую очередь на «новые народы», не испорченные гордыней. К числу этих новых народов принадлежит и русский народ. Вера благодатная дошла до русского народа, говорит Иларион, связывая это событие с крещением Руси князем Владимиром и воздавая ему хвалу [3, С. 107]. Здесь Владимир впервые сравнивается с византийским равноапостольским императором Константином, что предвосхитило концепцию «Москва – Третий Рим», где Руси отводилась роль мировой державы, наследницы Рима и Византии.

В XVI в. Русь превращается в одну из крупнейших мировых держав. Сбросив иго Орды, она проводит настойчивую политику по собиранию древнерусских земель, захваченных после падения Киевской Руси. Центром этого процесса была все более возвышающаяся Москва. И не случайно именно в XVI в. складывается доктрина «Москва – третий Рим.

После падения Западной Римской империи в 476 г. Константинополь, ставший столицей Восточной Римской империи, все чаще стал именовать себя вторым Римом. После его захвата турками в 1453 г. (к этому времени он был переименован в Царьград) постепенно формируется концепция о перемещении политического и духовного центра восточно-христианских стран в Москву.

Зародившись в середине XV в., эта идея приобретает окончательные очертания благодаря Филофею, монаху расположенного близ Пскова Елизарова монастыря. Он является автором ряда посланий к великому князю Василию III, Ивану Грозному и другим адресатам, датируемых 1520–1530 гг.. Филофей писал царю Ивану Васильевичу: «Храни и внимай благочестивый царь тому, что все христианские царства сошлись в одно твое, что два Рима пали, а третий стоит, четвертому же не бывать» [5, С.441]. Эта формулировка и стала классическим выражением концепции «Москва – третий Рим».

Следует отметить, что идея Филофея объединила в себе черты весьма распространенной во всех христианских странах теории «длящегося Рима», утверждавшей нескончаемость Римской державы вплоть до завершения земной истории. Но в идеологеме Филофея «Москва – третий Рим» были объединены и выражены две фундаментальные идеи: идея преемственности царств и богоизбранности русского народа. Причем идея «Москва – третий Рим» вначале имела теологический смысл и определяла новую роль русской церкви в христианском мире. Однако очень скоро произошло смещение акцентов, и у нее появился новый смысл. «Русское религиозное призвание, призвание исключительное, – писал Н.А.Бердяев, – связывается с силой и величием Русского государства, с исключительным значением русского царя» [1, С.49 - 50]. Идея «Москва – третий Рим», заложив основы мессианской идеологии в период образования русского централизованного государства, стала прологом русской философии истории, в значительной мере определив в ней мессианское направление и проблематику ее развития. Конечно, позднее, в XIX в. идея русского мессианизма приобретет другую форму и станет развиваться в новой парадигме – в системе философских построений, связанных с вопросом об отношении России к Западу и поиском ее собственных путей исторического развития. Но и в новой форме идея мессианизма останется центральным звеном историософских построений славянофилов и западников.

Но еще до славянофилов и западников тема русской самобытности и осознания русской мощи прозвучала в романе В.Ф. Одоевского «Русские ночи». Если до него встречались лишь отдельные критические замечания в адрес Запада, то Одоевский впервые в систематической форме дает критику западной культуры. В уста главного героя «Русских ночей» Фауста он вкладывает мысль о гибели Запада, о его внутреннем распаде [5, С. 179]. И если в свое время христианство внесло новые силы в дряхлеющий мир античности и обновило его жизнь, то ныне спасение Европы, считает он, возможно лишь в том случае, если на историческую сцену вступит новый народ со свежими силами. Таким народом, по мнению Одоевского, является русский народ. Обращаясь к русскому народу, он говорит: «В святом триединстве веры, науки и искусства ты найдешь то спокойствие, о котором молились твои отцы. Девятнадцатый век принадлежит России» [5, С. 184]. В последующем эти идеи В.Ф. Одоевского будут развивать и славянофилы, и западники. 

Родоначальником западничества традиционно считается П.Я. Чаадаев, автор «Философических писем». Центральная тема Чаадаева, ставшая для него роковой, ( историческая судьба России и ее место в истории всего человечества. Через «Философические письма» Чаадаева красной нитью проходит идея абсолютного значения христианства для развития человечества. Подлинная история человечества, заключающая в себе возможность бесконечного прогресса, начинается лишь с появлением христианства, давшего миру неисчерпаемый по своей природе «духовный принцип» ( стремление постичь и воплотить в жизнь «нравственный закон».

С позиций провиденциализма Чаадаев утверждает, что смысл истории определяется божественной волей, ведущей человеческий род к конечной цели. Цель эта – утверждение «Царства Божия» на земле, то есть утверждение на земле порядка, основанного на принципах всеобщего благоденствия, братства, любви, мира, единства народов. «Царство Божие» П.Я.Чаадаева – это облаченная в религиозную форму социальная утопия.

Вместе с тем, Чаадаев откровенно признает какой-то странный ущерб в самой идее провиденциализма и отмечает, что Россия, оставленная Провидением, стала наглядным примером того, как не надо жить. В России отсутствуют идеи долга, справедливости, права, порядка, которые прочно вошли в сознание и быт европейских народов. И все это произошло потому, что Россия, приняв христианство в его византийской форме, оказалась выключенной из  нравственного и социального единства европейских народов, созданного католицизмом [8, С. 323 - 324]. Таким образом, у истоков столь несчастной русской судьбы стоит, по мнению П.Я.Чаадаева, ошибочный религиозный выбор. Православная церковь оттолкнула его от себя именно тем, что, холопствуя перед деспотизмом самодержавия, она не способна была сделать нравственные идеи христианства реальной социальной силой. Идеализируя католицизм, Чаадаев подвергает православие резкой критике за то, что оно препятствует раскрепощению внутренних творческих сил человека.

Однако уже в чаадаевских письмах 1835–1836 гг. и в «Апологии сумасшедшего» (1837) довольно отчетливо наметился поворот от негативного мессианизма первого «Философического письма» к позитивному мессианизму. Чаадаев вносит поправку к загадке России, связанную с неувязкой в системе его провиденциализма. Русская отсталость, незатронутость России всемирным воспитанием человечества, оказывается, также носит провиденциальный характер, таит в себе какой-то высший смысл и именно русские призваны решить большую часть проблем социального порядка, ответить на важнейшие вопросы, занимающие человечество, поскольку они свободны от предрассудков и авторитетов, очаровавших Европу [8, С. 374]. При этом П.Я.Чаадаев как бы возвращается к мысли В.Ф.Одоевского о преимуществах «свежего народа», формулируя ее как преимущество отставших народов, к которым он относил Россию.

Если западники, отмечая прогрессивные стороны общественного развития Европы, призывали к социально-политическим преобразованиям по образцу передовых европейских стран, то славянофилы, напротив, указывали на пороки западной цивилизации: обуржуазивание жизни, социальный антагонизм, формальный, сухой и рационалистический характер европейской культуры, превращение общества в раздробленную массу эгоистических, жестоких, меркантильных личностей, чрезмерное выпячивание личного «Я». Считая судьбу Запада трагичной, славянофилы верили, что Россию ждет великое будущее. Славянофилы считали русский народ богоизбранным, наиболее полно воплотившим нравственный смысл христианства, в силу чего история призывает Россию встать впереди всемирного просвещения. Причем, обличая некоторые общественные и нравственные пороки России, славянофилы никогда не касались вопроса о ее политическом строе и были искренне уверены в непоколебимости монархического принципа. Многие из них выступали против конституции и какого-либо ограничения самодержавия, идеализируя патриархальность и традиционность.

Основные положения славянофильской доктрины сформулировали А.С. Хомяков и И.В. Киреевский. Так, Хомяков в «Записках по всемирной истории» различные пути развития России и Запада объясняет неодинаковостью внутренних начал русской и западноевропейской жизни, а за начала принимает формы религиозного мировоззрения: Россия исповедует православие, а Запад – католицизм, в котором учение Христа подверглось искажению. На Западе христианство искажено и наследием греко-римского язычества, и средневековой схоластикой. К еще большему искажению основ веры привело раздвоение христианства на католичество и протестантизм. Православие же сохранило верность древним истокам христианства, чистоту веры и единство церкви. Вот почему человек на Руси чужд эгоизму, в нем живет готовность к самопожертвованию. Эта цельность русской души, единство общественного и личного предопределили право России на духовное лидерство во всемирной истории.

В дальнейшем вопрос о судьбе России, оставаясь главной темой русской философии, был сведен к «русской идее». Термин «русская идея» родился под пером Ф.М.Достоевского, который еще в 1861 г. писал, что без высшей идеи не может существовать ни человек, ни нация [2, С. 720]. Слова эти будут повторены вслед за ним другими мыслителями, которых никак не заподозришь в узко понятом национализме. В 1880 г. в своей речи по случаю открытия памятника Пушкину в Москве Достоевский называет недоразумением всю предшествующую идейно-политическую борьбу, призывает к единению сословий и провозглашает русский народ народом-богоносцем. Причем мессианскую роль русского народа Достоевский связывает не с экономическим и политическим прогрессом России, а с нравственным совершенствованием русского народа, основанным на православии. Идя по пути нравственного совершенствования, Россия спасется сама и спасет Запад от ужасов социализма. Как почвенник и своеобразный славянофил, Достоевский увидел в русском народе противоядие против соблазнов революционного атеистического социализма. Историческое развитие России показало, что Достоевский ошибся, что в русском народе не оказалось противоядия против антихристовых соблазнов религии социализма. Однако иллюзии Достоевского не помешали ему раскрыть природу русского социализма и предсказать его последствия. Органически связывая общественные и нравственные идеалы, он ищет идеал справедливой общественной организации в направлении социализма, но не революционного и атеистического, а христианского. Он был уверен, что общественные идеалы, выработанные Россией, исходя из Христа и личного самосовершенствования, будут либеральнее европейских. Подобно народникам, Достоевский надеялся, что совершенный строй разовьется из русской сельской общины и что, сохранив право частной собственности, можно с помощью правовых рычагов заставить хозяйство служить не только целям личного обогащения, но и нуждам общества, государства.

В. Соловьеву принадлежит заслуга в дальнейшей разработке проблемы, которую еще Достоевский обозначил словосочетанием «русская идея». В 1888 г. он выступил в Париже с лекцией под названием «Русская идея». В ней мыслитель поставил вопрос, который считал крайне важным – вопрос о смысле существования России во всемирной истории. Ответом на него и служила сформулированная автором «русская идея». Соловьев считал, что каждая нация, объединенная в соответствующее государственное единство, призвана выполнять в составе человечества определенную миссию или роль. Миссия или роль нации в составе мирового целого и есть ее национальная идея. Национальная идея не вытекает непосредственно из материальных условий существования России. Национальная идея – это задание, данное Богом, долг народа перед Богом. Соловьев пишет: «Идея нации есть не то, что она сама думает о себе во времени, но то, что Бог думает о ней в вечности» [6, С. 220]. По мнению Соловьева, русская идея, или историческая миссия России, состоит в том, чтобы стать инициатором в создании европейского сообщества стран на основе христианских ценностей, в создании вселенской теократии. Соловьев Считал, что с созданием вселенской теократии Россия внесет в отношения европейских народов элементы сердечности, непосредственности, утраченные рациональным Западом.

Некоторые исследователи считают, что к концу жизни Соловьева постигло жестокое разочарование в мессианском предназначении России и во всемирной теократии и что реакцией на это разочарование стало предсмертное сочинение философа «Три разговора» с включенной в него «Повестью об антихристе». Но, видимо, под крушением теократии Соловьева следует понимать ее историческую невоплощенность.

Таким образом, размышления русских мыслителей о путях развития России и о той роли, которую Россия должна сыграть в истории человечества, активно шли в XIX в. в рамках философского дискурса, породив оригинальные концепции П.Я.Чаадаева, славянофилов, Ф.М.Достоевского, В.С.Соловьева и др. В XX в. под непосредственным влиянием этих идей и концепций продолжат поиск ответа на мучительный вопрос о сущности «русского начала» и его историческом призвании такие русские мыслители, как Н.А. Бердяев, Вяч. Иванов, П.А. Флоренский, 
Л.П. Карсавин, В.В. Розанов и другие.

Думается, что эти размышления и сегодня очень важны и актуальны. И хочется верить, что современная Россия преодолеет в конце концов свои метания от нигилизма до рабской подражательности и, критически переосмыслив свою трагическую историю, выработает самосознание, открывающее дорогу к возрождению.
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СОЦИОЛОГИЧЕСКИЙ ПОРТРЕТ ИГРОКА СЕССИОННЫХ ОНЛАЙН-ИГР

Виртуальные сетевые сообщества остаются мало изучены, что связано с относительной новизной, а в последние годы ещё и с динамичным развитием данного вида сообществ: меняются технологии, способы взаимодействия, программное обеспечение и т.д. Большой вклад в изучение виртуальных сообществ и новых способов коммуникации интернет сообществ, внесли такие авторы, как У. Бетус, Д. Миллер, Д. Слейтер, Э. Диане и др. Данные проблемы затрагивают в своих исследованиях такие российские ученые, как Абдеев Р.Ф, Баразгова Е.С., Иванов Д.В. и др. Особенно необходимо отметить работы Нестерова B.Ю. (посвящены динамике сетевых сообществ), Бондаренко C.B. (изучение социальной структуры сетевых сообществ), Кондратьевой М.Д. (электронная коммуникация как основа развития социальных сетей религиозных виртуальных сообществ), и Чугунова А.В. (изучение российских интернет- аудиторий).

Актуальность проблемы изучения виртуальных сообществ с каждым годом возрастает. Поднимаются, например, такие вопросы как: выявление мотивов вступления участников в виртуальные сообщества или разработка строгой и обоснованной классификации виртуальных сообществ. Виртуальные сообщества отличаются от прочих виртуальных форм социальной интеграции тем, что, во-первых, используют общий для всех членов канал коммуникации, во-вторых, имеют четкие границы (членство) и, в-третьих, характеризуются общностью целей/интересов своих участников [1].

Понятие «виртуальных сообществ» приводит нас к пониманию возникновения новой основы социальных взаимодействий [2]. В современном обществе интернет обладает важной социальной функцией, которую не могут реализовать иные средства массовой коммуникации, а именно - коллективное общение посредством веб-форумов, блогов, чатов. Стоит отметить так же уникальные средства программного обеспечения которые дают обширное пространство для общения, поле для формирования отношений, отличных от принятых в реальном мире. "Виртуальные сообщества представляют собой форму межличностного взаимодействия, так как обеспечивает контакт двух и более субъектов, ориентированных на достижение какой-либо цели. Тем самым способствуют как организации социальных коммуникаций между людьми, так и реализации их социальных потребностей" [3].
Массовые многопользовательские онлайн-игры (MMOG) становятся все более популярными. По-настоящему распространенными в мире онлайн-игры стали к концу 1990-х. Серьезный прорыв произошел 24 сентября 1997 года с выходом игры UltimaOnline, которая практически через полгода, после релиза, достигла мировой популярности, а число подписчиков достигло 100 тысяч человек. С тех пор онлайн-игры развивались, а их комьюнити стало настолько обширным, что является одним из крупнейших виртуальных сообществ в социальной структуре интернет. Многопользовательские онлайн-игры относятся к одному из видов виртуальных сетевых сообществ игровой направленности. В нашей стране, по данным аналитиков, на сегодняшний день проживают более 43 миллионов геймеров [4]. Геймерами в данном случае считаются те люди, которые регулярно играют в видеоигры любого жанра и на любых платформах. В 2012 г. аналитики подсчитали количество геймеров в России. Аналитики выяснили, что компьютерными и онлайн-играми увлекаются почти 40 млн. человек. Большое значение в увеличении числа игроманов имело появление онлайновых игр для соцсетей: всего за год, с 2010 по 2011 г., число игроков увеличилось на 181 [5]. По итогам 2016 года в России около 72 млн. геймеров, что составляет порядка 65% интернет-пользователей.  Похожая картина наблюдается и в других развитых странах

Нами было проведено исследование, в рамках которого было необходимо выявить игровые предпочтения респондентов, а также исследовать почему, сколько времени они тратят на игры, отметить какое влияние оказывают сессионные онлайн-игры на игрока, выявить социальный статус и материальное положение среднестатистического игрока. В опросе участвовали посетители сайта 2ch.hk
. Ресурс 2ch.hk был выбран на основе того, что его контингент является наиболее разнообразным в плане социального статуса и представляет собой совокупность людей различных социальных групп населяющих интернет пространство. 2ch.hk является самой крупной имиджбордой
 рунета. Имиджборды направлены, в первую очередь, на анонимное общение пользователей, что обеспечивает благоприятную среду для концентрации на данном ресурсе людей всех полов, возрастов и различных политических взглядов. Генеральную совокупность составили все посетители сайта 2ch.hk, играющие в сессионные онлайн-игры. Выборочную совокупность составили посетители игровых подразделов. В рамках исследования были опрошены 100 человек. 

Первый блок вопросов был направлен на выявление того, «как давно играет респондент…» и «как часто…». Второй блок вопросов касался жанровой принадлежности игр и значимости игрового процесса для респондента. Третий блок вопросов был направлен на выявление личностных изменений, происходящих под воздействием игр, которые отмечает у себя респондент и которые, по его мнению, отмечаются его близкими. Четвёртый блок вопросов касался материального положения, места жительства и занятости респондентов и был сформирован с целью выявление социального статуса респондента. Из 100 опрошенных человек были сформированы группы: до 16 лет – 8 человек; от 17 до 21 – 57 человек; старше 22 лет – 35 человек. 

Исследование показало, что 95% опрошенных мужчины. Среди респондентов младше 16 лет и старше 22 большинство ответили, что играют пару раз в неделю, в то время как в возрастной категории 17-21 года, самый популярный ответ пришёлся на вариант «каждый день». В среднем игровая сессия игрока длится примерно 1-3 ч., однако стоит отметить что игроки младше 16 лет предпочитают играть больше 5 часов. Один «матч», в подобных играх, в среднем длится от 15 минут до 1 часа, что говорит нам о том, что большинство респондентов играют несколько матчей. 

Больше всего респондентов привлекает игровой процесс и чуть в меньшей степени соревновательный элемент. Около половины всех респондентов отметили что, ни они, ни их родственники не отмечают какого-либо влияние игр на них. Вторая часть респондентов отметила одинаковое соотношение положительного и отрицательного влияние. 

При выявлении мотивации выяснилось, что среди респондентов младше 16 лет, самая распространённая причина – борьба со стрессом. Это позволило сделать вывод, что игры для данной категории респондентов являются, в первую очередь, катализатором отрицательных эмоций. В то же время игроки постарше ответили, что играют, чтобы "убить время". Половина всех опрошенных являются студентами, 30% работают. Также стоит отметить, что большинство игроков имеют средний достаток и живут с родителями.

По результату исследования можно сделать вывод, что среднестатистический игрок в сессионные онлайн-игры: юноша в возрастной категории 17-21 год, живёт с родителями, предпочитает играть в сессионные онлайн-игры каждый день. Среди игр предпочитает игры жанра «MOBA»
 или жанра «Шутер»
, является студентами очного отделения, не испытывают какое-либо негативное влияние от своего хобби. Кроме онлайн-игр играет и в сингл-плеер игры. 

Подводя итоги можно отметить, что сфера виртуального пространства обширна и малоизучена, а значит является благоприятной средой для дальнейших исследований. И хотя количество работ на данную тематику растёт, новые исследования не теряют свою актуальность. 
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СУПЕРВЕНТНОСТЬ СОЗНАНИЯ

Супервентность сознания означает, что оно производно от физических процессов, протекающих в головном мозге человека. При этом любые изменения на ментальном уровне бытия с необходимостью сопровождаются соответствующими изменениями на физическом уровне бытия, но не всякие изменения на физическом уровне бытия с необходимостью сопровождаются соответствующими изменениями на ментальном уровне бытия. Другими словами, определенное физическое состояние головного мозга однозначно порождает какой-то ментальный опыт, но вместе с тем определенный ментальный опыт может порождаться разными состояниями головного мозга. 

Такое положение дел логически вытекает из предпосылки нередуктивного материализма, согласно которой сознание не сводится по сущности к процессам нейронного характера. Действительно, если мы соглашаемся с тем, что ментальные переживания порождаются физическими процессами, но не совпадают с ними онтически (сущностно), то это означает, что ментальные свойства присущи именно сознанию, а не нейронным сетям головного мозга, поскольку физическим системам могут быть присущи только физические свойства, и приписывание им ментальных свойств с необходимостью приводит нас к отождествлению физической и ментальной сущности психических феноменов. Причем эмерджентистские рассуждения, опирающиеся на то, что ментальные свойства могут быть присущи физической системе в целом, но не ее отдельным элементам, не выдерживают критики, поскольку, как уже было показано выше, всякое эмерджентное свойство физической системы характеризует ее как именно физическую систему, т. е. имеет собственно физическую природу. Последнее утверждение становится понятным с учетом того, что всякий элемент физической системы, обладая, в свою очередь, внутренней структурой (которая на сегодняшний день в научной картине мира обнаруживается вплоть до лептонов и кварков, но это еще вовсе не означает, что и эти элементарные кирпичики материи не будут в дальнейших исследованиях разбиты на части), также представляет собой физическую систему, которой присущи эмерджентные свойства. Другими словами, всякое свойство физической системы, по сути, имеет эмерджентный характер, и поэтому эмерджентность не позволяет ни в онтологическом отношении, ни в эпистемологическом развести физическое и ментальное бытие.

Сознание супервентно на нейронных сетях головного мозга в том смысле, что отсутствие различий в ментальных свойствах психических переживаний невозможно при отсутствии различий в физических свойствах нейронных сетей головного мозга подобно тому, как отсутствие различий в компьютерной программе невозможно при отсутствии различий на физическом уровне бытия в аппаратной конфигурации компьютера. Однако если одно свойство проявляется тогда и только тогда, когда имеет место другое свойство, а последнее проявляется тогда и только тогда, когда имеет место первое свойство, то это означает, что оба рассматриваемых свойства принадлежат одному и тому же онтологическому уровню, т. е. являются свойствами (модусами) одной и той же субстанции (в качестве их онтического носителя), ибо жесткая скореллированность свойств предполагает либо наличие между ними закономерных взаимосвязей (относящихся к определенному онтологическому уровню), либо их сущностное тождество (когда, например, говоря о температуре и средней кинетической энергии молекул, мы имеем в виду одно и то же физическое явление). Поскольку же ментальные свойства, во-первых, не выводятся из физических закономерностей, которым подчиняется функционирование головного мозга (ни в одном физическом уравнении не фигурирует и, в принципе, не может фигурировать переменная, обладающая ментальным характером), и, во-вторых, не совпадают с физическими свойствами, присущими головному мозгу, то между ментальными и физическими свойствами не может существовать жесткой корреляции. Однако если мы хотим остаться в рамках материалистической теории, согласно которой сознание имеет вторичный характер и генерируется процессами физического порядка, то должны признать, что корреляция между ментальными и физическими свойствами носит односторонний характер, т. е. наличие различий в физических свойствах нейронных сетей головного мозга возможно при отсутствии различий в ментальных свойствах психических переживаний подобно тому, как наличие различий на физическом уровне бытия в аппаратной конфигурации компьютера возможно при отсутствии различий в самой компьютерной программе.

Таким образом, благодаря супервентности на нейронных сетях головного мозга ментальные свойства детерминируются физическими свойствами, но при этом не редуцируются к последним и не выводятся из них априорно. Поэтому, как верно замечет Д. Дэвидсон, физика не может раскрыть сущность психологических явлений, но, тем не менее, бытие последних полностью укореняется в физической онтологии. Такую точку зрения Д. Дэвидсон называет аномальным монизмом, который «похож на материализм, поскольку предполагает, что все события являются физическими, но отвергает тезис, обычно считающийся существенным для материализма, что ментальным феноменам могут быть даны чисто физические объяснения» [3, с. 158].

Супервентность сознания опирается на две основные предпосылки: во-первых, на феноменальный (нередуцируемый) характер ментальных переживаний, и, во-вторых, на их вторичность, т. е. производность от материальных (физических) процессов. Первая предпосылка укореняется в естественном опыте сознающего субъекта, который без труда имеет доступ к собственной субъективно-переживаемой психической жизни, тогда как вторая предпосылка, неотделимая от материалистической точки зрения, сама по себе неочевидна и нуждается в убедительной аргументации, которая позволила бы отказаться от идеалистических концепций сознания, утверждающих, что ментальные события не порождаются физическими процессами и могут существовать независимо от нейронной активности мозга.

В качестве критерия необходимой каузальной взаимосвязи между нередуцируемыми процессами выступает тот факт, что одни из них ни при каких условиях не существуют без других. Причем если этот факт обусловливается опытом, т. е. если во всякой наблюдаемой ситуации одни процессы сопровождаются наличием других, то мы говорим об апостериорной каузальности, а если этот факт обусловливается дедукцией, т. е. противоположное положение дел не согласуется с сущностью детерминирующего процесса, то тогда мы имеем в виду априорную каузальность. Например, ученые никогда не наблюдали живые организмы, существующие, во-первых, не на белковой основе, а, во-вторых, не обменивающиеся с окружающей средой химическими веществами, откуда Ф. Энгельс делает апостериорно-каузальный вывод о том, что жизнь – это «способ существования белковых тел, существенным моментом которого является постоянный обмен веществ с окружающей их внешней природой, причем с прекращением этого обмена веществ прекращается и жизнь, что приводит к разложению белка» [2, с. 67]. Или, например, мы утверждаем, что если общая теория относительности верна, то гравитационное поле не имеет субстанциальной природы и не обладает импульсом и энергией, подобно электромагнитному полю, поскольку импульс и энергия гравитационного поля описываются псевдотензором, а нетензорный характер величины не позволяет приписать ей физический смысл.

Причинно-следственные отношения между сознанием и телом устанавливаются апостериорно (из опыта), поскольку в самой идее существования сознания вне тела еще не заключается никакого имманентного противоречия и, в принципе, можно предположить, не совершая логической ошибки, что сознание способно функционировать независимо от физических процессов, протекающих в головном мозге человека. Однако, во-первых, на сегодняшний день не существует убедительных свидетельств внетелесной активности сознания (и даже случаи, описанные Р. Моуди в его книгах «Жизнь после смерти» и «Жизнь после жизни», когда человек в период клинической смерти имеет сознательный опыт, еще не опровергают материалистическую точку зрения, поскольку вполне можно предположить, что в этом состоянии мозг человека продолжает функционировать на физическом уровне бытия, скрытом от регистрирующих приборов), и, во-вторых, всякий психический опыт непременно сопровождается активностью человеческого тела, о чем свидетельствует множество фактов, накопленных в результате нейрофизиологических и психиатрических исследований. Отсюда можно сделать апостериорный вывод, что сознание производно от тела и не может существовать без своего материального носителя. 

Однако, кроме апостериорных аргументов, в пользу супервентности (вторичности, производности) сознания можно привести и умозрительные аргументы, связанные с принципом каузальной замкнутости физического мира. Если мы допустим, что причиной сознания является нечто нематериальное (нефизическое), или предположим, что сознание, будучи нематериальной (нефизической) сущностью, есть причина самого себя, то тогда мы должны признать существование нематериальной (нефизической) субстанции. Далее возможно два основных варианта: либо мы разделяем позицию идеалистического дуализма и признаéм одновременное существование двух разных субстанций – материальной и нематериальной (духовной), либо оказываемся монистическими идеалистами, утверждая, что все материальное имеет в своей онтологической основе нематериальную (нефизическую) природу. Однако как в первом варианте, так и во втором возникают серьезные проблемы, связанные с нарушением принципа каузальной замкнутости физического мира. 

Действительно, позиция идеалистического дуализма порождает неразрешимые проблемы, связанные с взаимодействием между материальным и нематериальным сущим, поскольку либо нарушается закон сохранения физической энергии (если мы признаéм взаимодействие между материей и духом), что недопустимо с точки зрения современной науки, либо принимается теория параллелизма (если мы утверждаем, что материя и дух никак друг с другом не взаимодействуют), которая, по существу, ничего не объясняет, а лишь констатирует определенное положение дел и поэтому не может считаться ни научной, ни философской теорией. С другой стороны, позиция монистического идеализма предполагает, что физическая энергия в своей бытийной основе есть нечто нефизическое, как это признается, например, в философии Д. Беркли или Г. Гегеля. Но в этом случае физическая энергия может возникать из ниоткуда и исчезать в никуда, что также не согласуется с принципом каузальной замкнутости физического мира.

Таким образом, остается единственное, непротиворечащее фактам и согласующееся с принципом каузальной замкнутости физического мира объяснение бытия сознания, согласно которому ментальные феномены супервентны на физических (нейрофизиологических, биохимических и биоэлектрических) процессах, протекающих в головном мозге человека, и не существуют отдельно от своего телесного носителя, что соответствует материалистической точке зрения.
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С.Ю. Чудинов 
СОЦИАЛЬНАЯ ОНТОЛОГИЯ В ЮРИСПРУДЕНЦИИ ИЛИ О ВЗАИМОСВЯЗИ ЗАКОНА И СПРАВЕДЛИВОСТИ С ОБЩЕСТВЕННЫМ ПРАВОСОЗНАНИЕМ

Общественные отношения в настоящее время претерпевают кризис их регуляции правовыми средствами. В период социальной и финансово-экономической нестабильности, напряжённости международной и межгосударственной обстановки, длящихся локальных конфликтов и войн, а также набирающего обороты кризиса личностных ценностных установок, отношение в обществе к закону и справедливости продолжает быть крайне противоречивым и неоднозначным. Несмотря на то, что закон и справедливость ни в теории, ни в практике не совпадают, данные понятия являются важнейшими ценностями и регуляторами общественного правосознания.

Общественное правосознание как симбиоз знаний, опыта и чувств людей, связанных с правом как таковым, благодаря своим характеристикам и свойствам позволяет оценить уровень развития общества и государства посредством социально-правовых проявлений каждой отдельной личности и их совокупности. Именно исходя из уровня развития правосознания в обществе складывается та или иная социально-экономическая обстановка. Социальная напряжённость, тревога за настоящее и будущее, склонность к негативизму в эмоциях и действиях при восприятии окружающей среды – вот лишь некоторые проявления кризиса правосознания в существе проявлений человеческого бытия.

При социально-философском анализе условий формирования общественного правосознания можно постараться приблизиться к ответу на вопрос о том, что необходимо принять как реальный результат текущего периода развития общества и государства, а что является социально-политической иллюзией его развития – проявлением зеркального отражения искажения в общественном восприятии самого права как специального комплексного института нивелируя его ценностную природу и качество великого достижения в развитии общественных отношений.

Безусловно, важно разграничивать право, закон и справедливость, ведь они отнюдь не одно и то же. Право само по себе детерминировано системой, прежде всего, экономических и политических отношений. Непосредственно закон является результатом нормотворчества (специальной деятельности уполномоченного государством законодателя). Справедливость в свою очередь выступает аксиологической категорией ценностного порядка.

Фактическое воплощение права в форму писанного и установленного государством закона, обеспеченного специальным аппаратом принуждения и реализации, в известной степени позволяет бросить «отрицательную тень» на само существо права как универсального регулятора общественных отношений, основанного на принципах справедливости, верховенства, равенства и учёте интересов всех слоёв социума, не делая исключения для отдельных политических и маржинальных элит. 

Право как общественное явление состоит из находящихся в тесной взаимосвязи правового сознания (теоретического и обыденного), правовой действительности, правовых отношений, правовых норм и правовых институтов [1, с. 300].

Само назначение права – служить человеку во благо его развития и процветания должно повсеместно «прошивать красной нитью» результаты воплощения права в конкретные законы через процессы правотворчества и совершенствование юридических технологий, а также сам механизм и эффективность применения права всеми участниками общественно-правовых отношений с тем, чтобы конечный результат отвечал требованиям справедливости.

Между тем, сам процесс обращения мысли в слово неизбежно приводит к искажению истинного смысла и всей «полноты красок» изначальной идеи. А последующее «рафинирование» слова с целью уточнить смысл написанного может привести к плутанию между другими мыслями или параллельно попасть под влияние кардинально изменить существующий «порядок букв», допустив, по сути, утрату «первичной материи» зарождённой мысли.

Одновременно с этим, стремление воплотить высшее понимание в наиболее точной словесной формуле способствует одновременному повышению качества изначальной идеи, что может найти своё воплощение в качественном законе при условии «успевания конвейера» создания продукта (т.е. писанного слова – закона) и его одновременном совершенствовании. Создание такой системы требует разработки специальных механизмов реализации и применения закона при той или иной условной обстановке.

Таким образом, в процессе право - или нормотворчества прослеживается наличие герменевтического круга – особенности процесса понимания, связанной с его циклическим характером. Из приведённого примера видно, что именно замкнутость по аналогии с «производственной цепью технологического цикла» является, с одной стороны, положительным свойством законченной «системы создания» нормы права, а с другой – привносит отрицательные моменты (дефекты) в результат, внося толику незавершённости и «места для совершенствования», которые могут при определённом стечении обстоятельств с успехом породить конфликт при реализации или применении норм права (правоприменении), что в свою очередь, безусловно, неположительно отразится на соответствии результата ценностному требованию справедливости.

В том числе из-за вышеназванных свойств результат воплощения правовой мысли – закон – может иметь «врождённые» пороки его применимости и итоговой эффективности. В профессиональном юридическом сообществе крайнюю форму подобного явления и называют «мёртворождённым законом», который изначально «обречён» на трудности или невозможность фактического действия, будучи формально принятым.

Фактором, усложняющим реальное положение дел в части использования норм права или закона как универсального регулятора общественных отношений, в первую очередь основанного на справедливости, является отсутствие такого «неотъемлемого приложения» к закону как механизм его реализации. Данная имманентно (неотъемлемо по природе) присущая закону характеристика как раз на деле в силу ряда обстоятельств часто воспринимается как второстепенное качество, ему уделяется мало внимания и при подготовке к разрешению жизненных обстоятельств или спора, а также при первичной подготовке специалиста в сфере юриспруденции. И именно отсутствие или несовершенство «инструкции» по использованию «инструмента» (непосредственно закона) детерминирует отсутствие характеристики «справедливость» в конечном «решении» социально-правовых задач. Так появляется общественное недоверие к закону, подчас приобретающее крайние формы – от неуважения до правового нигилизма (игнорирования права как ценности и регулятора общественных отношений).

«Юриспруденция, например, или система прямых и косвенных налогов требуют окончательных, точных решений, лежащих вне пределов в-себе-и-для-себя определённого понятия, и поэтому они оставляют широкое место для определений, которые могут быть теми или иными в зависимости от выбранного основания, и, таким образом, не обладают окончательной достоверностью» [2, С. 101-102].

Исходя из практики известно, например, что все юристы, будучи студентами, изучали дисциплину гражданское право и такой его раздел как обязательственное право, но далеко не все из них фактически учились «вживую, своими руками» создать письменный договор – результат мыслительной работы по закреплению прав и обязанностей минимум двух сторон правоотношения. В итоге, специалист-выпускник может в определённой части остаться теоретиком (или практиком со «скрытым дефектом»), который в своей дальнейшей работе может так и не получить необходимые для ведения «договорной работы» навыки составления основных документов в повсеместно распространённых в обществе гражданско-правовых отношениях. Так вскрывается другая особенность формирования правосознания – влияние качества профессионального образования и целесообразность распространения практико-ориентированного подхода.

Правосознание как особый фактор формирования рациональной правовой системы общества [3, с. 60-69] содержит в себе многие «ключи» от запертых «социальных дверей». Его развитие в обществе, безусловно, скажется положительным образом на качестве жизни каждого индивида как минимум за счёт упорядочивания усложняющихся с каждым днём социально-правовых и экономико-правовых связей, учитывая, что этому изначально должно служить непосредственно законодательство, отвечающее ценностному требованию справедливости. Тогда каждый член общества сможет, исходя из своего внутреннего убеждения и уважения к правам других, основываясь на «правовых реалиях», выстраивать свою жизнь разумно, рационально и обязательственно. 

Таким образом, «общественный договор» сможет перейти на новый более высокий и качественный уровень, создав перспективные предпосылки для социальной эволюции или «прагматичной трансформации» общества [4, с. 410].
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ЭТИЧЕСКИЕ ПРОБЛЕМЫ НАУКИ И ТЕХНИКИ
14 апреля 2017 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: Новосибирского государственного технического университета, Сибирского государственного университета путей сообщения, Новосибирского государственного педагогического университета, Новосибирского государственного университета экономики и управления. Мероприятие подготовлено кафедрой философии НГТУ.

ТРАНСГУМАНИЗМ КАК ИНВЕСТИЦИОННЫЙ ПРОЕКТ

П.С. Авдеева, В.Е. Посохова
Новосибирский государственный университет экономики и управления

Научный руководитель: д. филос. н. Е.А. Ерохина

В докладе освещается проблема преобразования человека, ставшая актуальной в современной культуре, вследствие нарастающей угрозы антропологического кризиса. Авторы рассматривают подход трансгуманизма к решению этой проблемы и его критику.
Актуальность данной темы не вызывает сомнений, поскольку трансгуманизм является процветающим направлением в современной философии, которое играет весомую роль в понимании явлений социальной жизни общества. В конце XX – начале XXI веков данное направление воспринимается неоднозначно. По мнению некоторых ученых, приход постчеловека в “живое общество” может подорвать половую дифференциацию, нормы морали, семейные отношения [1, 3, 6]. С другой стороны, все большую популярность обретает заработок на идеях трансгуманизма в связи с распространением взглядов о возможности искусственного создания совершенного человека [4, 8].

Термин «трансгуманизм» был впервые выдвинут Дж. Хаксли, первым генеральным директором ЮНЕСКО. Согласно его утверждению, человек как вид может при желании переступать собственные пределы: не спорадически – один индивид в одном, а другой в другом, а человечество в целом. Согласно положениям Всемирной ассоциации трансгуманистов, трансгуманизм – это способ размышления о будущем, в основе которого лежит предпосылка о том, что человек как вид в настоящее время представляет собой не цель своего развития, а, скорее, начальную фазу.

Существует две противоположные точки зрения на проблему человека и его будущего:

1. С позиции трансгуманизма утверждается необходимость трансформации человека путём развития конвергентных технологий (НБИКС) и создания постчеловека. Это будет означать поворот биологической эволюции к биокибернетической и социокибернетической.

Авторы «Кибернетического манифеста» В. Турчин и К. Джослин полагают, что кибернетическая интеграция должна сохранить ядро человеческой личности, ибо она является двигателем эволюции, и сделать личность бессмертной [5].

2. Альтернативная позиция полагает, что трансформация человека является смертельной опасностью для всего человечества. Это опасность возникновения страшных «нелюдей» вместо возвышенного идеального постчеловека, появления которого ожидают трансгуманисты.

Идея «постчеловека» в современном обществе обладает инвестиционной привлекательностью [8]. Однако последствия и отдаленные перспективы встраивания трансгуманистических проектов в экономическую и социальную действительность далеко не однозначны.  Мы знаем человека недостаточно, поэтому не можем делать достоверные выводы о том, что будет в результате попыток трансформации человека. Каков он будет? Что останется от человека? И почему новый, сконструированный постчеловек станет носителем высших ценностей, как утверждают многие трансгуманисты. А может быть, вместо совершённого постчеловека произойдёт самоуничтожение человека как такового?
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Железнодорожный комплекс имеет особое стратегическое значение для России. Он является связующим звеном единой экономической системы, обеспечивает стабильную деятельность промышленных предприятий, своевременный подвоз жизненно важных грузов в самые отдаленные уголки страны, а также является самым доступным транспортом для миллионов граждан. Открытое акционерное общество "Российские железные дороги" входит в мировую тройку лидеров железнодорожных компаний. Это определяют такие факторы, как огромные объемы грузовых и пассажирских перевозок; высокие финансовые рейтинги; квалифицированные специалисты во всех областях железнодорожного транспорта; большая научно-техническая база; проектные и строительные мощности; значительный опыт международного сотрудничества.

На сегодняшний день ОАО «РЖД» работает в условиях острой конкуренции с другими появляющимися на транспортном рынке компаниями, предлагающими перевозку грузов автомобильным, водным и авиатранспортом. В условиях спада объёмов перевозок, когда на транспортном рынке необходимо бороться за клиента, одним из элементов антикризисного управления становится клиентоориентированность. 

Клиентоориентированность – это принцип деятельности, согласно которому, интересы покупателя (клиента) ставятся выше всех остальных. Высокая конкуренция подтолкнула менеджмент искать ресурсы для увеличения продаж. Вот тогда-то и появилась фраза «клиент всегда прав». С развитием общества потребления клиент хотел не только получить желаемый товар, но и сделать это с максимальным комфортом и удобством. И, естественно, люди выбирали компании, где, по их мнению, к ним лучше относятся. Внимание технической сферы к человеку, его потребностям и желаниям, в современном мире становится, таким образом, базовым условием выживания. Конечно, клиентоориентированность существовала и раньше, только залогом хорошего отношения был социальный статус, и доступ к качественному сервису был только у VIP-персон. Сейчас это «счастье» доступно каждому. 

Главный критерий оценки уровня клиентоориентированности – удовлетворение потребностей клиентов не только в качестве, но и в доступности предлагаемых услуг во всех видах деятельности. И это становится основным приоритетом развития Холдинга «РЖД» на ближайшие годы.

В чем это выражается?

Клиентоориентированность в пассажирских перевозках – это:

1) возможность выбора вида транспорта (по соотношению цена/качество, доступность расписания движения поездов);

2) покупка билетов (покупка в кассе, онлайн, через терминал; отсутствие очередей, вежливый персонал);

3) ожидание поезда (залы ожидания, чистые платформы);

4) обслуживание в пути;

5) постпродажное обслуживание;

6) скоростные и высокоскоростные перевозки.
Кроме перечисленного, планируется работа в следующих направлениях: внедрение мобильных приложений для продажи билетов, оборудование системами навигации и системами информирования пассажиров, предоставление услуг WI-FI, перевозка автомобилей в вагонах-автомобилевозах, повышение уровня сервиса для маломобильного населения.

Клиентоориентированность в грузовых перевозках выражается:

1) в привлечении на железную дорогу дополнительных грузов с других видов транспорта (автомобильного, авиационного, водного);

2) в доставке грузов строго по расписанию;

3) в простоте взаимодействия с РЖД с точки зрения подачи заявок и оформления заказов;

4) в возможности получения информации о местонахождении грузов в режиме онлайн;

5) во внедрении бережливого производства.

Кроме перечисленного, планируется работа в следующих направлениях: взаимодействие с клиентами по принципу «одного окна», усиление ориентации на клиентов, не обладающих значительной грузовой базой, расширение перечня комплексных транспортно-логистических услуг, повышение качества исполнения предоставляемых услуг за счет эффективного взаимодействия участников процесса на всех этапах его реализации, внедрение системы ГЛОНАСС и GPS на железнодорожном транспорте, активное продвижение услуг в сети Интернет.
Ориентация на клиента во всех сферах деятельности Холдинга ОАО «РЖД», направленная на взаимовыгодное долгосрочное партнерство с клиентами, постоянное развитие портфеля продуктов и услуг в интересах потребителей, сегодня является ключевым фактором успеха компании на рынке и повышения ее конкурентоспособности в долгосрочной перспективе.
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Сегодня, в условиях кризиса во всех сферах деятельности человека, наиболее актуальными являются вопросы, связанные с этическими проблемами в сфере медицины. Объясняется это противоречием между особой значимостью человеческой жизни в современной культуре и снижением ее ценности в системе здравоохранения, оперирующей экономическими и статистическими критериями эффективности. В статье рассматриваются некоторые этические проблемы современной системы здравоохранения и факторы, их обусловливающие.

С глубокой древности деятельность врачей высоко почиталась, ибо в основе ее лежало стремление избавить человека от страданий, помочь ему при недугах и ранениях. Помимо профессиональных качеств, медицинским работникам должны быть свойственны высокие нравственные характеристики, поскольку речь идет о человеческой жизни. И.А. Ильин справедливо отмечал: «Служение врача есть служение любви и сострадания. Если этого нет, то нет и главного двигателя, нет «души» и «сердца». Именно к этому зовет нас наша врачебная совесть». [1] Обсуждение проблем медицинской этики можно встретить в трудах известных русских врачей XIX века: Н.И. Пирогова, С.П. Боткина и др.

В условиях реформирования медицины и модернизации общества в целом серьезно трансформируется ценностная система медицинской деятельности. Рассмотрим ключевые факторы, определяющие эти изменения.

На формирование этики врача, в первую очередь, оказывает влияние качество медицинского образования, которое в последние десятилетия подвергается значительной модернизации отнюдь не в сторону внимания к нравственным характеристикам будущего специалиста. Сокращаются гуманитарные курсы, влияющие на формирование системы ценностей. Формализуется содержание педагогического процесса, снижается его качество. Будучи озабоченными множеством показателей эффективности вуза и процедурами аттестации, медицинские университеты заняты «красивыми отчетами», а не реальным образовательным процессом. В итоге, современное общество получает специалистов достаточно низкой квалификации. Так, согласно опросам, 80% врачей в РФ не знают иностранного языка даже на минимальном уровне, не достаточно широко используют Интернет-ресурсы для чтения лекций и т.п. Это значит, что молодые специалисты отстранены от современной мировой медицины и ее достижений [2].
Следующей важнейшей проблемой, относящейся к медицинской этике, является коррупция. Ее можно обнаружить уже на этапе получения образования. Зачастую предметом «торга» является зачет или экзамен, а то и полностью документ о высшем образовании. По данным УБЭПа, в России почти каждый десятый диплом является поддельным. В результате оборот рынка фальшивых «корочек» можно оценить минимум в $30 млн. (из расчета, что в 2005 году российские вузы выпустили около 600 тыс. специалистов, а минимальная цена подделки – $400 тыс.) [3]. Вряд ли можно надеяться на высокие нравственные качества «специалиста», подготовленного подобным образом.
Радикальные изменения, произошедшие в системе ценностей врачей, связаны с кризисом во всей социальной структуре общества, ставшего потребительским. К сожалению, в настоящее время приходится констатировать, что для работников медицинской сферы, как и для многих представителей других областей деятельности, доминирующим является не служение (Отечеству, людям, для врача – пациенту), а свои собственные интересы и благополучие. Об этом свидетельствуют данные опросов, которые проводились с целью выявления ценностных ориентаций современных врачей [4]. Так, например, при опросе 560 врачей (анкеты заполнили лишь 474 человека) выяснилось, что на первом месте оказались витальные ценности у 48% респондентов, 19% опрошенных приоритетными считают духовные ценности (например, познавательные, творческое развитие и т.п.) и только для 4% респондентов приоритетным оказался социальный компонент, в который входят уважение, признание и т.п. Современное реформирование Российского здравоохранения, направленное на оптимизацию и эффективность функционирования медицинских учреждений, включение здравоохранения в рыночные отношения также значительно девальвировали традиционные медицинские ценности.

Этические проблемы в медицине являются результатом системного кризиса современного Российского общества. Что требует внимания специалистов различных областей к этой проблеме.
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Современный мир стремительно изменяется. Эти изменения сопряжены с конкуренцией, борьбой за ресурсы и рынки сбыта, статус в мировой и региональной политике. Преимущества получает тот субъект, который может наилучшим образом мобилизовать свои ресурсы таким образом, чтобы достичь желаемого результата. Данный тезис в полной мере относится и к отдельным обществам, в том числе к России. В течение нескольких десятилетий она устами экспертов и представителей власти ставит проблему создания условий для инновационного развития, способного обеспечить технологический прорыв, сформировать среду для высокотехнологичного производства и закрепить за российской наукой ее конкурентные преимущества в международном экспертном сообществе.

Однако уже сегодня становится ясно, что высокого интеллектуального потенциала, которым обладает Россия, недостаточно, для того, чтобы удержать имеющиеся позиции и завоевать новые. Необходимы благоприятная социальная среда для внедрения инноваций и доверие общества к результатам научных исследований. Все вышеперечисленное невозможно без уважения к интеллектуальной собственности, высокого общественного авторитета ученых, преподавателей и предпринимателей (в том числе представителей малого бизнеса), внедряющих научные результаты в производство и социальные технологии, добросовестного осуществления самих исследований и доведения полученных результатов до широкой общественности.

Проблема добросовестности в научных исследованиях поднимается в работах Бориса Григорьевича Юдина. Представляется, что весьма существенным аспектом проблемы, описанной в статьях Б.Г. Юдина, является формирование практик недобросовестного поведения на начальных этапах карьеры будущих специалистов, т.е. на студенческой скамье. Это в перспективе порождает недоверие общества к результатам научных исследований и неверие в то, что позитивные изменения в жизни общества возможны.

Все, отмеченные в статьях Б.Г. Юдина практики недобросовестного поведения – плагиат, фабрикация и фальсификация  – встречаются в работах студентов. Наша работа не преследует цели кого-то уличить или выдвинуть обвинение в адрес каких-либо институций. Мы пытались разобраться в том, что создает предпосылки для восприятия этически недобросовестного поведения как варианта нормы.

В нашем исследовании принимали участия студенты бакалавриата  12 вузов: НГУЭУ, СГУПС, СибГУТИ, СИУ РАНХиГС, НГТУ, СГУГИТ, НГУ, НГМУ, НГАСУ Сибстрин, НГПУ, СПБГК, ХНУ. Исследования проводилось с февраля по апрель 2017 года. Ссылка на опрос:

https://docs.google.com/forms/d/1St3JBjYg1KewC30BRcHg1tfxo7rbtbkQQjgj6v_qXUo/viewform?edit_requested=true

Объем выборки – 104 человека  (27 юношей (26%) и 77 девушек (74%)).

Без малого, практически все респонденты выполняли работы локального уровня (рефераты, курсовые работы), более половины готовили статьи и тезисы для конференции, и только треть опрошенных участвовали в создании статей для журналов. По результатам нашего исследования можно сделать вывод о том, что все указанные методы недобросовестного выполнения работ активно используются студентами.

Большая часть опрошенных заимствуют фрагменты чужих работ, а 5% респондентов вообще полностью копируют чужую работу. Такая практика исходит из того, что некоторые студенты приходят в ВУЗы «только за дипломом», и им проще сдать преподавателю скачанную из интернета готовую работу, чем писать самостоятельно. Кроме того, желание студентов выполнять задание самостоятельно пропадает, когда они понимают, что работа, выполненная самостоятельно, на которую потрачено много времени и сил, и работа, загруженная из интернета, будут оценены преподавателем одинаково. Также немаловажным является то, что если некоторые преподаватели не обращают внимания на использование студентами плагиата, то и студентам нет смысла стараться и «гнаться за уникальностью». Не редкой является ситуация, когда у студентов просто нет желания работать над конкретной темой, которую ему дал преподаватель, отсутствует интерес к результатам работы.

Более половины опрошенных студентов не добросовестно подходят к указанию источников информации. Причиной этого может служить неумение студентов оформлять цитаты в тексте, а также безразличие к названной проблеме.

57% прибегали к искусственному завышению или занижению данных и результатов в собственных работах. Это можно объяснить недостатком времени для выполнения работы и стремлением представить работу как завершенную.

Получив ответы на вопросы об отношении студентов к использованию чужих трудов без указания авторства, и об их доверии научным исследованиям, зная, что ученые также могут пользоваться недобросовестными методами в своих работах, мы проследили некоторую корреляцию. Более трети опрошенных вообще не видят проблемы для науки и развития общества в использования людьми недобросовестных методов в своих исследовательских работах. 60% даже не задумались о степени доверия к научным исследованиям при условии, что они могут быть проведены недобросовестно, их не волнуют последствия подобных действий. Недобросовестность в научных исследованиях зачастую стала устоявшейся моделью поведения. 

Мы призываем студентов относиться к выполнению работ серьёзно, добросовестно и ответственно. Ведь именно студенчество формирует дальнейшее развитие науки в целом.
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Споры по поводу роли философского познания в деятельности современного инженера время от времени вспыхивают на страницах журналов, в дискуссиях специалистов [1]. Философия является обязательной учебной дисциплиной в вузах, готовящих будущих специалистов не только гуманитарных специальностей, но и технических. Приносит ли пользу философия специалисту технической сферы, и какую роль она выполняет? Эти вопросы требуют подробного изучения.

Рассмотрим требования, предъявляемые работодателем к современному инженеру. Во-первых, это способность применять полученные в вузе теоретические знания и приобретенные навыки в практическом решении профессиональных задач, во-вторых, способность успешно выявлять и исправлять ошибки, допущенные в практической деятельности. Казалось бы, причем здесь философия? Данные навыки должны формироваться при изучении специальных дисциплин. Однако при более глубоком изучении вопроса выясняется, что задачи, стоящие перед современными инженерами, все больше требуют философского подхода. Негодаев И.А. пишет о взаимодействии современного инженера с техникой, выделяя усложнение функций, возложенных на специалистов: «Однако ныне он все чаще имеет дело в этом случае не только с техническими устройствами, а с системой "человек-машина" и даже порой со сложными системными комплексами, в которые включены технологический процесс, природная и социокультурная среда. Возникает необходимость знать не только технологический процесс, но и функции человека в этом процессе, его взаимоотношения с машиной, знать социокультурную и даже естественную среду его деятельности. Без философского мышления здесь не обойтись» [2, c.122].

Философские составляющие инженерной деятельности очень разнообразны и плодотворны, докажем это на примере основных функций философии.

Критическая функция проявляется, когда специалист ставит, разрабатывает, решает задачи, прогнозирует, изобретает и принимает решения по внедрению техники, когда он сомневается в полезности какого-либо изобретения и пытается рассмотреть новую идею с разных сторон.

Эвристическая функция. Философия, являясь источником идей, регулятивов и теоретических сюжетов, может дать подсказку инженеру в решении практических задач или направить его мышление в нужное русло для познания важнейших закономерностей в мире. Например, успешному специалисту следует постоянно наблюдать за инновациями как в инженерной сфере, так и в смежных областях, ведь технический прогресс не останавливается. Следовательно, философия отвечает за формирование у инженера мировоззрения, позволяющего осознать закономерности и спрогнозировать направления развития техники. 

Оценочно-этическая функция. Важной чертой инженера является осознание социальной ответственности и соблюдение этических норм. В наше время, когда техника становится все более значимой в жизни человека, инженер, который создает и модернизирует эту технику, должен думать о последствиях своей деятельности. Современное общество задает высокую планку требований к инженеру, ожидая от него соблюдения этических норм в сфере профессиональной деятельности [3]. Инженерная этика сегодня рассматривается как самостоятельная область прикладных исследований.

Интерпретирующе-коммуникативная функция. В современном веке взаимонепонимания философия является инструментом общения. Инженер, будучи руководителем, должен находить общий язык с людьми как своей сферы профессиональной деятельности, так и смежных, и более отдаленных специальностей. Ведь часто для решения профессиональных задач ему приходится сталкиваться с необходимостью решения социальных, экономических и других проблем.

К перечисленным функциям философии можно добавить прогностическую. Некоторые философы прошлого пытались прогнозировать будущее, оно было мало похоже на правдивое, но предсказываемые последствия технического прогресса имели ценность. Авторы предупреждали о грозящих опасностях, так как технический прогресс приносит не только пользу человечеству, но и вред, который может стать необратимым. Следовательно, пред инженером стоит задача совершенствования и регулирования требований, поддерживающих связь между техникой и природой с целью обеспечения выживания человечества. 

Проектировочная функция. Строительство какого-либо инженерного сооружения требует предварительно организованного проектирования окружающей и социальной среды с учетом их особенностей, например, природных условий и экологического состояния некоторой местности, а также совокупности материальных, экономических и духовных условий существования людей. Так как философия объясняет природные и социальные процессы, то ее участие в проектировании обязательно. 

Таким образом, философия важна для технической деятельности и ее преподавание в вузах обязательно. Уметь анализировать, проектировать, смотреть вперед и предугадывать новые тенденции в инженерной сфере – эти задачи непосильны человеку с узкоспециализированными знаниями.  
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В современном мире важное место в жизни человека занимает интернет. Социокультурные изменения, обусловленные всеобщей информатизацией, являются объектом изучения ряда социальных и гуманитарных наук. Поскольку 10,7% от общего числа пользователей-интернета составляют дети младше 14 лет [1], для детских психологов и педагогов актуальным является вопрос о роли социальных сетей в жизни современных детей.

Позитивными возможностями пользования интернет-ресурсами являются: поиск новой познавательной информации, участие в различных виртуальных интеллектуальных викторинах и онлайн-играх развивающего характера, общение со сверстниками из разных стран, что позволяет изучать новые языки и культуры. В процессе освоения и использования интернета у ребенка развивается эрудиция, такие психические познавательные процессы как внимание, мышление, память, воображение и творческие способности. Зачастую интернет дает возможность ребенку решить собственные психологические проблемы. Так, например, некоторые дети застенчивы «в настоящей жизни», но раскрепощаются и приобретают уверенность в Интернете. Другие находят поддержку в лице своих сверстников, общаясь на интересующие темы или разговаривая о семейных проблемах, такие как развод родителей или потеря близких [3]. 

Однако есть и серьезные негативные последствия для физического и психического здоровья ребенка, появляющиеся при определенных условиях. Например, при нарушении гигиенического режима работы со средствами мобильной информационной связи, у ребенка может наступить ухудшение зрения, развиться гиподинамия, снизиться концентрация внимания и т.п. Важным фактором является негативное влияние интернета на психическое развитие. Часто дети, увлечённые интернет-общением, теряют способность к живой коммуникации – им сложнее находить общий язык со сверстниками, неинтересны другие формы активности. Кроме того, на эмоциональное и умственное развитие ребёнка могут оказать существенное влияние потоки информации, получаемой из сети – к сожалению, далеко не всегда полезной и безопасной [2]. На данный момент в социальных сетях очень популярны так называемые «группы смерти», в которые заманивают детей разного возраста, воздействуют на их психику, предлагают различные задания, итогом которых является самоубийство. Воздействие на детей происходит посредством шок-контента, содержащего сцены насилия, издевательства над людьми и животными, информацию, побуждающую к агрессии или депрессии. Агрессивное поведение младших школьников, направленное на ровесников, педагогов, родителей сегодня часто рассматривается как следствие деструктивного влияния социальных сетей.

Вопрос о влиянии социальных сетей и интернета в целом, остается открытым.  Запретить пользоваться интернетом совсем, не в силах родителей и педагогов, да это было бы и неправильно. Однако, чем больше ребенок проводит времени в интернете, тем больше у него смываются границы реального и виртуального. Для того чтобы это не происходило, родителям необходимо проводить больше времени со своими детьми и быть в курсе их социальной жизни. Основными рекомендациями, которые позволят оградить ребенка от негативного влияния соц. сетей и интернета могут быть следующие: 

1) регламентировать время, проводимое за компьютером;

2) отслеживать сайты, на которых бывает ребенок;

3) стараться уделять больше внимания ребенку, проводить время вместе (посещать музеи, театры, выставки, аттракционы). 

Умение родителей и педагогов использовать позитивные возможности интернета и социальных сетей, позволят ребенку получить максимум пользы и научиться обращаться с техническими средствами, что в дальнейшим поможет ему чувствовать себя более уверенным, без труда осваивать новые технологии.
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Конец ХХ и начало века нынешнего характеризуется кризисом во всех сферах деятельности человека. Разрушение естественной окружающей среды, рост населения, миграция нищеты, гонка вооружений, войны, а также безработица, по сей день волнует множество людей. Одним из путей выхода из кризисной ситуации является создание необходимых условий для соблюдения принципов морали и этики в экономической среде, поскольку экономика занимала и занимает центральное место в жизни общества [4].

В данной работе рассматриваются этические проблемы предпринимательской деятельности. Актуальность темы связана, в первую очередь, с появлением новой тенденции в развитии мирового общества – единения в понимании моральных ценностей и целенаправленного проникновения стандартов и норм этики в управление экономикой. К сожалению, в нашей стране данная тенденция не находит должного развития, так как очень часто она подменяется психологией делового общения или правилами этикета. Развитие экономики тесно связаны с духовно-нравственными основами общества, взаимно влияют друг на друга. Поэтому сегодня необходимо говорить о формировании нравственной культуры рыночных отношений [1].

Одним из главных показателей эффективного бизнеса является моральное удовлетворение от получения прибыли с соблюдением законов и этических норм. Однако, в современном российском обществе можно наблюдать ряд негативных явлений в экономике, связанных с нравственной деградацией общества в целом [3]. Поэтому важно понимать, что развитие и совершенствование этики бизнеса в России является необходимым не только для самого бизнеса, но и для всего общества. По данным экспертов, по бизнес-этике Россия занимает 78-е место, а по уровню субъективного благополучия наша страна занимает 68-ю позицию из 140 стран мира. И одними из главных причин такого положения страны является моральный кризис общества, девальвация нравственных ценностей, а также ряд нарушений в предпринимательской этике [2]. К основным нарушениям относятся: 1) недобросовестная конкуренция (рейдерство); 2) коррупция; 3) мошенничество; 4) оскорбление; 5) конфликт интересов; 6) дискриминация; 7) моббинг (коллективный моральный и психологический террор или травля в отношении кого-либо из работников со стороны коллег) и некоторые др. Особенно хотелось бы выделить такие проблемы, как коррупция и мошенничество. Они влекут за собой деформацию всей экономической системы государства, делая ее неконкурентоспособной, ухудшая международный имидж страны.

С целью улучшения деловой среды, повышения статуса российского бизнеса в стране и мире, роста инвестиционной привлекательности, в 1990 году был создан Российский союз промышленников и предпринимателей (РСПП). Одна из главных задач союза – улучшение практики корпоративного управления в стране. По результатам опроса, о существовании РСПП знает только половина российских менеджеров, а с кодексом корпоративного поведения знакомы лишь 17% [5].

Стоит вспомнить давний Российский исторический опыт этической регуляции ведения бизнеса. В начале ХХ века российские предприниматели смотрели на рыночную деятельность как на нравственную миссию, а не только как на источник прибыли. В 1912 г получили известность принципы ведения дел, используемые российскими промышленниками как моральные нормы, которые можно считать актуальными и на сегодняшний день [1]: уважай власть; будь честен и правдив; уважай право частной собственности; люби и уважай человека; будь верен слову; живи по средствам; будь целеустремленным.

Что можно предложить в качестве средств формирования высоких этических норм в современных Российских условиях?

1. Разработка и утверждение «Кодекса профессиональной этики» на базе объединений, который будет обязательным для исполнения всеми его участниками. 

2. Проведение мероприятий, направленных на укрепление в работниках «корпоративного духа».

3. Создание каждым предприятием своего «Этического кодекса фирмы» и контроль за его соблюдением.

4. Создание руководством правильного имиджа фирмы.

5. Качественная подготовка PR-менеджеров.

6. Периодическая проверка знания «Кодекса профессиональной этики» и «Этического кодекса фирмы».

В заключение, хотелось бы отметить, что всего несколько лет назад существовала возможность достижения быстрого успеха за счет отсутствия конкуренции, получения льгот, отмывания денег, обмана вкладчиков и уклонения от уплаты налогов. Однако, сегодня ситуация кардинально меняется, и важнейшим условием успешного и эффективного развития бизнеса является усвоение и соблюдение этических норм, принятых в мировой практике.
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Начало XXI века ознаменовалось кардинальными преобразованиями в области науки и техники, в том числе и в сфере информационных технологий. Это привело к существенным изменениям человеческого бытия, самого человека и мира в целом. В настоящее время не вызывает сомнения тот факт, что влияние компьютерных технологий на сущность человека и условия его существования достаточно неоднозначны. Данная работа посвящена некоторым важнейшим аспектам коммуникации в социальных сетях. 

По результатам исследований Фонда «Общественное мнение», за последние десять лет активная часть интернет-пользователей старше 18 лет (суточная аудитория) выросла с 2.1 млн. человек до 37 млн., а по прогнозам на 2017 год составит 62,9 млн. человек [1].

При анализе интернет-общения выявлены следующие положительные возможности: обсуждение интересующих пользователя вопросов в социальных сетях, общение по электронной почте, комментарии к online-публикациям, отсутствие необходимости совершать переезды к месту встречи, колоссальная экономия времени и сил, возможность одновременно общаться с несколькими людьми, оплата услуг, поиск работы, покупка товаров и многое другое [1]. Информация – самое большое преимущество, которым располагает интернет. Сеть стала виртуальным источником знаний. Поисковые системы, такие как Google, Yahoo и Yandex упрощают жизнь пользователям сети. Более того, новейшие технологии расширили возможности связи, сделав их быстрее и надежнее. С появлением интернета общение людей стало как более доступным, так и более разнообразным: развлечения, online игры, тематические чаты, музыка, новости и многое другое.

Интернет представляет собой новый вид межличностных отношений, охватывающих фактически все области жизнедеятельности социума. Вместе с огромными позитивными возможностями, такие отношения таят и множество опасностей, среди которых наиболее существенными являются: кража личной информации, спам, угроза вирусов, порнография и т.п. [2].
Влияние Интернета особенно велико в социальной сфере, такой контакт представляет собой специфический вид социальной коммуникации, потенциальными участниками которого могут стать все пользователи, вовлеченные в сеть. Проникновение виртуальной реальности в социально-культурные процессы общества привело к формированию виртуальной культуры, имеющей свои отличительные особенности [3]. 

Глобальная компьютеризация порождает «дефицит человечности». Обыденные эмоции, чувства, которые так необходимы для любого из нас, заменяются знаками, символами. Общение имеет формальный характер, человеческие качества такие, как доброта, честность, отзывчивость, чувства сопереживания и др. становятся невостребованными и ненужными. Человек не замечает того, что виртуальные гаджеты таят опасность психологической зависимости, испытывает мнимую радость от «лайков», и, получая удовольствие от развлечений, всецело попадает в зависимость от «всемирной паутины».

В заключении следует отметить, что на этапе все ускоряющихся темпов развития науки и техники, и проникновения в человеческое бытие нанотехнологий, духовной сфере жизни человека отводится второстепенная роль. Моральные ценности теряют свою значимость и актуальность, что серьезным образом отражается на нравственном здоровье общества. Новейшие технологии не только устанавливают, но и диктуют определенные нормы жизни, новые нравственные правила, требования к экономике и политике, что в значительной мере оказывает влияние на сознание людей.
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Организация высокоскоростного движения (ВСД) является в настоящее время одним из наиболее перспективных направлений развития железнодорожного транспорта во всем мире. Отдельные страны, включившиеся в этот процесс раньше других (например, Япония, Испания, Франция, Германия), уже сейчас имеют достаточно развитую сеть высокоскоростных магистралей (ВСМ). В последние десятилетия все большую роль в развитии ВСД играет Китай, которому удалось в кратчайшие сроки создать самую протяженную сеть ВСМ в мире. [1]

Создание сети ВСД является сложным проектом, который требует использования современных технологических решений. Технологии могут быть либо собственными, либо купленными у более развитых в рассматриваемом отношении стран. Важно отметить, что первый путь позволяет существенно сократить временные затраты по реализации проектов ВСМ и снизить риски за счет использования уже проверенных технических и технологических решений. Второй путь (создание собственных технологий) является более долгим и затратным в начальный период. 

В условиях свободного рынка обмен технологиями ограничивается следующими факторами: 

а) стоимостью, которая может оказаться слишком высокой для приобретающей стороны; 

б) конкурентными взаимоотношениями, при которых передающая сторона может ограничить доступ к определенным технологиям по экономическим, политическим, военным и иным неэкономическим мотивам. В то же время, следует отметить и негативные последствия такого вида управленческих решений. Приобретаемая техника изначально создавалась для других условий эксплуатации (в частности, климата и погодных условий), и ряд конструктивных решений не может быть улучшен путем «адаптации» под местные условия. [3] Кроме того, решение о закупке готового подвижного состава и другой техники для ВСМ имеет два, на наш взгляд, серьезных негативных последствия: расходование существенных средств и торможение собственного технологического развития.

Для создания собственных технологий нужно доказать рентабельность и экономическую эффективность данного проекта. С экономической точки зрения, в наиболее выгодном положении находятся страны, имеющие: а) высокую плотность населения, позволяющую обеспечить значительный и устойчивый пассажиропоток, б) относительно небольшую территорию и в) достаточно высокий уровень доходов населения для перевозки. Страны, не имеющие вышеназванных условий, к которым относится и Россия, находятся в «группе риска». Себестоимость высокоскоростной перевозки в этом случае будет заметно выше, а инвестиционная привлекательность подобных венчурных проектов – ниже [4].

Следует отметить, что при развитии новых видов транспорта также имеет место усиливающаяся «специализированность» инфраструктуры. При оценке эффективности организации ВСД необходимо учитывать и тот факт, что до его появления весьма сложно точно спрогнозировать востребованность данной услуги. Нельзя исходить из того, что потребности людей в перевозке при появлении ВСД останутся на прежнем уровне. Потребности людей формируются, в числе прочего, и новыми появляющимся возможностями, которые в ряде случаев приводят к изменению самого образа жизни. Достаточно вспомнить развитие информационных и телекоммуникационных технологий, которое привело к формированию новых, отсутствовавших ранее, но уже достаточно устойчивых потребностей. Опыт стран, реализовавших проекты ВСД, показывает, что появление такой услуги в большинстве случаев приводит к повышению мобильности отдельных категорий населения [2].

Для построения новых ВСМ на территории России, уже на стадии проекта будет тяжело доказать рентабельность и окупаемость, в связи с неопределенностью пассажиропотока. К сожалению, в наше время государство сократило финансирование проектов, направленных на прогресс и развитие технологий, если это не приносит быстрой прибыли. Поэтому, на данный момент, можно с уверенностью отметить, что основной путь развития скоростного движения – улучшение уже имеющихся путей и технологии работы, что может повысить скорость до 250 км/ч. Скорости 300- 400 км/ч требуют новой инфраструктуры, что сейчас реализовать очень тяжело.
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Бурное развитие нейронаук, кибернетики и высоких информационных технологий в конце ХХ века инициировали появление новой проблемной области, рассматривающей этические вопросы применения полученных знаний и технологий на практике. Так в начале XXI века начала формироваться нейроэтика. Это пространство междисциплинарного дискурса, объединяющее различные исследовательские проекты, где методологический и понятийный аппарат еще только формируется. На этом этапе интересными представляются вопросы об актуальности нейроэтики и определение ее проблемного поля.

Исследователи нейроэтики выделяют две группы проблем: 1) новые данные о функционировании человеческого мозга и нервной системы в целом изменят наши представления о человеческой природе, что приведет к серьезным мировоззренческим трансформациям; 2) возникновение новых диагностирующих, контролирующих и корректирующих методик  и технологий, с одной стороны, чрезвычайно актуальны для медицины, психологии и правоохранительных органов, с другой, могут повлечь за собой проблемы дискриминации, потери идентичности, размывание представлений о норме функционирования психического и т.д. Рассмотрим некоторые примеры. 

Серьезные проблемы, как следует ожидать, вызовет развитие нейроинженерной науки. И это не удивительно, ведь в данном случае нейронаука окажет серьезное влияние на все сферы жизни особенно на социальную и духовную. Широкий спектр возможностей, которые открывает перед нами внедрение технических элементов в мозг, порождает дискуссии уже сейчас. Предметом спора служит представление о границе, переступив которую мы вторгнемся в пространство личности человека. Вектор приложения нейроинженерии поистине грандиозен. От применения в области маркетинга, когда преподносимая человеку реклама будет сверхэффективна из-за точного удовлетворения потребностей потребителя, до управления сознанием или определения потенциального уровня опасности человека лишь по его мыслям. Каким бы фантастическим это не казалось, но будущее наступает уже сейчас, и мы должны быть к нему готовы, как с юридической, так и с этической точки зрения. Следует уже сейчас задуматься о том каким технологиям стоит дать зеленый свет, а каким перекрыть поток финансирования уже на стадии планирования. 

Мы понимаем, что с инновациями в сфере высоких технологий связано облегчение или повышение качества жизни людей.  Перспективы же, которые открывает нейронаука перед людьми с ограниченными возможностями, поистине впечатляют. Подключение человека, не имеющего возможности с помощью рук управлять компьютером, посредством прямого соединения мозга и машины, стало бы действительно серьезным шагом в будущее, не говоря уже о многократном усовершенствовании нынешней системы протезирования. Также не за горами повышение конкретных умственных способностей посредством вживления чипов и стимулирования определенных участков мозга. С этой технологией человечество определенно вступит в новую эру своего развития. Однако проблема доступности среди масс этой сложной аппаратуры однозначно вызовет полемику, которая рискует привести к расколу общества.

Кроме того, следует понимать, как неоднозначна и сложна правовая и этическая регуляция экспериментов на человеке, связанная с реализацией ряда идей, разрабатываемых в нейронауках. Здесь может идти речь о фармакологической или транскраниальной стимуляции психических процессов, о хирургических вмешательствах с целью «улучшить качество сознательной деятельности» и т.д. Нам до конца не известны механизмы функционирования нашего мозга, такие смелые эксперименты над людьми могут покалечить не одну человеческую жизнь.

Очевидной становится необходимость разработки соответствующей правовой базы и этических комитетов, призванных обеспечить гуманистическое содержание предлагаемых исследовательских и технических проектов. Выделение общественно полезных и абсолютно недопустимых инноваций, которые можно в полной мере считать не гуманными или опасными как для человека (личности), так и для общества в целом – приоритетная задача нейроэтики на данный момент. Определить, где начинается граница вмешательства в сознание человека и управления его волей, насколько целесообразна чипизация граждан, гуманна ли пересадка мозга и прочие непростые проблемы уже сейчас стоят на повестке дня у нейроэтики. Все дальнейшее развитие нейронауки будет зависеть от твердых и взвешенных ответов на эти вопросы и остается только надеяться, что общими силами специалистов из разных наук с различным мировоззрением будет принято правильное решение.

Все основные вопросы, рассматриваемые нейроэтикой, группируются вокруг основной проблемы – наше восприятие всех будущих модификаций человеческого мозга. Современному обществу, по всей видимости, придется провести пересмотр своих нравственных ценностей и воспитывать будущие поколения уже на новых принципах морали, основанных на понимании нового человека. В ближайшем будущем человечеству, перед тем как двинуться вперед, придется решить, куда оно идет и насколько далеко оно готово зайти. Позволительно ли заигрывание с повышением в разы (на порядки) наших естественных умственных способностей, где проходит грань между людьми и сверхлюдьми, и готовы ли мы ее пересечь? Чем раньше мы найдем ответы для себя на эти вопросы, тем больше мы сможем подготовиться к грядущему будущему.
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