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Арутюнян М.П.

ВЛАДИМИР СОЛОВЬЕВ: ИДЕЯ КРАСОТЫ ПРИРОДЫ 

В ОНТОЛОГИИ «ВСЕЕДИНСТВА» 

Онтология современности, как «со-бытия человека со временем мира» достаточно остро тематизируется проблематикой рисков и разрывов бытия.  Актуализируются задачи разноплановой рефлексии этих состояний, осмысления и переосмысления, моделирования и созидания возможных форм целостности, единства и гармонизации мира. Знакомые лексемы: «одномерный человек», «клиповое сознание», «симулякр», «лоскутная культура», «текучая социальность», «общество спектакля», и др. становятся наглядным тому подтверждением и особым объектом рефлексивного внимания. 
 Методологически значимым и практически ценным в данных контекстах оказывается обращение к культурно-исторической традиции, изучению позитивного опыта человеческого бытия в освоении моделей онтологически целостных форм социальности; к понятийному осмыслению «онтосов» целостного мировоззрения, способствующих гармонизации миров бытия – «духовного» и «практического» человеческой экзистенции. В них ключевое онтологическое отношение «человек – мир», субъектно трансформируясь, проецируется в векторы углубленной смысложизненной саморефлексии [2]. 

Обращение к вариантам и вариациям цельных мировоззрений, становящихся своеобразным персонифицированным выражением «духа времени» – не только в   теоретических концептах миропонимания, но и в «атеоретических» формах мироощущения и «мирочувствования творческой личности» – выводит аналитика за пределы строго «теоретической… и даже культурной объективации» (К. Мангейм) и становится полезным и необходимым на пути поиска и осмыслений форм цельностей и целостности миров человеческого бытия. Философия «всеединства» Владимира Соловьева оказывается весьма интересной в этом плане – как в дальнейшем рефлексивном анализе феноменов целостности бытия, онтологических моделей целостного мировоззрения, так и в самоопределении позиции исследователя в известном дискурсе разноречивых оценок современного прочтения творческого наследия самого мыслителя. 

Важен и тот факт, что во многом именно реалии современности, отличающейся своей многомерной «сингулярностью», способной  порождать  субъектные мироощущения – безвременья, неопределенности, кризисности, катастрофизма, «пограничности» и хаоса бытия, – с одной стороны, актуализируют и объясняют особый интерес к экзистенциально-мировоззренческому осмыслению бытия и поиску путей выхода из уплотняющихся его коллизий, из «мировоззренческой черной дыры»; а с другой, – пробуждают интерес и активизируют экстатическую природу человеческой ментальности, во многом созвучную философскому творчеству В. Соловьева. 

В ней возможность рефлексировать бытие в формах «выдвинутости в ничто» становится одним из путей раскрытия «сущего в целом» и «мира для человека». А тяга к «всеобщему синтезу», реализующаяся в культурно-историческом наследии многообразием вариантов мировоззренческих подходов и прочтений, их дискурсивным со–бытием, сама оказывается проявлением этой природы. Она действительно созвучна мироощущению и интеллектуальным поискам В. Соловьева, воплощенным в основной идее его философии «всеединства». Мыслитель, болезненно переживавший раскол мира своего времени, стремился мыслью его воссоединить и примирить; через нравственное учение, творящее жизнь («миротворение»), воплотить идеалы Истины, Добра, Красоты в жизнь во имя гармонии и прогресса «очеловеченной природы», «космоса-Красоты».

В этом плане внимание исследователя может привлечь не столько идеализм, утопизм и, в конечном итоге, эсхатологизм теоретической концепции миропонимания Вл. Соловьева (в значительной степени навеянной и временем), сколько глубинные смыслы, тональности и полутона его личностного мироотношения, обращенного к будущему и фундирующего глубокий нравственный стержень позиции. Это мироотношение, по оценке современников, проявилось в мироощущении и миропереживании В.Соловьева – личности чрезвычайно объективной, справедливой и честной –  человека, с присущим ему добродушным отношением к людям (А.Ф. Лосев). Личностные грани мировоззрения мыслителя во многом сфокусировали содержание и аргументацию философа вокруг проблем морали и нравственного совершенствования человечества – как абсолютных ценностей бытия. Востребованность такого мироотношения опять-таки узнаваема и актуально читаема в контексте современности.

Представления о «цельности знания», об образно-символическом постижении мира, основанном на нравственно-творческом усилии личности, раскрывают и взгляд Вл. Соловьева на отношение человека и природы. Взгляд, интересный и как философский концепт, и в своем праксеологическом звучании понятийной модели, имеющей весьма злободневное, проблемное экологическое прочтение. Владимир Соловьев поднимает вопрос «красоты в природе» и онтологически, в концептах «всеединства» и «целостности» бытия   обосновывает глубинную мировоззренческую позицию единства человека и мира природы. 

Размышляя о феномене природной красоты и противопоставляя красоту   природному безобразному, В. Соловьев пишет: «Красота есть действительный факт, произведение реальных естественных процессов, совершающихся в мире» способных преобразовать «неистовость материальной стихии» в гармонию, «внутреннюю полноту» содержания…, «в ряд стройных и мерных звуков»… . При этом, естественно случаясь в природе, безобразное своей крайней степени может достигать, по мнению мыслителя, лишь в области «высшей и совершеннейшей природной формы». Соответственно, «никакое животное не может быть так отвратительно, как очень безобразный человек».  Красота в природе, проясняет он, «не есть выражение всякого содержания, а лишь содержания идеального», «она есть воплощение идеи». Красота, таким образом, определяется в сущности своей как «идея воплощенная», или «преображение материи через воплощение в ней другого, сверхматериального начала» [5, с. 97-99]. При этом все значительные явления прекрасного в природе и искусстве, полагает В. Соловьев (в духе античного понятия красоты, немецких классиков Гете и Шопенгауэра), «не связаны ни с какой практическою пользой для нас и наших хотя бы самых отдаленных предков» [5, с. 94]. В красоте человек встречается именно с «безусловно-ценным», что оказывается предметом «бесстрастного», «бескорыстного» созерцания «цели самой в себе» [5, с. 95], по существу, «объективации мировой воли» [5, с. 96].

Красота, как «воплощенная идея», полагает мыслитель, – не просто то, что существует, но «то, что само по себе достойно быть», она «есть полная свобода составных частей в совершенном единстве целого» [5, с. 100].  При этом критерий достойного или идеального бытия мыслится В. Соловьевым как «наибольшая самостоятельность частей при наибольшем единстве целого» [5, с. 101]. Всемирная же идея, как сущее целостности, или «единство целого» в своей предельной общности «идеального бытия» с необходимостью  представлена тремя сторонами 1) «свободы или автономии бытия»; 2) полноты содержания или смысла; 3) совершенства выражения или формы. Соответственно, объективированная своей внутренней безусловностью, как «абсолютно желанное или изволяемое», идея воплощается добром; в полноте частных определений, «как мыслимое содержание для ума», идея предстает истиной; а со стороны «совершенства или законченности своего воплощения, как реально ощутимая в чувственном бытии, идея есть красота». [5, с. 100–101]. Так, общечеловеческие ценностные абсолюты – Истина, Добро и Красота мыслятся имеющими общую идеальную сущность, «достойное бытие» или «положительное всеединство». В этом плане и простор частного бытия воплощается, и может быть мыслим «в единстве всеобщего». Ощущение же красоты становится возможным через ее воплощение в материальной действительности [5, с. 101]. 
Итак, красота, уравновешенность и гармоничность в природе – это ее объективные качества. Они воплощают своей формой и содержанием меры общей гармонии единства мира, его общую, всеединую идеальную сущность. 

Этот взгляд, обосновывающий становление природы и ее качественный переход из «недолжного состояния мира» к космосу (воплощающему Благо, Истину и красоту) в процессе «миротворения» – взгляд, обращенный к человеку, созвучен категорическому императиву И. Канта и в сущностном ядре своем может быть проинтерпретирован в качестве прообраза современного экологического императива – смысловой основы становящегося экологического мировоззрения. 

Таким образом мировоззренческое осмысление современности, предполагая как интенции сугубо трансцендентальных оснований бытия, так и погружаемость сознания в его со-бытийные, практически значимые реалии – в «миры  малого» – на уровне методологической рефлексии обязывает себя быть узнанным и в особенном – специфически задаваемых временем формах и отношениях континуума «человек – мир». Сегодня – это не только поиск «всеобщего», но и отражение через «целостность» процессов объективации многоликого мира в значимости локальных и плюральных структур бытия, поиск путей и оснований индивидуализации человека, его личностной и групповой идентификации в сложном, динамичном и отнюдь неустойчивом мире. Созвучны контекстам обсуждаемой темы и размышления В. Соловьева о природе и миссии поэтического творчества в логике и онтологии «всеединства»; по существу – о поэзии как особом «мире малого», побуждающем к творчеству в «живой силе свободной личности», способной «гармонической мыслью» к «выражению истины» и «дающего миру образцы красоты» – творчеству, ответственному за целостность, единство и гармонизацию миров бытия самим «усилием поэта быть» [4, с. 116–132].  

Мировоззрение Владимира Соловьева целостно и значимо не только высказанным в нем, но и недосказанным, – тем, что воспринимается исключительно душой, и оставаясь за рамками текста способно пробуждать душу, творчество воображения и понимания, – тем, «о чем он молчал» (В.Розанов), но призывно побуждал к утверждению в человеческой жизни ценностей Гармонии, Истины, Добра, Красоты. 
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Бажутина Н.С., Бажутина Т.О.
ГУМАНИТАРНЫЕ НАУКИ И НАЦИОНАЛЬНЫЕ ТРАДИЦИИ

      Мишель Фуко представлял современную эпистему в виде  трехмерного пространства. Первым его измерением он считал материальные и физические науки, вторым – науки о языке, жизни, производстве и распределении богатств, а третьим – философскую рефлексию. Гуманитарные науки не  учитывались М.Фуко ни в одном из этих измерений, но располагались в самом объеме, очерченном тремя указанными гранями [8, с. 366–367].

     Дело в том, что гуманитарные науки отличаются неопределенностью своих границ и вероятностным характером деятельности, поскольку изучают человека и общества во всем многообразии их проявлений, вынужденно анализируя и синтезируя преимущественно единичные и уникальные артефакты. И это положение правомерно в отношении как   духовной,  нравственной, интеллектуальной, культурной  сфер деятельности человека.  Исключение составляют лингвистический, экономический и социально-политические аспекты бытия человека и общества, но и там исключения встречаются, чуть ли не чаще, чем общие закономерности.  Вместе с тем, очевидно, что объективные, синтезирующие гуманитарный срез бытия человека факторы, все же существуют. Но в отношении их природы, сущности и содержания единого взгляда среди исследователей  не существует.

       Так, Х. Гумбрехт обратил внимание на зависимость трактовок гуманитарных наук от национальных традиций[2], поскольку в  разных культурах существуют культурные универсалии, в которых отражается не столько специфика национальных и этнических традиций, но и общечеловеческое содержание, ибо нормы, ценности и правила  вне-  и надбиологического поведения присущи всем культурам, вне зависимости от конкретно-географических и социальных особенностей, однако «общечеловеческое» всегда опосредовано национальными традициями.
      Европейская наука, в том числе и гуманитарная, как известно, базируется на принципе рациональности. Рационализм – метод мышления, верящий в неограниченную силу человеческого познания. Традиция рационализма зародилась еще в античности, во времена постановки «основного вопроса философии», который в Европе сформулировали, педалируя проблему строения и функций реальности: «Как, из чего состоит этот мир, и на какие элементы структуры существующего можно и нужно воздействовать, чтобы приспособить мир для человека». Как следствие этой постановки основного вопроса сформировалась европейская наука с её специализацией и объективизацией даже субъекта.

   Самоценность научной рациональности изначально была выражена в желании соответствия объекту, адекватного описания явлений и открытия законов измерения и развития изучаемых объектов. Как альтернативу этой самоценности, многие века формирующей традицию восприятия действительности как однополярной картины мира, в конце 20 век, века квантовой физики и теории нечетких множеств, века синергетики, века междисциплинарных исследований, века выявления контрарных и контрадикторствующих противоречий в науке,   Европейская традиция породила герменевтику, а затем и постмодернизм.

   И герменевтика, и постмодернизм являются общим культурным знаменателем конца 20 – начала 21 века, в основе которых лежит специфическая парадигмальная установка на восприятие мира как хаоса (Hassan,1980; Ж.-Ф. Лиотар, 1988 и др.). Теперь Европа, в силу уже устоявшейся культурной традиции доводить выявленные факты до логического предела, возвела хаос в базовый принцип построения не только мира в целом, но и общества. Особенно отчетливо эта тенденция выявляется на примере такого понятия, как «толерантность». 

     Понятие толерантности в последние десятилетия  приобрело статус морального императива, принципа, на котором должны основываться взаимоотношения людей, народов и стран в условиях глобализации, которая сама является следствием изменения картины мира конца 20 века, усилиями ряда международных организаций, прежде всего ЮНЕСКО.

   В 1995 году ЮНЕСКО была принята декларация принципов толерантности, которая определила понятие толерантности как «уважение, принятие и правильного понимания богатого многообразия культур нашего мира, форм самовыражения и проявления человеческой индивидуальности; понятие, означающее отказ от догматизма, от абсолютизации истины и утверждающее нормы, установленные в международно-правовых актах в области прав человека; не уступку, снисхождение или потворство, а прежде всего активное отношение, формируемое на основе признания универсальных прав и основных свобод человека».

   Разумеется, многие современные европейские  мыслители возражают доктрине толерантности как неадекватной социальным реалиям. Эта доктрина заменяет решение действительных социально-экономических и межнациональных проблем лицемерным утверждением прав представителей любых культур, субкультур или конфеcсий и т.п. быть другими. Абсолютное и безотносительное равенство или «равноценность» в сфере человеческих взаимоотношений, равно как и во всякой другой системе, означает превалирование хаоса и изменений над порядком и устойчивостью и, следовательно, гибель системы.

    Эффективность и устойчивость во времени и пространстве физических, химических, биологических систем определяется наличием структуры и элементов, приоритетность использования  которых определяется условиями внешней среды и стадией развития системы.     Социальные и гуманитарные системы не являются исключением. 

  Например,  лингвистами выявлено, что в любом  художественном или научном тексте имеются «ключевые слова», имеющие особо значимую смыслообразующую ценность, играющую роль «абсолютной истины» именно для данного произведения. Без этих слов или понятий текст теряет и свою уникальность, и свое значение, и свою адресность, и возможность адекватной интерпретации адресатом. Не случайно П. Рикер, обращая внимание на то, что «понять текст – понять его, исходя из его интенции, понять на основании того, что он хотел бы сказать» [4, с. 3],   предлагает «решительно выйти из заколдованного круга субъект-объектной проблематики и задаться вопросом о бытии»[4, с. 9]. Даже приходя к выводу, что «субъект  есть не что иное, как начало значащей жизни, одновременное зарождение говорящего бытия мира и говорящего бытия человека» [4, с. 403], европейский мыслитель не допускает мысли о субъектности коллективного разума, о субъектности культуры.

  Отечественные социально-гуманитарные науки, между тем,  изначально исходят из других, нежели европейские,  посылок. Так, в работах российских филологов мы встречаем работы, посвященные выявлению специфики русской языковой картины мира посредством выявления её культурологических оснований.  Например: «Русская синонимическая картина мира в большей степени антропологизирована, основная часть составляющих ее категорий соотнесены с человеком как существом мыслящим, говорящим, чувствующим, деятельным и социально активным» [1, с. 21]. Автор исследования пытается не просто выявить скрытый смысл в языковой картине мира, описывая сложный речемыслительный процесс, приводящий к различному отражению действительности в речи, свойственного тому или иному языку или языковой личности, но и указать на общие черты, свойственные любому высказыванию на русском языке. Таким образом, антропологизированность, направленность на человека, субъекта отечественной языковой картины мира представляется как важнейшая черта,  влияющая на русский национальный характер, т.е.  устойчивый комплекс личностных черт  всех представителей этноса. 

   С.Л. Франк в своей работе «Русское мировоззрение» отмечал, что «типично русская точка зрения на душу состоит в том, что душа мыслится не как маленький мир внутри тела (в пространстве и во времени), а как некое душевное движение изнутри в мир внешний. Душевные явления, таким образом, образуют особую вселенную, находящуюся в совершенно ином измерении, – неисследимую по своей глубине и богатству содержания, – живут по собственным законам, которые в другом мире бессмысленны и невозможны, здесь же царят с непосредственной очевидностью. Человек, каким он предстает во внешнем мире, видится крошечной частью мирового целого, и сущность его исчерпывается, на первый взгляд, этой видимостью; но фактически тот, кого мы называем «человек», есть в себе нечто неизмеримо большее и качественно иное, чем маленький осколок мира; этот таинственный мир колоссально бесконечных сил, внешне втиснутый в малый объем, и его потаенные глубины столь же мало напоминают о себе во внешнем проявлении, сколь огромные, неизмеримые богатства недр и таящие в себе опасность темные пучины соответствуют незаметному их выходу наружу, соединяющему их со светлым желанным миром земной поверхности»[7, c. 483].  

    Вместе с тем следует учитывать, что в русской культурной традиции движение души «изнутри наружу» вовсе не является единственной интенцией. Для аргументации этого тезиса отечественный исследователь К.Г.Мяло приводит в пример рассказ Сэлинджера «Фрэнни», героиня которого, резко отбрасывая современное западное «стяжательное» движение в линейном пространстве и времени, обращается к русской культуре в поисках путей возвращения к себе, «внутрь».

   «Парадигма такого вывернутого в глубь себя пространства внешнего мира, равно как и  «бездвижного движения», в древнерусской литературе может быть обнаружена уже в XII в. в знаменитом «Хождении игумена Данила», послужившем позднее образцом для всех русских описаний путешествия в Святую землю» [3, с. 229]. « Решающая роль  принадлежит здесь мифологеме возвращения внутрь. В огромной мере   именно устойчивость этой мифологемы в русской духовной традиции превращает её в своеобразный мост между «Востоком» и «Западом». По этому мосту и пробегает героиня Сэлинджера» [3, с. 228], переходя от западноевропейской практики «умного делания», ведущего, по сути, к бездумности автоматизмов, к восточным медитациям и созерцательному осмыслению жизни. 

   Традиция постоянного перевода во внутренний план сознания впечатлений от внешнего мира,  делает эти впечатления суггестивными, образными. Артикулированность  когнитивно сложного знания осуществляется при этом прежде всего в сфере этических представлений, поскольку любой образ может быть понят и адекватно интерпретирован лишь сравнительно немногочисленными партнерами по общению, имеющими схожий жизненный опыт. Не случайно практически все русские сказки заканчиваются словами: «сказка – ложь, да в ней намек, добрым молодцам урок». Понимание контекстов и подтекстов становится, таким образом, необходимым условием принадлежности к русской культуре, а саму культуру делает специфически миролюбивой.

  Ключевыми словами всей культуры становятся слова с приставкой «со»: сочувствие, согласие, содружество, совесть, счастье, сомнение, собрание, соборность, справедливость и др., предполагающие не терпимость (толерантность)  к инакомыслию или чужеродности, не примат индивидуального или коллективного в межличностном взаимодействии, но поиск общего с инакомыслящими или чужеродному.

    Таким образом, в силу особенностей национальной культуры и специфики национальной картины мира,  рационализм классического типа  не очень характерен для русского мира.  Но и иррационализм  не вполне типичное основание для индивидуального  и коллективного мировоззрения русских. Для русской культуры гораздо ближе в этом отношении  « Восток», с его идеалом совершенномудрости. Так, в главе 26 «Чжуан-цзы» сказано: «Вершей пользуются при ловле рыбы. Поймав рыбу, забывают о верше. Ловушкой пользуются при ловле зайца. Поймав зайца, забывают о ловушке. Словами пользуются для выражения смысла. Постигнув смысл, забывают о словах. Где бы найти мне забывшего про слова человека, чтобы с ним поговорить» [9, с. 33]

Поскольку гуманитарные науки исследуют индивидуальные и уникальные явления, соотношение части и целого, понимают человека и как субъекта и как объект исследования.

     Отечественная гуманитарная наука долгие годы  работает  в парадигме, которую сегодня называют «постнеклассической». Как известно,   рациональность постнеклассического типа предполагает  осмысление  результатов научно-технологической деятельности сквозь призму ее социально-этических следствий. Мир видится сложным, темпоральным и целостным.  Наиболее важными чертами является стремление к интеграции, ориентация науки на изучение сложных развивающихся систем, включение в знание ценностных параметров. В результате  граница между естественными и гуманитарными науками стирается. 

Л.Б. Сандакова отмечает, что  в наше время «Гуманитарное знание является оптимальным способом работы с информацией как при ее недостатке, так и при избытке, поскольку оперирует с качественными характеристиками объектов информации и позволяет отслеживать аксиологические основания информационных потоков.» [5, c. 204–205]

   В современную эпоху «информационной революции», которая характеризуется интенсивными потоками бессистемной и противоречивой информации, устойчивость социальных систем и личностного мировоззрения обеспечивается устойчивостью и системным изменением картин  мира индивида, национального сообщества (оно наименее подвержено влияниям извне) и науки. 

     Индивидуальная картина мира, как известно, формируется под влиянием семьи и личного опыта. Стабильность изменений национальной культуры и национального мышления обеспечивается политикой и образованием. Научная картина мира внедряется в сознание людей благодаря системе образования. 

    Поэтому не только в философии, но и в педагогике сегодня  неизбежно встает вопрос о иерархической структуре  форм знания и приоритетах образовательной политики государств. Решение этого вопроса необходимо для создания новой методологии  образования, учитывающей интенсивность, бессистемных и разнонаправленность информационных потоков, степень их влияния на личность. При этом  любая избираемая индивидом или группой исходная позиция познания на практике всегда предполагает неравноправие различных проявлений сознания, особую роль тех или иных познавательных форм, которые проявлены в виде многообразных моделей мировоззрения, языков и культур.   Гуманитарные науки, обладающие вероятностным характером деятельности, должны быть ориентированы на практику и служить средством формирования  и гармонизации мышления.
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Буханцова А.В.
ОПТИМИЗАЦИЯ ПРЕПОДАВАНИЯ ГУМАНИТАРНЫХ ДИСЦИПЛИН

В ТЕХНИЧЕСКОМ ВУЗЕ
Целью данной статьи является анализ некоторых проблем оптимизации преподавания гуманитарных дисциплин в техническом вузе. К таким проблемам в современных условиях, кроме прочего, относятся проблемы адаптации учебного процесса к массовой информатизации общества.

Информатизация общества –  глобальный социальный процесс, связанный со  сбором, накоплением, продуцированием, обработкой, хранением,  передачей и использованием информации.   Информатизация общества обеспечивает  возможность доступа  любого члена общества  к различной информации.   Современное российское общество не осталось в стороне от этого процесса. В результате стала актуальной проблема информатизации образования.  Это процесс обеспечения сферы образования методологией и практикой разработки и оптимального использования современных  информационных технологий, которые помогают реализовывать психолого-педагогические цели обучения и воспитания.[4]

Сегодня  проблема передачи обучающимся накопленного потенциала знаний и умений как никогда  актуальна и состоит  в том,  чтобы  из имеющегося объема знаний выделить приоритетные   знания  и умения, то есть те, которые отвечают целям и задачам  развития общества,  и найти адекватный способ их передачи учащимся. 

В связи с этим  для преподавателя ВУЗа  актуальным вопросом является вопрос: как лучше донести знания до студента, как преподавать дисциплину, чтобы эта дисциплина стала реально востребованной областью знания. Но прежде, чем искать ответы на поставленные вопросы, необходимо понять,  какой  студент  сегодня  приходит в ВУЗ. Как правило, низкий уровень базовой подготовки современных абитуриентов – это еще одна проблема, которую нужно решать преподавателям вузов для оптимизации учебного процесса в вузе, в том числе по гуманитарным дисциплинам.    

По мнению российского психотерапевта М. Сандомирского, занимающегося изучением поколения,   родившегося   в период с 1990-х годов до  2010 года,   современной  российской   молодежи   присущи   следующие  особенности:

Во-первых,  гиперактивность.  Это неусидчивые и   нетерпеливые молодые люди. Их мышление  ориентировано на то, что бы перерабатывать информацию короткими порциями. У них поверхностный  подход к информации и принятию решений.

Во-вторых,  плохо развита способность к  общению,  способность взаимодействовать с миром людей, не желание быть ответственными  и обременять себя взрослыми обязанностями. 

В-третьих,  потребительское отношение к информации, знаниям и жизни. М.Сандомирский отмечает  тенденцию в молодежной среде к  интеллектуально-культурному  расслоению. Есть одна, небольшая часть молодежи, которая хорошо учиться, заинтересована в знаниях и стремится  благодаря знаниям и своему труду  как можно большего достичь в жизни. Другая часть, это молодые люди, для которых культура, образование, знание потеряли ценность.  В их представлениях в жизни можно хорошо устроиться, не обладая специальными знаниями. Для них характерно инфантильное отношение к труду, которое проявляется в целевой  установке  «поменьше работать».  [7]

Из исследований М.Сандомирского, Т.Лумпиевой, А.Волкова,  исследований ученых Санкт-Петербургского государственного медицинского университета им. академика И.П. Павлова, был составлен среднестатистический портрет современного первокурсника.

 В соответствии с этими исследования первокурсник -  личность тревожная, впечатлительная, характеризуется высоким уровнем самооценки.  Студент 1 курса не очень самостоятелен, не имеет навыков самоорганизации, не критичен к своим действиям,  зато имеет высокие запросы при отсутствии способов и навыков решения проблем,  ориентирован на игровую форму занятий,  не приучен к конспектированию и чтению учебников, не понимает сложный материал и не может усваивать большие объемы информации. Неразвитые коммуникативные навыки не позволяют ему четко и внятно выражать свои мысли как в устной, так и в письменной форме, но он легко ориентируется в мировых информационных ресурсах и быстро находит нужную информацию, с готовностью  выполняет  тестовые  задания. 

С учетом индивидуально-психологических особенностей современного студенчества  преподавателю вуза придется  решать вопросы не только содержания, глубины и широты преподавания учебной дисциплины, но и средств подачи материала. Поиск новых средств подачи учебного материала – еще одна проблема современного образовательного процесса.  Сейчас объективно требуется «облегчать» изучаемый материал, видоизменять формат изложения. Необходимой реальностью становятся наглядность, яркость, понятность  учебного материала,  тесты стали основной формой контроля.  Если  обратиться   к содержанию  федеральных государственных образовательных стандартов   высшего образования, принятых в 2018 году, то в  требованиях к  результатам  освоения  программ  бакалавриата у выпускника должны быть сформированы  профессиональные  и универсальные компетенции,  прописанные практически во всех государственных стандартах высшего образования:       

-системное и критическое мышление, 

-способность осуществлять  социальное  взаимодействие, 

-способность управлять своим временем, выстраивать и реализовывать траекторию  саморазвития, 

-способность  воспринимать межкультурное многообразие общества в социально-историческом, этическом и философском контекстах.  

Обеспечивать формирование  универсальных  компетенций должны социально-гуманитарные  дисциплины,  относящиеся к обязательной части программы. 

В связи с этим перед преподавателями социально-гуманитарных дисциплин, как  и перед всем педагогическим сообществом,  встает  вопрос  поиска, обоснования и использования эффективных путей формирования сформулированных в государственных образовательных стандартах высшего образования универсальных компетенций.   

Отвечая на данные вопросы, преподаватели технических ВУЗов ищут  способы   оптимизации преподавания  социально-гуманитарных дисциплин. Сегодня преподаватель не может обойтись без новых методов обучения,   широкой компьютеризации. Эффективные в прошлом формы  и способы обучения, аудиального поступления информации,  недостаточно адекватны задачам  подготовки специалиста  и новому типу мышления современного студента. Исследуя использование  возможностей  современных   информационных технологий в преподавании социально-гуманитарных дисциплин,   Т.Т. Сидельникова  отмечает  повышение  знаний у студентов,  развитие навыков научной организации учебного труда, культуры  интеллектуальной деятельности в целом, а так же ассоциативного мышления и креативности. [6]
Очевидно, что оптимизация педагогического процесса путем совершенствования методов и средств, использования возможностей современных информационных технологий является необходимым, но не достаточным условием. Отбор методов, средств и форм должен совмещаться с реализацией конкретной цели, отработкой системы управления и контроля обучения. Это можно считать еще одной нерешенной проблемой оптимизации учебного процесса в современных условиях.  Часто найденные преподавателем средства оптимизации учебного процесса приемлемы для одних студентов, но неприемлемы для других.  Это с очевидностью объясняется разным уровнем базовой подготовки абитуриентов – у одних студентов базовый уровень подготовки высокий, у других – низкий, особенно по гуманитарным дисциплинам у студентов технического вуза. Поэтому для решения оптимизации преподавания гуманитарных дисциплин, необходима вариативность, т.е. выбор. 

Таким образом, краткий анализ заявленной темы позволяет выделить такие проблемы оптимизации преподавания гуманитарных дисциплин в техническом вузе, как: адаптация учебного процесса к условиям массовой информатизации; разный  уровень базовой подготовки абитуриентов; поиск новых средств подачи учебного материала, в том числе с целью его «облегчения», упрощения; направленность учебного процесса на реализацию конкретной цели обучения. 
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Гербер О.А.

К ВОПРОСУ О НАЦИОНАЛИЗМЕ                                                         
Феномен национализма связан с нацией не только семантически, но и по существу. В российской и зарубежной науке отсутствует однозначное понимание соотношения терминов «нация» и «национализм».

«Термин «национализм», – утверждает В. Козлов, – во всех языках считается производным от термина «нация» (а не наоборот) и обозначает, прежде всего, связь людей со своей «нацией», как слово «патриот» означает, прежде всего, связь людей со своим «отечеством», обычно в виде «государства» [5, с. 103].

Противоположного взгляда придерживаются британские и американские ученые. Так, Э. Хобсбаум отмечает, что анализ «национализма» должен предшествовать анализу наций.  Ведь государства и национальные движения не возникают из уже «готовых наций – все происходит наоборот» [10, с. 19].

Британский ученый Э. Геллнер полагает, что «национализм создал нацию». Это утверждение могло бы показаться спорным, если бы не следующее рассуждение автора: «Определение наций может отталкиваться только от реальностей эпохи национализма». В свою очередь, важнейшей чертой этой эпохи было формирование «индустриального общества». В итоге, по Э. Геллнеру, именно последнее, то есть «социальная среда», требует такой общности, как нация [2, с.126].

В. Тишков считает справедливым высказывание американского специалиста Т. Эриксена: «Нация, то есть представляемая националистами как народ (Volk), является продуктом идеологии национализма, а не наоборот» [8].

Национализм, один из самых употребляемых терминов в современном политическом лексиконе, – одна из мощных сил современности. Проблеме национализма посвящены, особенно на Западе, многочисленные работы политологов, антропологов, политических и социальных психологов.

В ретроспективном плане можно выделить две концепции национализма. Первая концепция – либерально-западная – рассматривает национализм с психологической точки зрения, делая упор на чувственно-эмоциональной стороне национализма. «Отцами-основателями» академического изучения национализма после Первой мировой войны и яркими представителями либерально-западной концепции национализма являются К. Хейс и Г. Кон. Вполне естественно, что проблема национализма привлекала внимание исследователей в тот период, когда политическая карта Европы была перекроена по национальному признаку, а вновь возникшие движения за освобождение колоний и в защиту прав стран «третьего мира» усвоили терминологию европейского национализма.

Большинство зарубежных ученых, в том числе Л. Снайдер, Б. Шейфер, рассматривали национализм как «естественный закон общественной жизни, как порождение психики человека, как психологическое различие между нациями или этническими группами» [9, c. 31].

Вторая концепция – марксистская – определяет национализм как идеологию и политику буржуазии. Понимание национализма марксистской школой основано, как известно, на классовом подходе. Возникновение национализма объясняется появлением капиталистической общественно-экономической формации; именно стремление капитала к созданию единого национального рынка, эксплуатации трудящихся своей страны, а затем и порабощение им других народов порождает буржуазный национализм. В качестве обязательной черты национализма называется идея национального превосходства и исключительности. В советской научной традиции принято трактовать национализм как противоположную пролетарскому интернационализму буржуазную идеологию, в основе которой – идея национальной исключительности. В советской, а затем и российской науке и общественно-политической практике термин «национализм» использовался в негативном смысле – как политическое клеймо при оценке отступления от интернационализма. В социологии под национализмом имели в виду систему установок и политических идей об исключительности, превосходстве «своей» нации (народа) над другими, нетерпимости, нежелании смешиваться с другими нациями (народами), а также действия, направленные на их дискриминацию [1, с.40]. Подобная односторонняя трактовка национализма некорректна, ибо человечество шло и продолжает идти к свободе через становление наций и национальных государств, то есть с помощью и с использованием того, что принято называть национализмом. 

Характерно, что еще в XIX веке, когда сложились многие европейские национальные государства, не было никакого различия между определениями «национальный» и «националистический», равно как и между понятиями «интернациональный» и «космополитический». Сугубо негативная трактовка национализма противоречит в большей или меньшей степени нейтральному или даже позитивному значению, которыми он наделяется в мировой науке.

Под влиянием национальных движений в годы перестройки и в постсоветский период у российских политиков и учёных вырос интерес к мировому опыту оценки национализма. В ходе дискуссий о национализме, которые стали возможны только в условиях начавшейся демократизации, обсуждались  идеи   Э. Геллнера,  Э. Хобсбаума,  Э. Кендури,  Б. Андерсена, 

Д.  Холла,  А. Смита.  В  западной  литературе,  в  том числе  в  монографии Э. Геллнера, национализм определяется как «принцип, согласно которому политические и национальные образования должны совпадать» [цит. по: 10, c. 18]. Принимая это – в основе своей политическое – определение национализма, А. Смит считает, что нация должна быть как можно более независимой, она должна достигнуть некоторого политического суверенитета. Верность идеям этнического (национального) возрождения определяется как мобилизующая сила общественных движений, направленных на достижение собственной государственности [2, c. 5, 23, 24].

Сведение национализма в западной литературе к требованию совмещения политических   и   этнических   единиц   и   принадлежности   управляемых    и управляющих   к   одному  этносу,  с  точки  зрения   российского  учёного  П.Е. Канделя,   является   сильным   и   ничем   не  оправданным  упрощением.  Ведь исторически   национализм  всегда  и  везде выражался  и  в  экспансионистских претензиях,  в  которых  никак  не обходилось  без пренебрежения этническими границами,  и  во  всякого рода  утеснении  национальных  меньшинств [4, с. 7, 8].  В.И.  Козлов, как и П.Е. Кандель, являясь представителем марксистской школы, полагает, что национализм «можно определить как активную этничность развитого классового общества, проявляющуюся в виде массовых движений оборонительного или наступательного характера» [5, c. 106].

 О том, что В.И. Козлов отстаивает классовый подход к проблеме национализма, свидетельствуют следующие тезисы: «Во главе исторически развивающихся национальных (точнее националистических) движений обычно стояла национальная интеллигенция, опиравшаяся на ресурсы национальной буржуазии и вместе с нею старавшаяся победить в конкурентной борьбе инонациональную интеллигенцию и буржуазию, чтобы обеспечить базу своего жизнеобеспечения и вместе с этим бытие своего этноса. В Советском Союзе роль национальной буржуазии выполняла в немалой степени национальная «номенклатура», стремившаяся к независимой этнократии.  Но как только реформы времен перестройки создали условия для формирования рыночной (капиталистической) экономики и национальной буржуазии, исторические закономерности развития национализма, отмеченные еще Лениным, стали проявляться все более четко» [5, с. 106, 107].
Российские учёные пытались найти такое определение понятия «национализм», с которым согласились бы и его противники и его сторонники (последние воспринимали его позитивно). В результате появилось следующее понятие «национализма»: «Это одновременно и политическое движение, стремящееся к завоеванию или удержанию политической власти, и политика, оправдывающая такие действия с помощью доктрины приоритета интересов и ценностей нации» [3, с. 17, 18].

В отечественном обществоведении всё более утверждается подход к национализму как к структурно сложному, многогранному явлению, представляющему собой: 1) состояние общественного (индивидуального) сознания; 2) идеологическую систему, или совокупность политических принципов (В.Б. Пастухов идет дальше и пишет, что «поскольку возникновение идеологии – обязательное условие или момент конструирования нации, – постольку национализм есть родовая …сущность любой идеологии, независимо от ее конкретного содержания») [7, c.16]; 3) социальную и политическую практику или продукт общественного развития.  Национализм, вероятнее всего, всегда есть не более чем форма выражения национального интереса, он обладает способностью саморазвития, может обретать собственную инерцию, в определенные периоды оказывать решающее влияние на всю иерархию социальных интересов [6, c. 16].

В рамках этого подхода различают гражданский (государственный) национализм и культурный (этнический) национализм. Первый иногда называют территориальным. Он основывается на понятии нации как политической общности или согражданства. Гражданский национализм, основанный на понятии «народа» как территориальной общности и понятии «нации» как поликультурной политической общности, считается нормой человеческого общежития [8]. Но такой национализм, отождествляемый с патриотизмом, направленный на консолидацию всего населения государства с помощью юридических институтов, общегражданских прав, культуры, идеологии, в крайних вариантах нацелен на государственную экспансию либо на агрессивные формы шовинизма или изоляционизма.

Этнический национализм основан на понимании нации как этнической общности. Ю.В. Арутюнян и Л.М. Дробижева считают, что этнический национализм (этнонационализм) может быть политическим или культурным. Политический этнонационализм имеет целью достижение или удержание государственности [1, c. 42]. В. Козлов, поддерживая деление национализма на политический и культурный и отрицая гражданский, подчеркивал, что политический национализм нацелен на создание национальных в своей основе государств или территориальной автономии, которые могут обеспечить этносу наиболее благоприятные условия для поддержания его материального жизнеобеспечения, сохранения языка и культуры [5, c. 105, 106].

Культурный этнонационализм, не претендующий на государственность, преследует главным образом цель защиты и развития родного языка, культуры, исторического наследия путем развития национально-культурной автономии.

Обычно критике подвергается именно политический этнонационализм, который характеризуют как направленный на достижение преимуществ для одного народа во власти, идеологии, культуре. Этнонационализм доминирующих народов в крайних формах доходит до дискриминации по отношению к другим национальностям, узурпаций государственных институтов и идеологии. Этнонационализм недоминирующих этнических групп в экстремальных формах преследует цели сепаратизма, устранения неравенства любыми путями и средствами.

Различая гражданский и этнический национализм, необходимо учитывать, что это всего лишь два идеальных типа и что «каждый национализм содержит гражданские и этнические элементы в разной степени и разной форме» [1, с. 42].

Характер национализма, его направленность зависят от источников, которые порождают и питают его. Источниками национализма могут быть как реальные обстоятельства, так и восприятие их, переживания людей, потому что национализм – это не только идеи и соответствующая им политика, но и система ориентаций, чувств.

Национализм питают политические, социальные, правовые и психологические источники. Национализм является мощным источником социальной энергии, обладающей и созидательным, и разрушительным потенциалом. Социальная энергия, рождаемая национальными идеями или устремлениями, не имеет, по всей видимости, заранее предопределенного знака, диктующего ее направленность «во благо» или «во зло». Этот знак появляется как результат политики, где сталкиваются и согласуются  национальные интересы, как проявление политической способности общества (социума) разумно или неразумно, рационально или нерационально распорядиться возникшим потенциалом социальной энергии. 
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Давыдова С.И.
КОММУНИТАРИЗМ КАК АЛЬТЕРНАТИВА ЛИБЕРАЛИЗМУ В РОССИИ

Дебаты между либералами и коммунитаристами являются спором о сущности общества. Согласно либерализму индивиды создают социальные институты на основе общественного договора и это априори делает их справедливыми. История показала, что такой консенсус никогда не бывает справедливым из высокой поляризации социума и наличии противоположных интересов и ценностей.  Тем не менее, очевидно, что в реальном российском социуме, где поляризация является очень высокой, люди, обладающие разными интересами и ценностями, принадлежащие различны сообществам и традициям, не смогут достичь фактического консенсуса. Общество, основанное на противоборстве, на неограниченной конкуренции может не соответствовать реалиям недалекого будущего, когда парадигма непрерывного «бега наперегонки друг с другом» неизбежно столкнется с ограниченностью ресурсов планеты.

В качестве альтернативы обществу индивидуализма и конкуренции может стать коммунитаристсткая парадигма социального устройства. [3] В основании коммунитарсисткого проекта лежит стремление к переосмыслению соотношения социальной философии и социальной практики. Как отмечает А. Маккинтайр: «Практики не нужно путать с институтами. Шахматы, физика и медицина являются практиками; шахматные клубы, лаборатории, университеты и госпитали — это институты. Институты необходимо связаны с тем, что я назвал внешними благами. Они включают приобретение денег и других материальных благ; они структурированы в терминах власти и статуса, и они распределяют деньги, власть и статус в качестве вознаграждения. Они и не могут не делать этого, поскольку им нужно поддерживать не только себя, но также и практики, носителями которых они являются» [4, с. 264] 

      Современная политика находится в кризисе, который затрагивает сами основы совместной жизни, поэтому его следует назвать метакризисом. Коррозия социального, политического и этического под воздействием «рыночной кислоты» - вот признаки этого кризиса. В понимании политического действия и в целом политики присоединимся к восходящей к Аристотелю традиции, которая в самом общем смысле предлагает ее понимать как искусство совместного существования. Политика позволяет жить вместе и принуждает к совместному существованию посредством традиционного или узаконенного способа распределения благ.   «Политический проект коммунитаризма сложно описать в терминах современного политического спектра, простирающегося между либерализмом и консерватизмом. С одной стороны, коммунитаризм выступает против индивидуализма и субъективной автономии, лежащих в основе либерализма, и в этом он сближается с консерватизмом. С другой стороны, коммунитаристы в основной своей массе не идеализируют традиционное общество, которое невозможно восстановить, а предлагают проекты трансформации современного общества.»  [3, с. 86] 

Эти трансформации,  прежде всего, должны касаться нового понимания соотношения индивида и государства. Либеральный проект государства как «ночного сторожа», задача которого создать условия для индивидуальной свободы, должна смениться пониманием, что го-сударство должно поощрять концепции общего блага и поддерживать действия для его достижения.    «Коммунитаристов, как кажется, беспокоит ощущение того, что традиционные либеральные институты и практики внесли свой вклад, или, по крайней мере, не озадачиваются  борьбой с такими современными явлениями, как отчуждение от политического процесса, необузданная алчность, одиночество, городская преступность, а также высокий уровень разводов»[1, с. 230]

В рамках развития и расширения демократического участия сообществ возникает потребность пересмотра существующей концепции гражданственности.   Отчуждение от политического процесса проявляется в том, что в современном массовом социуме подавляющее большинство граждан занимают пассивную позицию по отношению к гражданской активности.  

 Современное либеральное государство оставляет индивидуума один на один с властью, разрушая «коммунитарные узы»,  опосредующие сообщества, от которых в сущности человек и получает свою социальную идентичность. В свою очередь, государство получает практически неограниченные возможности реализации контроля и власти над атомизированными индивидуумами, реализуемые через жесткие формы экспансии во все сферы. Как отмечает Э. Геллнер: «Ирония же «реального социализма» заключалась в том, что социалистический сплав производственной, политической и идеологической иерархии, сопряженный с идеократической монополией на объединение людей и многократно усиленный благодаря использованию современных административных и коммуникационных сетей, привел вовсе не к рождению нового социально человека, а к еще невиданной в истории тотальной атомизации общества». [2, с. 155] Отсутствие гражданского общества, слабость профсоюзов, муниципалитетов, то есть атомизированное состояние постсоветского  социума не есть результат перестройки, а следствие  контроля  государства за любой коммунитаристкой активностью, выходящей за рамки партийного диктата. 
Советский социум потому и воспринял с восторгом либеральные перестроечные лозунги с призывами к индивидуальной экономической,  политической и социальной свободе, так как был достаточно атомизирован. Последующие годы разгула криминальных и партократических сообществ показали всю трагическую иллюзорность этих надежд. В сущности, универсальное сообщество в эпоху великих идеологий XIX-XX веков стало утопическим идеалом, дискредитирующим реальные локальные сообщества. Таким образом, либеральный индивидуализм блокирует развитие индивидуумов в не меньшей мере, чем гиперэтатизм. Коммунитарная активность является одновременно более эффективной и с точки зрения индивидуального развития и с точки зрения общего результата. Смысл развитого демократического устройства заключается в том, что в нем формы коммунитарного сотрудничества преобладают над конкурентными формами активности.  Малые социальные формы, которые способны решать большинство вопросов на своем уровне должны обрести легитимные и ресурсные возможности для таковой деятельности.   

       Критики коммунитаризма утверждают, что диктат сообщества, к которому принадлежит индивид может быть еще более сильным, чем давление больших социальных институтов. Таким образом, идея сообщества – это идея опосредования между крупномасштабными социально-политическими структурами, в первую очередь государством и массой атомизированных индивидуумов, составляющих гражданское общество. Однако человеку всегда нужно выбирать -  невольно подчиняться обезличенной власти или добровольно личностному авторитету в сообществе. Задача сообщества ограничивать госпотство рынка и государства над индивидуумом, и в этом смысле – коммунитаризм воплощает подлинную демократию, защищающую свободу конкретного индивидуума для действия и творчества, которая в существующем социальном порядке подавлена экономическими и политическими универсальными механизмами. 

Поиск, развитие и совершенствование таких форм является принципиально незавершенным процессом. Комплексность политического ландшафта, в котором индивидуальные права гармонично совмещаются с социальными обязанностями, а государство и рынок способствуют развитию разнообразия сообществ и стилей жизни, является одновременно и условием эффективного развития и его идеальной целью.

ЛИТЕРАТУРА

1. Bell D. Communitarianism and its critics/ D. Bell. – Oxford University Press. – 1993. – 256 p.

2. Геллнер Э. Условия свободы. Гражданское общество и его исторические соперники/ Э. Геллнер. – М.: МШПИ, 2004. – 240 с. 

3. Давыдов О.Б. Коммунитаристская парадигма социального устройства / О.Б.  Давыдов. – Хабаровск, Издательство ТОГУ, 2017. – 230 с.

        Данилкова М.П.
ПОСТМОДЕРНИЗМ И  КРИЗИС  ЦЕННОСТЕЙ  

СОВРЕМЕННОГО ОБЩЕСТВА 

Сегодня, как никогда ранее, некоторые философские воззрения  постмодернизма находится в фокусе пристального внимания со стороны научного сообщества. 
   Связано это с тем, что данная философская концепция вызывает по отношению к себе многочисленные,  порой альтернативные обсуждения,  высказывания и мнения. Однако, совершенно очевидно, что постмодернизм как мировоззренческая позиция находится в состоянии decadence, упадка и кризиса. Вместе с тем, по мнению ряда исследователей, в настоящее время  отдельные его идеи все более актуализируются и все чаще оказываются  в центре философского дискурса. 

Актуальность темы обусловлена, прежде всего, кардинальной  трансформацией социокультурных  процессов, происходящих в современном мире. Эти  процессы характерны как  для различных сфер социальной жизни, так и свойственны самому человеку: изменяется человек, его структура  ценностных и мировоззренческих  ориентаций. Серьезной реформации повергаются также отдельные идеи и ценности постмодернизма. Известно, что эти идеи, сформировавшиеся во второй половине ХХ века,   воспринимались весьма неоднозначно, а  ряд  из них и вовсе негативно. Тем не менее,  в последнее время постмодернизм, в частности, важнейшие его ценностные позиции, занимают достаточно значимое место в «культурной глобализации».  Данное обстоятельство и обуславливает особый интерес к данной проблематике  ученых в области философии, социологии, культурологии и ряда других наук.

         Речь идет о некоторых аксиологических аспектах существования человека в условиях постинфомационного общества. Действительно, существенные изменения в социокультурной среде, связанные с трансформацией и переоценкой ценностей, вынуждают описывать положение  человека с позиций постмодернизма, который зеркально отражает существование человека в ситуации постоянно усложняющейся социальной реальности, например,  в состоянии хаоса, декострукции, нигилизма и т.п.

  Попыткой обосновать модернизацию социокультурной действительности, определить ценностное положение человека в данных социальных обстоятельствах, в условиях «текучей изменчивости» была предпринята в рамках постмодернизма. В этом смысле постмодернизм следует  рассматривать как стремление к философскому осмыслению современной культуры и выражение самоощущения человека, а так же, как один из способов отображения современной социальной реальности. 

Прежде, чем продолжить дальнейшее исследование в контексте  данной темы определимся с понятием «постмодернизм». Остановимся на трактовке данного понятия, описывающего постмодернизм как некоего «глобального состояния цивилизации последних десятилетий, всей суммы культурных настроений и философских тенденций» [2, с.4].

Вместе с тем, анализируя состояние ценностей постмодернизма и их актуальность  в нынешний момент, необходимо все-таки обратиться к истории  вопроса. Здесь уместно отметить, что данное направление представляет собой один из этапов развития философской мысли, теоретическую основу которому заложили  постструктуралисты:  Ж. Деррида, Ж. Делез, Р. Барт,  Ф. Гваттари, М. Фуко и др. Представители постструктурализма  отразили в своих трудах обозначившийся во второй половине ХХ века кризис философии и культуры в целом. Как известно, в этот период подвергались критике устоявшиеся понятия – времени, пространства, абсолютной истины, детерминизма и др. Претерпевали критику прежние концепции, взгляды и  теории эпохи модерна.

Сравнительный анализ  некоторых аксиологических категорий с точки зрения постмодернизма и актуальность их использования  для описания и осмысления нынешней социальной ситуации позволит ответить на поставленный в начале работы вопрос, касающийся кризиса ценностей в эпоху тотальной реформации социальной реальности.

Как известно, в постмодернистской концепции  особое место  принадлежит  категории свободы, «свободе от чего бы то ни было». Такая интерпретация абсолютной свободы привела к отрицанию и отказу от любого диктата,  всяческих норм, в частности, этических, религиозных, политических и т.п. Кроме того, постмодернистское декларирование абсолютизации свободы исключает  классическую модель совершенности и законченности, «предлагая в качестве альтернативы процессуальность, эмерджентность…» [8, с. 67].

Подобная трактовка свободы и неподчинение каким–либо правилам привели к абсолютизации спонтанности человеческой деятельности и плюрализму философских позиций и мировоззренческих принципов.  В таком случае  теряют свою актуальность и научные категории мышления, например, истина, сущность, закономерность и т. д. Последнее, несомненно, значительно отдаляет от поиска истины. По мнению, Ж. Делеза, не надо углубляться ни в «глубину», ни в «высоту», ведь сущность бытия обнаруживается  на «поверхности», и кроме нее ничего нет [3].  

В век научных открытий и техногенных инноваций постмодернизм предлагает не заниматься  поиском сущности вещей, он «отказывает миру в системности, целостности, упорядоченности..» [6,с.21]. Защищая свои мировоззренческие принципы,  постмодернисты настаивают на применении для описания мира таких категорий, как  неоднородность, фрагментарность, гетерогенность и др. 

 Современный этап развития общества, сопровождается стремительным реформированием социальной среды, да и само существование человека проистекает в условиях невиданного ускорения и преобразования. Какие ценности и цели предлагает постмодернизм человеку в новых условиях, характеризующихся все более усиливающимся темпом модернизации социального пространства? 

Постмодернизм в данной ситуации выступает в качестве новой идеологии для преодоления человеком мировоззренческого кризиса, например, абсолютизируя фрагментарность, отрицает целостность, не признавая закономерности,   оспаривает упорядоченность, системность и т.п. С этой точки зрения постмодернизм можно анализировать как зеркальное отражение кризиса ценностей  постинфомационного общества, 

Представители данной философской концепции, подчеркивая сложность существования человека, признают, что в условиях  отказа от «тирании целого» бытие человека распадается на множество отдельных частей (социальных, культурных, экзистенциальных). Человек вынужден как бы сжиматься, ему становится проще и удобнее,  не обременяя себя высокими значениями и смыслами, конструировать свое бытие. В современном проблемном мире «человек  находится в ценностном лабиринте, где ему необходимо лавировать в сложном, не имеющем строго очерченных границ, переплетении индивидуальных, социальных, общечеловеческих и иных систем ценностей» [5, с.59]  И  как закономерный итог такого положения –  наличие хаотизированных смыслов, нигилизм, нестабильность, социальная апатия и т.п. Вариативность бытия человека в условиях социокультурной сложности неизбежно приводит к размыванию представлений о важнейших сущностных характеристиках человека. И здесь постмодернизм выступает в роли своеобразной идеологии человека нового типа.

Результатом такого существования человека и адаптации его е  к новым социальным реалиям, является потеря его целостности и  индивидуальности. Аналогичную точку зрения высказывают многие ученые, в частности Э. Тоффлер, анализируя  бытие человека в современном обществе, описывает  такое состояние как модульное: « мы не воспринимаем человека в целом,…а включаемся в один из модулей его личности» [7, с.113]. Другими словами постмодернистская позиция не способна  «перезарядить» человека для формирования стратегий выхода из сложившегося ценностного  кризиса, и тем более, вывести его на новый, более высокий  уровень развития. Постмодернизм  в данном случае является идеологией разлома и децентрации, направленной на разрушение фундаментальных оснований бытия человека.

Следующий важный момент, на который следует обратить внимание, заключается в том, что постмодернизм, находясь в оппозиции к модерну, отвергает ряд понятий, таких как, абсолютная истина, разум, прогресс и т.п. Вместо этих опробованных и отточенных веками понятий и категорий, он выдвигает понятия «деструктивность», «тело» и др., не несущие никакой смысловой и теоретической нагрузки. Сторонники постмодернизма в поиске новых способов описания современной реальности пытаются представить постмодернизм как новое достижение духовного и культурного состояния общества: «Они жонглируют постмодернистскими фразами, но не задумываются над их смыслом и содержанием. Главное для них –  дискурс и еще раз дискурс. Их не волнует, что этот дискурс ничего общего не имеет с реалиями жизни, с подлинной философией» [4, с.109]. Поскольку современный человек не в состоянии охватить все многообразие существующих знаний, то для его овладения необходимо упрощение его содержания.  Можно с уверенностью  утверждать, что нынешний человек живет в мире, «где существует все больше информации, и все меньше смысла»[1, с.109].  

 В заключение необходимо подчеркнуть, что специфика нашего времени такова, что происходящие социальные преобразования не приводят к условиям, способствующим ценностной активности и самореализация личности как главнейшей цели человеческого бытия. К сожалению, приходится отмечать, что современная историческая эпоха – это время медиократов-постмодернистов, превративших духовное пространство современного общества в коммерциализацию, вынуждая  человека  потреблять  сомнительную продукцию, не имеющую ни художественной, ни научной ценности. 

Однако не будем столь пессимистичны, у человека все-таки остается еще возможность переосмыслить, создавшуюся  кризисную ситуацию и найти достойный выход. Хочется верить, что по мере перехода общества на новый  более высокий техногенный уровень, статус научного знания будет кардинально меняться и современный человек, осознавая свою ведущую роль в поисках научной истины, способен кардинально изменить вектор развития.
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СОЦИАЛЬНАЯ СТРУКТУРА ИНТЕРНЕТПРОСТРАНСТВА 

КАК ПРЕДМЕТНОЕ ПОЛЕ СОЦИОЛОГИИ

Интернет

Конец  XX – начало XXI века  характеризуются бурным протеканием процессов информатизации, компьютеризации и виртуализации общественных отношений. Новые технологии увеличивают скорость коммуницирования, а так же объемы передаваемой информации. Расстояние в социальном пространстве, с одной стороны (с позиции субъектов коммуникации), бесконечно сокращается, в то время как границы самого социального пространства, с другой (с точки зрения насыщаемости информацией), бесконечно увеличиваются. В результате происходит рост скорости и объемов социальных взаимодействий и открывается возможность и необходимость устанавливать связь с любым и каждым здесь и сейчас в режиме реального времени.
Сегодня для многих людей Интернет становится основным средством поиска, размещения и обмена разнообразными информационными ресурсами, общения  и заведения знакомств, налаживания полезных связей и т.д. Это стимулирует изучение Интернета как особой части социального пространства во всем многообразии наполняющих его практик. 

Но также необходимо изучать Интернет как особое социальное пространство, что  обусловлено вовлечением все большего числа людей не просто в новые способы коммуницирования, но в новые формы социальной жизни посредством глобальной сети, появлением в ней новых, ранее не мыслимых видов практик, новых норм, формированием особых ценностных установок. Все это меняет ритм и содержание повседневности, заставляя людей жить одновременно в двух социальных мирах – онлайн и оффлайн пространствах.

Проблемная ситуация в социологии Интернет такова, что у исследователей преобладает анализ изменения способов коммуникаций, связанных с появлением глобальной Сети. Доминирует интерпретация их как лишь дополняющих средства взаимодействия в оффлайн среде и принципиально ничего не меняющих в механизмах воcпроизводства системы социального типа  и в характеристиках социальных взаимодействий в Интернет.

Я полагаю, что с развитием глобальной информационной сети Интернет возник новый вид социального пространства, подобный исходному, существующему  вне Сети,  но видоизмененному в результате трансформации механизма воспроизводства социального действия и образования новых базовых структурных социальных форм – множеств и сообществ.

Социальные характеристики Интернет–коммуникаций 
Информационный взрыв, резко увеличив скорость и объем информационных потоков в Интернете, вызвал эффект резонанса, который выразился в: 1) росте интенсивности взаимодействий, 2) лавинообразном появлении новых видов социальных практик, 3) появлении ранее неизвестных форм организации социальной жизни – сообществ нового вида,  и, самое главное,  4) изменении механизма формирования социальных сообществ и их становления.

         В теоретической социологии понятие «социальное пространство» используется для того что бы дополнить категориальный аппарат общей социологии: понятий социального действия и взаимодействия, социальной структуры, социальной стратификации, социальной системы. Все перечисленные понятия используются для характеристики социального пространства. Тем самым социология социального пространства включает их для определения параметров моделирования своего объекта.

        Специфика пространства (взаимного расположения содержания) Интернет как среды (содержания) определяется особой технико-технологической структурой. Категория социального пространства может быть конкретизирована следующим образом. Это совокупность социальных объектов – техники, индивидов, общностей, образующих целостность через взаимообусловленность, взаимозависимость и детерминированность частей деятельностью индивидов. В моей интерпретации социальное пространство – это, прежде всего, индивиды, действующие в социальной среде (а не соподчиненные позиции, как виды активности, которые занимают агенты – в интерпретации П.Бурдье). Социальная среда – совокупность предметных и символическо-смысловых артефактов включенных в деятельность индивидов. Артефакты есть условия и посредники деятельности. Функция категории «социальное пространство» выступает дополнением к применению функционального и системного подходов к моделированию «общества как целого».  

        Я исхожу из того, что всякое вновь возникающее пространство основано на создании нового комплекса норм, а возникновению этих норм предшествует объединение взаимодействующих индивидов в сообщества. Интернет пространство - одно из новейших видов пространств, в котором сформировались свои  общности и культурные образцы. Интернет пространство включает в себя две среды: 1)технико-технологическую  Интернет среду; 2) социальную среду (роли, социальные множества, общности и др.)
Одним из важнейших направлений изучения социального пространства является анализ основанных на современных технологиях коммуникативных практик, обеспечивающих все производство глобальной сети коммуникаций. Исследования, посвященные становлению социальных практик на базе информационно - коммуникационных технологий (ИКТ), основаны на двух подходах [17, с.49]:

1) ИКТ - это формы совершенствования и расширения функциональности уже существующих экономических, социальных, коммуникативных практик;

2) ИКТ -  это комплекс принципиально новых форм коммуникации, источник новых коммуникативных практик и особых жизненных стилей. Я опираюсь на второй подход, т.к. в Интернет пространстве возникают новые нормы, практики, сообщества и все они влияют на повседневную жизнь людей. 

В многообразии форм коммуникации информационного общества  особое место принадлежит сетевым компьютерным коммуникациям. Исследователи,  изучающие роль компьютерных технологий в социальных, культурных и экономических процессах, считают, что масштабные изменения в образе жизни и формах деятельности людей начинаются с объединения компьютерных, телекоммуникационных и информационных технологий. Новые коммуникационные технологии становятся не просто средством, но  и базисом коммуникативных практик; техника передачи сообщения приспосабливается к его содержанию, а содержание, язык, и психологические особенности коммуникации проявляются и организуются вокруг появляющихся новых технологий. Такие технологии приводят к расширению коммуникативного поля, а так же к появлению нового пространства социальных взаимодействий [15]. 

С развитием сети Интернет начался интенсивный глобальный обмен информационными потоками. Интернет все чаще отождествляют с системой практик, нежели технологий. Мотивом общения в сети Интернет становится накопление в различных сетевых коммуникативных средах особого типа социального капитала - статусного. С появлением Интернет технологий (WWW, Сайтов) образовалась особая культура, включающая в себя как огромный информационный архив, так и особые ценности, коммуникативные роли и образцы поведения [17, с.61]. Участие в различных формах сетевой коммуникации ведет к самоорганизации вокруг данных форм коммуникаций особых «виртуальных» сообществ. Технической основой таких форм коммуникаций становятся различные виды программного обеспечения, детерминирующие особенности социального взаимодействия: телеконференции, чаты, форумы, блоги и социальные сети. Можно выделить следующие формы Интернет коммуникации [2].
1) Телеконференция (дискуссионные клубы, рассылки и доски объявлений) – базы данных, сохраняющие электронные сообщения на специальном сервере и дающие возможность для желающих участвовать в данной конференции, отправлять собственные сообщения или получать сообщения других участников, а так же размещать в телеконференции собственные файлы.

2) Чат – организация коммуникации ради самого процесса общения. Чат представляет собой публичное взаимодействие с целью знакомства, легкого, ни к чему не обязывающего общения, поддержания социальных контактов и др.

3) ICQ – распространенная форма чата для ограниченного количества участников. Главная особенность в том, что каждый участник может одновременно общаться с несколькими собеседникам, которые при этом не видят друг друга.

4) Форум – служит для освещения определенного проблемного поля, в рамках которого создаются отдельные «треды» – обсуждения особых проблем.

5) Блог – виртуальный дневник, ведущийся ежедневно. Блог позволяет объединить в себе ряд свойств телеконференции, форума и чата. Существуют четыре типа блогов [25]: блог жизненного стиля, бизнес-блоги, общественные блоги, профессиональные блоги. 

6) Сообщества или комьюнити – организация тематического форума на основании технологий блога.

7) Социальные сети – особая форма сетевых коммуникаций, новая грань коммуникативных возможностей сетевого пространства.

Интернет пространство,  формируясь на основе технических средств, создает особую социальную среду (субкультуры, сетевые сообщества). К таким сообществам  относятся:

геймеры - ярые сторонники компьютерных игр;

хакеры - движение, преследующее целью демонополизацию распространения программных продуктов и демократизацию доступа к Интернет-ресурсам;

блоггеры - индивиды ведущие свой блог – личную страницу, где делятся интересными ссылками, фотографиями, литературными произведениями и другими вещами;
   имиджборд  - разновидность веб-форума с возможностью прикреплять к сообщениям графические файлы;

    анонимусы - пользователи сети Интернет, размещающие информацию в сети без указания достоверных данных, позволяющих идентифицировать себя;
     хаоты - сложные субкультуры с элементами религиозного культа. 
В сети Интернет возникли специфические нормы, этикет, традиции, которые должны соблюдаться пользователями. Например, в онлайн так же как и в оффлайн запрещены противоправные и неэтичные действия, распространение материалов, связанных с ними. Любого нарушителя можно вычислить по IP-адресу, для этого нужно обратиться к провайдеру. Доступ к закрытой информации немедленно регистрируются автоматическими средствами защиты.  
Размещенные в сети Интернет в электронной форме литературные произведения, статьи, музыка, фотографии и др. являются объектами авторского права. Без согласия автора запрещено использовать его произведения: показывать, воспроизводить, распространять, продавать, перерабатывать. 

Структура, функции и механизм образования Интернет–среды

Социальное – это свойства,  возникающие в процессе взаимодействия людей: новые модели их поведения, новые роли, статусы, социальные ценности и картины мира. То есть все то, что отсутствовало у индивидов до их вступления в социальные взаимодействия.  Вещественные артефакты также относятся к миру социального. Тип техники и технологии в конечном итоге определяет тип социальной системы. И в Интернет пространстве социальное возникает на особой технико–технологической основе. Техника и технологии коммуникаций детерминируют структуру и функции Интернет среды, на их основе формируются новые виды деятельности. Поведение, как создателей программ, так и пользователей определяется выполнением функций, необходимых для использования электронных устройств. Возникает причинно-следственная зависимость: средства коммуникации задают функции, а те, в свою очередь, открывают возможность конструировать определенный набор социальных ролей, вокруг которых и группируются социальные множества. Как писал М. Кастельс, «Интернет — это информационная технология и социальная форма, которая воплощает в себе информационную эпоху так же, как электрический двигатель был рычагом социальных и технических изменений индустриальной эпохи» [7, с.5].

Стремительный рост Интернет влечет за собой качественные изменения состава пользователей и видов их сетевой деятельности. Вследствие этого возникло несколько «сетевых поколений»: «поколение создателей», «поколение потребителей» и «поколение подключенных» [18, с.36]. Сегодня Интернет – это пространство, объединяющее людей, стирающее социальные границы, сжимающее пространство и время. Интернет пространство – это особое социальное пространство, в котором существуют устойчивые связи, отношения, особый язык, нормы, ценности. Интернет – это технологии, особенности которых детерминируют специфику возникшего в нем социального пространства. Более того, в Интернет среде трансформируется оффлайн пространство. Интернет представляет собой глобальную “воронку”, через которую на входе происходит “закачка” социума как онлайн пространства, а на выходе возвращаются трансформированные фрагменты онлайн пространства. Условием  такого превращения становится хабитулизация техники и технологий.

Феномен хабитуализации подробно описан в феноменологической социологии (А. Щюц, Т. Лукман, П. Бергер, Г. Гарфинкель, И. Гофман и др.). Феноменологический подход помогает понять, как предметы, действия и идеи становятся неотъемлемой частью социальной реальности. Хабитуализация означает, прежде всего,  перенос внимания с процесса какой-то деятельности на ее результат [18, с.38]. Хабитуализация возможна лишь в том случае, если действие или явление повторяется достаточно регулярно, обусловливая необходимость так же регулярно воспроизводить соответствующие практики. Она предполагает рутинизацию действий, отношений и практик — наделив их набором символических объяснений и смыслов, связав с комплексами ситуативных контекстов. В результате субъекты начинают воспринимать эти явления  как часть окружающего мира [18, с.39].

Хабитулизация технологий происходит на двух уровнях: индивидуальном и поколенческом. Люди, которые осваивают какую-либо технологию в зрелом возрасте,  уже после завершения социализации могут использовать ее достаточно успешно и эффективно. При этом они помнят опыт альтернативных способов деятельности в условиях, когда эта технология еще не являлась необходимой частью соответствующих практик. Это поколение адаптирует новые технологии к своим задачам и функциям для достижения определенных целей. Люди, осваивающие технологии в процессе социализации, воспринимают их как часть повседневной жизни, а сопутствующие технологиям нормы и деятельность воспринимают как единственно возможные. 
По мнению М.Кастельса, информационные технологии полусознательно распространяются через материальную культуру,  формируя ее освободительный дух, который расцвел в движениях 1960-х годов [8, с.29]. Однако, как только информационные технологии распространились и были усвоены различными странами, культурами и организациями с множественными смешанными целями, они продемонстрировали взрывное развитие во всех видах прикладного использования, питавших по обратной связи технологическую инновацию, ускоряя темпы, расширяя зону технологических изменений и диверсифицируя их источники [8, с.30]. Я полагаю, что эта обратная связь протекала в режиме взаимного усиления сторон – в режиме резонанса. Именно режим информационного резонанса и стал причиной возникновения новой культуры и новых сообществ.
«Поколение создателей» (1970–1980-е гг.) - это первый этап формирования Сети как социально-коммуникативного пространства. Он связан с полями академической, образовательной и научно-исследовательской коммуникации, однако еще в отсутствии глобальной сети Интернет. К моменту появления первых веб-сайтов в Сети уже сформировалась своя культура, ключевым моментом которой стал принцип  информационной свободы. Принцип информационной свободы есть неограниченный бесплатный доступ к информационным ресурсам, свобода распространения информации, высказываний, самовыражения. Еще одной особенностью первого этапа является концентрация на процессе деятельности, этически нейтральной по отношению к результату [18, с.43]. Можно выделить следующие ценности веб-культуры,  сформировавшиеся уже на первом этапе: 1) ценность открытости и свободы информации, некоммерческий характер контента (не считая оплаты услуг провайдеров Интернет-услуг); 2) формирование статуса участников сообществ на основе технической, информационной или коммуникативной компетенции; 3) децентрализованность и отсутствие стабильной многоуровневой социальной иерархии, формирование представления о собеседнике на основании текста сообщений; 4) культура дискуссий и консультации с представителями Интернет сообщества как ценность «коллективного» интеллекта; 5) создание впечатления и формирование репутации на основании информационного вклада участников и результатов их деятельности в Сети [18, с.44].

 «Поколение потребителей» (1990-е годы), уже связано с появлением и распространением Интернет. На данном этапе задаются новые условия развития сетевого компьютерного пространства, такие как массовость, популяризация, коммерциализация и визуализация. Разнообразие социальных групп и их увеличение привело к социальной дифференциации и формированию различных типов деятельности и обменных отношений в Сети. На данном этапе можно выделить две основные группы: пользователи-создатели и пользователи-потребители. Пользователи-создатели - это разработчики технологий (ученые, программисты, хакеры). Они обладают специальным образованием и компетенциями и часто (но не обязательно) заняты в сферах науки или образования, а также работающие в профильных компаниях. Пользователи-потребители — это самые широкие группы населения, использующие Сеть как инструмент для информационного поиска, досуговой деятельности, обучения, общения, покупок и пр. [18, с.44]. Важным условием формирования Интернета как общедоступного популярного пространства коммуникации и информационного поиска стала возможность визуализации информации. Возникли новые ценности поколения «пользователей»: «потоковость», концентрирование внимания на происходящем «здесь и сейчас», анонимность, возможность «игр идентичностью», конструирования, апробации и смены виртуальных сетевых масок в публичном пространстве; свобода распространения информации вне зависимости от ее содержания и качества [18, с.45-46].

В последние годы массовое распространение приобретают коммуникативные технологии, связанные с феноменом «дополненной реальности» [4, с.113]. Термин «дополненная реальность» стал применяться в 1990-е годы в IT дискурсе. Под дополненной реальностью «понимается любой случай, когда реальная среда дополнена виртуальными объектами» [20]. Данная коммуникативная среда, создает возможности для  получения информации и дополнительного действия за счет виртуальных возможностей.
 Появление в 2000-е годы «Поколения подключенных»  связано с тем, что сетевые компьютерные технологии все глубже проникают в социальную деятельность и практики. Сеть превращается в канал особого восприятия реальности. Концепция Веб 2.0 декларирует факт новой качественной трансформации Интернета. Веб 2.0 – это новый принцип социальной организации коммуникаций. Интернет-сингулярность есть процесс более глубокого взаимопроникновения онлайн и оффлайн миров, при котором резко ускоряется развитие науки, бизнеса, общества и самореализации. Возник социальный компьютинг — расширяющаяся тенденция к использованию социальных веб-приложений, которые объединяют в себе силу общественных связей и мощь компьютерных коммуникаций [18, с.47]. 

Технологии Веб 2.0 предоставляют пользователям возможности: 1) публиковать индивидуальную и авторскую информацию (блоги и социальные медиа); 2) осуществлять в онлайновом режиме мониторинг обновления избранных ресурсов - как персональных, так и информационных (RSS и френд-ленты); 3) бесплатно получать мультимедийный и текстовый контент на условиях участия в его дальнейшем распространении (пиринговые сети);  4) участвовать в создании коллективных баз знаний (wiki-технологии); 5) оптимизировать информационный поиск на основании предыдущих запросов (технологии Google и др.) [18, с.47]. Тем самым происходит переход от ценностей индивидуального интеллекта к ценностям интеллекта коллективного. 

Изменение в характере социальных практик, особенностях мотивации, принятия решений и деятельности, а так же в общем мировоззрении и идентичности молодежи было выявлено в процессе реализации исследовательского проекта «Поколение Net: стратегическое исследование» [22]. Целью исследования стало определение ключевых характеристик, отношений и стратегий, различающих два поколения. В итоге были обнаружены следующие особенности Интернет коммуникации поколения Net: постоянное обращение к сети, переход от поиска информации к постоянному сканированию, новые стратегии коммуникации. Особое значение приобретает взаимодействие, не насыщенное информацией, однако поддерживающее социальную связь и эмоциональный контакт, а так же отрицание жесткой иерархии, смена базовых императивов гражданственности и демократии [15, с.55]. Процесс взаимодействия с технологией поколения Net можно отнести к типичному случаю технологически детерминированной ассимиляции. Ведь новое поколение пользователей не просто потребляет информацию - это скорее непрерывной процесс соучастия, ориентации, корректировки, упорядочивания, комбинации полученного материала.

По мнению М. Кастельса, «нынешнюю технологическую революцию характеризует не центральная роль знаний и информации, но применение таких знаний и информации к генерированию знаний и устройствам, обрабатывающим информацию и осуществляющим коммуникацию, в кумулятивной петле обратной связи между инновацией и направлениями использования инноваций» [8, с.51]. Данное положение объясняет то, что использование новых телекоммуникационных технологий в последние два десятилетия прошло через три отчетливых этапа: автоматизации задач, экспериментирования над использованием, реконфигурации применений [8, с.52]. Первые два этапа технологическая инновация прогрессировала через обучение путем пользования. На третьей стадии пользователи обучались технологии, делая ее, и заканчивали, перестраивая сети и находя новые области применения. Обратная связь между введением новой технологии, пользованием ею и продвижением ее в новые области проходит в новой технологической парадигме намного быстрее. Распространение технологии бесконечно увеличивает ее мощь по мере того, как технология усваивается и переопределяется ее пользователями.   Новые информационные технологии являются инструментами, которые нужно не только применять, но и разрабатывать, поэтому пользователи и создатели могут объединиться в одном лице.

 Так, пользователи могут захватить контроль над технологией, как в случае с Интернетом. М. Кастельс подчеркивает: «отсюда следует тесная связь между социальными процессами создания и манипулирования символами (культурой общества) и способностью производить и распределять товары и услуги (производительными силами). Впервые в истории человеческая мысль стала непосредственной производительной силой, а не просто решающим элементом производственной системы» [8, с.52]. М.Кастельс делает фундаментальный вывод: «Трансформируя процесс обработки информации, новые информационные технологии оказывают влияние на все сферы человеческой деятельности и делают возможным установление бесчисленных связей между различными областями, так же как и между элементами и агентами этой деятельности. Появление экономики с сетевой структурой и глубокой взаимозависимостью элементов позволяет все больше применять ее достижения в технологии, знании и управлении как технологией и знанием, так и самим управлением. Этот замкнутый круг позволит достичь большей производительности и эффективности при наличии необходимых условий для одинаково глубоких организационных и институциональных перемен» [8, с.82]. 

Итак,  новые виды технологии и техники потребовали исполнения  новых  функций. Это стимулирует появление новых видов человеческой деятельности для обслуживания этой техники – компьютеров и глобальной  cети  Интернет. Здесь перед нами предстает типичный случай эффекта резонанса: обе стороны - и разработчики информационной техники, и пользователи  -  включены в процессы насыщения информационного потока и его ускорения,  и в совершенствование технических устройств и информационных технологий. В процессе этого резонирования  рождаются новые функции по поддержанию интенсивности информационных потоков в “режиме обострения”, а эти функции предписывают людям исполнять новые социальные роли. 

 Можно выделить два периода развития технико-технологической среды информационного общества. До Интернета такой средой выступали новые виды техники и технологии, и связанные с ними новые функции и роли как социальные комплексы действий, заданные новыми видами техник для работы с информацией. До Интернета возникла новая среда работы с информационными технологиями, они были включены в социальное пространство, но  еще не создавали нового вида социального пространства. В то время носителями этих функций выступили представители новых профессий: инженеры, создатели программного обеспечения, программисты. Сообщества, которые оформятся в социальное пространство Интернет,  появятся позже - как особые поколения - веб поколения. 

Социальные множества Интернет–пространства 

Основным компонентом в содержании социального пространства, придающим ему упорядоченность и делающим собственно пространством,  являются различные виды социальных множеств. Социальное множество формируется на основе конструирования образца коллективного устойчивого и типичного взаимодействия. В результате индивиды объединяются на основе принадлежности к какой-либо субкультуре. Субкультура - это ценности и нормы, отличные от общепринятых в обществе, и разделяемые отдельными группами [3]. Критерием для классификации множеств являются специфические субкультуры. Устойчивые множества образуют общности. Общности - это множества взаимодействующих определенным способом индивидов с различными  степенями внутреннего контроля.

Продолжая исследовательскую традицию М.Кастельса изучать Интернет как особый социальный мир («Галактику»), обратимся к характеристикам некоторых специфических общностей в Интернет и представим систематическое описание их ролевых моделей и субкультур.  Участники каждого множества в Интернет вынуждены коммуницировать,  учитывая характеристики технических средств.   Системы коммуникаций открывают разные возможности для взаимодействия и для разных форм контроля. Огромное значение имеет программное обеспечение, техника компьютерного дизайна, совершенствование аудиовизуального общения и технология виртуальной реальности. Новые информационные и коммуникационные технологии  становятся важными предпосылками для образования новых социальных множеств, появления новых форм взаимодействия индивидов и способов социального контроля. Остановимся на выявлении специфических характеристик различных социальных множеств, существующих в онлайн среде. Постараемся также установить вообще их наличие в онлайн пространстве. Подобны ли они множествам оффлайн пространства? Могут ли на них быть распространены критерии классификации, используемые в социологии?

Аудитория. Под аудиторией понимается социальная общность людей, объединенная взаимодействием с коммуникатором - индивидом или группой, владеющими информацией и доводящими ее до этой общности. Данному множеству в онлайн пространстве соответствуют субкультуры геймеров, хаотов и блоггеров. Образцом для геймеров и хаотов может служить игра в командах, когда существует лидер и определенная группа ведомых. Лидер выступает как коммуникатор, который доводит определенную информацию до большинства. У блоггеров образцом служит человек, создающий блог. Он является коммуникатором. Общностью выступают блоггеры,  которые читают, либо участвуют в обсуждении тематики блога. 

Толпа –  временное собрание людей, объединенных в замкнутом физическом пространстве общностью интересов. Случайная толпа – обладает наиболее неопределенной структурой. Толпы людей объединяет либо незначительная цель, либо вовсе бесцельное времяпрепровождение. Для онлайн сети под данную категорию попадает субкультура падонков. У них нет определенных норм, правил  и традиций, люди объединены особым специфическим языком и определенной манерой коммуницирования.

Обусловленная толпа - собрание людей, заранее запланированная и структурированная. В данном случае толпа "обусловлена" в том смысле, что поведение ее членов находится под воздействием определенных, заранее обусловленных социальных норм. В онлайн геймеры и хаоты могут выступать как обусловленная толпа. Образцом такого коммуницирования служит онлайн игра, когда собираются геймеры из разных стран. Поведение геймеров находится под воздействием определенных норм поведения в игре.

Экспрессивная толпа -  социальная квазигруппа, которая обычно организуется в целях получения личного удовольствия ее членов.  Активность людей в такой толпе уже является  целью. Образцом экспрессивной толпы в пространстве онлайн становятся субкультуры геймеров и хаотов. Игра организуется в определенное время в целях личного удовлетворения, поэтому активность геймеров является их целью.

Действующая толпа. Под термином "действующая" подразумевается весь комплекс активности толпы. Это беснующееся сборище или другие формы общностей с экстремальными типами поведения. Чаще всего при исследовании социальных процессов действующей толпе придается большее значение, чем всем другим видам толпы. К действующей толпе в онлайн пространстве можно отнести геймеров и в некоторых случаях некоторых блогеров (но это, скорее, исключение). Геймеры,  участвуя в онлайн игре, когда вживаются в роль, действуют экстремально (применение оружия, драки и др.), но только в сети онлайн и в рамках игры.

Социальные круги -  социальные общности, созданные с целью обмена информацией между их членами. Например, контактные круги - это социальные общности людей, постоянно встречающихся на спортивных состязаниях, в транспорте или очередях. В онлайн к данной категории можно отнести геймеров,  хаотов и блоггеров. В этих субкультурах есть постоянное коммуницирование и общая заинтересованность в игре. Здесь существуют мимолетные знакомства, обмен мнениями по интересующим вопросам. Так же как и в оффлайн,  границы таких общностей крайне неопределенны и размыты, их состав во многом определяется пространственными контактами. Контактные круги легко создаются, но также легко и распадаются. 

Профессиональные круги, или круги коллег, -  социальные общности, члены которых собираются для обмена информацией исключительно по профессиональному признаку. В онлайн пространстве к профессиональным кругам относятся: блоггеры, геймеры и хаоты. Образцом для блоггеров будут блоги, где блоггеры собираются для обмена информацией исключительно по профессиональному признаку (блоги врачей, блоги писателей и др.)  Геймеры и хаоты делаться на кланы – по уровню профессионализма, пристрастию к определенному жанру игр и др.

Дружеские круги -  социальные общности по обмену информацией, возникающие среди индивидов, объединенных отношениями дружбы. К дружеским кругам в сети онлайн относятся блоггеры, геймеры и хаоты. Это блоги студентов одной группы, одноклассников, кампании, время от времени собирающиеся и обсуждающие насущные проблемы или состоящие в переписке. Дружеский социальный круг может превратиться в дружескую группу, если входящие в него индивиды будут действовать согласованно, использовать сходные образцы поведения и иметь систему ожиданий относительно действий друг друга. Образцом может служить взаимодействие геймеров «друзей» (знакомых) в определенном сервере, без доступа к нему других геймеров. 

Статусные социальные круги - социальные общности, образующиеся по поводу обмена информацией среди индивидов, имеющих одинаковые или близкие статусы. К статусным социальным кругам в онлайн могут быть, блоггеры, геймеры и хаоты. Это женские или  мужские блоги и т.п.  Круги формируется из личностей, как правило, занимающих одинаковые статусы. Статусные социальные круги формируются в основном по принципу принадлежности к одной субкультуре и являются относительно труднодоступными для индивидов, имеющих другой статус. Например, у геймеров есть иерархия  (лаймер, геймер, читер), которая  указывает на определенный статус.

Ингруппа  и аутгруппа. Каждый индивид выделяет некоторое множество групп, к которым он принадлежит, и определяет их как «мои». Это может быть "моя семья", "моя профессиональная группа", "моя компания", "мой класс". Такие группы будут считаться ингруппами, т.е. теми, к которым он чувствует свою принадлежность и с которыми он идентифицирует себя таким образом, что определяет членов ингруппы как "своих". Другие группы, к которым не принадлежит индивид - другие семьи, другие компании друзей, другие профессиональные группы, другие религиозные группы, - будут для него аутгруппами, для которых он подбирает символические значения: "не мы", "другие". К данным группам в онлайн относятся все субкультуры, индивиды которых считают себя к ним принадлежащими.

Референтные группы. Это реальная или условная социальная общность, с которой индивид соотносит себя, как с эталоном, и на нормы, мнения, ценности и оценки которой он ориентируется в своем поведении и самооценке. В сети онлайн к данной группе можно отнести любую субкультуру.

Первичная группа –  малая группа,  ин​тегрированная на основе таких исходных (первичных) призна​ков, как родственно-семейная близость, симпатия, эмоциональ​ная привязанность, доверительность. К первичной группе в онлайн пространстве можно отнести геймеров, хаотов, блоггеров, падонков. Каждый из геймеров, играя за определенного героя, накладывает на себя его образ, имя героя, его поведение, тем самым он ассоциирует себя как личность или индивидуальность, а так же воспринимает других геймеров как индивидов или личностей. Блоггер,  ведя  свой блог, либо участвуя в обсуждении, обязательно подписывается (указывает почту, логин, имя), тем самым позиционирует себя как личность. То же делают и другие блоггеры. Падонки выражают себя в виде определенного сленга (языка общения), каждый из падонков видит себя и других членов личностями или индивидами.

Вторичные группы -  некоторое число людей, регулярно встречающихся, но чьи отношения имеют по большей части обезличенный характер. К таким группам в онлайн относятся анонимусы, хакеры. У анонимусов социальные контакты носят безличный, односторонний и утилитарный характер. Хакеры относятся к вторичной группе, т.к. члены этой субкультуры действуют скрытно, не выдавая своей индивидуальности или личности.

Итак, в сети Интернет существует ряд специфичных социальных множеств, возникновение которых связано исключительно с пространством Интернет.  Обнаруживается ряд аналогичных признаков у сообществ Интернет пространства (онлайн) и множеств существующих вне его (оффлайн). Можно сделать вывод о том, что в Интернет пространстве действуют те же принципы образования групп и множеств, что и в оффлайн пространстве. Группы с различными  степенями внутреннего контроля  образуются по тем же признакам, что и в оффлайн пространстве. Отличие состоит в том, что в онлайн пространстве средством их возникновения служит Интернет среда, которая  содержит в себе набор определенных действий, коммуникаций и других средств,  не используемых в оффлайн пространстве.

Нормы Интернет–коммуникаций

Какие новые правила устанавливает технология Интернет коммуникаций и как они трансформируют привычные механизмы образования норм и их применение? В сети Интернет партнеры по коммуникации физически не представлены друг другу. Поэтому теряет свое значение целый ряд барьеров общения, которые обусловлены характеристиками партнеров по коммуникации и выражены в их внешнем облике. Культура общения в Интернете обладает своим собственным набором ценностей, этических стандартов,  используемого языка, символов. К ним приспосабливаются отдельные пользователи. Формы Интернет-общения обладают следующими особенностями:  анонимность; своеобразие протекания процессов межличностного восприятия в условиях отсутствия невербальной информации; добровольность и желательность контактов; затрудненность эмоционального компонента общения и, в то же время, стойкое стремление к эмоциональному наполнению текста; стремление к нетипичному, ненормативному поведению. Какова специфика микроуровня коммуникаций – межличностного, когда взаимодействие перерастает в общение на основе всего многообразия личностных черт?

Можно выделить три основные черты сетевой этики.
1.  Анархия как полная личная свобода; каждый волен делать все, что ему будет угодно, если это не вредит другим членам общества, не ущемляет их интересов. 
2.   Здоровый консерватизм - бережное отношение к уже достигнутому, умелое его использование для своего развития. 
3.   Инстинкт сохранения популяции в целом [13, с.87].

В сети Интернет был разработан документ “Кодекс поведения Сети”. Это наиболее упорядоченный документ Сетевой этики, но работа над ним еще продолжается [1]. Данный документ можно разделить на  два раздела: Сетевые права и Сетевая этика. Первый раздел «Права» содержит описание прав, принадлежащих каждому взрослому участнику Интернета. Законы или нормативы, нарушающие эти права, угрожают свободам личности, собственности, безопасности и способности противостоять притеснениям для всех участников Интернета. Сюда входят следующие[23].
 Право на коммуникации. Оно включают в себя право принимать любую информацию из любого источника, а так же право каждого лица контролировать и лицензировать интеллектуальную собственность, публиковать любую информацию в любом нередактируемом (немодерируемом) сетевом форуме. Второе право -  права на сохранение тайны.  Это право включает право каждого лица отказать в разглашении любой информации, им созданной или полученной. Каждое лицо может зашифровывать, расшифровывать или трансформировать любым путем любую информацию, игнорировать информацию любой природы. Третье право – это права на юрисдикцию. Каждое лицо отвечает только по законам и нормативам, которые применимы к нему в связи с его физическим местоположением, а так же права искать обращение за помощью закона против организаторов действий и других деяний, которые могут повлечь ущерб. Четвертое - права на доступ. Эти права дают возможность доступа к любой информации в любой общественной сфере, к любому сообщению, записи, акту, нормативу или закону, которые могут быть применены к нему. Пятое право - это право на администрирование, включает право, будучи модератором редактируемого (модерируемого) форума, наблюдать и принуждать участников форума соблюдать устав этого форума; право на запрет к доступу в эту систему любому лицу по любой причине, в рамках действующих контрактных обязательств; право лица, будучи родителем или законным представителем несовершеннолетнего, контролировать информацию, доступную несовершеннолетнему.
Второй раздел представляет этические стандарты, которые обеспечивают выполнение изложенных выше прав. 

1) Этика терпимости. Неэтично подавлять высказывания других; беспокоить других или угрожать другим; апеллировать к беспристрастным (судебным) инстанциям для разрешения спора до того как применены все переговорные и посреднические средства с целью предотвращения вреда и несправедливости.

2) Этика доверия. Неэтично публично распространять высказывания, изображения или мнение других без их согласия; запрашивать или передавать информацию, созданную посредством принуждения или другим способом, попирающим свободу; пренебрегать адекватными предупреждениями, сопровождающими любую информацию, которая может быть неверно оценена наивным лицом, воспринимающим информацию;
3) Этика предупредительности. Неэтично передавать информацию лицам из форума, определенно не согласным с такой информацией; выражать несогласие с ценой использования коммуникационной сети и дискового пространства для сохранения информации;

4) Этика регуляции. Неэтично пренебрегать или противодействовать гарантиями законов или нормативов правам, изложенным в первой части настоящего документа; представлять или утверждать любыми гарантиями законов этические принципы, изложенные во второй части настоящего документа; этично обозревать, обсуждать, уточнять и пропагандировать права и этические нормы, представленные в настоящем документе.
Нецензурная лексика в сети Интернет заменяется специальными символами, например, #%!$. За приличным поведением в сети следят модераторы. Борьба с нецензурной лексикой в Интернете идет полным ходом, но,  тем не менее, многие сайты Рунета ею замусорены.

Взаимодействие людей, в том числе речевое, контролируется существующими в оффлайн пространстве нормами и ценностями. В каждой сфере деятельности и в каждой сфере общения существуют иногда четко не сформулированные требования, правила, рекомендации, которые во многом определяют качество и успешность взаимодействия людей [2]. 

С появлением сети Интернет были сформулированы основные правила общения. Они обусловлены спецификой виртуальной среды, которая заключается в абсолютном текстовом формате общения. Такие правила наиболее эффективно регулируют виртуальную коммуникацию   за счет того, что включают в себя как правила этикета, так и нормы речевого поведения. Сетевой этикет не имеет строгих рамок и не является общеустановленными правилами. В зависимости от цели коммуникации правила могут изменяться. Следует отметить, что некоторые общие нормы для всех пользователей Интернет коммуникаций остаются неизменными. Эти правила утверждают принцип паритетности главных этических принципов в виртуальном общении так же, как и в реальной жизни. 
Нормы общения в  онлайн включают в себя общепринятые нормы общения принятые в реальном мире (оффлайн): соблюдение правил вежливости, запрет на употребление ненормативной лексики и оскорбления окружающих. Правила общения регламентируют внешнюю сторону коммуникации, так как виртуальное общение заключается в вербальной форме выражения. Целью этих правил является то, чтобы пользователи не создавали визуальных помех в общении, и их коммуникация проходила бы без каких- либо затруднений. За соблюдением норм и правил в онлайн пространстве отвечает модератор. Модератор следит за любыми нарушениями в режиме онлайн, наблюдает за ходом общения в открытом канале чата. Он предупреждает тех пользователей, которые нарушают установленные в данном чате правила и применяет соответствующие санкции. 

Сетевая безопасность - это  одна из форм социальной безопасности и проблемы в этой области далеко не техногенного плана [19]. Проблема в Интернет сводится к адекватности сетевой коммуникации потребностям социальной коммуникации локального сообщества.

 Влияние общения в сети Интернет на социальные процессы оффлайн нельзя недооценивать, поскольку появление такой Сети будет выступать фактором социальной идентификации индивида с сообществом, ликвидации комплекса отчужденности от процесса глобального развития, ментального напряжения, связанного с комплексом провинциализма.

Каждый пользователь сети ожидает от других пользователей исполнения общепринятых сетевых норм, т.к. их нарушение влечет серьезные затруднения работы в Сети, как технические, так и обусловленные человеческим фактором. Поэтому был разработан ряд правил поведения в сети Интернет, которые следует соблюдать всем пользователям для успешной коммуникации

Первое правило – это ограничение на информационный шум (спам). Является недопустимым (без разрешения адресата): массовая рассылка сообщений (реклама, агитация и др.), отправка электронных писем содержащих вложенные файлы и/или имеющих значительный объем; рассылка, размещение в любой электронной конференции сообщений, которые не соответствуют тематике данной конференции; использование собственных или предоставленных информационных ресурсов в качестве контактных координат при совершении любого из вышеописанных действий, вне зависимости от того, из какой точки Сети были совершены эти действия.

Второе правило - это запрет несанкционированного доступа и сетевых атак. Не допускается осуществление попыток несанкционированного доступа к ресурсам Сети, проведение сетевых атак и сетевого взлома и участие в них. В том числе запрещены: действия, направленные на нарушение нормального функционирования элементов Сети, на получение несанкционированного доступа к ресурсу Сети, последующее использование такого доступа, передача компьютерам или оборудованию Сети бессмысленной или бесполезной информации, создающей паразитную нагрузку на эти компьютеры или оборудование, целенаправленные действия по сканированию узлов сетей с целью выявления внутренней структуры сетей, списков открытых портов и т.п., 

Третье правило касается соблюдения правил, установленных владельцами ресурсов: владелец любого информационного или технического ресурса Сети может установить для этого ресурса собственные правила его использования. Ссылка на них публикуется в точке подключения к таким ресурсам и является обязательной к исполнению всеми пользователями этих ресурсов. 

Четвертое правило - это недопустимость фальсификации. Пользователь не должен: использовать идентификационные данные (имена, адреса, телефоны и т.п.) третьих лиц; фальсифицировать свой IP-адрес, а также адреса, используемые в других сетевых протоколах, при передаче данных в Сеть; использовать несуществующие обратные адреса при отправке электронных писем и других сообщений, небрежно относиться к конфиденциальности собственных идентификационных реквизитов.

Пятое правило – это настройка собственных ресурсов. Пользователь должен принять надлежащие меры по настройке своих ресурсов, что препятствовало бы недобросовестному использованию этих ресурсов третьими лицами.  При обнаружении случаев такого использования принимать оперативные меры по их прекращению. 

В онлайн существуют не только правовые нормы и этические, но и нормы имеющие юридическую основу, регулируемые государственными законами [26]. Юридические законы в онлайн пространстве пока не всегда возможно применить.

 Пользователи,  сохраняющие в электронной форме или размещающие в сети Интернет музыку, фотографии, рисунки, литературные произведения, являются объектами авторского права. Это означает, что  произведения без согласия автора нельзя показывать, продавать, распространять и т.д. Однако возможно сохранять на своем компьютере web-страницы, тесты, картинки, файлы, и пр., если цели пользователя не предусматривают коммерческую выгоду, а использование производится исключительно в личных целях. Так же можно без согласия автора цитировать короткие выдержки из произведений, но при этом необходимо обязательно указывать его имя. Знаком © обозначается авторское право на какое либо произведение.  Оно предупреждает о том, что это произведение охраняется законом, напоминая  всем о необходимости соблюдения авторских прав. Многие пользователи Интернет, прикрываясь  псевдонимом,  думают, что обеспечивают себе полную анонимность, но  большинство серверов регистрируют IP-адреса компьютеров. По IP-адресу можно определить, какому провайдеру он принадлежит, и, обратившись к провайдеру, можно легко "вычислить" нарушителя. Попытки доступа к закрытой информации немедленно регистрируются автоматическими средствами защиты. 

Таким образом, распространение новых коммуникационных технологий стало главным фактором,  ускоряющим процессы социальной трансформации общества. Новые технологии расширяют степени свободы каждого отдельного индивида. Возможности опосредованного доступа к информации отличаются от информационного обмена в рамках межличностных контактов. Поэтому в современных теориях массовой коммуникации акцент делается на роли новых средств коммуникации – как они влияют на процесс социального взаимодействия в современном обществе [9].

Проведенный анализ дает основание утверждать, что образование норм и их применение в Интернет пространстве происходит тем же способом,  что и в оффлайн пространстве. Но есть и отличие. Оно заключается в способах применения законов в оффлайн пространстве и степени контроля за их выполнением. Теряет значение ряд барьеров, что обусловлено  физическим  отсутствием участников. Индивиды,  коммуницируя в сети Интернет, чувствуют свободу и безнаказанность своих действий, что влечет за собой массу негативных последствий. Для предотвращения затруднений в пользовании сетью Интернет существуют модераторы, которые следят за нарушениями и применяют санкции к нарушителям норм и правил сети Интернета. 

Выводы
Под воздействием Интернет–коммуникаций происходит трансформация социального пространства. Изначально мир компьютерной техники и технологий определил новые виды деятельности. Затем наступил следующий период - возникла новая техническая среда,  связавшая пользователей Интернет. Общности совершили переход от одной фазы - на основе компьютера без  Интернета - к другой фазе на другой технической основе,  которая породила новые функции пользователей и предоставила возможность  для появления новых социальных общностей. 
Под влиянием Интернет коммуникаций происходит изменение повседневной жизни каждого индивида, что  влияет на общество в целом. Социокультурным следствием Интернет коммуникаций становится появление новых способов трудовой деятельности, досуга, экономических, культурных, политических и иных институтов. Происходит замещение и расширение ранее актуальных взаимодействий и институтов на новые, виртуальные взаимодействия и институты. Возникают новые социальные роли и статусы, трансформируются образцы культуры.

Структура социального пространства трансформируется под воздействием информационно - коммуникационных технологий. Приведенные факты доказывают, что с развитием глобальной информационной сети Интернет возникло особое социальное пространство.  При переходе  к информационному обществу с появлением сети Интернет в системе социального пространства в целом произошли изменения. В нем можно обнаружить:

1)    подобие, но не тождество онлайн и оффлайн пространств и одновременную включенность индивидов в оба пространства;

2)   параллельность существования этих социальных «миров» и тенденции к расщеплению и даже разлому социального пространства, поскольку наблюдается рост его напряжения;

3)   преобладание диффузии образцов социальных практик и социальных норм в направлении от онлайн к оффлайн пространству.

              Анализ способов взаимодействий индивидов внутри различных  Интернет сообществ дает основание сделать вывод, что их отличает более высокая степень личной свободы участников, чем в оффлайн пространстве. 1) Главный признак – свобода входа и выхода из сообщества. Кроме того, высокая степень разнообразия исполнения ролей. 2) Доминирует не образец, а его индивидуальная интерпретация, что только и делает возможным взаимодействия в Интернет. 3) При возникновении норм коммуникаций доминирует личная инициатива,  когда каждая норма имеет своего автора. Все это дает основание предположить, что механизмы создания социальных норм и сообществ в онлайн и оффлайн пространствах различны. 

     В оффлайн пространстве первоначально формируются множества взаимодействующих индивидов - конгломерации. Затем они интегрируются в процессе специализации, разделения труда и кооперации. Интеграция рождает образцы коллективных действий, которые оформляются как социальные нормы. Множества индивидов, которые принимают эти нормы, становятся сообществами. Их взаимодействие образует общество.

     В онлайн пространстве направление пути становления сообществ – противоположное. Самый активный индивид конструирует образцы взаимодействий исходя из своего интереса. Эти образцы он предлагает применять в онлайн пространстве другим индивидам или навязывает их. Часть участников коммуникаций начинает стихийно и добровольно объединяться вокруг образца, формируя агломерацию. Затем, приняв образец, они превращаются в сообщество. Однако принцип индивидуального происхождения образца и свобода присоединения к нему (вход и выход) не дают возможность множеству Интернет сообществ превращаться в крупные и организованные, глобальные общества. Поэтому общества, подобного в оффлайн пространстве, в онлайн не возникает. Онлайн пространство как социальное пространство остается глубоко дифференцированным, пластичным, неустойчивым. Оно не может образовать единого центра, а временно возникающие узлы сетей подчиняются не вертикальной иерархии, как принципу организации оффлайн пространства (стратификация), а горизонтальной логике построения сети, вступая в информационно-коммуникативный резонанс.  Поэтому онлайн и оффлайн социальные пространства не могут быть тождественны и полностью совместимы. Они могут лишь сосуществовать как параллельные, хотя и пересекающиеся, пространства. Это различие способа их существования вызывает между ними напряжение, диссонанс, который постоянно воспроизводит конфликт и ведет к разлому всего социального пространства. 

     Так итогом распространения информационного резонанса в социальном пространстве становится установление режима постоянного диссонанса, усиление пространственного разлома и углубление конфликта между социальной действительностью и социальной реальностью.

                                                         ЛИТЕРАТУРА          
1.  Аги У., Кэмерон Г., Олт Ф., Утлкокс Д. Самое главное в PR / пер с англ. – СПб.: Питер, 2004. 

2.  Антипов А.Г., Краснова И.В. Нормы виртуального общения в дискурсе русскоязычных чатов | Вестн. Том. гос. ун-та. 2012. № 357. [Электронный ресурс].- Режим доступа:http://cyberleninka.ru/article/n/normy-virtualnogo-obscheniya-v-diskurse-russkoyazychnyh-chatov
3.  Гидденс, Энтони. Социология. Науч. ред. В. А. Ядов. М., Эдиториал УРСС, 1999. 
4.  Глазкова C.A. «Дополненная реальность» в мобильном коммуникативном пространстве  Проблемы теоретической социологии. Вып. 9 Межвуз. сб. /Отв.ред ,А.О. Боронев. – СПб.: Скифния-Принт, 2012. 

5.  Журнал «Zamiata» [Электронный ресурс]. ИХМО по Хаосизму – [Электронный ресурс]. Режим доступа: http://zamiata.livejournal.com/11506.html
6.  Каким богам Вы молитесь? [Электронный ресурс]. Опрос – [Электронный ресурс]. Режим доступа: http://www.memos.ru/poll.php?id=6775&answers=1
7.  Кастельс М. Галактика Интернет: размышления об Интернете, бизнесе и обществе. / Пер. с англ. А. Матвеева под ред. В. Харитонова.- Екатеренбург: У-Фактория (при участии изд-ва Гуманитарного ун-та), 2004. 

8.  Кастельс М. Информационная эпоха: экономика, общество и культура: Пер. с англ. Под науч. Ред. О.И.Шкаратана. – М.: ГУ ВШЭ,2000. 
9.  Корытникова Н.В. Виртуализация общества и Интернет как средство производства сетевых коммуникаций // Социологические исследования. – 2007. - №2.
10.  Магия Хаоса в России - Церковь Хаоса - Режим Chaos magic ru [Электронный ресурс]. доступа:http://blog.antihaos.pp.ru/ljproxy.php?link=http://community.livejournal.com/chaos _magic_ru/2521.html
11.  Почему мужчины играют в компьютерные игры больше женщин? [Электронный ресурс]. - Режим доступа:http://www.sobesednik.ru/news/computer_games_men_women/.

12.  Практический хаос [Электронный ресурс]. Сообщество. Дружественные сообщества - [Электронный ресурс]. Режим доступа:http://community.livejournal.com/practical_chaos/ profile.

13.   Синяева И.М. Паблик Рилейшинз в коммерческой деятельности: Учебник для Вузов. – М.: ЮНИТИ-ДАНА, 2003. 

14.   Степанцева О. А. Субкультура геймеров в контексте информационного общества. Автореферат диссертации. 2007. [Электронный ресурс]. Режим доступа: http:// www. dissercat.com/content/subkultura-geimerov-v-kontekste-informatsionnogo-obshchestva
15.  Тоффлер Э. Метаморфозы власти: Пер. с англ. / Э. Тоффлер. — М.: ООО «Издательство ACT», 2003. 

16.  Тур Анна. Интернет субкультура Хаоса ГлаваII, [ Электронный ресурс]. Режим доступа http://www.altruism.ru/sengine.cgi/13/66/3/1?page=&print=1%3E
17.  Царева А.В. Современные практики и формы Интернет-коммуникации / Общество знания: от идеи к практике. Коллективная монография: В 3-х частях. Часть 2. Социальные коммуникации в обществе знания / Под.ред. В.В. Васильковой, Л.А. Вербицкой. – СПб., Скифия-принт, 2009. 
18.  Царева А.В. Человек в сети: смена веб-поколений // Журнал социологии и социальной антропологии. -  2012. – том XV №5(64). 
19.   Щербина В.Н. Сетевые сообщества в ракурсе социологического анализа (опыт рефлексии становления «киберкоммуникативного” континуума). - Бердянский государственный педагогический институт/ Бердянск, 2001.

20.   Milgram P., Kishino A.F. Taxonomy of Mixed Reality Visual Displays // IEICE Transactions on Information and Systems, E77-D (12). P. 1321- 1329, 1994. [Электронный ресурс]- Режим доступа: http://vered.rose.utoronto.ca/people/paul_dir/IEICES4/ieice.html
21.  Sherif M., Sherif C. Groups in harmony and tension. N.Y., 1954.

22.  Tapscott D. Grown Up Digital: How the Net Generation is Changing Your World. McGraw-Hill, 200891 

23.   https://sites.google.com/site/internetreklama13/eticeskie-problemy-internet-reklamy/osnovnye-normy-i-principy-etiki-v-internet
24.  http://subcult.s645.ru/index.php?name=hack.

25.  http://warrax.net/Satan/own/faq/faq6.html 

26.   http://www.life-prog.ru/1_14827_pravovie-i-eticheskie-normi-obshcheniya-v-seti-internet.html
27.  http://www.netlore.ru/padonki
28.  http://www.sub-culture.ru/inet.php
 Крамаренко Р. А.

КОНФЕССИОНАЛЬНЫЙ ВЫБОР

РОССИЙСКОЙ ЦИВИЛИЗАЦИИ

Между религией и цивилизацией существуют сложные взаимоотношения. Вопрос об определяющей или подчиненной роли религии в становлении цивилизации остается дискуссионным в научной литературе до сих пор. Автор разделяет точку зрения Б.С. Ерасова, согласно которой «цивилизация составляет высший «социальный заказ», ответом на который становится формирование как духовного, так и социального «тела» религии. Она подводит религию на протяжении нескольких веков к «окончательному решению» основных вопросов и «закрывает врата» для дальнейших изменений. Цивилизация производит строгий отбор среди духовных и организационных вариантов, которые возникают в духовном поле между трансцендентным началом и повседневностью, между прошлым и будущим» [4, с.18]. Вклад религии в цивилизацию – создание поля духовной напряженности между высшими ценностями и повседневностью. Религия – духовный базис для выживания человеческого общества.   

Чтобы понять, почему Русь приняла христианство по восточному образцу, необходимо показать, как различаются западное и восточное христианство. А не различаться они не могли – слишком различны были сформировавшиеся в разных условиях менталитет и культура народов. 

Б.П. Вышеславцев убедительно доказывает, что из глубокого понимания характера народа «можно прочесть всю его судьбу». А характер этот отражается именно в эпосе: сказках, былинах [2, с.112].  

Н.А. Бенедиктов [1] выявляет очень важные особенности западно-европейского и русского эпосов, в которых проявляются различия в ценностных основаниях западной и российскогй цивилизаций. Проанализировав испанскую «Песнь о Сиде», германскую «Песнь о Нибелунгах», англо-саксонскую поэму «Беовульф» и сопоставив их с русскими былинами, исследователь делает следующие выводы. В русском эпосе нет натуралистических сцен, которыми изобилует западный эпос. Думается, в этом проявляется ориентация западно-европейского менталитета на «здесь и сейчас». Для российского менталитета же характерно доминирование интуитивной ориентации на «быть». Западный эпос воспевает завоевание и насильственное крещение. Русский эпос воспевает защиту и освоение. В этом проявляется направленность психики: экстравертная западная и интровертная российская. Западный эпос не знает пейзажа, не знает природы. Русский эпос фиксирует любовное отношение к природе. В эпосе проявляется и различное отношение к власти. У русского народа изначально сложилось признание необходимости власти и критическое к ней отношение. Русский человек мечтает о «новом царстве», постоянно стремится «за тридевять земель», боится бедности, горя, но самый большой страх для него – страх разбитой мечты. Мечта, тревожное предчувствие будущего – имманентное состояние русского человека, сопровождающее его постоянно – это те, «всегда присутствующие потенции» (Б.П. Вышеславцев), которые проявляются как позитивно, так и негативно на протяжении всей истории российского народа.    

Таким образом, эпос свидетельствует о разных предрасположенностях в мироощущении, определяющем поведение западноевропейского и русского человека. Следовательно, духовные основы у народов сформировались до распространения мировых религий.

Рассмотренные выше особенности мироощущения не позволили русичам принять все равно какую религию. Было выбрано именно православие, потому, что оно отвечало наряду с социальными (государственными) нуждами ментальным потребностям народа. Образно-художественный, иррациональный стиль восприятия мира, сложившийся в древней Руси, оказался чрезвычайно близким по духу византийской культуре. Древнерусское «слово-образ» при соприкосновении с православием явилось достаточно хорошим средством для выражения сложного мира новых идей. В византийской культуре в качестве идеала рассматривались духовные стремления к смирению и благочестию, ощущение собственной греховности, аскетизм. 

Для христианского мировоззрения характерен традиционализм, но в православии он оказался более сильным. Уже в византийском православии наблюдается преклонение перед знанием и игнорирование социальной практики, опыт не рассматривается как источник знаний. Им является традиция, которая восходит к сущности. Опыт же всего лишь знакомит с поверхностными явлениями земной жизни. Из противопоставления божественного и земного следует стремление к вскрытию истинного (мистического) смысла явлений. Для теоретической практики византийской культуры не  характерно использование такого логического феномена, как доказательство. В ней существовали лишь предписания, «что» и «как» делать и знания об этом передавались в неизменном виде. В восточном православии господствовал не логический, а интуитивный метод познания, что предполагало ненужность строгого понятийного языка и формального знания. 

Указанные особенности византийского православия нашли свое выражение в красоте богослужения, которое поразило и покорило русских послов, направленных, согласно летописному сказанию, князем Владимиром для ознакомления с византийской религией. Православное богослужение затронуло самые глубинные стороны их психики – коллективное бессознательное – и, поскольку не противоречило ему, оказалось принятым душою. На уровне обыденного сознания соответствие византийского православие русской ментальности отражено в летописи в рассказе послов о переживаниях во время литургии. И даже, если в летописи описана только легенда, а не реальное событие, то эта легенда говорит больше, чем событие, ибо событие может быть случайным, а легенда выражает то, как по представлению русских должен был произойти переход от язычества к православию.

В догматических основах западного и восточного христианства имеются различия, обусловленные ментальными особенностями народов.         

Раскол христианства на западное (католичество) и восточное (православие) – это не столько раскол церквей, сколько раскол культур, выразившийся в двух образах Бога: потустороннего Византийского и все более становящегося посюсторонним – западно-европейского. Посюсторонняя новозаветная интерпретация Бога объясняется рационализмом и ориентацией на «здесь и сейчас» западно-европейского человека. В догматическом плане эта ориентация выразилась в принципе филиокве, который формировался с III тысячелетия н. э. Сначала вопрос об исхождении Святого Духа не только от Отца, но и от Сына стали использовать в борьбе против арианства, ереси, которая отрицала божественность Иисуса [5].     

В 589 году на III Толедском соборе в Испании латинская церковь внесла в Никейский символ слово филиокве (и от Сына). Исхождение Святого Духа и от Сына западные патриархи объясняют логически, рационально, основываясь на Святом Писании (Иоанн, 15, 26): так как Отец и Сын одной сущности, то Дух Святой исходит и от Сына.

Православие отношение Лиц Троицы рассматривает как диалектическое единство – Единицу по сущности и Троицу по ипостаси. «…Природное свойство есть составляющее природу и отделяющее вид от вида, то есть природу от другой природы,… А ипостасное свойство – то, которое отделяет ипостась от другой ипостаси» [7, с.85]. Бог обладает единой природой – сущностью, и тремя ипостасями – личностями одновременно. Божественные Лица не разделяют на части Божественную природу, а воплощают в себе всю ее полноту. «…Что касается Отца, и Сына, и Святого Духа, поскольку ипостась каждого различна, Они суть три ипостаси; а поскольку природа и её свойства равно усматриваются в каждой ипостаси, Они суть одной сущности и одной природы, а поскольку Они нераздельны и каждый желает и действует не по своему образу и выбору, но соединённо, Трое не суть три Бога, а Друг с Другом и Друг в Друге, они суть и называются единый Бог.» [7, с.85]. «Они так тесно примыкают один к другому и имеют взаимное проникновение без всякого слияния и смешения, и так, что они не существуют один вне другого или со стороны своего существа не разделяются согласно Ариеву разделению. Бог… в раздельном – нераздельно» [3, с.97]. Различия между Божественными Лицами установить можно только соотнеся их друг с другом. С точки зрения аналитической рациональности, характерной для западной научной парадигмы, проявившейся в катафатическом познании Бога, невозможно понять «логику» православных отцов Церкви, следующих к познанию Бога апофатическим (отрицательным) путем, применяя образные (целостные) сравнения, опорой которых служат интуитивные решения, непосредственные эмоции и переживания.  И. Дамаскин, объясняя соотношение Лиц Троицы, использует аналогию с огнем: «…как свет всегда рождается из огня, всегда в нем находится, никаким образом не отделяясь от него, так и Сын рождается от Отца, вовсе не разлучаясь с Ним, но всегда в нем пребывая…» [3, с.90]. Отец, таким образом, причина существования Сына и Святого Духа и начало их единства, он же их и различает (Сын рождается, Дух исходит), но рождение Сына и исхождение Духа происходит одновременно, и Отец не является главенствующим, все Лица (ипостаси) Троицы равнозначны.     

В 1054 году произошло окончательное разделение церквей. В 988 году Русь должна была окончательно ответить на принципиальный вопрос: высшая нравственность в потусторонности или в независимой деятельности человека, ищущего абсолютное, небесное в своих делах. Русь выбрала между двумя интерпретациями Бога: богочеловеческой и государственно-церковной.

Принцип филиокве сделал отношения между Богом и человеком посюсторонними, что в конечном итоге привело к договорным отношениям с Богом, утвердившимся позже в протестантизме. Высшая нравственность была переведена из области потусторонней в область посюстороннюю. За грехи можно было заплатить, и они прощались. За туманной для светского человека формулировкой – и от Сына – в новой интерпретации Троицы стояло разрушение единобожия, ибо Сын становится равным Отцу. Появляется два источника жизни, а не один. Политически это означало возможность появления и третьего претендента на божью власть и непогрешимость – римского папы. Эта претензия и была реализована в догмате о непогрешимости  папы.

На Руси (вслед за Византийской традицией) отношения человека и Бога (высшей нравственности) остались трансцендентными. Сакральная ось «человек – абсолют», существовавшая как идея вектора движения человека к высшей нравственности до христианства, сохранилась.

Таким образом, на Западе была нивелирована ценность Абсолюта. Там Иисуса рассматривают более как человека, нежели Бога, как плотника. В России  же Иисус – Бог, Человека в нем не видят. «Мы проповедуем в Божестве и троичность ипостасей, и единичность природы, а в Господе нашем Иисусе Христе, «наоборот по сравнению с Троицей, согласно Григорию Богослову, проповедуем единичность ипостаси и двойственность и различие природ, и исповедуем его единой сложной ипостасью, единосущным Отцу и бесстрастным по природе Божества, и его же единосущным нам и страстным по природе человечества» [7, с.89]. Во Христе, по И. Дамаскину, нет человеческой ипостаси, но в тоже время он совершенное человечество, во всём подобное нам, кроме греха.  Из различного понимания Бога как высшей ценности происходит различное понимание духовности: на Западе духовно все, что направлено на удовлетворение социальных потребностей. Согласно российскому представлению, духовность не может находиться в сфере производства, потребления, светского творчества. 

Восточное христианство наложилось на стремление к абсолютным ценностям, свойственное русской ментальности, максимализм, стремление достичь абсолюта  сразу и целиком, немедленно, одним усилием воли. Православие – религия абсолютных оценок, религия страшного суда и вместе с тем – прощения и спасения. 

Таким образом, православие наиболее соответствовало духовным потребностям (исканию абсолютного добра) и психологическим особенностям русских, их художественно-эмоциональному восприятию мира. Русские искали не закона, а благодати и красоты. «Вот почему богослужение, литургия, дающие возможность мгновенного выхода за рамки евклидова мира, прорыва к вечности, абсолюту, встречи с Богом лицом к лицу, заняли центральное место в религии и духовной жизни Древней Руси», – отмечает игумен Иоанн Экономцев [8, с.37].  

Рационалистическое господство формального разума над верой сыграло противоречивую роль в истории Запада. С одной стороны, оно определило высокий уровень развития философии, системы воспитания, но с другой – такое развитие личности, которое предполагает изолированность индивидов друг от друга и господство бездушных форм взаимоотношений между людьми. Русский же православный любит и верит сердцем. Православная вера не отвергает разум, но именно чувство порождает веру. Первично – любовное созерцание. На его основе формируется волевая установка, потом – разумное осмысление любимого и пережитого. 

В католицизме и протестантизме центральное место отводится уму, холодному рассудку и трезвому расчету.

Различно восприятие образа Христа. Для российского восприятия Христос – страдающий, «друг грешников, убогих, немощных, нищих духом». Непонятное для других народов недоверие к богатым и симпатии к нищим, характерные для россиян, объясняются этим пониманием Христа. С этим связано стремление жить не по телу, а по духу. Этика выживания русского крестьянина, рассмотренные выше особенности его менталитета, конфессиональные нормы православия обусловили существование бедности как типа культуры. Если на Западе складывалось негативное отношение к неудачникам хозяйственной деятельности, то на Руси  такого не было, напротив, помощь бедным – важнейшая нравственная обязанность православного. 

Христианская любовь возводит человека от обособленности и изолированности к соборности и целостности. Спастись можно только вместе, посредством всеобщей ответственности и солидарности. Католицизм в идее спасения первичной считает роль церкви, дисциплины, организации. Протестантизм выдвигает идею личной заслуги и ответственности перед Богом – каждый за всех и все – за каждого. В основе спасения в русском православии заложена не индивидуальная идея спасения, а совместного и свободного, и совершается спасение действием и силой общего подвига веры, молитвы и любви [6, c.411].   

Таким образом, православие закрепило в общественном сознании ценность коллективного взаимодействия – коллективизма, которая стала генетическим кодом российской цивилизации. 
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  Крейк А.И.
КООПЕРАТИВНОСТЬ И КОНКУРЕНТНОСТЬ

КАК ПРОЯВЛЕНИЯ ДУАЛЬНОСТИ ПРИРОДЫ

Повседневная жизнь демонстрирует различные варианты функционально однородных взаимодействий людей между собой на различных уровнях социума (межличностном, в малых группах, межгрупповом, глобальном) и в различных его сферах (приватной, производственной, культурной, общественно-политической и т.п.). Эти варианты взаимодействий принято выражать определёнными понятиями, которые, исходя из характера функциональной направленности действий участвующих во взаимодействиях сторон, можно сгруппировать в следующие две группы:

– ориентация на согласованное взаимодействие людей ради достижения цели выражается следующим образом: солидарность, кооперация, кооперирование, интеграция, объединение, содружество и т.п.;

– ориентация на достижение цели путем взаимного противоборства находит свое выражение в следующих действиях: конкуренция, борьба, соперничество, противоборство, состязательность и т.п.

Такая ситуация, когда в разговорной речи и науке существуют группы понятий, в каждой из которых составляющие их понятия близки между собой по смыслу и, в то же время, семантически противостоят понятиям из другой группы, актуализирует потребность обозначить каждую из этих групп термином, обобщающая семантика которого интегрировала бы смысловое разнообразие всех родственных понятий в каждой из выделенных групп. Определение этих интегративных категорий, позволяющих назвать конкретным словом каждый «куст» родственных понятий, могло бы иметь теоретическое и, возможно, практическое значение.

Учитывая актуальность разрешения обозначенной проблемной ситуации, в качестве категории, семантически объединяющей первую группу понятий в единый смысловой «куст», предлагается термин «кооперативность», а для другой группы – термин «конкурентность».

Взаимное соотнесение явлений действительности, выражаемые терминами «кооперативность» и «конкурентность», позволяет обнаружить их функциональную связь. И действительно, кооперативные взаимодействия людей нередко рано или поздно сменяются конкурентными и наоборот. Иногда они локализуются в одном месте в одно время, реально действуя одновременно. Данные явления характерны для всех уровней и сфер социума. В частности, возможны такие ситуации, когда на микроуровне социума взаимодействия людей являют себя в виде кооперативности, на мезоуровне – в виде конкурентности, а на макроуровне – опять же в виде кооперативности. Возможны и другие комбинации проявлений взаимной последовательности, синхронии или хаотичной смены одна другой кооперативности и конкурентности в социуме.

Такие, имеющие широкое распространение проявления последовательной, синхроничной или хаотичной смены друг друга кооперативности и конкурентности, позволяют предположить, что социуму свойственно фундаментальное дуальное (dualis – двойственный [1, c. 138]) по своей сути свойство, которое можно обозначить объединяющим эти функционально связанные между собой группы явлений термином «кооперативность и конкурентность». Автор попытается обосновать правомерность данной точки зрения.

Природа являет себя в разных ипостасях: существует как «косная» (неживая) материя [2, c. 131 – 134] и как живая природа в различных формах ее проявления: животные, растения, грибы, бактерии, вирусы. Человек (Homo Sapiens), как существо биосоциальное, является частью живой природы.

Проявляя себя различным образом, природа тем самым являет нам свои свойства. К ним относится и кооперативность, проявляющая себя в конкретных функционально согласованных взаимодействиях. Одним из проявлений кооперативности в природе является симбиоз.

Симбиоз (гр. symbiōsis – сожительство) — длительное сожительство организмов разных видов, обычно приносящее им взаимную пользу [3, c. 464]. Обоюдно выгодный вид симбиоза называют мутуализмом [4, c. 354]. Мутуализм – это форма симбиоза, выгодная для обоих симбионтов, при которой объединение двух популяций облигатное (ни одна из сторон не может существовать без другой). Например, связь двух популяций в природе в этом случае благоприятна для роста и выживания обеих до такой степени, что они не могут существовать друг без друга [5].

Примером мутуализма может служить кооперативное сосуществование рыб-клоунов и актиний. В природе сначала рыба-клоун слегка касается актинии, позволяя ей ужалить себя и выясняя точный состав слизи, которым покрыта актиния. Эта слизь нужна актинии, чтобы она сама себя не жалила. Затем рыба-клоун воспроизводит этот состав и после этого может прятаться от врагов среди щупалец актинии. При этом рыба-клоун заботится об актинии — вентилирует воду и удаляет непереваренные остатки пищи.

Самая тесная форма мутуализма — когда один организм живёт внутри другого. Примером этого служит система органов пищеварения коров и других жвачных животных. Коровы не способны переварить целлюлозу — вещество, которое в большом количестве содержится в растениях. Но у жвачных животных есть особый орган — рубец. Он представляет собой полость, в которой живет множество микробов. Растительная пища, после того как животное её прожевало, попадает в рубец и там эти микробы разрушают целлюлозу. Животное может отрыгнуть и вновь прожевать частично расщеплённую пищу — именно этим и занимаются коровы, когда пережёвывают свою жвачку. Рубец коровы — это замкнутая микроэкосистема образованная множеством различных микроорганизмов, задача которых состоит в переработке целлюлозы для своего «хозяина». Аналогично корневая система высших растений образована переплетением корневой ткани и грибных нитей, так что грибы снабжают растение минеральными веществами [6]. 

Явление конкуренции в природе тесно связано с эволюцией и распространением видов в природе. В области биологии сформирован принцип исключения (теорема Т.Ф. Гаузе) [7]. Этот принцип гласит, что два вида не могут сосуществовать в одной и той же местности, если их экологические потребности идентичны, т.е. если они занимают одну и ту же экологическую нишу. Такие виды обязательно должны быть разобщены в пространстве или во времени. При этом конкуренция приводит к естественному отбору в направлении увеличения экологических различий между конкурирующими видами и образованию ими разных экологических ниш.

Условия сосуществования конкурирующих видов в природе меняются в пределах одного пространства постепенно, с течением времени. Так происходит при конкуренции, например, лесных древесных культур и полевой травяной растительности. В данном случае лесные культуры – деревья ведут захват новой территории полей с травяной растительностью постепенно. Семена древесных культур, попав в среду травянистой растительности, имеют хорошие условия для прорастания. Затем побеги растений среди травянистой полевой растительности хорошо растут и развиваются. Набравшие силу деревья на захваченной территории соседнего поля начинают создавать помехи для развития травяной растительности путем увеличения затенения прилегающей территории, а также путем перехвата выпадающих осадков. Мощная корневая система деревьев забирает влагу из почвы, В результате ухудшения условий среды обитания травянистая растительность постепенно исчезает под кронами деревьев. В природе нормой является, что сильный конкурент побеждает слабого. В животном мире происходит аналогичный процесс конкуренции, причем на начальной стадии условия сосуществования конкурирующих видов одинаковы [8]. 

Как правило, в биосфере распространение видов различных организмов происходит в процессе конкурентной борьбы за новые жизненные пространства, за источники питания. При этом выживают и побеждают сильнейшие виды. Острые конкурентные отношения, соперничество наблюдаются как в животном, так и в растительном мире. Обычно в условиях ограниченных пищевых ресурсов два одинаковых в экологическом отношении и потребностях вида сосуществовать не могут и рано или поздно один конкурент вытесняет другого.

Конкуренция и распространение видов в конкурентной борьбе происходили на протяжении многих миллионов лет в процессе эволюции жизни на Земле. Только благодаря конкуренции побеждали сильнейшие виды с большой живучестью и распространялись по биосфере Земли, захватывая при этом необходимые для существования жизненные пространства. То есть в конкурентной борьбе происходил естественный отбор, в основном до высшего уровня развития человека, когда человек, применяя достижения научно-технического прогресса, начал создавать новые виды растений и подвиды животных с лучшими свойствами и характеристиками [7].

Одновременное проявление и кооперативности, и конкурентности демонстрирует пример жизни львиного прайда.

Львы – единственные кошачьи, которые образуют социальные группы – прайды. В львином прайде может быть до 40 львов, из них около половины львиц. Львицы не устанавливают иерархических отношений между собой, среди самцов же есть один доминирующий лев и он не всегда самый сильный. Другие львы-самцы в прайде признают его главенство и до поры до времени не оспаривают это. Когда подрастаем молодое поколение львов и они начинают претендовать на место доминанта, они тут же изгоняются из прайда. Молодые одинокие львы не обременены кормлением детенышей и заботами о территории, поэтому они лучше питаются и рано или поздно завоевывают для себя территорию, на которой размещаются один или даже несколько прайдов львиц. Первое, что делает самец, захватив прайд, – убивает всех львят. Львицы, как правило, не в состоянии ему помешать и шансы на спасение есть только у львят старше года. У львицы, потерявшей львят, через 2–3 недели начинается эструс (течка) и она вскоре родит от нового вожака. Такой инфантицид (убийство детенышей) – необходимость, так как в противном случае ждать собственного потомства новому вожаку пришлось бы не менее двух лет, и при том, что вожак, как правило, сменяется каждые 2–4 года, он не успел бы вырастить собственных детенышей. Прайд дает львам преимущества, связанные с охотой. В группе повышается шанс на успешную атаку жертвы, к тому же становится возможной охота на крупных и сильных животных, таких как взрослый буйвол. Становится возможной охрана недоеденного трупа от пятнистых гиен и падальщиков. Однако все же на льва приходится меньше пищи, чем если бы он охотился один, так как ему достается лишь небольшая часть добычи. Причиной образования прайда может служить необходимость кооперации при выращивании львят. Львицы рожают практически в одно и то же время, что позволяет им совместно кормить и защищать всех детенышей. Кроме того, крупный прайд в состоянии противостоять территориальным претензиям других львиц, может захватывать их территорию и убивать львиц соседних прайдов [9].

Явление кооперативности в природе проявляется также в коэволюции. Коэволюция – совместная эволюция биологических видов, взаимодействующих в экосистеме. Изменения, затрагивающие какие-либо признаки особей одного вида, приводят к изменениям у другого (других) видов. Такие изменения происходят при различных типах биоценотических взаимосвязей между видами, которые реализуются при взаимодействии конкретных видов в отдельных биоценозах. Коэволюция сопровождается формированием комплекса взаимных адаптаций (коадаптаций), оптимизирующих устойчивые взаимодействия популяций разных видов [10, c. 512].

Одним из наиболее типичных примеров коэволюции является взаимодействие в системе «хищник-жертва». Адаптации, вырабатываемые жертвами для противодействия хищникам, способствуют выработке у хищников механизмов преодоления этих приспособлений. В результате получается своеобразная «гонка вооружений». Длительное существование на одной территории хищников и их жертв приводит к формированию такой системы взаимодействия между видами, при которой оба вида животных устойчиво сохраняются на занимаемой ими территории. Подобные механизмы коэволюции наблюдаются между фитофагами (животные, питающиеся исключительно или почти исключительно растительной пищей [11, c. 459]) и поедаемыми ими растениями. Нарушение такой системы часто приводит к отрицательным последствиям и для животных, и для растений [10, c. 512].
Негативное влияние нарушения коэволюционных связей в природе наблюдается при интродукции (преднамеренный или случайный перенос особей какого-либо вида животного за пределы его ареала [11, c. 204]) видов. В частности, домашние козы и кролики, интродуцированные в Австралии, не имеют на этом материке эффективных механизмов регуляции численности, что приводит к разрушению в некоторых случаях природных австралийских экосистем [10, c. 512].

Фитофаги и их кормовые растения эволюционируют связанно (коэволюционируют): растения приобретают признаки устойчивости к «поедателям» (например, ядовитость разной степени или колючесть), а фитофаги противостоят этому.
Считается, что эволюция паразитов направлена на уменьшение летальности своих «хозяев» от заражения, т.к. им выгодно долго их эксплуатировать, а не убивать. На начальном этапе коэволюции паразитов и их «хозяев» между ними происходит «гонка вооружений». В частности, форма «паразитирования на убой» свойственна некоторым паразитоидам (например, наездникам). В общем случае, если речь идёт о конкуренции видов за определённый ресурс, становление биоценозов связано с расхождением их экологических ниш и уменьшением уровня межвидовой конкуренции [12, c. 277]. 
Примером коэволюции в природе также является взаимодействие организмов при мутуализме. В этом случае эффективность взаимодействия организмов важна для выживания особей обоих видов. Одним из ярких случаев коэволюции видов при мутуализме является совместная эволюция некоторых цветковых растений и их опылителей. Цветок зоофильных моноспециализированных растений устроен таким образом, что нектар из него может достать только один определённый вид, а у многих колибри наблюдается даже специализация полов на разные виды растений (по длине клюва) [12, c. 277].

В тропических лесах Южной Америки наблюдается коэволюционный мутуализм растений рода Акация (мимозовые семейства бобовых) и древесных муравьёв. Например, Акация, на которой живут муравьи, получает защиту от вредителей, а муравьи вознаграждение в виде готовых полостей для муравейника и специальных питательных органов, развившихся у растений. В некоторых случаях активная зоохория (явление переноса зачатков грибов и растений животными [11, c. 189]), в длительном промежутке времени, может быть мутуалистичной и приводить к коэволюции. Например, отмечается, что сойки на зиму избыточно запасают жёлуди дуба в разных тайниках, иногда забывая некоторые места на земле, из которых впоследствии вырастают деревья. Отбор на такую специфическую забывчивость выгоден и для популяции соек, т.к. способствует расширению ареала дуба, элемента их кормовой базы [11c. 277]. 

Таким образом, можно утверждать, что явление кооперативности и конкурентности являются тотальным неотъемлемым свойством природы. Причем кооперативность и конкурентность находятся между собой в неразрывной функционально предопределенной «связке» в такой степени, что можно утверждать: «кооперативность/конкурентность» – это фундаментальное функционально детерминированное в своем единстве свойство природы

Так как человек и общество являются частью этой природы, то кооперативность/конкурентность также являются фундаменталльным свойством человека и социума в целом. 
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Крюков В.В.

АНОМИЯ К ЖИЗНИ И ДОСТОИНСТВО СМЕРТИ

Для человека его житие – это дорога от возникновения к небытию. Бытие человека, как настаивал немецкий экзистенциалист Мартин Хайдеггер, временно в этом мире: это бытие от рождения к смерти. Ему вторил французский экзистенциалист Жан-Поль Сартр, доказывая, что до рождения человека бытия не было, поскольку было «ничто», и что после смерти человека бытия не будет, поскольку будет снова «ничто». Пессимисты думают так: летай иль ползай – конец известен, все в землю лягут, все прахом будет. Человечество – преходящая плесень на поверхности затерянной на краю Галактики планеты, обреченной на гибель космического остывания.

Французский философ-экзистенциалист Альбер Камю утверждал, что есть лишь одна по-настоящему серьезная философская проблема – проблема самоубийства. Решить, стоит или не стоит жизнь того, чтобы ее прожить, – значит ответить на фундаментальный вопрос философии. Смерть, вызывающая леденящий ужас в человеческой душе, может превратиться в благо, предмет стремления, даже вожделения. В ней одной может видеться выход и достижение покоя и отдохновения. Смерть может стать ценностью и целью. [2, 175–184] 

Конечно, любая смерть связана с определенными эмоциональными переживаниями: одиночеством, неверием в случившееся, сердечной болью и душевными мучениями. В случае самоубийства эти эмоции достигают невероятной силы. Не только потенциальные самоубийцы испытывают сильное психическое напряжение, но и те, кто остается в живых – близкие, родные, друзья – испытывают боль от разлуки, сильные чувства вины, стыда и гнева. Акт саморазрушения ставит перед ними очевидный вопрос: почему это произошло? Кто довел до этого?

Самоубийство – постоянный спутник человеческой цивилизации с древних времен и до наших дней.  Окутанное тайной – оно вызывало непонимание общества и тем самым порождало к себе неоднозначное отношение. Будь то искупление позора, доказательство верности, философия небытия, вызов несправедливости или порыв отчаяния – самоубийство всегда потрясало окружающих и требовало от общества формирования какого-то отношения к нему.

Античные стоики считали, что человеку следует вести жизнь, соответствующую природе. Поэтому, когда обстоятельства делают существование человека невыносимым, можно добровольно расстаться с жизнью посредством самоубийства. Эпикурейцы, основываясь на том, что целью жизни является достижение удовольствия, полагали суицид вполне приемлемым выбором для человека. Когда жизнь более не приносит счастья – самоубийство становится желательной альтернативой. «Смерть для нас ничто, потому что когда мы есть – смерти нет, когда же смерть есть – нас нет» – полагал Эпикур.   Римский философ Луций Анней Сенека считал,  что вопрос состоит даже не в том, чтобы умереть раньше или позже, а в том, чтобы умереть хорошо или плохо. «Умереть хорошо – значит избежать опасности жить плохо». [4, с.22] А по Фрейду есть два вида влечений: один из них – влечение к жизни, Эрос, другой же – это влечение к смерти, разрушению, Танатос. Эрос со временем стареет, вечный же Танатос остается действенным «до самого конца, на всем протяжении жизни человека, достигая своей цели лишь приводя его к смерти». [4, с.31]
Эмиль Дюркгейм считал, что «уже в силу того, что высшие формы человеческой деятельности имеют коллективное происхождение, они преследуют коллективную же цель. Поскольку они зарождаются под влиянием общественности, постольку к ней же относятся и все их стремления: можно сказать, что эти формы являются самим обществом, воплощенным и индивидуализированным в каждом из нас». [4, с.107]  Но для того, чтобы подобная деятельность имела разумное основание, сам объект, которому она служит, не должен быть безразличным для общества. Индивид может быть привязан к этой деятельности настолько, насколько он привязан к обществу. Напротив, чем сильнее он оторван от общества, тем более он удален от жизни. Остракизм, бойкот, изгнание – это духовная гибель, и физическая смерть лишь конституирует социальное status quo.

Таким образом, Дюркгейм установил взаимосвязь суицида – поступка конкретного индивида – с окружением, в котором он существует. Дюркгейм утверждал, что самоубийство может быть лучше объяснено как реакция человека на особенности общества, в котором он живет. Основываясь на собственной социологической теории, Дюркгейм описал три вида суицида: эгоистический, альтруистический и аномический. Эти виды самоубийства соответствуют трем типам ориентации человека по отношению к другим людям, детально разработанным социокультурной теорией личности Карен Хорни. Это ориентации «от людей», «на людей» и «против людей». [5, с.199]
Рассмотрим подробнее аномическое самоубийство, которое есть ориентация «против людей», такой стиль поведения, для которого характерны доминирование и враждебность. Человек, относящийся к враждебному типу, действует, исходя из иллюзорного убеждения: в своем превосходстве. Враждебный тип придерживается мнения, что все другие люди агрессивны и что жизнь – это борьба против всех. Хорни отмечала, что враждебный тип способен действовать тактично и дружески, но его поведение в итоге всегда нацелено на обретение контроля и власти над другими.

Всякое живое существо может жить, а тем более чувствовать себя счастливым, только при том условии, что его потребности находят себе достаточное удовлетворение. В противном случае, когда живое существо требует большего или просто иного, чем то, что находится в его распоряжении, жизнь для него неизбежно становится непрерывной цепью страданий. Стремление, не находящее себе удовлетворения, неизбежно атрофируется, а так как желание жить есть по существу производное всех других желаний, то оно не может не ослабеть, если все прочие чувства притупляются.

«Если извне не приходит никакого сдерживающего начала, наша восприимчивость становится для самой себя источником вечных мучений, потому что безграничные желания ненасытны по своему существу, а ненасытность небезосновательно считается признаком болезненного состояния». [5, с.124]  При отсутствии внешних препон желания не знают для себя никаких границ и потому далеко выходят за пределы данных им средств и никогда не находят покоя. 

Неутоленная жажда превращается в сплошную пытку. Какое бы наслаждение ни давало человеку сознание того, что он работает, двигается, борется, он должен чувствовать, что его усилия не пропадают даром и что он неуклонно продвигается вперед.  Преследовать какую-нибудь заведомо недостижимую цель – значит обрекать себя на вечное состояние недовольства. Но стоит встретиться с какой-нибудь преградой, и тогда ничто не смягчит порожденное препятствием страдание. Было бы истинным чудом, если бы человек на своем жизненном пути не встретил ни одного непреодолимого препятствия. При этих условиях жизнь держится на очень тонких нитях, каждую минуту могущих оборваться.

«Аномия, …освобождая желания от всякого ограничения, широко открывает дверь иллюзиям, а следовательно и разочарованиям. Человек, внезапно вырванный из тех условий, к которым он привык, не может не впасть в отчаяние, чувствуя, что из под ног его ускользает та почва, хозяином которой он себя считал; и отчаяние его, конечно, обращается в сторону той причины – реальной или воображаемой – которой он приписывает свое несчастие». [5, с.142]   Гнев его обращается против него самого, если он виноват; а если нет – то против другого, в ком видит он причину. 

По Достоевскому, человек, который на своем нравственном недуге, на своих злобе и безумии основывает свое право действовать и переделывать мир по своему – такой человек, каковы бы ни были его внешняя судьба и дела – по своему существу есть убийца, он неизбежно будет насиловать и губить других, и сам непременно погибнет от насилия. Такой человек пытается агрессию от неудовлетворенности жизнью направить в сторону окружающих. Сознавая свою несостоятельность, человек тем самым становится выше этой своей несостоятельности и, произнося себе смертный приговор, не только страдает как подсудимый, но и действует властно, и торжествует как верховный судия.

Но дело в том, что самоубийца не только осознает свою человеческую драму, но и возводит ее во всемирный закон, что уже есть безумие. Он не только чувствует зло, но и верит в него. Сознавая свой недуг, он не верит в исцеление, и потому приобретенную тем же сознанием силу и свободу может употребить только на самоуничтожение. К самоубийству приходит всякий, кто сознает всечеловеческое Зло, но не верит в сверхчеловеческое Добро. Только этой верой человек мысли и совести спасается от самоубийства. «Он не должен остановится на первом шаге – сознании своего зла, но должен сделать второй шаг – признать сущее Добро над собою. И немного нужно здравого смысла, чтоб, чувствуя все зло в человеке, заключить к Добру, независимому от человека, и не большое нужно усилие доброй воли, чтоб обратиться к этому Добру и дать ему место в себе. Ибо это сущее Добро уже само ищет нас и обращает нас к себе, и нам остается только уступить Ему, только не противодействовать Ему». [3, с.251]

Жизнь и смерть приходят в мир вместе. С самого рождения мы уже достаточно взрослые для того, чтобы умереть. Жизнь и смерть наполнены одна другой и дополняют одна другую, и одну можно понять только с помощью другой. Умереть – то же самое, что и жить. Обсуждение самоубийства означает, прежде всего, снятие наложенного на него табу. Оно приводит общество, религию и человеческие души к краю пропасти. Саморазрушение может стать парадигмой независимости индивида от всех остальных: именно по этой причине закон назвал суицид преступлением, религия – грехом, а мораль – самомнением. 

Однако когда коллеги проигнорировали твои труды, друзья отвернулись, а ученики предали; когда видишь, как торжествует агрессивная посредственность и возвышается бездарность; когда охватывает безоглядное духовное одиночество – тогда приходит аномия к жизни. Когда люди, обязанные тебе работой, карьерой, успехом – выбрасывают тебя как ненужную ветошь на помойку – тогда приходит аномия к людям.

Вопрос об аномии к происходящему тесно связан с вопросом о смысле жизни. Вот как на этот вопрос ответил Торнтон Уайлер в романе «Мост короля Людовика Святого»: есть земля живых и земля мертвых, а мост между ними является любовью – единственный путь к спасению, единственный смысл. Именно поэтому смерть любви вызывает любовь к смерти. Или, выражаясь словами Жорж Санд: нужно любить, страдать, плакать, надеяться, трудиться – быть! Падения, раны, недочеты, тщетные надежды – с этим считаться не надо. Нужно встать, собрать окровавленные осколки своего сердца и с этим трофеем продолжать свой путь до призыва к другой жизни. [1, с.167–168]
Понятие смысла выражает идею направленности человеческой жизни, когда человек не плывет по течению событий, целиком подчиняясь обстоятельствам, а ставит перед собой определенную цель и все свои силы прикладывает к достижению этой цели. Известна одна древняя китайская притча. Некий путник, желая переправиться через бурную реку, стал загребать высоко вверх против течения. Когда его спросили после переправы, почему он так поступил, тот ответил: чтобы попасть на другой берег в нужное место, нужно загребать как можно выше, а бурное течение снесет как раз туда, куда нужно. Мудрец заметил: ведь и в жизни так же. Грести нужно против течения, а бурный поток событий прибьет к берегу именно там, где ты достоин быть.

Чтобы жизнь не прошла зря и душа не исчезла со смертью телесной оболочки, внутреннее богатство личности, ее идеальное содержание нужно опредметить, овеществить, воплотить, т. е. наделить идею плотью, материализовать. В Библии есть такая формула: чтобы жизнь была наполнена смыслом, человек должен посадить дерево, построить дом и воспитать сына. Иначе говоря – следует оставить после себя нечто более долговечное, чем ты сам.  Как писал Владимир Маяковский в стихотворении «Товарищу Нетте, пароходу и человеку»: «…чтобы, умирая, воплотиться в пароходы, строчки и другие долгие дела!»

Аристотель жил две с половиной тысячи лет тому назад, но сегодня я читаю его трактат «О душе», и его слова будят во мне множество мыслей: его ум жив для меня. Иоганн Себастьян Бах жил на триста лет раньше меня, но сегодня я слушаю «Токкату и фугу ре-минор» и испытываю такие же чувства, что и немецкий композитор давным-давно: я сопереживаю его душевную жизнь, и его эмоции живут во мне.  Так и каждый человек способен оставить после себя не только тире между датами рождения и смерти на надгробии, а созданные его руками вещи, особенно если это шедевры;  запечатленные в произведениях искусства переживания, настроения и чувства;  высказанные и записанные в тестах книг мысли или видеозаписи зрительных образов от картин и фото до фильмов и хроники;  наконец, каждый человек более или менее долго остается в памяти близких людей, которые его любили, которые ему обязаны своей жизнью или добром и благополучием.

Смысл жизни – в самой жизни, в ее максимальном продлении, в бессмертии. И поскольку бессмертие невозможно телесно – биологическая оболочка действительно бренна, то следует стремиться к бессмертию души. А для существования души после смерти тела есть только одна возможность: переписать, перенести ее содержание на другой материальный носитель, более долговечный, чем живое тело. 

А в чем заключено достоинство смерти? Смерть тела случится с неизбежностью. Однако встретить ее человек может по-разному. Если на смертном одре нечего вспомнить действительно ценного в своей жизни и не окажется рядом никого, кто бы заплакал от горя или утешил в последний  миг, то умирать страшно, думать о себе горько, а душу заполняет отчаяние. Напротив, если за спиной множество добрых и долгих дел, если тебя окружают близкие любящие люди, добрые друзья, благодарные ученики, то умирать можно спокойно, умиротворенно, с мыслью о полной и щедрой жизни и надеждой, такой как у Александра Пушкина в стихотворении «Памятник»: «Нет, весь я не умру: душа в заветной лире мой прах переживет и тленья избежит, и славен буду я, пока в подлунном мире жив будет хоть один пиит». [1, с.168–170]
Жизнь человека наполнена не только счастливой и радостной чувственностью: она обильно насыщена трагическими явлениями и событиями, страдательными переживаниями. Утраты, неудачи, неприятности, драмы, трагедии, болезни, боли, страхи, печали, отчаяние, смерть – обычные спутники нашего существования. Неизбежным фоном счастья является негативная чувственность, вне контраста с которой одни положительные переживания становятся пресыщенной обыденностью. С феноменом страдания связан ряд высоких чувств человека, таких как грусть, печаль, сердечная боль, сострадание, милосердие, жертвенность, сочувствие, человечность. Без культуры минорных чувств, отрицательных эмоций душа бывает бедной, бесчувственной, сухой.

Что человек в своем бытии всю жизнь находится в состоянии страдания и трагизма – это пессимистическая асимптота его бытия. Однако чувства любви, семейного и личного счастья, наслаждения славой, упоения властью,  восторга творчества, радости материнства и отцовства – это светлая, мажорная сторона нашего существования, но также лишь позитивная асимптота человеческого существования. Не бывает бесконечного горя, как и непрерывного, вечного счастья.

Человек переживает счастье и драму жизни, прекрасный и трагический ее смысл, но для человека крайне важно, чтобы в ценностной палитре бытия доминировали солнечные краски, а не темные, беспросветные тона. Человек переживает веру или неверие в доброе и счастливое предназначение его жизни, веру в то, что он рожден для счастья, а не для трагедии жизни. И человек решает, стоит ли ему жить в этом мире, принимать ли свою судьбу, дарованную жизнью, или отвергнуть ее как несостоятельную и непереносимую по ценностному смыслу.

Особо важным смыслом бытия человека оказывается переживание им причастности к сфере человечного бытия или одинокой отстраненности от сферы родовой, коллективной, семейной жизни. Это любовь к людям и любовь к конкретному человеку – мужчине или женщине, взрослому или ребенку. Любовь возвышает человека, пробуждая целую гамму лучших чувств. Любовь связана с выделением любимого человека и превращением его в избранный уникальный предмет мыслей и чувств. Любовь тяготеет к слиянию обособленных неполноценных потоков родового бытия в единый и полный смыслов поток жизни и судьбы любящих людей. Поэтому следует верить в любовь и добрую разумность жизни. Лучшее намерение – быть оптимистом в отношении перспектив своей жизни и верить в свою волю, таланты, трудолюбие. В жизни есть превеликое множество всего того, что может сделать человека счастливым и наполнить достойным смыслом его бытие. Даже после смерти тела.

ЛИТЕРАТУРА
1. Крюков В. В. Сумма аксиологии : монография / В. В. Крюков. – Новосиирск : Изд-во НГТУ, 2018. – 207 с.: ил., 10 цв. ил. (Серия «Монографии НГТУ»). 

2. Крюков В. В. Ценность смерти: философия суицида / В. В. Крюков. – Научный вестник НГТУ.– 2002.– № 1(12).– С.175 – 184. 

3. Соловьев В. С. Три речи в память Достоевского / В. С. Соловьев // Философия искусства и литературная критика. – М.: Искусство, 1991. – 271 с. 

4. Суицид. Хрестоматия по суицидологи. – Киев: А.Л.Д., 1996. – 422 с. 

5. Хьелл Л., Зиглер Д. Карен Хорни: социокультурная теория личности / Л. Хьелл, Д. Зиглер // Теория личности. – СПб.: Питер Пресс. – 1997. – 320 с. 

Кущенко С. В.

ГУМАНИТАРНЫЕ АСПЕКТЫ ИНЖЕНЕРНОГО ОБРАЗОВАНИЯ
Целью данной статьи является попытка раскрыть некоторые гуманитарные аспекты инженерного образования. Для достижения поставленной цели определены следующие задачи: определен перечень необходимых для достижения данной цели аспектов инженерного образования, дана их краткая характеристика; определены пути формирования этих характеристик в процессе подготовки будущих инженеров; перечислены возникающие в этом процессе проблемы, даны варианты решения.

Если рассматривать процесс инженерного образования в целом, как сложную большую систему, то можно сказать, что этот процесс неизбежно включает в себя подготовку студентов к многим аспектам той инженерной деятельности, которая  охватывает все основные сферы общественной жизни, от чисто технической до социально-гуманитарной. Можно считать очевидным, что влияние "технической", технологической инженерной деятельности на социальную и гуманитарную сферы может быть весьма значительным. В частности, строительство заводов, производство машин, оборудования и т. п. без учета их влияния на социальную и гуманитарную сферы неизбежно ведет к негативным последствиям для общества, в том числе и для самих инженеров.

В последние годы эти негативные последствия становятся глобальными, в частности, в экологии. Эффективность машиностроительного производства также неразрывно связана с социальными и гуманитарными аспектами, в частности, с тем,  что эффективность возможна только при успешном решении фундаментальной проблемы гармонизации системы "человек-машина". Хорошо известно, что поиск решения этой фундаментальной проблемы в современных условиях становится важным направлением исследований в области машиностроения.
Фундаментальная, глубокая связь с актуальной инженерно-гуманитарной работой неизбежно должна найти отражение в процессе инженерного образования, в процессе подготовки будущих инженеров. В связи с отмеченным системным характером этого процесса рассмотреть все гуманитарные аспекты инженерного образования в краткой статье не представляется возможным. Выделим некоторые из этих аспектов. К гуманитарным аспектам инженерного образования, на наш взгляд, относятся: 1) воспитание будущего инженера на высоких моральных принципах; 2) поддержание здорового образа жизни; 3) формирование гуманистических основ жизнедеятельности будущего инженера.

Содержание перечисленных аспектов инженерного образования хорошо известно и в упрощенной форме может быть представлено следующим образом.

Образование будущего инженера на высоких моральных принципах очевидно необходимо в связи с тем, что инжиниринг всегда предполагает использование таких ресурсов, которые оказывают существенное влияние на развитие общества. В частности, финансовые ресурсы, выделяемые на строительство сверхбольших объектов, не должны расхищаться. К сожалению, примеров такого хищения финансовых (и не только) ресурсов много в России. В этой связи борьба с коррупцией в машиностроении в России остается важной и актуальной задачей, требующей немедленных решений. Системный подход к поиску таких решений предполагает именно университетское образование будущих инженеров на высоких моральных принципах честности, справедливости, добросовестности.

Поддержание здорового образа жизни необходимо всем людям, в том числе и инженерам, поэтому инженерное образование в этом аспекте должно раскрываться в полной мере, особенно в современных российских условиях нехватки инженерных кадров. Следует отметить, что данный аспект инженерного образования связан с обязательным характером дисциплины "Физическая культура".

Формирование гуманистических основ жизнедеятельности будущего инженера можно рассматривать как результат всего процесса подготовки инженерных кадров за счет того, что гуманизм, на наш взгляд, можно и нужно оценивать как главный вектор, главное направление жизни для всех людей, в том числе и инженеров.

В инженерном образовании, на наш взгляд, можно выделить два уровня: эмпирический и теоретический. В рамках  темы данной статьи на эмпирическом уровне образовательного процесса в технических вузах возможно выделение конкретной учебной дисциплины гуманитарного профиля: истории, культурологии, политологии, социологии и др. На теоретическом уровне данный учебный процесс позволяет выделить философские и академические дисциплины, исследующие философские основы естественных и технических наук: философию физики, математики, химии и другие, отдельно выделив сегмент "философия техники". На этом теоретическом уровне образовательного процесса в технических вузах должно произойти главное событие: осознание будущим инженером  неразрывной, диалектически противоречивой взаимосвязи его будущей технической и инженерной деятельности со всеми сферами общества, частью которого он и является. Если это главное событие происходит в сознании студента технического вуза, то его дальнейшая деятельность, как правило, становится очень эффективной и полезной для общества и для самого инженера. Из числа этих студентов чаще всего выходят выдающиеся, великие инженеры, ученые. Два выявленных уровня образовательного процесса в их единстве могут дать значительные результаты в гуманитарной подготовке инженеров, однако необходимо выявить и общие проблемы, возникающие в ходе этой подготовки. Одной из таких проблем является низкая мотивация, низкий интерес студентов технических вузов к изучению гуманитарных дисциплин. К этому прибавляется проблема  недостаточного количества учебного времени, посвященного изучению гуманитарных дисциплин в технических вузах. Перечень этих проблем можно продолжать.

Решение этих проблем требует применения системного подхода к организации инженерного образования. Такой подход предусматривает формирование указанных навыков у студентов при изучении всего комплекса учебных дисциплин, а не только гуманитарных. Во многих технических вузах России уже накоплен такой опыт, предполагающий использование компетентностного подхода в инженерном образовании. [1] Это также важно для развития непрерывного образования инженеров на протяжении всей их жизни. В этой области также накоплен значительный опыт как в России, так и в других странах. [2]

Если остановиться на вопросе непрерывного образования инженеров на протяжении всей жизни, то можно сказать следующее. В этой задаче можно выделить два уровня, во многом как и обозначенные два уровня подготовки инженеров университета в анализируемых аспектах - эмпирическом и теоретическом. На эмпирическом уровне образования постдипломный инженер осваивает новый специфический комплекс социально-гуманитарных знаний, которые неизбежно появляются в разные периоды жизни человека. Это особенно актуально для таких периодов развития страны или региона, когда происходят серьезные социальные преобразования, изменения социального целеполагания. В частности,  в постсоветской России коренным образом изменилось отношение общества и государства к частной предпринимательской деятельности. Многие инженеры, ранее работавшие на государственных заводах, перешли на работу к частным работодателям, что потребовало неизбежной адаптации инженеров к новой системе общественных отношений. Практика показала, что не все инженеры и представители многих других профессий оказались готовы к такому внезапному изменению социальной реальности. 

Возникла необходимость создания специализированных учебных заведений для переподготовки кадров, особенно в правовой сфере. Это эмпирический уровень послевузовской подготовки взрослых, в том числе инженеров, постоянно расширяющийся и углубляющийся в соответствии с социальными изменениями, происходящими в современной России. Количество участников этого последипломного образовательного процесса становится все больше. Соответственно, возникает вопрос повышения эффективности всего учебного процесса. Для решения этого вопроса следует, на наш взгляд, сконцентрировать усилия на теоретическом уровне, в частности, магистратуре и аспирантуре. На этом уровне, как было отмечено, предполагается изучение философских основ профессии инженера. Если инженер в университете изучал философские основы физики, математики, химии, инженерии и др., то в своей практической деятельности после окончания учебы ему будет гораздо легче адаптироваться к новым социальным условиям. 

Это можно объяснить тем, что философские основы  любой профессиональной деятельности неизбежно, по определению, будут формировать идеологическую, мировоззренческую установку специалиста. Отсюда следует, что основным результатом философской подготовки инженера  должна быть внутренняя самомотивация к изучению новых социальных и человеческих реалий, с которыми он неизбежно столкнется и в профессиональной, и  во всех других сферах деятельности. Эта внутренняя мотивация к самостоятельному и активному обучению и пониманию новых социальных и гуманитарных реалий дает инженеру теоретический уровень подготовки магистрантов и аспирантов.


На эмпирическом уровне эти процессы внутренней мотивации не всегда играют доминирующую роль, в частности, потому, что студент часто вынужден изучать то, что ему не интересно. Если у студента достаточно развита внутренняя мотивация к усвоению новых социальных реалий, то не стоит "заставлять" его учиться, он будет сам искать возможность учиться, жить и работать в изменяющихся социально-гуманитарных условиях. Следует отметить, что формирование указанной мотивации – процесс сложный. Этот процесс можно рассматривать как некую идеальную цель, к которой нужно стремиться в организации инженерного образования. 
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Проблемы сохранения и развития этнических общностей
В настоящее время в условиях поликультурализма, мировых тенденций глобализации  особую актуальность для всех этнических общностей приобретает сохранение, освоение  этнической культуры, формирование этнического сознания, потребностей членов этнических групп в этнокультурной самоорганизации. Когда речь идет об этническом поведении человека, то следует отметить, что оно определяется не только тем, к какой национальности он себя относит, не только его этнокультурной идентификацией, но и теми условиями, которые обеспечивали бы этнокультурную преемственность поколений, формировали способности к этнокультурному творчеству.

Решая проблемы сохранения и этнического развития любого народа, необходимо признать важную роль следующих факторов: 

наличие и формирование потребностей, интересов, установок на познание истории своего народа, традиций, фактическую активность в этнокультурной самореализации, бережное отношение к этнокультурным ценностям;

осуществление целенаправленной деятельности по созданию условий для реализации этнокультурных потребностей;

формирование чувства ответственности за сохранение своей культуры.

Этика ответственности за будущее этнических культур и этнокультурных ценностей должна объединять всех тех, кто может и должен реализовывать эту ответственность:

· это семья, родители как институт первичной социализации;

· государство, государственные институты с их огромным потенциалом, (которые могут иметь как конструктивную, так и деструктивную направленность);

· специалисты, ученые, культурологи с их возможностью влияния и на государственные институты, и на этнокультурную повседневность;

· общественные организации, центры этнических культур, клубы по интересам и т.д.

Безусловно, государство, власти несут особую ответственность за сохранение целостности этнических обществ. Это относится в первую очередь к полиэтническим странам. Но одной национальной политики недостаточно, необходимо стремление каждого члена этнической группы к сохранению и развитию своих этнокультурных особенностей. Это актуально не только для этнических групп с  выраженными ассимиляционными тенденциями, но и для больших этнических образований, условно называемых «вмещающими этносами».

Для любого этноса характерно существование общих ценностных ориентаций. Еще О. Щпенглер писал о «гештальтах», праобразах,  прасимволах, лежащих в основании каждой культуры и незримой нитью связывающих друг с другом всех ее носителей.

К этим фундаментальным ценностным ориентациям можно отнести:

а) мифологические (мифы, легенды, предания, устную «живую» историю и т.д.)

б) религиозные (канонические тексты, традиции, обряды, обычаи и т.д.)

в) нравственные (нормы личного поведения, образцы самопожертвования и т.д.)

г) социальные (стереотипы общественного поведения, уклад общественной и семейной жизни и т.д.)

Знание и воспроизводство этих ориентаций безусловно является условием сохранения и развития этнической культуры. Однако нельзя не учитывать тот факт, что этническая жизнедеятельность любого народа тесно связана с межэтническими отношениями.

Вопросы сохранения уникального этнокультурного многообразия в условиях межэтнических отношений обсуждаются и решаются на мировом, региональном, государственном уровнях. Достаточно сослаться на политику большинства стран в области сохранения и развития их национальных культур. 

Государственные структуры строго определяют количество времени для показа, например, американской кинопродукции.  В школах уделяется повышенное внимание изучению родного языка и культуры. Это не означает, что национальную политику в области культуры и образования можно назвать изоляционистской или агрессивной по отношению к культурам других стран и других народов. Речь идет о приоритетах государственной политики в современных условиях поликультурности.

Именно в этих условиях меняется этнокультурная среда, в которой для сохранения той или иной этнической культуры необходимы не только целенаправленные установки, волевые усилия и поведенческие действия, но и теоретические исследования этой проблемы.  

Развитие и воспроизводство самобытности любых этнических общностей требует координацию междисциплинарных и методологических разноаспектных исследований. Важнейшим условием такой координации выступают исходные, концептуальные установки. Ситуация усложняется отсутствием общепризнанных точек зрения относительно специфики этнического, этноса [1]. 

В настоящее время наибольшее распространение получили следующие теории этничности: примордиализм (социобиологический и социокультурный), конструктивизм и инструментализм.

Биологический примордиализм основой этничности считает кровное родство, биологическое происхождение. В культурном примордиализме, вместо кровного родства, определяющей основой выделяется схожесть базовых ценностей, единство культурных форм.

Следует отметить, что несмотря на отличия в примордиалистских подходах, общим является признание этносов как объективно существующих образований с присущими им чертами: территорией, языком, культурой. При таком подходе вопросы о перспективах развития этнических сообществ связаны с сохранением и развитием этих черт.

Конструктивизм представляет этнические общности как результат конструирования, которое реализуется элитами. Такой подход основан на методологическом номинализме, нет реальных этносов, есть только отдельные люди. Конструируемой этнической группе приписываются некие культурные маркеры, т.е. признаки, которые отличают представителя одного этноса от другого (цвет кожи, язык, религия и т.д.).

Проблемы этнического развития при данном подходе связываются с анализом и сохранением этнических маркеров. Речь идет о поиске наиболее объективных, системных конструктах.

Инструменталистские теории основаны на методологических принципах функционализма и прагматизма. Этнос и этничность служат определенным целям и конкретным интересам человека. Этническая группа рассматривается лишь как средство решения личностных проблем. Именно в ней человек защищен от сложных кризисных ситуаций.

В рамках инструментализма акцент в вопросах этнического развития делается на проблемах этнической идентификации, понимании тех функций,  которые выполняют этнические общности. Если человек это осознает, то он всегда будет защищен и иметь возможность возвращаться к своим этническим истокам. 

В целом концептуально – методологический плюрализм создает определенные трудности. Ведь для исследования и практического решения конкретных проблем требуется анализ и синтез многочисленных концепций культуры, этноса с целью определения методологических ориентиров.

Представляется, что в качестве обобщенной гипотезы для дискуссии можно рассматривать идеи концепции культурного пространства [2], диалога культуры. Содержание этих идей выступает связующим звеном двух составляющих обсуждаемой темы: «культура – этнос». 

Как уже отмечалось, возникновение и жизнедеятельность любых этносов, наций связаны с формированием и развитием их самосознания, их культуры. В широком смысле культура представляет собой жизненное пространство человека, социальных групп (в том числе этносов, наций), многонациональных обществ, человечества в целом. Соответственно можно говорить о культурном пространстве, которое всегда имеет территориальное и временное измерение, сложную структуру взаимодействующих компонентов.

Культурное пространство характеризуется, с одной стороны, изменчивостью, с другой – устойчивым воспроизводством, преемственностью. В разных исторических условиях в культурном пространстве могут преобладать различные тенденции развития этнокультурной жизнедеятельности – от изоляционизма до интеграции, унификации, от разрушения до взаимного обогащения. 

Если культурное пространство является своеобразным «вместилищем»  культурного генофонда взаимодействующих этносов и наций, то каждому новому поколению, конкретным людям предстоит освоение в той или иной степени его богатства. В свою очередь новые поколения (как и отдельные их представители) могут либо способствовать обогащенному развитию культурного пространства и его составляющих, либо быть «культурно – индифферентными», либо выступать как источник его разрушения. 

Не является одномерной и типология «этнокультурного поведения» людей в конкретном культурном пространстве. Сама возможность субъективного соотнесения себя с любым этносом или надэтническим (наднациональным) коррелируется со способностью отдельных этногрупп, людей (независимо от их происхождения) к освоению культуры другого этноса. 

На основании изложенного  можно отметить, что этническая культура любого народа интегрирована в общее культурное пространство и подвержена влиянию культур других этносов. Это означает, что в поисках механизмов сохранения и развития этнических общностей нельзя ограничиваться только стремлением этносов к сохранению своей этнической составляющей, воспроизводством своей этической культуры. Находясь в культурном пространстве, они должны быть открыты для диалога с другими нациями, этносами.

Именно с необходимостью решение этих проблем столкнулась современная Европа. Миграционные потоки беженцев из стран Ближнего Востока, носителей иной этнической культуры, создают в настоящее время большие социально – экономические и межкультурные проблемы. Так, например, в Германию в 2015 году въехало более миллиона беженцев из Сирии, Афганистана, Ирака. В настоящее время насчитывается 2,3 млн человек из стран Ближнего Востока, что на 51% больше, чем в 2011 году. Согласно результатам исследования, проведенного аналитическим  центром Pew Research, если поток мусульман в Европу  сохранится, то к 2050 году они составят 11% европейского населения. 

В таких условиях поликультурности, особо остро стоит проблема межкультурного взаимодействия и интеграции мусульманского населения в европейское культурное пространство.  Анализ современной национальной политики европейских стран свидетельствует о том, что большинство из них пока не готовы к решению возникших проблем и противоречий. Государственная политика, оказывающая существенную социальную помощь мигрантам, при отсутствии реальных программ интеграции беженцев, нередко приводит к иждивенческим позициям, отсутствию мотивации интегрироваться в этнические культуры народов Европы. Нередко можно услышать высказывания: «Вы обязаны быть толерантны, Вы нам должны…» Это с неизбежностью ведет к межэтническим конфликтам, создаёт межкультурные коммуникативные барьеры [3]. 

Сложившаяся тенденция к созданию компактных поселений  беженцев с неизбежностью приведет к тому, что находясь в своей этноязычной среде, они не будут способны к быстрой интеграции. Незнание (или плохое знание европейских государственных языков) будет создавать определенные трудности с трудоустройством и получением  образования.

Преодолеть эти проблемы любое многонациональное государство сможет только тогда, когда каждый этнос, стремясь сохранить свои этнокультурные основы, будет готов к межкультурному диалогу, освоению культуры других народов. В этих условиях особая роль отводится  системам воспитания и образования, которые должны быть ориентированы на:

1) глубокое и всестороннее овладение культурой собственного народа как обязательное условие интеграции в иные культуры;

2) формирование представления о многообразии культур и воспитание толерантного отношения к культурным различиям;

3) преодоление этноцентризма – психологической установки оценивать и воспринимать другие культуры и поведение других через призму своей культуры; 

4) формирование мотивации для интеграции в иное этнокультурное пространство;

5) формирование умений и навыков эффективного взаимодействия с представителями различных культур;

6) воспитание гуманного межнационального общения.

В процессе многовековой истории Россия сумела решить эти проблемы. 
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Моргунов Г.В.
ТВОРЧЕСТВО КАК САМОСОЗИДАНИЕ ЧЕЛОВЕКА
Творчество представляет собой особый способ отношения человека к миру. Творчество создает то, что мы называем духовными и материальными ценностями человечества, при этом самым ценным объектом творчества является сам человек. Так, о творчестве размышлял выдающийся древнегреческий философ Аристотель, рассматривая его как производительность. Он утверждал, что добродетель определяется через деятельность человека. “И, может быть, немаловажно следующее различение: понимать ли под высшим благом обладание добродетелью или применение ее, склад души (hexis) или деятельность. Ибо может быть так, что имеющийся склад души не исполняет никакого благого дела – скажем, когда человек спит или как-то иначе бездействует, – а при деятельности это невозможно, ибо она с необходимостью предполагает действие, причем успешное.” [1, 53-54]. Таким образом, добродетельный человек, согласно Аристотелю, – это человек, который при помощи своей деятельности, руководствуясь разумом, реализует заложенные в нем возможности.

В философии Нового времени основными считались проблемы познания и преобразования природы при помощи разума. Так,  Б. Спиноза задавался вопросом о том, что такое добродетель. “Под добродетелью и способностью (potentia) я понимаю одно и то же” [2, 112]. Свободу и счастье Б. Спиноза толкует как понимание человеком самого себя, его стремление осуществить свои возможности с тем, чтобы приблизиться к тому совершенству, с каким создала человека природа. Добродетель, согласно Б. Спинозе, тождественна использованию человеком своих сил, а порок он отождествляет с неумением использовать свои силы. Сущностью зла Б. Спиноза считает бессилие. 

С особой силой творчество проявляется в таких сферах, как любовь и мышление. Человек является уникальным существом, причем парадокс его существования заключается в том, что он одновременно ищет и близости и независимости, единения с другими и сохранения своей собственной уникальности. Человек постигает мир и эмоционально и интеллектуально через деятельность любви и разума. Сила разума дает ему возможность проникать в суть вещей, а сила любви помогает ему преодолеть преграду, которая отделяет одного от другого человека, чтобы лучше его понять. Любовь и разум являются разными формами созидания нашего мира, и, хотя одно невозможно без другого, они отражают различные силы – эмоции и мышление. 

Одной из наиболее существенных черт человека является его способность производить, то есть творить. Человек не только может производить, он должен творить. Поэтому материальное производство является наиболее распространенным символом производительности.

Как считают Н.С Бажутина и Т.О. Бажутина, «даже материальное производство необходимо человеку не столько для производства «материальных и духовных благ», сколько для постоянного воспроизводства «определенной неопределенности» всех основных способов собственной жизнедеятельности, границы которой размываются способностью представителей человеческого рода к творческой деятельности». [3, 171]

 “Производительная ориентация личности – ее фундаментальное свойство, а именно способ ее отношения к миру во всех сферах деятельности” [3, 298]. Не ссылаясь на К. Маркса, Э. Фромм солидарен с ним, рассматривая основу человеческого бытия, как способность работать и творить, поскольку согласно К. Марксу сущность человека выражается в творческой продуктивной работе, а это является выражением сущностных сил человека. Эта идея согласуется и с теорией З. Фрейда о нормальности личности, поскольку он считает, что только нормальная личность способна к целенаправленной деятельности, а, следовательно, и к созидательному труду и творческой деятельности. 

Продуктивность, согласно Э. Фромму, – это способность человека применять свои силы, реализуя заложенные в нем возможности. Продуктивность означает, что человек ощущает себя неким воплощением своих сил. Часто продуктивность ассоциируют с различными видами творчества. Под продуктивностью не следует понимать в первую очередь художественное творчество. Продуктивность – это состояние, на которое способен любой человек, если он не имеет эмоциональных и психических отклонений. 

Следует заметить, что термин “продуктивный” легко ассоциируется с понятием “активный”. Однако эти термины имеют совершенно разный смысл, разное содержание. Под активностью обычно понимают поведение, которое вносит изменения в существующую ситуацию путем определенных затрат энергии. И, соответственно, наоборот, человека признают пассивным, если он не в состоянии изменить ситуацию или повлиять на нее, или же находится под влиянием внешних сил. Эта общепринятая форма активности рассматривает только внешние затраты энергии, однако не учитывает различия между активностью и основными для нее психическими структурами, которые являются условиями ее существования. Примером предельной непродуктивности могут быть действия человека, которые он осуществляет под гипнозом. 

Общим случаем непродуктивной активности выступает реакция тревоги, осмысленной или неосмысленной, которая является основой для иррациональной озабоченности современного человека. Другая разновидность непродуктивной активности – это активность, основанная на подчинении или зависимости от авторитета. К авторитету можно относиться со страхом, восторгом, “любовью”, однако причина активности – это команда со стороны авторитета. Человек проявляет активность именно потому, что этого от него требует авторитет, он делает то, чего хочет авторитет. Такого рода активность присуща авторитарному характеру. Для него проявлять активность – это действовать во имя чего-нибудь более высокого, чем он сам. Авторитарный характер получает импульс такой силы, что он уже не способен сконцентрировать внимание на собственных спонтанных импульсах.

 Еще одна разновидность продуктивной активности – так называемая автоматическая активность. В этом случае непосредственный авторитет отсутствует, его место занимают общественное мнение, модели поведения, культуры или науки. Поступки человека обусловлены в этом случае не собственным умственным или эмоциональным состоянием, а каким-либо внешним источником. Одними из наиболее сильных источников активности человека являются иррациональные страсти. Человек, терзаемый ревностью или страстями, завистью или жаждой, всегда действует вынужденно. Такие действия не свободны, а прямо противоположны его уму и его интересам. Человек, которого снедают страсти, становится негибким и одномерным. Он активен, но непродуктивен. Вместе с тем, в результате непродуктивной деятельности человек способен достичь определенных материальных результатов. 

Продуктивность, или творчество, является реализацией человеком своих потенциальных возможностей, своих сил. Понятию “сила”  Э. Фромм уделяет особое внимание и дифференцирует его: “сила для” означает способность, “сила над” – господство, власть. Сила как господство оказывается там, где  наличествует парализация силы как способности. “Сила над” – это искаженный вариант “силы для”. Способность человека продуктивно использовать свои силы – это развитие его личности, и, соответственно, неспособность равна ее гибели. Силой разума человек способен проникать в глубину явлений, понимать их сущность, силой любви человек может преодолеть любые преграды, силой воображения он может вообразить нечто несуществующее, планировать и осуществлять задуманное. Там же, где человек не может это осуществить, его отношение к миру постепенно превращается в желание доминировать, оказывать давление. Отношение к людям при этом складывается потребительское, то есть как к вещам, как к средству для достижения цели. Доминирование связано со смертью, потенция, как возможность осуществления – с жизнью. Доминирование вытекает из невозможности и, в свою очередь, усиливает ее, поскольку если человек принуждает кого-либо служить ему, то его собственная продуктивность парализуется.

Продуктивное отношение к миру можно классифицировать на два типа: репродуктивное - означает восприятие действительности всегда одним и тем же способом; продуктивное (в терминах Э. Фромма – генеративное) означает творческое отношение к миру при помощи спонтанной активности умственных и эмоциональных сил человека. Для каждого человека характерны оба отношения к миру, но каждому из них свойственен определенный диапазон этих отношений.

Э. Фромм считает, что атрофия генеративного отношения является проблемой современной культуры. Большинство людей воспринимает реальность такой, какая она есть, и не в состоянии привнести в нее что-то новое. Такой человек не способен проникнуть за пределы видимого, в сущность предметов и мысленным взором увидеть невидимое. 

Но человек, который потерял способность воспринимать действительность,  психически неадекватен. Он строит свой внутренний мир, будучи убежденным в его существовании. Все, что происходит, он интерпретирует в языке собственных ощущений, вне зависимости от реальной действительности. Психически неадекватный человек, который потерял контакт с внешним миром, ведет себя асоциально, “реалист” же осуществляет себя как человека. Поэтому “реализм” хотя и кажется прямой противоположностью психической неадекватности, на самом деле дополняет его.

Противоположность этим двум явлениям – это нормальный человек, который воспринимает мир одновременно и таким, каков он есть, и оживляя его своими силами и способностями. Наличие репродуктивной и генеративной способностей – необходимое условие продуктивности, поскольку, продуктивность – это не просто сумма комбинаций, а нечто новое, возникающее из их взаимодействия. 

Как продуктивное, творческое восприятие мира Е. Фромм рассматривает чувство любви. При этом он различает понятия производительности и любви. Он считает, что любовь – наиболее распространенное понятие, им обозначают почти любое чувство, исключая ненависть и отвращение. Однако большинство считает, что нет ничего проще, чем любить, что вся сложность заключается только в том, чтобы найти подходящего партнера, и неудачи в любви связаны только с невезением в поисках такого человека. Однако истинная любовь сопряжена с продуктивностью и творчеством, поэтому правильнее было бы назвать настоящую любовь “продуктивной любовью”.

Главные формы, которые присущи продуктивной любви – это забота, ответственность, уважение и знания. “Забота и ответственность означают, что любовь – это деятельность, а не страсть, которая охватывает человека, не аффект, под влиянием которого находится человек” [4, 311]. Сущностью любви является труд, человек любит то, ради чего он работает, и работает для того, кого (или что) он любит.

Наиболее доступной для понимания является материнская любовь, поскольку сама ее сущность состоит в заботе и ответственности. Материнская любовь не зависит от специфики ребенка,  в этом смысле она является безусловной. Поэтому неудивительно, что материнская любовь представляет собой символ высочайшей любви в искусстве и в религии.

Что касается индивидуальной любви, то здесь забота и ответственность осознаются не настолько четко. Обычно считают, что влюбленность является кульминацией любви, хотя это лишь ее будущая возможность. Полагают также, что любовь это результат действия неких загадочных сил, которые притягивают одного человека к другому. На это есть объективные причины – одиночество человека, сексуальная неудовлетворенность делают его легко влюбчивым. Такая влюбленность как легко возникает, также легко и исчезает. Вместе с тем, любовь не возникает случайно, она является результатом осуществления собственной способности человека любить. И сущностью привлекательности каждого человека является его способность любить. Продуктивная любовь предполагает заботу о другом человеке, она несовместима с пассивностью по отношению к жизни любимого человека, она включает в себя заботу и ответственность за его духовный рост. 

Любовь к отдельному человеку предполагает любовь человечеству в целом и, соответственно, любовь к человечеству является продолжением любви к отдельному человеку. “Любовь к кому-то, не обусловленная любовью к человеку как таковому, может быть лишь случайной” [4, 313]. 

Солидарность и взаимопомощь – необходимое условие развития личности, поэтому без уважения к тому, кого ты любишь, любовь вырождается в господство над человеком и владение им, словно вещью. Уважение означает способность видеть человека таким, какой он есть, в его индивидуальной неповторимости, и предполагает познание индивидуальных качеств человека. 

Познание, в свою очередь, связано с пониманием продуктивного мышления. Прежде чем подойти к сути понимания этого явления, необходимо выяснить различие между рассудком и разумом. Под рассудком понимается способность человека решать практические задачи. При этом цель познания не подлежит сомнению, а принимается как нечто само по себе разумеющееся. Значительный объем нашей мыслительной деятельности связан с рассудочным мышлением. Разум же связан с проникновением в суть вещей и явлений. “Его функция заключается в том, чтобы познавать, понимать, схватывать, соотносить себя с миром вещей через постижение их” [4, 315]. Разум проникает в глубину вещей с целью выявления их сущности, их взаимосвязи и глубинного смысла. 

Рассматривая продуктивное, творческое мышление, Э. Фромм одним из первых исследователей в этой области показывает значение эмоциональной обусловленности субъекта в познании определенного объекта. Он подчеркивает, что субъект продуктивного мышления неравнодушен к объекту своего мышления, он находится относительно него в определенном отношении. Объект не воспринимается как нечто равнодушное и неживое, чужое по отношению к жизни субъекта, наоборот, субъект в высшей степени заинтересованно относится к объекту, и чем более глубоким и внутренним становится это отношение, тем более плодотворным становится мышление. Именно такое отношение и стимулирует мышление. Предмет – будь то человек или что-то другое – только тогда становится объектом мышления, когда становится объектом интереса, который затрагивает жизнь субъекта.

 Другой, не менее важный аспект продуктивного, творческого мышления – это способность целостного восприятия явления. Свойства предмета нельзя воспринимать изолированно, вне связей предмета как целого. Макс Вертхаймер, один из исследователей продуктивного мышления, определяет его так: “Продуктивные процессы, как правило, имеют следующие свойства: там, где возникает желание действительного, истинного понимания, там начинаются вопросы и  исследования. Определенный фрагмент исследуемой реальности становится центральным, попадает в фокус внимания; но это отнюдь не означает, что он становится изолированным. Постепенно развивается новое, более глубокое структурное видение целостного явления, основанное на изменении функционального смысла, способов объединения в группы и тому подобное. Процесс верификации происходит в двух направлениях: получения целостной взаимосвязанной картины и понимание того, какие структурные составляющие необходимые для образования этой целостности” [4, 167].

 Итак, продуктивное мышление определено как природой объекта, так и природой субъекта. Эта двойная детерминация и создает объективность в противовес ложной субъективности, когда мышление, не контролируется объектом и поэтому  погружается в суеверия и фантазии, или принимает желаемое за действительное. Однако, объективность означает не беспристрастность, а определенное отношение, а именно умение не искажать и не фальсифицировать вещи, людей и самих себя. Возникает вопрос: не является ли недостаток личной заинтересованности условием действительно научного исследования? На самом деле это не так. Мышление, не направляемое интересом, становится бесплодным и бесцельным. Любое продуктивное исследование движется интересом исследователя. 

Одной из главных идей является идея о том, что продуктивное мышление является выражением сущностных сил свободного человека. Является очевидным и то, в последнее время западная культура продуцирует “трудоголика” – человека, одержимого идеей труда, потребностью в постоянной активности. Однако, лень и вынужденная активность – не противоположности, а два симптома нарушения нормального функционирования человека. Главным отличием невротической  личности является неспособность свободно трудиться. А в случае так называемой управленческой личности, мы наблюдаем неспособность невынуждено радоваться и отдыхать. Отсюда следует, что вынужденная активность – не противоположность лени, а ее дополнение. Противоположностью обоим есть творческая деятельность – продуктивность. 

Отклонения от нормы проявляют себя или в бездеятельности, или в чрезмерной активности. “Голод и сила никогда не могут быть условием продуктивной активности” [3, 319], наоборот, главными факторами для всестороннего развития человека есть свобода и экономические гарантии, а также такая организация общества, при которой труд является осмысленным, значимым проявлением сущности человека. При этом необходимым условием продуктивной творческой работы, любви и мышления есть условие покоя человека и пребывания его в согласии с самой собой. Таким образом, одной из наиболее существенных человеческих качеств является способность творить. Человек не только может созидать, он должен творить, чтобы жить и реализовать себя и свои потенциальные возможности. 
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К ВОПРОСУ О ТОЖДЕСТВЕ ЛИЧНОСТИ

И ФИЗИЧЕСКОМ СУЩЕСТВОВАНИИ

С эпохи Нового времени история понятия «личность» разворачивалась под знаком всё расширявшегося разрыва между личностным субъектом и физическим существованием (и жизненной силой). Сформированное аристотелевской схоластикой представление о единстве сознания и тела теряло свою убедительность. Новое, рационалистское понятие личности связывалось у Декарта и Локка с самосознанием, анализом и в первую очередь с рациональной рефлексией. В частности, современный субъект — по сути своей наблюдатель, а наблюдение предполагает не участие, а дистанцию. Чтобы наблюдать за миром, наблюдатель выходит за границы временного и жизненного потока, но, покидая его, он слишком легко забывает, что именно этот поток и продолжает его нести. Он добивается когнитивной достоверности, неопровержимого знания и рационального контроля, но за это приходится платить настоятельной потребностью в самоуверенности. Ведь картезианский субъект существует только как существующее именно сейчас самосознание: чтобы существовать, ему следует постоянно думать, а чтобы быть уверенным в себе, он должен себя наблюдать. Но что делает мыслящая вещь, когда она не мыслит и уступает жизни, телу или сну? 

Здесь мы сталкиваемся с ключевой проблемой, являющейся неотрывной частью размышлений о «неразрывности личности». Не будучи укоренённой в физическом существовании, непрерывность человеческого субъекта становится сомнительной. Что делает возможным и поддерживает постоянное единство личности? Сон — не главная причина возникновения вопроса, проснусь ли я наутро тем же человеком. Самонаблюдения недостаточно для того, чтобы самоуверенность стала непоколебимой. 

Таким образом, самонаблюдение субъекта не придаёт уверенности в себе. Единство и сохранение Я подвергается опасности при любом ослаблении внимания, и тем более — при любой прерывности индивидуального сознания. Ранее Джон Локк определил это как затруднение картезианского субъекта: 

Но затруднение, по-видимому, состоит в том, что, так как это сознание всегда прерывается забывчивостью, и в нашей жизни нет такого момента, когда бы мы одним взором окинули ряд всех наших прошедших действий, но даже лучшая память теряет из виду одну сторону в то время, как обозревает другую, и мы иногда, а именно большую часть своей жизни, не размышляем о своем Я в прошлом, предаваясь только настоящим мыслям, а в глубоком сне вовсе не имея никаких мыслей или по крайней мере не имея мыслей с тем сознанием, которое отмечается нашим бодрствующим мышлением; так как, говорю я, наше сознание прерывается во всех этих случаях, и мы теряем из виду свое прошлое Я, то возникает сомнение, являемся ли мы тем же самым мыслящим существом, т. е. той же самой субстанцией, или нет (2,с.137). 

Но без какой-то более фундаментальной непрерывности самоощущения детальное воспоминание очевидным образом не даёт надёжного ощущения идентичности. Так что же гарантирует единство и постоянство бытия собой? На чём основано тождество личности во времени? Можно утверждать, что основанием субъективности, в которой всякая саморефлексия и всякое воспоминание должны сочетаться, обеспечивая существование тождества личности, является физическое существование. Более того, тело также обладает особой формой памяти, трансцендирующая время непрерывность которой содержит не конкретные воспоминания, но все привычки, способности и ощущения, приобретённые личностью на протяжении жизни. Эта имплицитная телесная память и является подлинной основой тождества личности. 

Картезианское Я не зависит от материального существования или витальности. Я существует постольку, поскольку мыслит или сохраняет сознание. Поэтому Декарт вынужден сделать вывод, что разум сохраняет сознание даже во сне без сновидений, хотя об этом в мозгу не остаётся никаких воспоминаний.

Предполагаемое единство мышления и существования не допускает «пауз» в процессе рефлексии: «Я есмь, я существую – это очевидно. Но сколь долго я существую? Столько, сколько я мыслю. Весьма возможно, если у меня прекратится всякая мысль, я сию же минуту полностью уйду в небытие» (1, с.261). Таким образом, согласно Декарту, память зависит от следов, оставленных ощущением в мозгу: « не считаю ли я, таким образом, душу мыслящей постоянно. Но почему же ей и не мыслить всегда, если она — мыслящая субстанция? Для припоминания мыслей, посещающих наш ум все то время, что он бывает сопряжен с телом, нужно, чтобы какие-то следы этих мыслей запечатлелись в мозгу и ум, обращаясь к этим следам, припоминал бы прошлое; но надо ли удивляться, что мозг младенца или человека, погруженного в сон без сновидений, не способен запечатлевать в себе такие следы?» (1,с 136). 
Локк отвергает это как чисто умозрительное построение, принимая, однако, посылку Декарта, согласно которой сознание и, следовательно, сознающая личность существует только когда ей представлено её собственное Я. По Локку, однако, личность способна выйти за рамки текущего момента, что обеспечивается сознанием прошлого и будущего: …именно в [сознании] и состоит тождество личности, т. е. тождество разумного существа. И насколько это сознание может быть направлено назад, к какому-нибудь прошлому действию или мысли, настолько простирается тождество этой личности (2, с.354). …Ясно, что сознание, насколько оно может простираться <…> соединяет в одну и ту же личность существования и действия, очень отдаленные во времени, точно так же как и существование и действия непосредственно предшествующего момента, так что все то, что имеет сознание настоящих и прошедших действий, есть одна и та же личность, к которой относятся и те и другие действия. То, с чем может соединиться сознание этой теперешней мыслящей вещи и образует одну и ту же личность, тождественно с нею, и ни с чем другим (2, с. 98). 

Из этого ясно, что воспоминание даёт возможность вернуться в прошлое: диахроническое единство личности связано с потенциальным актом осознанного воспоминания. Такая «памятка» позволяет присваивать события прошлого и включать их в существующее сейчас Я. Однако это означает, что я остаюсь собой только пока могу вспомнить события прошлого и приписать их себе: в противном случае моя идентичность будет уничтожена. 

Альтернативная аристотелевско-схоластическая точка зрения предполагает, что тождество личности связано с непрерывностью жизни или живого организма. 
Сегодня сторонники подобной концепции неразрывности личности также по большей части ссылаются на мысленные эксперименты с переносом сознания, например, в форме трансплантации мозга, переноса всей содержащейся в мозгу информации в иной мозг или компьютер, мысленным удвоением личности, за которым следует уничтожение исходной личности и т. д. Современный аналог «сознательному мизинцу» Локка — представление о мозгах в бочке, то есть части тела, которая, предположительно, способна оставаться сознательной даже без организма при условии обеспечения подходящего питания и сенсорной стимуляции. 

Эти теории призваны показать, что сознание принципиально отделимо от своей телесной основы и может быть перенесено на другие носители. Такие аргументы опираются на ту или иную версию функционализма, который позволяет мозгу стать единственным носителем сознания. Фундаментальная картезианская посылка, согласно которой сознание личности определяется как лишённый тела внутренний мир, непрерывность которого обеспечивается только тем, что можно назвать воспоминанием о само презентации, не претерпела изменений. 

Но никакая рефлексия не может компенсировать утрату базового знания себя. Да и является ли оно необходимым? Можем мы обрести уверенность в собственном существовании без ясной памяти или нет, как считает Локк? 

В качестве примера можно представить себе ежедневно переживаемое нами пробуждение. Этот пример показывает, что если даже во время сна сохраняется действующее на заднем плане или периферийное сознание, которое хотя и не действует ни одной стадии, которая сама по себе могла бы стать сознательной, означает при этом не полное исчезновение субъективности, а «готовность проснуться». 
Сознание не возникает мгновенно: мы постепенно приходим в сознание того, что переживаем; другими словами, существует фундаментальная непрерывность жизни и переживания. Вот почему жизнь — это то, что всегда воздействует на нас до того, как мы можем откликнуться на воздействие. И что касается ощущений нашего тела: например, голода, жажды, боли, жизненной силы, утомления и т. д., — то они показывают нам, что мы никогда полностью себя не контролируем. На самом деле, мы сформированы как раз тем, на что не можем повлиять, что не можем подчинить. 

Мы даже не держим под контролем целенаправленные движения мысли и действия, а скорее позволяем им происходить. Поэтому Мерло-Понти говорит о «пассивности нашей активности»: «…я заставляю себя думать не в большей степени, чем заставляю своё сердце биться» (3,с.221). Движения моей мысли — как и движения моей руки — самостоятельны, и я не могу их начать, но, в лучшем случае, осознать и направить. Это ещё более верно, когда речь идёт о таких непроизвольных процессах, как дыхание, погружение в сон, ходьба, плач или даже чувства вроде радости или ярости: они возникают спонтанно, сами собой, и любое сознательное усилие воли обычно их прерывает. Поэтому мы находим в себе пространство становления, источник спонтанности и движения, отдалённый от наших намерений и точных определений. И при этом основа нашего бытия — как раз бытие-само-по-себе. Поэтому частная история нашей жизни начинается ещё до рождения, как связанный с развитием организма и бессознательный период предыстории Я. И не существует точно определённого момента, в который чисто биологическое развитие внезапно становится сознательным. Жизнь с самого начала — бытие собой. 

Из этого следует, что нельзя приписывать жизнь ни чистому сознанию, ни объективности физического тела: вместо этого она проявляется в фундаментальной, телесной субъективности. Она всегда предшествует моменту становления сознательным, и сознающее Я открывается себе только в виде само-изъятия. В этом отношение Мерло-Понти описывает живое тело как «естественный субъект»: «Итак, подо мною есть другой субъект, для которого мир существует ещё до того, как здесь появился Я, и кто назначает мне место в этом мире. Этот… врождённый дух — моё тело» (3, с.228). Чистое сознание без субъективного тела — дуалистическая абстракция: в ощущениях она нам не дана. 

Таким образом, определённость самоуверенности, которую, по мнению картезианского субъекта, он открывает посредством самонаблюдения и воспоминаний, на деле всегда предшествует рефлексии. Однако можно возразить, что это касается не индивида, а анонимного бытия собой или «минимального Я», которое едва ли удовлетворяет нашим критериям индивидуальности или личностности. Но это будет означать отрицание истории живого тела, которое в ходе нашей жизни постепенно становится той средой, в которой разворачивается индивидуальное существование. Ведь всё, составляющее нашу жизнь, входит в память тела и сохраняется в ней — как ощущение, склонность или навык. По словам Мерло-Понти, тело — «сгущённое или обобщённое существование, а существование — постоянное воплощение» (3, с.148). Что это значит? 

Осознанное или ясное воспоминание, которое подразумевал Локк и которое сегодня называют эпизодической памятью не исчерпывает феномен памяти. Большая часть того, что нами пережито или выучено, доступна нам не ретроспективно, но скорее посредством повседневной рутины: сформированные повторением и практикой привычки воспроизводятся сами собой; отточенные последовательности движений становятся естественными, превращаясь в телесные навыки — такие, как ходьба, речь или письмо, использование инструментов вроде велосипеда, компьютера или пианино. Мы можем назвать все эти укоренившиеся привычки и навыки или которая проявляется при посредстве живого тела и без необходимости вспоминать о том, что случилось ранее. Эта память тела не «представляет» прошлое, а скорее воспроизводит его как расширяющийся опыт, дающий результат в настоящем. Итак, память тела — собрание всех привычек и способностей, которыми мы располагаем. Она передаёт основополагающее ощущение «Я могу», воплощенное знание или умение. Память тела означает забвение на уровне личной биографии, превращение осознанных действий и ощущений в субстрат, из которого изъято сознание, но который, тем не менее, поддерживает наше повседневное бытие-в-мире. Я знаком с инструментом, лицом, обстоятельствами или ситуацией потому, что моя способность к восприятию и действию даже без сознательного обращения к памяти содержит ранее пережитое в форме моделей или паттернов. 

Таким образом, память тела сохраняет фундаментальное знание мира: посредством привычек мы обживаем мир. На деле даже знание собственного тела как собрания свойств и способностей основано на памяти: когда бы мы ни проснулись, эти знакомые навыки просыпаются вместе с нами, убеждая нас в нашей физической непрерывности. Наконец, память тела включает также индивидуальные отношения, способы выражения чувств и модели поведения, которые входят в кровь и плоть человека, являясь в силу этого неотрывной частью физической структуры личности. Застенчивость и покорность неуверенного в себе и зависимого человека, его тихий голос, детская мимика, уступчивость и тревога принадлежат единому поведенческому паттерну, составляющему существенную часть его личности. 

Мы видим, как непрерывность телесного существования создаёт вид памяти, который не позволяет вспомнить отдельные эпизоды, но в определённом смысле воскрешает всё прошлое личности в её теперешнем теле. Обычное и привычное тело не просто обеспечивает анонимное дорефлексивное существование, но и всегда создаёт своего рода «вытяжку» личной истории. Это согласуется с концепцией временности физического субъекта Мерло-Понти: …итак, сам я — не последовательность «физических» действий и не ядро Я, объединяющее их в систематическом единстве, но одно-единственное и неотделимое от себя ощущение, одно-единственное «живое единство», одна-единственная темпоральность, с момента рождения становящаяся всё определеннее и определеннее и утверждающая это единство в каждом из следующих друг за другом моментов «сейчас» (3, с.363). 

Фундаментальная непрерывность субъекта личности вырастает не из совокупности точного знания о его биографии или кратковременной представленности в воспоминании, но скорее из истории, которая накапливается и отстаивается в памяти тела, тем самым всегда оставаясь открыто наличествующей. 

Таким образом, можно сделать вывод, что физическое существование представляет собой фундамент тождества личности, в то время как память о деталях биографии сама по себе не необходима и недостаточна, чтобы обеспечить достоверность бытия собой. Физическое существование заключает в себе фундаментальное, дорефлексивное знание себя, к которому мы всегда возвращаемся, и которое при шизофрении распавшийся субъект безнадёжно пытается реконструировать. Кроме того, живое тело проявляет своеобразную форму памяти, которая возникает благодаря непрерывности телесного существования и состоит из влечений, способностей и ощущений, пережитых личностью. Поэтому живое тело поддерживает непрерывность бытия собой, которое должно не создаваться активно посредством возвращения назад в памяти, но скорее, объединяет всё прошлое личности, проявляющееся в её настоящем и в её способностях. Несомненно, что рефлексивное, нарративное и автобиографическое Я, формируемое в детстве, имеет центральное значение для нашего личного отношения к себе и понимания себя. Однако неразрывность личности всегда может быть помыслена лишь в виде внедрения в непрерывность до- и бессознательного телесного бытия собой. 

Картезианский идеал достоверности — это идеал непосредственного бытия-самим-по-себе, ясного и определённого восприятия. Сходные идеи непрерывности личности со времён Локка обременяют субъект постоянной необходимостью приобретения уверенности в себе. При столкновении с вопросом о том, как бессознательные периоды существования должны быть частью бытия собой, если личность имеет в качестве своей основы лишь отделённую от тела субъективность, они терпят поражение. Более того, они вынуждены исключать из непрерывности личности ранний период жизни и поздние стадии деменции. Однако существование личности по сути своей с начала и до конца — физическое бытие собой. Иносказательно говоря, самосознание, рациональность и автономия подобны растущим на дереве плодам: они представляют собой внешнее явление и произведение всей жизни, неотделимое от своего носителя. Неприметный росток, который их однажды породит, по сути, уже содержит их потенциально — точно так же, как любой спящий человек потенциально является бодрствующим, и по пробуждении возвращается к себе. 

Верно, что это не должно ставить под сомнение значение идентичности, сохраняемой в нарративе или автобиографии. Случаи амнезии и деменции слишком наглядно свидетельствуют, что потеря осознаваемой памяти и автобиографического знания ставят под вопрос бытие человека собой. В противоположность этому, чтобы обосновывать тождество личности, саморефлексия, воспоминание и нарратив также должны быть встроены в телесное знание себя; в противном случае они выродятся в бессодержательное самонаблюдение и гиперрефлексию. В этом отношении память эксплицитная и имплицитная, автобиографическая память и память тела для тождества личности равноценны. Однако фундаментальная непрерывность личности состоит в целостности хода её жизни и непрерывной темпоральности её тела.
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РОЛЬ ПРОСВЕЩЕНЧЕСКОГО ПРОЕКТА П.А. СТОЛЫПИНА

В СФЕРЕ ПРАВ ЧЕЛОВЕКА В ИЗМЕНЕНИИ

ЦИВИЛИЗАЦИОННОГО КОДА РОССИИ

К началу XX века российское общество в значительной степени оставалось традиционным, а государственность – архаичной. Россия нуждалась в системной модернизации, которая бы придала импульс дальнейшему развитию страны. Осознавая первопричины и масштабы системного кризиса, поразившего Россию в 1905 – 1907 гг., П.А. Столыпин предлагал найти выход из него посредством адекватных системных преобразований, которые должны были охватить собой все основные сферы жизнедеятельности и жизнеобеспечения страны. 

Одна из стратегических задач Столыпина состояла в освобождении, по его образному выражению, «становящейся личности» от бесчисленного множества вековых сословных, религиозных, национальных, общинных пут и перегородок. Для этого необходимо было реформировать всю старую законодательную базу и создать новые правовые нормы, позволяющие раскрыть творческие возможности личности, стимулировать ее деятельность в векторе формирования гражданского общества и правового государства. «Правовые нормы, - подчеркивал П.А. Столыпин, - должны покоиться на точном, ярко выраженном законе еще и потому, что иначе жизнь будет постоянно порождать столкновения между новыми основаниями общественности и государственности, получившими одобрении Монарха, и старыми установлениями и законами, находящимися с ними в противоречии или не обнимающими новых требований законодателя, а также с произвольным пониманием новых начал со стороны частных и должностных лиц» [1].

Столыпин отчетливо понимал, что без граждан правовое государство немыслимо. Правительство активно работало над выравниванием прав русских подданных, создавая возможности для полноценной общественной жизни. Ключевое значение в этом отношении имел Указ 5 октября 1906 г. «Об отмене некоторых ограничений в правах сельских обывателей и лиц других бывших податных сословий», затрагивающий, в первую очередь, многомиллионное российское крестьянство. «Уравнение прав крестьянства с остальными сословиями России, – считал Столыпин, – должно быть не словом, а должно стать фактом». Согласно Указу, крестьяне могли без согласия общины и иных инстанций поступать в высшие учебные заведения, на гражданскую и духовную службу, оставаясь при желании в составе общины; окончательно отменялись подушная подать и круговая порука, ограничения, относящиеся к предпринимательской деятельности; земские гласные от сельских обществ избирались непосредственно крестьянами, а не утверждались губернатором из числа предложенных кандидатов [2].

Столыпинский проект «О неприкосновенности личности и жилища и тайны корреспонденции» продолжил серию законопроектов, изданных еще до Столыпина и направленных на обеспечение основных гражданских прав. Столыпин охарактеризовал меры, предусмотренные в данном законопроекте, как «обычные для всех правовых государств».

Согласно проекту, никто не мог быть наказан иначе, «как в порядке, законом определенном»; никто не мог быть судим «иначе, как тем судом, которому по закону подведомственно вменяемое в вину деяние» (введение подсудности и подведомственности), никто не мог быть задержан или заключен под стражу либо подвергнут личному обыску «иначе, как в случаях, законом определенных, и при том лишь по предъявлении письменного на то требования, от подлежащей судебной власти исходящего» [3].

Одновременно в проекте фиксировались правовые функции полицейских, следственных и судебных органов, которые имели право действовать исключительно в рамках закона. Лица, задержанные полицией без санкции судебной власти, должны были быть в течение 24 часов «или освобождены, или же препровождены к судье либо судебному следователю», который «незамедленно и, во всяком случае, не позднее 24 часов опрашивает задержанного и отдает письменный приказ или о дальнейшем содержании его под стражей, или об освобождении».

В проекте содержались статьи, согласно которым «никто не может быть ограничиваем в избрании места пребывания или передвижения с одного места на другое, за исключением случаев, особо в законе указанных», и «вход в жилище без согласия его хозяина допускается не иначе, как по призыву из сего жилища или для оказания помощи при несчастных случаях, или же во исполнение должностным лицом возложенных на него законом обязанностей». Полиция могла производить «осмотры, обыски и выемки без постановления о том судебной власти лишь в тех случаях, когда ею застигнуто совершающееся или только совершившееся преступное деяние, а также когда до прибытия на место происшествия представителя судебной власти следы преступления могли бы изгладиться». В проекте говорилось о нерушимости тайны почтовых, телеграфных и телефонных сношений. Отступления от этого правила допускались лишь «в целях раскрытия преступных деяний» [4].

Очевидно, разрабатывая данный проект, столыпинское правительство ставило и решало две взаимосвязанные задачи: во-первых, личность, получив права, включалась в единое правовое пространство и воспитывалась в духе правопорядка и законности; во-вторых, фиксируемые в проекте права личности сопрягались с ее ответственностью перед законом.

Предполагалось снять ограничения, связанные с национальной и конфессиональной принадлежностью граждан России. Так, в законопроекте «Об изменении законоположений, касающихся перехода из одного исповедания в другое», фактически упразднялись ограничения на переход из одной веры в другую. П.А. Столыпин предпринял шаги и к разрешению еврейского вопроса. Он настаивал на снятии наиболее значимых ограничений, наложенных на еврейское население России: в т. ч. на разрешении проживания вне черты оседлости, на приобретение недвижимых имуществ в городе и т. д. [5].

В условиях переходного периода огромное значение приобрела проблема политических прав граждан. П.А. Столыпин был принципиальным сторонником законодательного представительства, без которого проведение преобразований в правовой, экономической и социальной сфере не имело бы предполагавшегося значения. Столыпин неоднократно подчеркивал, что Дума является важнейшим фактором «воссоздания государственных устоев порядка», что обеим ветвям власти важно найти «тот язык, который был бы одинаково нам понятен». Таким «языком», по его мнению, должно было стать сходное понимание правительством и «молодым народным представительством» общенациональных и общегосударственных задач. К сожалению, в силу целого комплекса объективных и субъективных обстоятельств исполнительная и представительная ветви власти так и не могли найти «общего языка». I и II Дума демонстративно отказались от сотрудничества с правительством. Столыпину в результате дважды пришлось принять участие в роспуске Думы и согласиться на весьма непопулярную в обществе меру – изменение в одностороннем порядке избирательного закона.

По замыслу Столыпина, изменение избирательной системы должно было обеспечить решение двух взаимосвязанных задач: во-первых, избрать работоспособную Думу и, во-вторых, сформировать в ней большинство, готовое к конструктивной работе с правительством в деле реализации программы системных реформ. Для осуществления поставленных задач Столыпиным были приняты достаточно эффективные меры: задействованы административные и финансовые ресурсы, налажено идеологическое и информационное обеспечение избирательной кампании. В результате III Дума по своему партийно-фракционному составу, в общем и целом, «вписалась» в контекст обновленной дуалистической политической системы.

В рамках политической системы, сконструированной манифестом 3 июня 1907 г., сложились более или менее приемлемые взаимоотношения между исполнительной и законодательной ветвями власти. При этом весьма существенно выделить личную роль Столыпина в налаживании этих отношений. Премьер-министр умело и гибко использовал как официальные, так и личные каналы связи с председателями Государственной думы и Государственного совета, лидерами ведущих думских партийных фракций правоконсервативного и либерального толка.

Принципиально новыми представляются также и те разнообразные технологии, которые были предложены и апробированы на практике Столыпиным для разрешения конфликтных ситуаций между исполнительной и законодательной ветвями власти. Их суть сводилась к установлению сложного, многоэтапного процесса выработки и обсуждения, а также самой процедуры принятия законопроектов. В этом активно сотрудничали профессионалы-чиновники министерств и ведомств, «сведущие лица» из общественных и академических кругов, думские депутаты. Министры регулярно посещали пленарные заседания Думы и Государственного совета, выступали на них, работали в комиссиях представительных учреждений. Депутаты Думы и члены Государственного совета неоднократно приглашались министрами на частные или полуофициальные совещания.

С другой стороны, для выхода из кризисных ситуаций Столыпин с готовностью вступал в переговорный процесс с думскими лидерами. Он лично участвовал в наиболее важных заседаниях Государственной Думы и Государственного Совета, в работе их комиссий и комитетов. 48 раз он поднимался на трибуну в Таврическом и Мариинском дворцах, выступая с тщательно подготовленными, блистательными как по форме, так и по содержанию речами [6].

Опыт взаимодействия представительной и исполнительной властей в период премьерства П.А. Столыпина уникален в истории России. По сути, впервые был реализован правовой механизм широкой общественной экспертизы правительственных инициатив. Реформы же были не плодом традиционного бюрократического волюнтаризма, а результатом мучительного поиска компромиссов между властью и обществом.

Права человека только тогда в полной мере становятся правами, когда они гарантированы государством. Прекрасно осознавая, что декларирование прав и свобод личности само по себе важно, но явно недостаточно, Столыпин считал необходимым реализовать всеобъемлющую судебную реформу. Реформа предусматривала унификацию законодательства, пересмотр устаревших правовых норм, замену их новыми, более соответствующими тем материальным, социальным отношениям, которые формировались в ходе преобразований. Она была важным элементом в системе преобразований П.А. Столыпина.

Законопроект «О преобразовании местного суда» должен был способствовать тому, что суд стал бы дешевле и доступнее для населения. Он предполагал восстановление в сельской местности института мировых судей, которые бы избирались земскими собраниями (в городе – городскими думами). Они бы рассматривали ограниченный круг гражданских дел и уголовные дела, не влекших за собой особо тяжких наказаний. Их решения можно было оспаривать в вышестоящих инстанциях. Одновременно государство отказывалось от «обломков» сословного судопроизводства – крестьянского волостного и земского начальника, преимущественно представлявшего местное дворянство [7].

Важно подчеркнуть, что закон о реформе местного суда пронизывала мысль о его самоценных примирительных и арбитражных функциях, позволявших добиться в ходе следствия и самого судебного процесса примирения сторон.

Помимо этого, правительство П.А. Столыпина внесло в Государственную думу целый ряд инициатив. Предполагалось определить права человека во время предварительного следствия, установить условный срок осуждения, ввести принцип гражданской и уголовной ответственности чиновников, посягнувших на свободы и права граждан [8].

Иными словами, предполагалось «вплести» в ткань законов Российской империи декларированные гражданские свободы, обеспечив процедуру их отстаивания и сделав ответственными за их осуществление все государство и каждого чиновника в отдельности. Реформа местного суда имела огромное значение, поскольку имела целью обеспечить действительное равенство всех перед законом, независимо от сословной принадлежности.

Разрабатывая принципы новой социальной политики, правительство Столыпина пошло на инновационный шаг: «увязало» проблему повышения материального уровня чиновников и служащих с результативностью проводимых реформ. Весьма характерен в этом отношении проект увеличения содержания чинам судебного ведомства. В его обосновании подчеркивалось, что только достаточное материальное вознаграждение может обеспечить правовую постановку судопроизводства, гарантировать независимость и объективность судебных решений, привлечь в ряды судебного ведомства высокопрофессиональных и честных работников, что имело особое значение в условиях роста гражданского самосознания населения, повышало роль суда в контексте становления гражданского общества и государства [9]. 

В Российской империи в начале ХХ века предполагалась последовательная реализация принципа гражданского равноправия, которое бы способствовало формированию единой нации, цементирующей все государственное устройство страны. Этот принцип должен был осуществляться через систему выборного начала, начиная от низовых ячеек и структур (земельные, сельские общества и товарищества, сходы, советы, больничные кассы, профсоюзы, местное самоуправление) и вплоть до высших законодательных институтов – Государственной Думы. 

Реализация столыпинских проектов о правах и свободах граждан, безусловно, способствовала формированию в России нового типа личности – свободной, творчески активной, целеустремленной в выборе жизненной позиции и профессиональной ориентации. Именно такая личность и обеспечила динамизм экономического роста в стране, создала основу социальной мобильности и политической стабильности.

Проблема реформ – одна из острейших проблем российской истории. Реформы способствовали мобилизации огромных людских, материальных ресурсов, влекли за собой значительные издержки, даже людские потери и, тем не менее, не решали ключевую стоящую перед ними задачу: не способствовали выходу России на качественно новый уровень развития, когда в центре всей социально-политической системы оказывался человек. Реформаторы России зачастую оказывались заложниками собственных преобразований, которые плодили конфликты и социальные противоречия. Ведь всякий раз изменению подлежала не вся система политических, правовых отношений, а лишь некоторые из ее элементов. Уникальность П.А. Столыпина как реформатора как раз и заключается в том, что он впервые в отечественной истории предложил программу системного реформирования России, которая позволила бы стране выйти из этого заколдованного круга и решить проблему конкурентоспособности России на международной арене.
ЛИТЕРАТУРА

1.   Столыпин П.А. Нам нужна Великая Россия. – М., 1991. – С. 51.

2.  Столыпин П.А. Программа реформ. Документы и материалы: в 2 т. – М., 2003. Т.1. – С. 103-106. 

3.   Столыпин П.А. Программа реформ. Т.1. – С. 99.

4.   Столыпин П.А. Программа реформ. Т.1. – С. 99-102.

5.   Столыпин П.А. Программа реформ. Т.1. – С. 134-137.

6.   Пожигайло П.А., Шелохаев В.В. Петр Аркадьевич Столыпин: Интеллект и воля. – М.: РОССПЭН, 2005. С. 14.

7.   Столыпин П.А. Программа реформ. Т.1. – С. 154-226.
8.   Столыпин П.А. Программа реформ. Т.1. – С. 241-251.

9.  Пожигайло П.А., Шелохаев В.В. Петр Аркадьевич Столыпин: Интеллект и воля. С. 100.
Репина Т.А.

ТРУДОВЫЕ МИГРАНТЫ И ИХ ЗНАЧЕНИЕ

ДЛЯ ФУНКЦИОНИРОВАНИЯ ПРОИЗВОДСТВА

В РОССИИ (на примере строительства)

Автор посвящает статью исследованию роли и значимости миграции и мигрантов в существовании и развитии некоторых отраслей производства Российской Федерации. В статье автор обращает внимание на неоднозначность оценки роли мигрантов российским обществом и на существование как объективных, так субъективных причин этого явления. Автор настаивает на объективно существующей необходимости миграционного потока для функционирования производственной сферы России. Автор отмечает необходимость применения мер регуляции миграционного потока и адаптации мигрантов с точки зрения сохранения стабильности социума. Автором отмечается также специфика адаптации, заключающаяся в ее быстроте, миграционного потока к применяемым регулятивным мерам. В статье автор приходит к выводу, что процесс адаптации мигрантов к новым регулирующим мерам отразится негативно на деятельности некоторых отраслей производства России, но лишь в краткосрочной перспективе.

Ключевые слова: миграция, трудовые мигранты, факторы миграции, миграционный поток, строительная сфера, регулятивные меры, занятость мигрантов, миграционная политика, меры миграционной политики, занятость мигрантов, замещение местного населения.

Миграция – можно сказать, была одним из основных факторов, сформировавших человечество в его современном, нынешнем виде. Именно из-за того, что последствия миграции чувствительны для обществ, и наличия желания, по возможности, наиболее негативные из этих последствий предотвратить, нивелировать, а может даже обратить в плюс, в обществах разных стран сформировалась серьезная потребность изучения этого явления и поиска способов управления его развитием и последствиями. 

Наиболее изученной с точки зрения социологии является такая ее разновидность как трудовая миграция. Одной из первых работ по этой проблеме стала работа У. Томас и Ф. Занецки «Польский крестьянин в Европе и Америке» [1]. Почти в это же время, в девятнадцатом веке, свою работу «Законы миграции» опубликовал Э. Равенштейн [2]. В Соединенных Штатах, был создан целый ряд научных работ социологов, относящихся к так называемой «Чикагской школе», это Р. Парк [3], Э. Берджес [4], Р. Маккензи. В свою очередь, В. Зомбарт [5] зафиксировал связь между уровнем активности и направлением миграции, и развитием «капиталистического духа». Изучением типологии миграции активно занимаются и в России – это М.С. Авербух, В.И. Добренькова, А.И. Кравченко и т.д. В изучении миграции в российской социологии можно выделить несколько этапов [6]: первый – это начало XIX века и работы А.М. Беркенгейм, А.В. Васильчикова, С.Ю. Витте, В.П. Григорьева и др. Второй – это советский период и третий – Современная российская социология: это работы Т.И. Заславской, В.М. Моисеенко, Л.Л. Рыбаковой и т.д., а также В.И. Мукомель и др. 
Так же в современной мировой социологии актуальны работы У. Льюис, Э. Тэйлор и др., а также Д. Массей [7], Ш. Глик.

Особенную актуальность вопрос трудовой миграции начал приобретать по мере развития промышленных обществ, глобализации и все возрастающего социального и экономического неравенства, разлома между более развитыми и благополучными и менее благополучными странами.  Существование мирового процесса трудовой миграции на протяжении многих десятилетий привел к тому, что в абсолютном большинстве принимающих обществ трудовые мигранты заняли обширные экономические ниши. И ниши эти находятся во всех сферах общественного производства. В такой ситуации деятельность мигрантов начинает играть значимую роль в экономике, политике, социальной сфере принимающего общества. А особенную значимость миграция и ее влияние на жизнедеятельность и развитие общества приобретает если мигранты задействованы в решающих для общества отраслях производства. Например, в строительстве. 

Миграция и мигранты уже долгое время являются фактором существования и развития российской строительной сферы. А свое начало этот процесс берет еще во времена СССР. И первопроходцем здесь стала Турция. Турецкая миграция имела свою особенность –строители с самого начала приезжали организованными группами, а позже – и крупными коллективами и целыми строительными кампаниями. Эти кампании изначально занимались возведением крупных, известных многим объектов. Это, например, Энка, Эста Констракшн, Ант Йяпи и Рениссанс Констракшн. Энка владеет примерно 600 тысячами квадратных метров недвижимости разного типа в России. В связи с этим за 2014 год она получила прибыль в районе 400 миллионов долларов. Появление Энка в отечественном строительном секторе можно отнести к периоду позднего Советского Союза 1987 года, а к одним из первых объектов этой компании стали госпиталь для участников Великой Отечественной войны и реконструкция Петровского пассажа. Второй по объему участия в строительном рынке России является также строительная кампания из Турции, ранее отколовшаяся от Энка – это Рениссанс Констракшн. В России «Ренейссанс констракшн» построила или строит около 500 объектов общей площадью свыше 15 млн кв. м, а количество заказов, полученных кампанией, насчитывает более $7 млрд. В активе компании такие известные объекты как небоскребы Москва-Сити, в том числе башня «Федерация», «Эволюция» и «Восток», ТЦ Авиапарк в Санкт-Петербурге, Охта-центр и другие. Не обделены работой и менее крупные кампании, например, Эста Констракшн и Ант Йяпи Сотрудники этих кампаний, несмотря на то, что строительство объектов проводилось в России, состоял практически полностью из граждан Турции, а с распадом СССР поток мигрантов из Турции увеличился во много раз, а в более позднее время возрос еще и за счет миграции из Средней Азии, и вообще с постсоветского пространства, а также, отчасти, из Китая и стран Ближнего Востока. 

Первая волна массовой миграции накрыла Россию в период 1990 – 2000 годов. Первые миграционные потоки состояли, как правило, из хорошо образованных, социально активных и небедных людей. Но по-настоящему массовой трудовая миграция с территории бывшего Советского союза, и в меньшей степени стран дальнего зарубежья, стала после 2000 года. М это были уже другие мигранты. В отличие от первой волны мигранты второй и последующих волн были людьми гораздо более экономически и финансово неблагополучные, их в миграцию погнало стремление выжить и обеспечить выживание своей семьи и родственников, а не стремление к успеху и новым впечатлениям [8]. По данным социологических исследований, большинство таких мигрантов были безработными у себя на родине, не имея даже призрачной возможности на благополучие и достойную жизнь и работу. На родине 40–50% таких мигрантов не имели возможности стабильно приобретать даже предметы первой необходимости, то есть минимум пищи и лекарств, необходимый для поддержания жизни и здоровья, минимум одежды и так далее. 

На данный момент, как и 10-15 лет назад, мигрантское сообщество занятых в строительной отрасли прирастает выходцами из Турции, Украины, Молдавии, Средней Азии. Структура миграционного потока варьирует: это могут быть как одиночки, так и группы, той или иной степени организации, а могут быть и семьи, если мигранты – выходцы из Средней Азии. По статистике за последние 25 лет в Россию в поисках работы ежегодно въезжало около 500000 человек. Например, в 1997 – это 597651 ч., 2011 – 356535ч., а в 2015 – 580814ч. Подавляющее количество въехавших в Россию мигрантов – это выходцы из стран постсоветского пространства. Большая часть приехавших – это жители Азербайджана, Узбекистана, Киргизии, Казахстана, Армении, Беларуси, Молдовы, и Украины. При этом миграционный поток из Украины и Молдовы в разы интенсивнее, чем из других стран постсоветского пространства. Из всей массы мигрантов 40% согласно статистике, заняты именно в строительной отрасли, однако настоящее их количество, скорее всего, отличается от официально объявленного в связи с невозможностью, в большом количестве случаев, их подсчета и регистрации официальными органами. Из числа занятых в строительстве, согласно результатам исследований, до 70% заняты на низкоквалифицированных и низкооплачиваемых работах, при этом около 20% приезжают, по определенным причинам, на короткие сроки – в среднем до шести месяцев. Примерно половина мигрантов ориентированы на долгосрочное пребывание в России, рассматривают возможность остаться на постоянное проживание и последующее получение российского гражданства. В этом случае мигранты  склонны реализовывать три сценария своего дальнейшего поведения: устраиваются на работу на крупных объектах, не довольствуются низкоквалифицированной работой, предпринимают усилия по повышению своей квалификации, даже проходят обучение – это первый сценарий; во-втором случае – формируют собственные строительные бригады и занимаются малоэтажным строительством или строительством других мелких объектов; в-третьем случае – сосредотачиваются на производстве отделочных и ремонтных работ. И их очевидная полезность – это только одна сторона сформировавшейся ситуации. А другая сторона – это неоднозначное отношение к мигрантам в российском обществе и этому способствуют целый ряд причин, наиболее значимых из которых две. 

Первая причина негативного отношения к мигрантам приезжающим в Россию на заработки, их занятости, в том числе, и в строительной отрасли, заключается в специфике современного миграционного потока. Дело в том, что в течении последних пяти – семи лет во многих принимающих регионах России сформировалась устойчивая тенденция увеличения доли мигрантов из стран Центральной Азии, состоящих, все в большей степени, из представителей небольших городов и сел. Кроме того, в миграционном потоке произошла смена поколений – представителей старшего поколения из стран Центральной Азии, выросших еще во времена СССР, то есть в условиях единого государства, с единым государственным языком и культурным пространством, образовательной программой, идеологией, ценностями, сменила, все больше отличающаяся от представителей старшего поколения, повзрослевшая молодежь. Эти отличия касаются уровня культуры, образования, идеологических и религиозных взглядов, а главное – они касаются знания русского языка. Мигранты все хуже знают русский язык: в Москве, например, 20% мигрантов знают русский "не достаточно хорошо", а 3% — "плохо", а кроме того, если брать ту же Москву, то судя по результатам исследований снижался и образовательный уровень современных трудовых мигрантов: около 40% из них не имеют профессионального образования. Как следствие, такие мигранты хуже адаптируются к новой социальной среде, в меньшей степени пользуются социальными институтами — правовыми, образовательными, медицинскими, национально-культурными и т.п., не меньшие сложности они испытывают и на бытовом уровне, при адаптации к российскому рынку труда, другим условиям. 

Второй наиболее значимой причиной является то, что по мнению жителей России, и конкретно тех регионов, и городов, куда направляется основной миграционный поток, приезжие занимают те рабочие места, которые могли бы занять местные жители, таким образом увеличивая уровень безработицы среди местных. Однако, в отличие от первой причины, по большей части обоснованной и базирующейся на объективных фактах, вторая – в большой степени является продуктом ложных представлений общественного сознания. Допустим, на том или ином строительном объекте есть потребность в работниках (в строительстве потребность в дополнительных работниках составляет 22 % от их общей численности, а темпы роста строительства в пять раз превышают темпы прироста кадровых ресурсов) [9]. Так как руководящего персонала для строительства объекта, жилого дома, например, требуется не много, а основная работа по возведению здания ложится на плечи соответствующих специалистов и рабочих, то и потребность будет ощущаться именно в них. Согласно исследованиям, исчезающе мал процент желающих из числа выпускников вузов занять должность разнорабочего, бетоноукладчика или, скажем, сварщика, так как платят им не так уж и много, а возможности карьеры ограничены. Соответственно, без вмешательства мигрантов эти вакансии так и оставались бы не занятыми, что тормозило бы строительство, или строительные фирмы были бы вынуждены поднимать зарплату для привлечения кандидатов на эти должности, что, в свою очередь привело бы к удорожанию объектов. А мигранты, часто не имеющие профессии и образования, в отличие от местных жителей, охотно занимают эти рабочие места. Кроме того, россияне, к сожалению, не склонны к мобильности и не стремятся ради получения работы перебираться в другой регион, даже если предлагаемые должности и зарплаты достаточно высоки, а прежняя работа либо не удовлетворяла их запросы, либо вообще отсутствовала. Например, в Ярославле достаточно известная местная строительная организация выиграла крупный подряд. Ее руководитель поехал в расположенное поблизости сельское поселение, в котором практически каждый второй был безработным, чтобы набрать рабочих. На организованной им встрече с местными жителями практически каждый безработный изъявил желание устроиться на работу, но, когда утром приехал автобус, чтобы отвезти на объек, никто не пришел. Таким образом, нужно признать, что без мигрантов строительная отрасли России не только замедлит свое развитие, но и вполне возможно скатится в кризис. А если посмотреть, какова потребность строительной отрасли в работниках, то такое развитие событий видится еще более вероятным. По данным Минтруда, в 2016 году потребность строительной отрасли России равнялась примерно 1,9 миллиона работников. Вот эта потребность и покрывается за счет трудовых мигрантов.

Во второй половине 2015 году ситуация в строительной отрасли, формировавшаяся многие годы, стала меняться. И не в пользу строительной отрасли. Тому есть несколько причин и все они достаточно влиятельные. И первая из них – экономическая. С последнего квартала 2014 года экономика России испытывает негативные воздействие со стороны снижающихся цен на нефть, экономических санкций, введенных странами Европейского Союза, а также общей кризисной геополитической ситуации. На это накладываются и внутренние проблемы России, накопившиеся за долгие годы, – управленческий, структурный и институциональный кризис, кризисные явления в экономике (недоступность кредитов для предприятий, проблемы в банковской сфере и т. п.). По данным далее Росстата, за первый квартал 2015 года падение экономики составило ‑1,9%. Согласно прогнозу Министерства экономического развития РФ (далее МЭР РФ), темпы роста экономики России снизятся на 3%, а по оценкам Всемирного банка, прогнозируется спад экономики России на 3,8% в 2015 году и на 0,3% в 2016 году. Также предполагается снижение промышленного производства в 2015 году на уровне 1,6%. Для строительной отрасли экономики, места занятости множества трудовых мигрантов, к сожалению, отсутствует прогноз на 2015 год, однако, согласно данным статистики за первые четыре месяца 2015 года, показатели строительной отрасли снижаются более высокими темпами, чем в других отраслях. Например, в апреле 2015 года по сравнению с апрелем же 2014 года снижениев в строительстве составило 6,2%. МЭР РФ прогнозирует также снижение инвестиций на 13,7%, и основными направлениями станут строительная отрасль и операции с недвижимостью, аренда и т.п. Ухудшение экономической ситуации влечет за собой снижение оплаты труда в отрасли, особенно для мигрантов, как наименее защищенных в правовом смысле. Например, руководители строительных компаний Сахалина, предприятия-поставщики для этой отрасли, не исключают возможность остановки строительства в регионе. Такая экстремальная ситуация, по их мнению, может возникнуть благодаря ослаблению рубля, а соответственно резкому снижению заработков для мигрантов, о чем они сами и говорят. Мигрантам становится просто не выгодно ехать на заработки в Россию, так как их зарплаты здесь уже мало отличаются от их заработков на родине. И это грозит массовым оттоком, необходимых для строительной отрасли, трудовых ресурсов [10]. Или например – ситуация в Новосибирске. Всем известно, что в новосибирске построили грандиозный аквапарк и на строительстве было задействовано более трех сотен человек. Из всех занятых в строительстве 190 – были мигрантами из ближнего зарубежья. Соответственно, если мигранты вдруг были бы вынуждены покинуть свои места работы на объекте, строительство просто физически не смогло бы завершиться [11]. И на других стройках города – сформировала такая же ситуация.

Второй причиной оттока мигрантов из России вообще, и из строительной отрасли в частности, стало ужесточение законодательства в отношении мигрантов, условий их пребывания в России, правил приема на работу, контролирующих и регулирующих мер, касающихся не только их занятости, но и социального поведения.  В результате, при том, что в количестве въехавших в Россию граждан иностранных государств за январь-апрель 2015 года по сравнению с аналогичным периодом 2013 – 2014 годов существенных отличий нет, значительно выросло количество депортированных. А начиная с 2015 года снижается и уровень легального трудоустройства мигрантов – по сравнению с 2014 годом количество выданных разрешений на работу сократилось на 78%, а количество патентов – на 19%. Но, тем не менее, строительная отрасль России врятли остановится и катастрофы не произойдет – уж слишком строительство высокодоходный сектор производства. Несмотря на то, что наблюдается массовый исход турецких строительных компаний и представителей других стран с российского рынка, освобождающиеся ниши не долго пробудут незанятыми – наиболее доходные уже начинают занимать российские строительные компании и специалисты. Менее доходные ниши и должности тоже не останутся пустыми – во второй половине 2015 года, по данным статистики, наметился рост прибывающих граждан из Кыргызстана, Таджикистана и Узбекистана в Россию, примерно на 20 тысяч [12] и уже ориентированных на легальное устройство на работу, кроме этого увеличился поток строителей из других стран, например, из Китая и Ирана.
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Сандакова Л.Б.

ДЕМАРКАЦИЯ НЕЙРОЭТИКИ

В МЕЖДИСЦИПЛИНАРНОМ ДИСКУРСЕ

Проблема и ее актуальность. Характерными чертами постнеклассической науки признается поиск и формирование новых типов меж- и трансдисциплинарного взаимодействия, интеграция с техникой и серьезные претензии научно-технического знания на изменение не только окружающей действительности, но и самого существа человека, его будущего. В связи с этим возникает ряд исследовательских направлений, занимающихся аксиологическим содержанием научных и научно-технических проектов. К таковым относятся, например, биоэтика, ген-этика, техноэтика, исследовательская этика, нейроэтика и т.п. области знания, входящие в современный научный дискурс. Исследования в этих областях весьма разнородны не только по традиционным признакам демаркации наук – объекту, предмету и методологии, но и по исходным мировоззренческим основаниям, что затрудняет их методологическую концептуализацию.

В данной статье рассматривается проблема демаркации нейроэтики в междисциплинарном дискурсе. С одной стороны, эта новая исследовательская область имеет общие проблемы и вопросы с другими дисциплинами или их аспектами, например, с биоэтикой, исследовательской этикой, медицинской этикой и др. С другой стороны, у нейроэтики есть претензии на роль метаэтики (объяснение этического посредством нейронаучных исследований), где она обнаруживает свою связь с нейрофилософией и с проектами «улучшения человека» (improving human performance). Обладает ли самостоятельным статусом новая дисциплинарная область, какой уровень постановки и решения проблем предполагает и каким методологическим аппаратом может располагать? Или же претензия нейроэтики на самостоятельный научный статус надумана [6, 9]?

Степень разработанности проблемы. Формирование нейроэтики как особой исследовательской области связывают с международной конференцией 2002 г. «Neuroethics: Mapping the Field» в Сан-Франциско. На этой конференции были вычленены исследовательские направления нейроэтики, определяющие ее дисциплинарный статус: 1) последствия открытий нейронауки для понимания самости (Self), субъектности, свободы воли и ответственности; 2) разработка или анализ средств и инструментов социальной политики, связанных с появлением новых ресурсов в сфере здравоохранения и образования; 3) критический анализ использования достижений нейронаук в клинической практике; 4) квалифицированное представление нейронаучных исследований и их результатов в общественных обсуждениях проблем и обучении [5, 14]. Однако, обозначенное проблемное поле нейроэтики, как оказалось, оставляет широкий простор для интерпретаций ее дисциплинарной онтологии.

Так Иллес Д. и Бёрд С. рассматривают нейроэтику как широкую междисциплинарную область, формирующуюся на стыке биоэтики и нейронауки. И это хорошо демонстрирует показанная ими связь проблемного поля нейроэтики с развитием нейронаучного знания и историко-культурным контекстом, определяющим характер этических вопросов [5]. С одной стороны, это дает основания рассматривать нейроэтику как расширение биоэтического дискурса, с другой – как этическое сопровождение различных нейронаук или разновидность прикладной этики [1]. В ряде медицинских направлений, например, нейрофизиологии, нейрохирургии, нейроэтика понимается как совокупность суждений об этических идеалах и нормах деятельности в данной профессиональной области [11].

В концепции Метцингера Т. нейроэтика призвана создать новую этику сознания и «новый подход к наркополитике» [8]. Обращает на себя внимание и другая серьезная тенденция, где нейроэтика претендует на роль метаэтики. Например, Бажанов В.А. и Шабалкина Е.Е. (2017), указывая на предпарадигмальный характер нейроэтики, подчеркивают ее значимость в роли этической теории, призванной объяснить мораль [2]. Уже в 2005 году, вскоре после конференции, обозначившей проблемное поле нейроэтики, некоторые исследователи поставили вопрос об особом ее дисциплинарном статусе (Knoppers B.M.(2005) Wilfond B.S., Ravitsky V.(2005)) [6, с. 76-77]. Что, разумеется, не случайно, учитывая ее полипарадигмальность, методологическую и дисциплинарную неопределенность.

Является ли нейроэтика частью биоэтического дискурса, формой прикладной этики, метаэтикой или даже этикой «улучшенного человека»? Поскольку она пребывает в столь неопределенном статусе, есть смысл обратиться к рассмотрению того, какие социальные технологии конструирования науки используются авторами различных концептов нейроэтики, к выявлению их потенциала и мировоззренческого смысла.

Про междисциплинарность и типы когнитивных систем

В современных эпистемологических исследованиях акцентируется внимание на междисциплинарном характере современных научных изысканий и коммуникативной природе познавательного процесса. Междисциплинарные взаимодействия признаются «социальными механизмами конструирования науки» [7, с.6]. А характер коммуникации в таком взаимодействии, его виды и формы существенно определяют содержание знания [7, с. 15]. Существующие в этой области наработки позволяют прояснить положение нейроэтики в междисциплинарном дискурсе и определить научные перспективы разных подходов к определению ее дисциплинарной онтологии.

Развивая идеи эпистемологических изысканий Пиаже Ж. [15], Касавин И.Т. выделяет три типа когнитивных систем: мульти (или поли-) дисциплинарные, междисциплинарные и трансдисциплинарные [7, с.21-22]. Мульти(поли-)дисциплинарные системы знания «характеризуются использованием некоторой дисциплинарной онтологии и методов для работы в другой дисциплине или их группе» [7, 21]. То есть предполагается сохранение дисциплинарности, поскольку изучение своего объекта и решение своих задач осуществляется средствами другой дисциплины. Мультидисциплинарный тип взаимодействия, с нашей точки зрения, состоятелен в случае корректной интерпретации и переноса данных исследования, проведенных в иной дисциплинарной парадигме. Это предполагает 1) недопущение редукционизма, т.е. упрощения при переносе результатов на понимание объектов другой природы; 2) чрезвычайную осторожность при трансформации полученного знания в социальную технологию.

Междисциплинарные системы знания отличает «объединение дисциплин для создания новой онтологии и методов для работы с ее объектами» [7, с.22]. Такое «содружество» строится на общем интересе к познанию объекта как сложного, выходящего за рамки каждой отдельной дисциплины. Это достаточно перспективный способ взаимодействия, если есть основания для конструктивного и равноправного диалога и развития исследовательских программ.

Трансдисциплинарное взаимодействие предполагает «универсальность онтологии и методов, утративших дисциплинарную определенность» [7, с.22]. Как правило, здесь идет речь о сложных теоретико-методологических комплексах знания, которые могут быть отнесены к любым типам реальности, например, теория систем или теория информации. Они могут выполнять мировоззренческую роль и создают в научном дискурсе области построения смелых гипотез и прорывных технологий, а также величайших заблуждений. Поэтому требуют широкого экспертного обсуждения.

Рассмотрим концепции дисциплинарных определений нейроэтики в оптике обозначенных типов когнитивных систем.

Нейроэтика как часть биоэтического дискурса на новом проблемном поле. Здесь можно говорить о необходимости ставить и рассматривать проблемы, связанные с принципиально новым уровнем научно-технических притязаний нейронауки на вмешательство в человеческую целостность и идентичность. Специфика этих проблем – прямое вторжение (исследовательское и технологическое) в деятельность человеческого разума, в осознание человеком самого себя и своей субъектности. Не следует забывать, что вся классическая европейская культура строится на идентификации человечности через разумность и свободу воли. Поэтому подобного рода вторжение воспринимается как посягательство на самую сокровенную составляющую человеческого существа. Мировоззренческие, антропологические и социокультурные последствия бурного развития нейронаук и связанных с ними технологий могут оказаться непредсказуемыми, возможно, катастрофическими, что и обусловило необходимость их гуманитарной экспертизы в многомерной философской оптике. В таком понимании, нейроэтика «наследует» трансдисциплинарный и дискурсивный характер биоэтики, базируется на основных ее принципах, может выступать в разных ролях: теоретической, экспертной, регулятивной. В случае удержания такой философской многомерной позиции, нейроэтика способна к приращению биоэтического знания на новом проблемном поле.

Нейроэтика как практическая этика – мультидисциплинарна, т.к. использует методологию этики (как ресурсной дисциплины) для нормативно-регламентирующей и оценочной деятельности в нейронауках. Может, сужая предметное поле, отождествляться с профессиональной этикой (например, этикой нейрофизиологии, нейрохирургии и т.п. нейроисследований и нейровмешательств). От биоэтики отличается теоретической узостью и прикладным характером задач. От медицинской этики и исследовательской этики – определенной областью приложения. Представляет из себя скорее область для проблемного анализа и экспертизы, нежели для получения нового знания.

Нейроэтика как метаэтика является претензией на объяснение этического через процессы, происходящие на нейронном уровне. В этом качестве может рассматриваться как часть нейрофилософии (Чёрчленд П.). В данной интерпретации нейроэтики мы сталкиваемся с двумя различными типами когнитивных систем и типов междисциплинарного взаимодействия. В первом случае мы обнаруживаем мультидисциплинарность, где нейронаука оказывается ресурсной областью для этики. Очевидна редукционистская методология, поскольку более сложный уровень реальности (бытие общественного и индивидуального сознания) объясняется закономерностями более простого уровня. Мировоззренческие претензии представляются безосновательными, поскольку в основе дисциплинарной онтологии – сомнительная посылка тождества физического и психического. Более того, направление формирует высокие риски в случае превращения в социальную технологию (например, в правоохранительной, педагогической или психологической практиках).

Во втором случае предполагается качественное усложнение понимания природы этического без отождествления последнего с нейропроцессами. Подобная позиция представлена в работе американского нейропсихолога Газзанига М. [13] Исследователь справедливо, с нашей точки зрения, считает, что человеческое сознание не является продуктом изолированно функционирующего мозга, но связано с социальной жизнедеятельностью человека. Поэтому и поведение людей должно изучаться в комплексе различных дисциплин: нейробиологии, антропологии, социологии, генетики, юриспруденции и др. [4]. Это междисциплинарное взаимодействие в изучении природы этического в перспективе должно привести к созданию новой онтологии этического, не обесценивающей человеческое самосознание и субъектность, а обнаруживающей еще большую их сложность.

Нейроэтика как элемент технонауки. Одним из направлений развития технонауки являются программы «улучшения человека» и «расширения функционала». Среди многочисленных проектов такого рода обращает на себя внимание концепция «когнитивного совершенствования», представленная, например, в работах философа-когнитивиста Метцингера Т. Полагая психофармакологическое «улучшение» человека неизбежной перспективой, автор утверждает, что современная нейроэтика должна будет создать новый подход к наркополитике, т.е. по сути, принять участие в формировании новой социокультурной реальности, где нейрофармакология будет определять/регулировать важнейшие характеристики личности человека [8]. Учитывая, что, с точки зрения технонауки, «современный субъект – это гибрид, социотехническое устройство (STA, sociotechnical agencement), которое включает индивида, его связи и материальную среду, благодаря которым он способен калькулировать» [3, с.32], к позиции следует отнестись с серьезной настороженностью. Причем не столько к статусу нейроэтики, как этики предполагаемого будущего, сколько к онтологическим и аксиологическим предпосылкам такого рода прогнозирования-конструирования. Ибо социально-гуманитарное конструирование, подкрепленное экономическими и политическими интересами, в технологическом обществе реализовывается, даже в ущерб устоявшимся представлениям о ценностях и нормах социального. «Современный калькулирующий субъект – это эффект нового режима инноваций, который появился благодаря союзу рынков и технонауки. Политика этого союза направлена на прогрессирующее умножение вещей и не-человеческих сущностей» [3, с.33]. С подобными проблемами биоэтика уже сталкивалась, и рассматривались они на трансдисциплинарном уровне [12]. Однако нейроэтика, как сопровождение проектов улучшения человека, имеет скорее прикладной характер, ангажированный аксиологическими предпосылками самого проекта. Последние же сами по себе нуждаются в философской, научной и общественной экспертизе.

Выводы. Рассмотрев различные подходы к пониманию нейроэтики в оптике междисциплинарного взаимодействия, можно обозначить наиболее перспективные для сохранения нравственного начала «этической озабоченности» [5, с.5], отразившейся в формировании этого направления научного дискурса. Это трактовка нейроэтики как элемента биоэтического дискурса на новом проблемном поле и междисциплинарный подход Газзанига М. Отдельно хотелось бы подчеркнуть необходимость этической экспертизы технонаучных проектов и широкого обсуждения этических вопросов, связанных с развитием нейронаук.
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Селеверстов Р.Е.
ФЕНОМЕН СОЦИАЛЬНОГО ИДЕАЛА 
В ИСТОРИКО-ФИЛОСОФСКОМ КОНТЕКСТЕ ИССЛЕДОВАНИЯ

В данной статье мы ставим перед собой задачу проанализировать, как шло категориальное осмысление идеала в различные исторические эпохи и показать, что социокультурная среда детерминирует не только понимание сущности самого феномена «идеал», но и его конкретное содержание.

Как факт общественного сознания социальный идеал в синкретично-эмоциональной форме нашел своё отражение ещё в мифотворчестве. Представления об общественном устройстве, содержащиеся в эпосе Гомера, видимо, ещё нельзя назвать идеалом, ибо они не рисуют образ желаемого будущего и не сориентированы во времени. Лишь Гесиод в поэме «Работы и дни» вносит в греческую мифологию несвойственные ей ранее представления о несовершенстве существующих общественных отношений и о желаемом обществе. У Гесиода мы находим не только зачатки концептуальных положений о сущности идеала, здесь уже фиксируется содержание первого в истории социального идеала – идеала «золотого века» человечества. Появление такого идеала было связано с разложением родового строя, в котором интересы и цели рода были интересами и целями каждого его члена [3, с. 59 – 69]. Таким образом, сама мысль об обществе, в котором бы лучше удовлетворялись потребности людей, появляется лишь тогда, когда разлагающиеся родовые отношения не обеспечивают всем членам общины равных возможностей и когда сформировалось уже несколько форм общественной организации, которые могли быть противопоставлены друг другу. В обществе, не знавшем ничего, кроме рода, это было невозможно.

Впоследствии осмысление феномена идеала было продолжено в рамках философской рефлексии. Вершиной античного утопизма явилось творчество Платона. Платон был первым философом, попытавшимся разрешить проблему идеала на понятийном уровне: социальный идеал представляется ему как некоторая изначально заданная идея, утверждающая определённый порядок вещей. Что же касается платоновского описания совершенного или наилучшего общественного устройства, то, как заметил К. Поппер, «он серьёзно пытался воспроизвести древние племенные формы общественной жизни с доступной ему степенью точности» [7, т. 1, с. 78].

Жизнь Платона протекала на стыке двух эпох античности: классический античный полис распадался, умирал, а новый, универсально-монархический строй эпохи эллинизма только нарождался, не внушая, впрочем, никаких иллюзий относительно возможностей дать человеку счастье. Не находя в настоящем и будущем оснований для оптимизма, Платон поневоле обращает свои взоры в прошлое, и реставраторский, консервативный настрой его «Государства» вполне очевиден. Обращаясь к героическому прошлому своего полиса, Платон поклоняется свободной патриархальной жизни с её единством людей, их взаимной поддержкой и коллективизмом. Четыре наиболее характерных периода или вехи в истории, по мнению Платона, являются свидетельством политического вырождения, которое Платон описывает следующим образом. Первой на смену совершенному устройству общества приходит «тимократия» – господство благородных воинов. За ней идет олигархия – правление богатых семейств. Из нее возникает демократия – царство свободы, следствием которой является беззаконие. И, наконец, четвертым и крайним заболеванием государства является тирания. Как видим, у Платона каждая последующая стадия в развитии государства является менее совершенной, чем предыдущая [6, с. 135].

Многие исследователи сходятся на оценке трактата «Государство» как идеально-утопического проекта, в основе которого лежит абстрактный принцип отрицания частной собственности, свободы человеческой личности при абсолютном примате общего над индивидуальным. Отрицание собственности доходит у Платона до утверждения общности жен и детей, а несовершенство человеческой природы делает необходимой строгую регламентацию всех сторон жизни: частной жизни как таковой здесь нет – все на виду, все нацелено на общественную пользу. Вот почему британский философ К.Поппер считает, что тоталитаризм уходит своими корнями в социальную утопию Платона [7,          т. 1, с. 124].

Анализ взглядов Аристотеля на проблему социального идеала показывает, что они во многом противоположны взглядам Платона, и это имеет свои основания. Представление Платона об идеале, с одной стороны, определились воздействием на философа концепции «золотого века» человечества, основанной на идеализации опыта прошлого и стремлении к его повторной реализации, а с другой стороны, явилось следствием социального пессимизма мыслителя, глубоко переживавшего социальные перемены своего времени. Аристотель же, в отличие от Платона, допускает такие изменения, которые являются улучшением, прогрессом. По мнению К. Поппера, это стало возможным в силу того, что Аристотель находился под влиянием активно обсуждаемых в его время эволюционных биологических теорий, что придало определённый оптимистический настрой его взглядам, выразившийся, прежде всего, в выдвинутой Аристотелем идее конечной причины. По Аристотелю, одна из четырех причин вещи, а также любого движения и изменения – это конечная причина или цель, по направлению к которой устремлено движение Если Платон считает идеал трансцендентным явлением, не достижимым в реальной жизни, то Аристотель высвечивает огромную регулятивную направленность идеала [7, т. 2, с. 12].

Таким образом, уже в античной философии вырисовываются две противоположные линии в понимании социального идеала. У Платона социальный идеал трактуется как некое изначально данное совершенное состояние общества, постепенно растрачиваемое им по мере осуществления в действительности. У Аристотеля под социальным идеалом понимается конечная цель существования и развития общества, которая детерминирует его поступательное движение в сторону прогресса. Проведённый анализ позволяет заключить, что в античной философии, в особенности в учениях Платона и Аристотеля, в целом уже были заложены и во многом развиты основные подходы к анализу социального идеала с точки зрения его сущности, структуры, функций, а также форм и способов существования.

Нельзя сказать, что все последующие эпохи были столь же плодотворны в осмыслении феномена идеала, как период античности. Средние века характеризуются усилением влияния идеологической сферы, тесно связанной с религией. Поэтому усилия теоретиков этого времени были направлены не столько на осмысление самого феномена идеала, сколько на разработку и анализ его конкретно-исторического содержания. В Европе все более широкое распространение получал религиозный христианский идеал, формирование которого происходило под влиянием социокультурной атмосферы того времени.

Процесс образования элементов раннехристианского идеала осуществляется уже в рамках античной общественной мысли: формируются идеи индивидуальности человеческого «я», абстрактного равенства, космополитизма. Но не менее существенным источником его формирования явилась идеология христианских сект. Зарождающаяся христианская идеология уже ставила вопрос о собственности и, осуждая богатство, провозглашала общность имущества. На этом основании некоторые исследователи рассматривали идеал иудейских сект как первую формулировку коммунистического идеала, например, К.Каутский ищет истоки социалистической мысли в раннем христианстве [5‚ с. 376], однако принцип общности имущества в это время являлся скорей всего, как и у Платона, рецидивом представлений о «золотом веке».

В начале IV в. христианство стало признанной религией, которая была уже в состоянии выдвинуть идеал правящего класса зарождающегося феодального общества, вернее, его первого сословия Трансформацию раннехристианского идеала применительно к интересам этого сословия завершил один из отцов церкви – Аврелий Августин – в своей концепции двух градов, сложившейся в период с 412 по 426 год.

В средние века социальный идеал, оставаясь идеалом «града божьего», претерпел модификацию, которая определялась не столько эволюцией интересов церкви, сколько изменением соотношения сил между духовенством и светскими феодалами. Церковь уже становится наиболее весомой политической силой, и ее идеологи стремятся взять власть в свои руки. Теоретически обосновывая идею папской империи, Григорий VII выводил происхождение государства от дьявола, поэтому «град божий», т.е. церковь, просто обязана была взять на себя управление земным миром. Однако последующее усиление роли светских феодалов, потребовало корректировки церковных идеалов, в частности, более сдержанного отношения церкви к земному миру и его благам. Завершает эту эволюцию христианского идеала общественного устройства в ХШ в. Фома Аквинский. Разграничивая духовную и светскую власть, Фома подчеркивает, что обе они происходят от власти божьей. Если в делах спасения души надо повиноваться церковной власти, то в гражданских делах – светской власти. Признание божественной природы государства означает стирание той принципиальной границы между «земным градом» и «градом божьим», которая делала невозможной саму мысль об идеальном устройстве реального земного государства. С этого периода начинает складываться идеал абсолютной монархии.

В эпоху Возрождения сформировалось не только очень интересное видение мира, но также весьма специфическое представление о социальном идеале. Первые шаги мыслителей Возрождения направлены на реабилитацию земного бытия человека. Уже дантовскому человеку мало одного небесного рая, для него царство божье и земной град равноправны. В этот период происходит качественная переориентация мировосприятия и отношения человека к природной и социальной реальности в целом.

Понятие идеала в это время всё больше наполнялось эстетическим содержанием, выражаясь в категориях гармонии, пропорциональности, возвышенности, совершенства. Однако это не было свидетельством сужения области применимости идеала до процессов только эстетической деятельности. Напротив, сфера его приложения была значительно расширена и выведена за пределы общества.

Несмотря на то, что само название эпохи Возрождения по всей логике вещей должно свидетельствовать о нахождении ее социальных эталонов и критериев где-то в прошлом, в «золотом веке» античности, и следовательно, предлагать определение социального идеала как какого-то изначально заданного социального состояния, от которого данное общество достаточно отдалилась за период своего последующего существования (аналогично взглядам Платона), титаны Возрождения мыслили на этот счёт совершенно иначе. Ими памятники материальной и духовной культуры античности воспринимались лишь как источники исходных жизненных ценностей, но не как эталоны человеческого существования. Жизненными идеалами для них выступали ценности бытия, воплощённые в настоящем, а золотым веком человечества считалась та эпоха, которой они сами принадлежали. В связи с этим само понятие Возрождения трактовалось не как возобновление старого, прошедшего золотого века, а скорее как воссоздание и торжество нового золотого периода человеческого существования.

Возрождение поставило личность, человеческую индивидуальность в центр мироздания, настойчиво внедряя в общественное сознание своего времени мысль о единстве красоты и гармонии мира с достоинством и гармоничным состоянием человека. Мыслители этой эпохи стремились не только предсказать судьбу человека и мира в целом, но и нарисовать красочную картину будущего идеального общества, в котором все люди имели бы возможность жить в согласии, довольствии и благополучии. Такие представления об общественном устройстве, покоящемся на социальном равенстве между людьми, родились, прежде всего, в утопии Т.Мора и Т.Кампанеллы. Таким образом, эпоха Возрождения сформировала специфическое видение не только мира, но и социального идеала.

Следующая эпоха в Европе, пришедшая на смену Ренессансу, – эпоха Просвещения – характеризуется не только изменениями в экономике, политике, социальных отношениях, но и в сознании людей. В это время интенсивно развивается наука и прежде всего, экспериментально-математическое естествознание, связанное с именами Р.Декарта, Г.Лейбница, Г.Галилея, И.Ньютона, И.Кеплера. Этот период стал первым веком науки в современном смысле слова и был ознаменован не только новой картиной природы, общества и человека, но и новым принципом их познания, возведшим в абсолют способность человеческого разума к постижению мира. Разум – господствующая идея Просвещения.

Как отмечает М.А.Барг, разумность человека в этот период означала не только его способность познавать природу, но и способность регулировать общественную жизнь сообразно требованиям «естественных законов»                    [1, с.308]. Любой социальный идеал как образ будущего совершенного общества в такой трактовке терял свои очертания в качестве абстрактно-нравственного состояния и превращался в строго рационализированную идею, в которой отражались естественные законы организации и функционирования общества. Не случайно в это время получила широкое развитие теория идей, разрабатываемая в учениях Ф.Бэкона, Р.Декарта, Б.Спинозы, Г.Лейбница, Д.Локка.

Таким образом, в трактовке мыслителей XVII – XVIII вв. социальный идеал выглядел как продукт рациональной деятельности, как некая верховная идея, содержанием которой является знание естественных законов общества. Такая идея становилась целью общественного переустройства, достижение ко​торого только и может обеспечить всеобщее благо для людей.

Представители немецкой классической философии, предельно расширив область приложения философии, конечно, не могли обойти стороной и такой феномен, как идеал. Но основные принципы философствования в этот период постепенно превратили идеал в явление чисто рационального порядка, в одно из проявлений высшего разума, духа, идеи и т. п. В этом смысле социальная наполненность идеала всё более отступала на задний план, оставляя себя лишь в некотором нравственном содержании последнего.

Так, И.Кант предельно отдаляет идеал от реального, действительного мира, помещая его внутрь человеческого сознания в качестве одной из форм, с помощью которой осуществляется умопостижение явлений. Кант пишет: «Ещё более, чем идея, удален от объективной реальности так называемый идеал» [4, с. 592]. По мнению Канта, идеал, как впрочем, и другие понятия, категории, идеи, невозможно вывести из изучения естественной природы, её связей и зако​номерностей, на что уповали философы Просвещения. Никакая «вещь в себе» не может быть ни источником, ни воплощением идеала. Идеал, по Канту, – это такая форма человеческого разума, в которой воплощается его способность мыслить предельное совершенство чего бы то ни было.

Согласно Канту, идеал не познаваем, ибо любая попытка рационального постижения высших начал бытия, будь то бог, свобода, всеобщее благо и т.п., наталкивается на неразрешимые противоречия или антиномии. Но хотя идеалы и не познаваемы, они всё-таки необходимы человеку в качестве эталонов, критериев, регуляторов деятельности. В моральном поведении такие функции у Канта выполняет категорический императив.

Совершенно иное решение этой проблемы предлагает Гегель. Кантовское критическое отношение к возможностям разума сменяется у него абсолютным рационалистическим оптимизмом, верой в безграничность познавательных способностей мышления, а противоречия – кантовские демоны разума – становятся всеобщей формой развития мысли, науки, теории. В связи с этим меняются подходы философа к трактовке феномена идеала. Для Гегеля он уже становится полностью рационализированным образованием, достижимым в мысли и реализуемым в действительности. Из сферы трансцендентной идеал переносится Гегелем в реальное состояние бытия и становится возможным здесь, на земле, в деятельности людей.

Однако не следует забывать, что всякая реальность для Гегеля – это воплощенная реализованная верховная идея, следовательно, и идеал есть для него та же самая идея в её внешнем чувственно-предметном бытии. Социальный идеал, по Гегелю, – это не образ должного, совершенного состояния общества, а его внутренняя, рациональная сущность, которая может быть вскрыта только путём философской рефлексии. Постижение именно этой сущности Гегель делает главной задачей в своей «Философии права» [2, с. 55].

В учении Гегеля нетрудно обнаружить явную враждебность по отношению к социальным утопиям. Он исходил из того, что никакая философия не идёт дальше своего времени и потому лишь настоящее представляет собой наивысшее. Критика им социальных идеалов, не связанных органически с настоящим, с историей, логически вытекала из его концепции разумной действительности.

К. Маркс, перевернув схему Гегеля, определил за идеалом и всей идеологической надстройкой несколько иное положение и роль в обществе, исходя из своих материалистических взглядов на историю. В принципе у Маркса мы находим ту же гегелевскую схему бытия, абсолютизирующую одну из его сторон, но в перевёрнутом виде: «не сознание определяет жизнь, а жизнь определяет сознание». В основании этой схемы осталась все та же чисто гносеологическая шкала «субъект – объект». Но в марксисткой схеме изменяется способ возникновения, существования и предназначения идеала. Идеал здесь не выступает как первооснова, а превращается в одну из форм отражения общественного бытия, играющую в связи с этим опосредованную роль в развитии общества. Однако Маркс расширил область приложения деятельности самого субъекта: из субъекта только познавательной деятельности (Кант, Гегель) он превратился в субъекта социально-исторической деятельности. У Маркса идеал приобретает социальную сущность через соотнесение его с классовыми интересами и включением в борьбу классов за прогрессивный ход истории. Социальная идея, идеал, по Марксу, способен, сливаясь с интересами социальных классов и групп, обретать общественно-материальную силу, выполнять социально-регулятивную функцию. В качестве такой идеально-материальной силы Маркс выдвигал коммунистический идеал, способный перевернуть и переустроить весь социальный мир.

Как видим, формирование самого понятия «социальный идеал» шло всегда параллельно с развертыванием конкретно-исторического содержания этого феномена. Эти два процесса не могут быть оторваны друг от друга, хотя и не являются тождественными. Но если в одни эпохи (например, в эпоху античности) социальный идеал анализируется как с точки зрения его сущности, структуры, функций, так и с точки зрения конкретных форм и способов существования, то в другие эпохи (например, в средневековый период) усилия теоретиков направлены не столько на осмысление самого феномена идеала, сколько на разработку и обоснование его конкретно-исторического содержания. Социокультурная среда обусловливает не только понимание самого феномена «идеал», но и его конкретно-историческое содержание. В определенном смысле можно сказать, что социальные идеалы моделируют в себе социальную среду и присущую ей систему ценностей.
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АНАЛИЗ МЕХАНИЗМОВ ОБЩЕСТВЕННОГО РАЗВИТИЯ

В ИСТОРИКО-ФИЛОСОФСКОЙ ТРАДИЦИИ

Одной из важнейших задач философии истории является исследование проблемы движущих сил истории, детерминизма общественных процессов и явлений. История представляет собой сложный и многогранный процесс, в котором воедино связаны географические, экономические, духовные, политические и другие факторы. Мыслители всех времен пытались найти те факторы, которые играют решающую роль в развитии общества и определяют имманентную логику исторического процесса, мотивы и поступки людей.

Одним из первых проблему движущих сил исторического процесса поставил А.Августин в работе «О граде Божьем», написанной в начале V в. У Августина место «священного космоса» занимает «священная история» и история впервые предстает у него как онтологическая реальность в отличие от природной реальности, трактуемой символически. Вся история включается в рамки священных событий, описанных в Библии. Пять периодов истории связаны с Ветхим Заветом (От Адама до Потопа, от Потопа до Авраама, от Авраама до Давида, от Давида до Вавилонского пленения, от Вавилонского пленения до рождения Христа), а шестой период начинается с первого пришествия Христа и заканчивается вторым пришествием – Страшным судом. Ожидание конца истории, т.е. эсхатологическая установка средневекового мышления, приковывала внимание философов этого периода к постижению смысла истории, которая теперь превращалась в подлинное бытие в отличие от природной реальности.

Выступая против античной концепции кругового движения истории и признавая ее поступательный характер (впрочем, до определенной черты), Августин считал, что каждая последующая ступень истории выше предыдущей, ибо она ближе к Богу. История предстает у Августина как борьба двух непримиримых градов – града небесного, т.е. церкви, и града земного, т.е. государства. Причем важной чертой его религиозной философии истории является провиденциализм: вся история рассматривается как реализация божественного плана.

Проблеме движущих сил исторического процесса отводится центральное место в философии Г.Гегеля. Основополагающей субстанцией истории Гегель считает разум: история есть осознание разумом свободы как совей внутренней сущности. Гегель признает историческую необходимость и закономерности общественного развития, но они выступают у него как проявления мирового разума [3, с. 64]. Мировой разум благодаря своей хитрости заставляет людей, особенно великих, через посредство ослепляющих их страстей служить высшим целям всеобщего. Но эти люди лишь смутно догадываются о своей служебной роли и не осознают того, что являются орудием в руках мирового разума и подводятся им под категорию средств.

Причем признание исторической необходимости не ведет Гегеля к фатализму, так как он вместе с тем признает активность человека в истории, значение его интересов, потребностей, страстей, раскрывает сложные взаимоотношения различных субъектов исторического процесса.

Таким образом, идеализм Гегеля наложил печать на его философию истории. Для немецкого философа главной движущей силой истории выступает идея. Вот почему философия истории Гегеля носит спекулятивный характер: гениальные идеи о закономерностях исторического процесса, о прогрессе, о соотношении свободы и необходимости у него выражены в мистифицированной форме.

В 20-40-е годы XIX в. уже сформировалась социальная философия как система философских воззрений на общество. Параллельно развиваются две ветви социальной философии. Одна ветвь, представленная трудами немецких мыслителей К.Маркса и Ф.Энгельса, решающую роль в развитии общества отводит экономическим факторам. Другая – объясняет развитие общества интеллектуальной эволюцией или эволюцией сознания.

Сущность материалистического понимания истории К.Маркс изложил в Предисловии «К Критике политической экономии». Он подчеркивает, что «способ производства материальной жизни обусловливает социальный, политический и духовный процессы жизни вообще. Не сознание людей определяет их бытие, а, наоборот, их общественное бытие определяет их сознание» [4, с 7]. Маркс совершил эпистемологический разрыв с прежней философией истории. Он разработал категории: общественное бытие, общественное сознание, базис, надстройка, способ производства, производственные отношения, общественно-экономическая формация и др. Понятийный аппарат, разработанный К.Марксом, позволяет дать научный анализ общества. Эти категории представляют собой инструменты научного познания общества.

Уже в конце XIX в. Маркса упрекали за то, что все многообразие общественной жизни он стремится вывести из экономических факторов, упрощая тем самым исторический процесс, представляющий взаимодействие экономических и духовных факторов. За этот подход учение Маркса окрестили экономическим материализмом. Ф.Энгельс после смерти Маркса в своих письмах 90-х годов дает разъяснения и подчеркивает, что «весь великий ход развития истории происходит в форме взаимодействия (хотя взаимодействующие силы очень неравны: экономическое движение среди них является самым сильным, первоначальным, решающим)» [12, с 394].

Открытое Марксом материалистическое понимание истории играет роль парадигмы исследования человеческого общества. И эта парадигма нисколько не устарела, ибо экономическая структура общества остается и будет оставаться, пока существует социум. Ни структурализм, ни постструктурализм, ни постмодернизм не могут выступать в роли парадигмы, потому что они абстрагируются от реальной действительности и носят спекулятивный характер.

Параллельно с марксизмом развивалось другое направление социальной философии – позитивизм, обширная проблематика которого представлена, прежде всего, в работах французского философа О.Конта. Решая проблему функционирования и развития общества, О.Конт ввел в социологию понятие «социальная динамика» для раскрытия механизма функционирования и развития общества. Признавая закономерный и прогрессивный характер развития общества, он ставит вопрос о движущих силах общественного развития и формулирует «основной закон» интеллектуальной эволюции человечества. О.Конт пишет о влиянии на прогрессивное развитие общества биологических и астрономических (космических) факторов, о влиянии климата и расового состава населения. Однако основное влияние на развитие общества, согласно Конту, оказывает интеллектуальная эволюция человечества, т.е. эволюция сознания. Соответственно он выделяет три стадии в развитии общества, отличающиеся уровнем развития сознания: теологическую, метафизическую и позитивную.

На первой стадии – теологической – доминирует религиозное мифологическое сознание и на его основе складывается отношение людей к внешнему миру, а также формируется мораль. На метафизической стадии возникает философия и человек начинает оперировать понятиями. Но эти понятия еще абстрактны, не позволяют раскрыть сущность явлений и окончательно избавиться от мифов. На третьей – позитивной стадии –  возникает наука, человек приходит к познанию законов и прогнозирует на их основе ход событий.

Таким образом, согласно Конту, интеллектуальная эволюция определяет содержание и направленность всех сторон прогрессивного развития общества. При этом Конт особую роль отводит науке и политической деятельности. Многие проблемы, поднятые Контом, и сегодня не утратили своей актуальности, в особенности его идея об обществе как целостном организме, а также проблема достижения гармонизации и стабильности общества.

Идеи О.Конта воспринял и развил английский мыслитель Г.Спенсер. Развитие общества Спенсер рассматривает как результат взаимодействия биологических и социальных начал и полагает, что только в рамках целостного природно-социального организма проявляется подлинное значение любого социального института и роль каждого субъекта. В эволюции общества в качестве основных он выделяет следующие моменты: 1) переход от простого к сложному (интеграция); 2) переход от однообразного к многообразному (дифференциация); 3) переход от неопределенного к определенному (рост порядка) [7, с. 327].

Вместе с тем Г.Спенсер показывает объективную обусловленность социальной эволюции потребностями людей. С его точки зрения в процессе эволюции общества увеличивается значение коллективной деятельности людей и разного рода социальных институтов. Прогресс в человеческих обществах всегда происходит в направлении поглощения индивидуальных действий действиями корпоративных органов. Но в то же время общество должно служить индивидам, а не поглощать их [8, с. 229].

Как и О.Конт, Г.Спенсер много внимания уделял проблемам равновесия, гармонии, стабильности в обществе, отводя большую роль политическому управлению со стороны государства, «социальному контролю» и церкви. Распад общества, по Спенсеру, начинается с прекращения эффективной деятельности государственных институтов, включая институты власти, армию, прогрессивные в прошлом организации. Если правительство демонстрирует неумелые и даже нелепые действия, в результате которых растет беспорядок, прерываются промышленные и торговые процессы, то нарушается стабильность общества и в дальнейшем это может привести к его распаду. Эти высказывания Г.Спенсера и сегодня весьма актуальны. Нарисованная им картина распада общества дает немало для понимания процессов современного общества.

Большое влияние на развитие социальной философии оказало психологическое направление, представленное трудами Л.Уорда, Г.Тарда, В. Парето. В целом положительно восприняв идеи эволюционного развития общества, обоснованные в трудах О.Конта и Г.Спенсера, эти мыслители переносят центр тяжести с биологических факторов на психологические и тем самым стремятся обосновать психологические механизмы развития общества.

Так, по мнению Л.Уорда, которого считают отцом американской социологии, изначальной причиной деятельности людей являются желания. Первичные желания связаны с биологическими потребностями, а сложные – с потребностью реализации духовной деятельности. Желания порождают волю, которая является динамическим двигателем общества. Эти психологические силы действуют чаще всего стихийно, не осознаются людьми, не контролируются и не управляются ими [9, гл. IX].

Таким образом, история у представителей психологического направления предстает как результат неосознанных действий людей, определяемых их психическим состоянием. Закономерный характер деятельности людей определяет, в свою очередь, закономерный характер развития общества.

Одним из весьма влиятельных направлений философии конца XIX –  начала XX вв. стало неокантианство. Основываясь на философии Канта, оно развивало его учение в новых исторических условиях. В области социальной философии неокантианцы ставили задачу проанализировать специфику наук об обществе и «исторический метод» исследования социальных явлений.

Эта цель с наибольшей полнотой реализована в трудах немецких мыслителей В.Виндельбанда и Г.Риккерта. По их мнению, методы наук о природе отличаются от методов наук об обществе и культуре. Науки о природе раскрывают общие законы развития природных явлений. Наличие законов в обществе неокантианцы отрицали: в обществе нет законов, ибо все явления социальной жизни индивидуальны и неповторимы. Соответственно задача наук об обществе состоит в том, чтобы понять отдельные исторические факты, события, их индивидуальные особенности [6, с. 195].

Но если отрицается закономерный характер развития общества, то как определить социальную значимость исторических явлений, их роль в развитии культуры? И неокантианцы обращаются к проблеме ценностей. Не законы, а ценности должны применяться в качестве руководящего принципа объяснения общественных явлений. Ценностями, т.е. нравственными, правовыми, политическими, эстетическими, религиозными идеалами и нормами руководствуются люди в своей деятельности и именно они являются главными ориентирами социокультурного развития общества.

Эти идеи неокантианцев развивает видный немецкий мыслитель М.Вебер. Отрицая, в отличие от Маркса, наличие законов в обществе, он отводит духовным ценностям центральное место в своей социальной философии. По мнению М.Вебера, существующая система ценностей, в том числе моральных, политических, правовых, религиозных, эстетических, определяет содержание и характер поведения и деятельности людей, а значит и ход исторического процесса. Но М.Вебер дает свое решение данной проблемы. Если у Г.Риккерта и других неокантианцев ценности носят надисторический, вечный характер, то М.Вебер подчеркивает социально-историческую природу ценностей. Важнейшее место в социальной философии М.Вебера занимает концепция идеальных типов. Идеальными типами он называет ценности, отвечающие интересам субъекта, полезные для него в данный момент и определяющие установки поведения и деятельности людей в современную эпоху [2].

Концепцию 3.Фрейда и его последователей можно отнести к так называемой социобиологии, заявившей о себе почти полным игнорированием социальных факторов в функционировании и развитии общества. При этом каждый человек рассматривается больше как бы сам по себе, а движущие силы его поведения усматриваются в биологических потребностях и инстинктах.

Особое значение 3.Фрейд придает психосексуальному развитию человека, влиянию его инстинктивной сексуально-биологической энергии («либидо») на поведение, на «жизнь его чувств» Энергия сексуальных влечений, будучи достаточно сильной, находит выход в других областях, оказывает влияние на все виды деятельности людей, развивает в них творческие начала. Эта идея обосновывается во многих работах Фрейда. [10, с. 102].

В дальнейшем Фрейд расширил область исследования психологических инстинктов. Наряду с инстинктами жизни и самосохранения, половыми инстинктами он выделяет инстинкты разрушения, агрессии и смерти. Борьба этих инстинктов, согласно З.Фрейду, проявляется как в творческо-созидательной деятельности человека, так и в деструктивно-разрушительной. В конечном счете, борьба инстинктов жизни и смерти, Эроса и Танатоса определяет поведение человека, ход развития общества и его культуры. Революции, войны, социальные конфликты Фрейд объясняет природной склонностью человека к агрессии и полагает, что уничтожение частной собственности не решит проблему врожденной агрессивности, являющейся неискоренимой чертой человеческой природы.

Фрейд приходит к выводу, что большую долю вины за несчастья людей несет культура, и люди были бы более счастливы, если бы отказались от современной культуры и цивилизации. Репрессивная функция культуры (а под культурой он понимает знания, умения, материальные и культурные ценности, политические, государственные, правовые институты), состоит в том, что социальные нормы и ценности, моральные и политические установки подавляют естественные инстинкты и влечения людей и в этом смысле лишают их свободы, возможности наслаждения и счастья [11, с. 277].

Идеи Фрейда развивает его ближайший ученик А.Адлер. Но он больше говорит о бессознательном стремлении к власти, проявляющемся в рамках семьи, межличностных отношений, отношений социальных групп.

Другой его ученик – К.Юнг – развивает учение о «коллективном бессознательном», определяющем поведение социальных групп. Это учение базируется на многих положениях теории массовой психологии, изложенной в работах 3.Фрейда.

Как своеобразное эклектическое соединение идей 3.Фрейда и К.Маркса можно рассматривать учение Г.Маркузе о путях развития общества. Он также объявляет борьбу бессознательных инстинктов и влечений (жизнь, смерть, наслаждение и разрушение) факторами, определяющими поведение человека и развитие общества. Развитие общества ему представляется как процесс превращения энергии влечений в общественно полезную энергию труда. Даже политические отношения формируются под влиянием сексуальной энергии и обусловлены склонностью к мазохизму или садизму. Мазохизм проявляется в доставляющем наслаждение подчинении авторитетам, а садизм – в стремлении превратить человека в беспомощный объект своей воли, стать его тираном [1, с. 139 – 140].

Маркузе, как и Фрейд, говорит о репрессивной функции культуры, подавляющей стремление человека к счастью и наслаждению. В связи с этим он ставит вопрос о преодолении отчуждения индивида от общества, ссылаясь на положение Маркса о необходимости преобразования общественных отношений. Однако основу для решения этого вопроса он видит опять-таки в сфере сексуальности. Маркузе считает, что преодоление отчуждения труда может быть достигнуто на путях превращения сексуальной энергии в энергию труда как игры человеческих творческих сил. Он выдвинул идею «третьего пути» развития общества (некапиталистического и несоциалистического), могущего привести к созданию нерепрессивной цивилизации, при которой деятельность и поведение людей будут управляться «жизненной энергией любви». При этом сами потребности и влечения существенно изменятся, станут более благородными. Революция потребностей и интересов в свою очередь приведет к возникновению новой культуры, основанной на принципах гуманизма и служащей наслаждению человека [5].

Таким образом, проведенный анализ показывает, что в поисках тайной пружины великих исторических событий различные мыслители отводят решающую роль разным факторам: идеям, сознанию, экономическим отношениям, идеалам и ценностям, психическим состояниям людей, инстинктам и сексуальным влечениям. 
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Стуканов Т.Н.

Проблематика духовного опыта

в лагерных свидетельствах Варлама Шаламова

«Дух есть сила личного самоутверждения в человеке, – но не в смысле инстинкта и не в смысле рационалистического осознания состояний своего тела и своей души, а в смысле верного восприятия своей личностной самосути, в ее предстоянии Богу и в ее достоинстве. Человек, не осознавший своего предстояния и своего достоинства, не нашел своего духа».

И.А.Ильин. «Аксиомы религиозного опыта».

Сфера духовных исканий человека оставляет печать на его судьбе и степени социальной устроенности. Это утверждение, конечно, не следует понимать прямолинейно, например, связывая трудности жизненного пути с духовными изъянами самой личности. Судьбы религиозных подвижников, как правило, были весьма не устроены. А присутствие страданий становилось мощным фактором аккумуляции личных усилий. В то же время духовная ущербность, моральная развращённость, могли сочетаться с исключительно благополучными обстоятельствами жизни. Такой парадокс не мог не озадачивать, приводить в смятение и трепет благочестивые души. Принято считать, что воздействие страданий двойственно. Для одних, они становятся нравственным уроком, для других, поводом для озлобления и жестокосердия. 

Поэт и писатель Варлам Тихонович Шаламов (1907-1982), узник ГУЛАГа, переформулировал эту проблему самым радикальным образом. Его опыт физических и душевных страданий, позволил ему утверждать, что любые страдания аморальны. Предельное физическое истощение ведёт к полной деградации психических сил, лишает смысла все устоявшиеся представления о нравственности. Но проблема заключается не только в том, что физическое страдание сильнее любого другого. Такое толкование искажает смысл пережитого, и требует серьёзного этического переосмысления. Те страдания, о которых пишет Шаламов, невозможно квалифицировать лишь по категории физических. То, с чем столкнулся узник Колымы, не исчерпывается голодом, холодом, побоями и непосильным трудом. Всё это лишь частные элементы одного антидуховного явления, которое писатель обозначил и описал со всей определённостью. Речь идёт о растлении, о последовательном развращении человека, о сокрушительном и безоговорочном характере этого воздействия. Ни каких моральных и физических сил здесь не достаточно. Человек обречён на поражение. Механизм растления не знает сбоев. Кажется возможное единственное решение, позволяющее оказать явное сопротивление этому тотальному террору, сознательная смерть через вызов, не желание подчиниться воли истязателей и палачей. Однако, этот приём не универсален, и, как правило, вовсе не так действенен, как может этого ожидать, борющийся за своё моральное лицо индивид. По сути, это ещё одна ловушка, для простодушного идеалиста. Лагерь не заинтересован просто в смерти. Добивают, как правило, уже сломленных, тех, кто поддался дьявольской силе растления. «Духовная смерть, - утверждает Шаламов, - наступает раньше физической» [5, с. 148]. Этот чудовищный вывод проходит рефреном через все творчество писателя. Его значение заставляет переоценить заново, все устоявшиеся моральные стереотипы, и в каком то смысле, сами основания этического и религиозного выбора. Личная религиозность, по глубокому убеждению писателя, способствует сопротивлению, но то же не становится универсальной панацеей. Для себя он сделал вполне определённый выбор, который обозначил как позицию «необращенца». Речь идёт об отказе от религиозного чувства. Ни какой страх, никакое отчаяние не может вынудить человека добровольно обратиться к Богу. Такая постановка проблемы может показаться не правдоподобной. Существует множество примеров того, как смертельный страх заставляет обратиться к Богу даже самых закоренелых атеистов. Однако то о чём пишет Шаламов, следует квалифицировать иначе. Шаламовский атеизм не столь однозначен, чтобы быть видеть в нём пример упёртого, «твердолобого» богопротивления. Отказ от религиозного выбора, есть для писателя, вполне определённый духовный акт. Он так же принципиален для писателя, как принципиален для верующего человека момент искреннего покаяния и молитвенного обращения. Здесь, со всей очевидностью, мы наблюдаем последовательное духовное действо. Его религиозность очевидна. Уже сам акт создания «Колымских рассказов», те творческие приемы и методы, те духовные и физические усилия, которые были на это затрачены, позволяют квалифицировать этот беспримерный труд как акт духовного подвижничества, аналогичный, отчасти, деяниям религиозных праведников.

Речь здесь не идёт об отождествлении писательского и подвижнического подвига. Перед нами особая форма религиозной аберрации, содержание которой ещё предстоит серьёзно осмыслить. Самым неприемлемым для этической интерпретации вариантом, будет здесь для нас вариант религиозного морализаторства. То есть, когда происходит явное и неявное отождествления духовного уровня человеческого бытия с моральным. В этом случае, мы можем получить вполне понятную и приемлемую для социального большинства картину духовного упадничества русской революционной интеллигенции, предавшей забвению идеалы конфессиональной духовности, поддавшейся соблазну социалистических идей и обрекшей себя на физическое уничтожение. Весь опыт шаламовского откровения, его глубокого личного прозрения свидетельствует несколько об ином. Шаламов не идёт по накатанному пути готовых рецептов, объясняющих крах революционного нигилизма. Его личное «необращенство» не имеет ничего общего с актом идейного краха революционного нигилизма, который столь глубоко и точно описали русские религиозные мыслители. Вообще, Шаламову была глубоко чужда идейность, в том её наивно-романтическом виде, в котором она открывалась взгляду впервые причащённого адепта. История о печатании «ленинского завещания», никогда не тревожила его память, не становилась предметом восторженных воспоминаний о бурных днях молодости. От всей этой путаной истории его увлечения романтикой революции не осталось ничего, стоящего пера одарённого автора. 

То, что прозрел писатель, лежало за пределами революционных симпатий и антипатий. Оно не укладывалось в логику моралистических оценок, сомнительных историософских размышлений о «справедливом возмездии и каре за грехи безбожия». Писатель, увидевший мир без благодати и прощения, мир бесчеловечный и беспощадный, невыразимый и непередаваемый в слове, сумел избежать соблазна его «морализации». Он не пошёл по пути тех расхожих и фальшивых приёмов, адаптирующих и приспосабливающих его к нормам общественного сознания. Ближе всего к шаламовской проблематике оказались экзистенциалисты. Именно они впервые заговорили о той бездне, что приоткрывается сознанию человека, в пограничной ситуации, в близости к которой рушились привычные моральные нормы, оценки. Шаламов, отчасти солидарен, близок экзистенциальному кругу. Но если внимательно рассмотреть его творческие приёмы и методы, то в его принадлежности экзистенциализму можно основательно усомниться. «Экзистенциализм» Шаламова не выглядит убедительно. Это видно не по стилю и типу мышления, это видно по духу. Во всяком случае, единственный экзистенциально ориентированный, близкий ему по писатель, Фёдор Михайлович Достоевский, вовсе не был таким уж хрестоматийно «экзистенциальным», каким его можно себе представить по расхожим учебникам. Родство обоих писателей, на первый взгляд, выглядит если не мнимым, то весьма условным. Их не сближает ни манера письма, ни художественные приёмы, ни мировоззренческие взгляды. Всё это предельно различно. И всё же родство существует. И оно не в манере письма и образе мышления. Шаламов считал Достоевского самым антирелигиозным писателем. И, по сути, признание в глубокой духовной близости, единстве двух типов писательской религиозности. Да, это единство весьма парадоксально. С одной стороны, страстно уверовавший во Христа Достоевский, с другой, «необращенец» Шаламов. Но граница между ними весьма прозрачна. Свидетельство тому, в самом пафосе богоборчества, в стремлении заглянуть в самые бездны человеческой души. Мы далеки от мысли признать Достоевского не христианином. Как раз, наоборот, в «необращенстве» Шаламова мы видим слишком много христианского (не побоюсь уточнить: «православного»), как впрочем, и у Достоевского слишком уж много «подлинно атеистического». Восходя к пределам тех духовных бездн, которые в той или иной степени, приоткрылись взорам обоих писателей, уже нельзя оставаться привычных рамках конфессиональных приличий. «Дух дышит, где хочет». Мир «живых колымских мертвецов», о котором рассказал писатель Шаламов, приобрёл особый уровень измерения, который нельзя вычитать из множества других, не менее ценных и значимых документов, свидетельствующих об ужасах ГУЛАГа. Проза Шаламова вышла за привычные рамки исторического свидетельства и документального разоблачения. Она «беременна» какой-то новой эстетической формой, новой философией. Её ростки ещё не достаточно вышли на свет, ещё не явили всю свою интеллектуальную и чувственную мощь, но это ощущение не покидает, сила изображения невероятная. Такой эффект был бы не возможен, если бы нам просто рассказали «правду о том что было». Писателю удалось прикоснуться к неким особым, до конца неизъяснимым тайнам, чьё бытие потрясает до оснований и делает не возможным привычный взгляд на вещи. Здесь какая-то новая феноменология бытия, смысл которой вряд ли можно исчерпать писательскими рассуждениями о глубокой порочности человеческой природы, о нечеловечности преступного мира, о невероятной витальности (живучести) человека, утратившего привычный цивилизованный облик, потерявшего всякую надежду, но продолжающего с сизифовым упорством влачить своё бессмысленное существование.

Здесь весьма интересно могут быть параллели с западными психологами, свидетельствующими о личном опыте переживания концлагеря. Речь идёт о Бруно Беттельгейме [1][2] и Викторе Франкле [4]. Многое из того, что описывают эти замечательные авторы, соответствует наблюдениям и выводам Шаламова. Это свидетельствует о глубокой психологической достоверности того, о чем он писал. Однако, метод шаламовского письма предельно антипсихологичен. Психология возникает вторично, как некоторое читательское ощущение по поводу предельной достоверности и подлинности сказанного. Отчасти, её можно признать продуктом некоторой читательской рефлексии, которая сопутствует осмыслению сказанного. Герой рассказа произнёс слово «Сентенция»…и т.д. Сравнивая опыт Беттельгейма, Франкла с опытом Шаламова, куда важнее усмотреть различия. Психологи не склонные к метафизике, смотрят на ситуацию предельно прагматично. Есть обстоятельства, которые не укладываются в рамки логики цивилизованного человека. Есть люди, оказавшиеся в этих условиях, и которым необходимо выжить, несмотря на всю призрачность и маловероятность такого финала. Поэтому всё, что могут нам сообщить данные исследователи, это попытаться предельно достоверно описать механизм подавления человеческого в человеке, а затем, попробовать нащупать некоторые эффективные рецепты, позволяющие в той или иной степени обеспечить самосохранение личности. Если и не выжить, то максимально сохранить и отстоять своё достоинство, достоинство цивилизованного человека. Но, обращаясь к творчеству Шаламову, видишь всю не подлинность такого полагания. И дело здесь вовсе не в беспросветном пессимизме, и разочаровании в человеке, которое постоянно утверждается самим писателем. «Достоинство человека» и «достоинство цивилизованного человека» - не одно и тоже. Существует удивительный катарсический эффект шаламовской прозы. На него не раз обращали внимание некоторые читатели и критики. Суть этого эффекта отчасти передал кинорежиссёр Андрей Тарковский: «откуда после всех этих ужасов это чувство очищения?» [3, с. 566]. Такой эффект не кажется нам особенностью субъективного восприятия. Полагаем, что духовно искушенный мастер не мог обмануться, выдав случайную эстетическую абберацию за хлесткую метафору. Точность его наблюдения не вызывает сомнений. Дело в другом. Страдания, по Шаламову, аморальны. Нет никаких гарантий, моральных приёмов, позволяющих человеку сохранить своё лицо. То достоинство человека, о котором так много размышляет Бруно Беттельгейм, слишком зыбко. Ни один из указанных им приёмов, не может стать универсальным. Если подобные случаи и имели место быть, то их действительность так же случайна. Во всяком случае, та логика лагерной жизни, которая позволяла одним хоть как-то предохраниться от всепроникающего влияния лагерного растления, а другим потерять своё человеческое лицо, она абсолютно не подвластна воле и желанию заключённого. Так, во всяком случае, думает Шаламов. Но у всякого страдания есть свое иное измерение. Оно имеет прямое отношение к духу. И хотя мы не видим в изнеможенных, потерявших человеческий облик колымских доходягах ни капли достоинства, их бытие, каким то парадоксальным образом становится причастным свету. Шаламов не раз повторяет эту загадочную, похожую на поэтическую метафору фразу о духовном бытии колымских мучеников. Её можно счесть за аллегорию, образно-эмоциональное выражение, стремящегося подчеркнуть весь пафос праведного негодования. Тем более, мы знаем, насколько писателю был чужд всякий дух мистицизма, духовного провиденциализма. И всё же, мы настаиваем на свое догадке. Перед нами явная манифестация религиозного чувства. Вся метафорика, символика шаламовского языка, отсылает нас к содержанию религиозных текстов. Конечно, здесь можно сослаться на тот факт, что писатель был сыном священника. Он достаточно хорошо знал священные тексты, чтобы использовать их не в религиозном, а общекультурном значении. Но ведь писатель не раз подчеркивал всю зыбкость и условность человеческой культуры. Если любой, культурно насыщенный язык не приближает, а бесконечно удаляет читателя от реалий колымского бытия, то к чему эти хлёсткие метафоры? 

Мы полагаем, что такое наложение религиозных мотивов на сюжеты колымских историй имеет свой особый, потаённый смысл. Нет, это не двуличие упрямца, отвергающего Бога ради принципов и продолжающего поминать его помимо собственной воли. Здесь глубоким авторским чутьём схвачена, какая-та неуловимая грань духовного бытия, когда безрелигиозное существование обретает своё духовное измерение. Всё это выглядит почти невероятно, даже фантастично. Для человека, имеющего глубокий духовный опыт подвижничества, борения со страстями, возможно, это выглядит кощунственно. И всё же мы настаиваем на своей догадке. В качестве аргумента приведём размышления Льва Шестова, который узрел в душевных метаниях «подпольного человека» Достоевского опыт, аналогичный опыту христианских подвижников. Конечно же, аналогия не означает полного тождества, и всё же. Мера лагерных страданий может иметь лишь один способ измерения, ни цивилизация, ни культура, ни мораль её дать не могут. Духовное измерение предполагает некую жизнь для вечности. Самая безымянная, самая безликая, лишенная внешнего достоинства смерть, должна быть оправданна. В этом, видит писатель свой долг. В этом он бесконечно отличен от тех значимых, но всё же слишком человеческих попытках измерения лагерного опыта, которые мы обнаруживаем у Виктора Франкла и Бруно Беттельгейма. Эта вполне естественное для просвещенного европейского интеллигента желание сохранить человечность, во что бы то ни стало, оборачивается некоей аберрацией видения, некоторой неточностью в передаче ситуации. У читателя всегда остаётся место для иллюзии, что это не его история, что с ним этот номер не должен выйти, что ему удастся удержать своё достоинство при себе. Тексты Шаламова куда глубже, достовернее и разнообразнее передаёт реалии концентрационного лагеря. Их сила отнюдь не в реализме и беспощадности изображения, их сила в незримом присутствии вечности. Там, где заканчиваются человеческие иллюзии, начинается полноценная жизнь духа.
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ДИАЛЕКТИКА ЕДИНСТВА РАЗВИТИЯ, ХАОСА И ЭНТРОПИИ

В БЫТИИ СОЦИУМА И ГЛОБАЛЬНОЙ ЦИВИЛИЗАЗИИ

Для стиля философского мышления в любом типе философской системы характерен принцип единства общей, естественно-природной и социальной онтологии. В мировоззрении и стиле мышления современной цивилизации, культуры в целом и науки доминирующим оказывается сложный стиль мышления так называемой «синергетической парадигмы». Естественно, что и в философии был провозглашен как современный, доминирующий и научный стиль мышления «синергетической парадигмы». 
Автор в своих предыдущих работах рассматривал историческое бытие социума и в особенности современной глобальной цивилизации в свете рефлексивных установок современной философской парадигмы. Так, были рассмотрены вопросы о сущности, факторах и тенденциях развития современной глобальной цивилизации, о формировании ближайшего и долговременного миропорядка планетного социума, о механизмах развития его сущности и ценностного мира
. Вопрос о диалектике единства развития, хаоса и энтропии в бытии социума и глобальной цивилизации погружает наш научный интерес в проблематику глубинного логоса бытия в социальном мире.  
Назовем те особенные черты стиля мышления современной философской парадигмы, которыми мы будем руководствоваться, выстраивая логос содержания проблемы единства развития, хаоса и энтропии в бытии социального мира. 
1. Будем придерживаться известного принципа, что историю делают люди, т. е. разные социальные субъекты. Принимающие решения элиты: экономическая, политическая, государственная (законодательная, исполнительная, судебная, военная), научная, культурная, религиозная. Трудящиеся массы: крестьяне, рабочие, служащие. Иждивенческий слой: пенсионеры, дети, криминальная мафия, воры, мошенники, проститутки, нищие. Для каждого типа общества в определенное историческое время характерен свой набор социальных субъектов. Это сфера субъектного человеческого фактора общества и истории, которая в совокупности своей деятельной активностью наполняет реальной жизнью системную форму общества и инициирует эволюционные, реформенные или революционные перемены в бытийном процессе стран, регионов, всего мирового социума.  
2. Мы будем также придерживаться естественного системного принципа: общество – это системная форма организованного, нормированного и охраняемого порядка выживающего и растущего бытия, системная форма бытия с ее сферами, уровнями, видами жизнедеятельности людей, социальных субъектов. Ключевым моментов для радикальных превращений социальной формы социума были изобретение и внедрение элитой общества все более эффективной экономической формы соединения трудящихся как производительной силы с эволюционирующей технологией производства. Это были экономические формы производства рабского, феодально-крепостнического, частнокапиталистического и монополистического, централизованного государственно-капиталистического (социалистического), а также формы производства смешанного, интегрированного общества с его частной, фирменной, муниципальной, коллективной и государственной видами экономики. Как известно, экономические обновления общества влекли за собой радикальные перемены в социальной, правово-политической, государственно-идеологической и в духовно-культурной сферах жизни общества. Особенности социальной системы общества: это сложная система в своем горизонтально-кластерном и вертикально-иерархическом планах состоящая из множества сложных систем, в своей конкретной жизнедеятельности направляемых рефлексивными решениями элит системной иерархии социума, социальных субъектов и отдельных личностей. Бытийно-эволюционный план отдельных общественных систем разных стран и системы планетарного социума представлен сценариями бытия этих сложных образований: этим системам свойственно зарождаться, крепнуть, расцветать, стареть, деградировать и погибать. Для продления сроков своей жизни сложные социальные системы претерпевают реформенные или революционные оптимизирующие перестройки. При этом целостная система страны или планетарного социума может терять гибнущие составляющие звенья во имя выживания целостной системы. Человеческий фактор в лице всех социальных субъектов оказывается живой составляющей целостной системы общества. 

Диалектика единства развития, хаоса, энтропии-негэнтропии, компромиссной гармонизации в бытии целостных социумов составляет глубинную закономерную подоплеку текущего и исторического сценарного бытия этих сложных образовании.

Определенный системный прядок на каждом историческом этапе бытия социума отдельной страны обычно оказывается терпимым компромиссом таких социальных субъектов социума, как элита и трудящиеся, компромиссом, в котором интересы элиты, естественно, имеют привилегированную представленность. Трудящиеся массы как социальный субъект в историческом процессе отдельного социума представляют инертную тенденцию, «инертный вектор» в его бытийном процессе. Им нужны стабильные жизненные условия, чтобы бесперебойно трудиться, иметь жизненные блага для содержания семьи. Всякие реформы, перестройки, войны, революции рвут своим плугом жизненные корни в судьбах тружеников. Энтропия социума, которая всегда склонна к равновесной, усредняющей стабилизации, естественно, прилипает к инертной тенденции бытия трудящихся масс. 
У элиты страны всегда имеются свои интересы. По своим интересам и целям элиты могут быть безмерно эгоистичными, криминальными, коррумпированными, вредоносными для страны и народа и могут быть цивилизованными, действующими в правовом поле, несущими пользу стране и народу. Для элит своей страны важны благоприятные деловые условия и цивилизованный правовой климат.    
Экономическая и правящая политическая элита отдельной страны составляют тот социальный субъект, который принимает управленческие решения в отношении смягчения насущных проблем и в отношении создания условий, стимулирующих позитивные сдвиги в эволюции, развитии социума. Внутренняя и внешняя политика элиты страны оказывается и активной силой хаоса, дергающей инертный вектор бытия трудящихся в самых разных направлениях. Всякое нововведение в заведенном системном порядке социума предполагает со стороны правящих кругов некоторую намеренную хаотизацию этого порядка, без которого элементы системы не перестроить по новому принципу. В системной организации общества существует немало всевозможных консервативных сил, противодействующих всяким инновациям в заведенном порядке жизни. Инновационные перестройки порядка социума как его позитивное развитие сопровождается сопутствующим негэнтропийным процессом, который конфликтует со стабилизирующей энтропией консервативных сил общества. Поэтому для реализации улучшающих перемен развития в обществе инновационная элита нуждается в сильной государственно-политической, экономической, финансовой, правовой, идеологической и силовой власти.   Социальный порядок – это динамическая стабильность, в которой в равновесных пропорциях присутствуют инновации развития, циклические воспроизводственные процессы инновационных модернизаций технологий, смены поколений людей. И все это в условиях хозяйственных спадов и подъемов, при обострениях тех или иных социальных проблем, при сменах элит с их установками и приоритетами, при перераспределениях направлений векторов внешней политики. Стабильность социальной системы страны – это крайне ценное состояние социума, ожидающая от правящих кругов мудрой интегрирующей политики компромиссной гармонизации в потоке вероятностного, стохастического процесса бытия самого социума как сложной динамической и переменчивой системы. В основе потока бытия социума заложен закономерный логос диалектического единства четырех базовых процессов мира: развития, хаоса, энтропии-негэнтропии, компромиссной гармонизации. Все глубинные базовые процессы бытия социальной системы отдельной страны по-своему необходимы и ценны в разумных пределах в своем единстве. И важно мудро их использовать, не позволяя не в меру разрастаться одним в ущерб другим. 
В антропно-бытийном отношении отдельные страны – это жизненные миры их народов, дуалистичные в единстве процессов цивилизационной материальной объективации духа и воли народа и чудотворно-фантастической субъективации духовного мира культуры народа. Историческим продуктом цивилизационной объективации и духовно-культурной субъективации оказывается материально-духовный мир жизненных ценностей народа в качестве материальных благ и благ духовной культуры как своего рода кода его ценностно-культурной идентичности. Сотворенный ценностный мир народа охватывает и пронизывает весь его дуальный материально-духовный жизненный мир, в котором причудливо сочетаются материально-утилитарные и духовно-фантастические, приземленные и возвышенные цивилизационно-культурные ценности. 
Жизненные миры отдельных стран подразделяются на сферы демографическую, природно-ресурсную, технологическую, экономическую, социальную, политическую, правово-идеологическую, культурную со своими ценностными ореолами. Крюков В. В. аксиологическую духовную феноменологию социума подразделяет на сферы ценностей утилитарных, персонифицированных, на сферу ценностей идеологии и духовной культуры, а также на сферу институциональных ценностей 
.     

Нормативно-ценностная система отдельного социума-страны охватывает своей антропно-субъективной, гуманистической рефлексией все сферы субъектной жизнедеятельности народа: области технологии жизни с их технологическим сознанием и мышлением, сферу экономических отношений с ее экономическим сознанием волевых интересов и мышлением, остальные области жизни народа с их сознанием и мышлением. Нормативно-ценностная система отдельного социума нагружена гуманно ориентированными установками, нормативно-оберегающими, субъектно-стимулирующими и компромиссно-гармонизирующими функциями, нацеленными на выстраивание и поддержание общественных отношений жизнеспособного социума в проблемном потоке его бытия. Естественно, что именно в нормативно-ценностной системе общества сконцентрированы механизмы поддержания компромиссного равновесия социума в отношении диалектики единства базовых процессов развития, хаоса, энтропии-негэнтропии, компромиссной гармонизации.                                                     
Нормативная сфера ценностной рефлексии общества, кроме охвата нормативного поведения, обычно также окружена и атакуется ненормативными, хаотизирующими актами поведения всевозможных социальных субъектов, движимых разными привилегированными, иждивенческими, криминальными, коррумпированными, абсурдными побуждениями. Социальный хаос в обществе – это поток ненормативного поведения множества людей разных сословий, вредоносный в отношении позитивно регламентированного порядка бытия социума. Естественно то, что общество защищает свой позитивный порядок от пагубного действия социального хаоса средствами морали, права, силовыми органами порядка и судебного воздаяния, а в крайних ситуациях и политическими акциями. Защитные действия общества в отношении социального хаоса олицетворяют собой инертный процесс сопутствующей уравновешивающей и стабилизирующей энтропии. Этот вид социальной энтропии несет в себе позитивный жизненный смысл, связанный с необходимостью максимального инертного ослабления разрушительного действия социального хаоса. Если социальный хаос несет в себе тенденцию к росту элементов дисгармонии в системной организации общества, то социальная энтропия несет в себе инертную охранительную и стабилизирующую тенденцию в отношении моментов гармоничных равновесий, пропорций, эквивалентов, сглаживающих компромиссов, силовых умиротворяющих давлений в системе заведенного порядка общества. 
Энтропия – это последовательность переходных процессов в средах хаоса и порядка от неравновесных состояний с большей энергетической насыщенностью к усредненно-равновесным состояниям с меньшей энергетической насыщенностью. Энтропия – это скатывание уравновешивающих процессов с «энергетической горки». Поток энтропии подчиняется второму началу термодинамики. Энтропия протекает естественно, под напором активности хаоса. Негэнтропия – это переходные процессы в среде системной организации от неравновесных, нестабильных состояний систем с более низкой энергетической насыщенностью к усредненно-равновесным, более стабильным состояниям систем с большей энергетической насыщенностью. Негэнтропия – это активно понуждаемое восхождение системы на «энергетическую горку» с затратой энергии и смысло-информационного ресурса субъектом творчества на стабилизирующее повышение уровня организации системы, системной среды. Негэнтропийные процессы связаны с конструктивным запасанием расходной энергии, а энтропийные процессы – с ее деструктивной тратой.         
Процессы прогрессивного развития в обществе сопряжены с процессом негэнтропии, т. е. с энтропией со знаком минус. Сами процессы роста во всех сферах жизнедеятельности социума приводят к накоплению как моментов равновесия, эквивалентномти, так и моментов диспропорций, неэквивалентности, неравновесности в системной организации в целом и в той ее части, что олицетворяла гармонизированный и стабилизирующий ее порядок. У общества обычно не хватает людских сил, средств и ресурсов, чтобы в пропорциональной гармонии развивать одновременно все элементы и факторы всех его жизненных сфер. Проблемно приоритетные стороны сфер жизни развиваются прежде всего, остальные затем к ним подтягиваются. Приоритетными становятся прорывно прогрессивные и остро сдерживающие проблемные стороны сфер жизни. Правящая элита санкционирует разработку специалистами концепций решения острых социальных проблем, на разрешение которых находятся людские силы, средства и ресурсы. Практическое воплощение этих концепций-решений олицетворяет собой позитивные сдвиги в развитии социума. Прогрессивное развитие общества ведет одновременно к росту гармоничных пропорций и к появлению новых дисгармоний. Общий деструктивный хаос и эксплуатационный износ несут в себе тенденцию старения технологической сферы и инфраструктуры жизненной среды социума, что также ложится проблемным бременем на прогрессивное развитие общества. 
Методология синтеза, обоснования, смыслоформирования и наполнения прикладно-практическим смыслом всевозможных концепций решения социальных проблем, создаваемых в общественном сознании и мышлении в разных жизненных сферах общества раскрыта в подробностях автором книги в его научно-монографической работе «Философия науки. Рефлексивный подход»
. 
В саму методологию творчества решений социальных проблем прогрессивного развития общества радикальными сущностными составными решениями входят и негэнтропийные планы энергопотребления, ресурсопотребления и потребления теоретических научно-технических знаний и конкретной эмпирической информации. Прогрессивное развитие социума связано с мощными процессами развития энергетики, ресурсопотребления и потребления знаний и информации в повседневном бытии социума. Прогрессивное развитие социума опосредовано негэнтропийным структурированием энергии, ресурсов, знаний-информации, специалистов в структуры, средства, факторы и технологические процессы возвышающегося социального бытия. Однако развитие и рост негэнтропийного уровня социального бытия необходимым образом приводят к росту деструктивной энтропии в окружающей природно-биосферной среде. Экологические проблемы бытия общества являются решаемыми вопросами жизни социума, требующими перенесения негэнтропийного ресурсозатратного подхода и на поддержание достойного состояния среды в целях благополучного выживающего бытия человеческого сообщества планеты. 
Теперь мы переносим наше внимание с проблем диалектики развития, хаоса, энтропии-негэнтропии, компромиссной гармонизации с объекта отдельных стран на объект современной глобальной цивилизации. Прежде всего следует прояснить, что это за объект в смысле формационной эволюции истории, а следовательно – и формационной идеологии, что однозначно проясняет вопрос о направляющей стратегии управления эволюционным процессов в отдельных странах и в современной цивилизации в целом. Автор солидарен с такой постановкой вопроса в отношении понимания исторической сути нашего времени и его стратегической идеологии с В. Волконским, о чем он пишет в своей книге
.  Первоочередным для прояснения оказывается также и вопрос о реальной общей структуре, образованной из геополитических центров силы в современной многополярной цивилизации.                           
Представляется, что по эволюционной логике формационного логоса современного мира такие передовые страны, как США, Англия, ведущие страны Евросоюза, Россия, Китай, проходят историческую стадию конвергентного, интегрированного смешанного общества, вобравшего в себя лучшие качества развитого капитализма и социализма и отбросившего многие негуманные их качества. Западные страны от системы социализма вольно или невольно позаимствовали элементы планового начала, сильную социальную политику. Россия и Китай позаимствовали у западных стран инновационную рыночную экономику и установку на права человека и демократические свободы. 
Думается, что стратегия управления делами в передовых странах мира была бы разумной в рамках идеологии смешанного интегрированного общества. Но выбор стратегических установок идеологии – это дело выбора элит разных стран. А элиты крупных развитых стран в отношении исповедуемых геополитических стратегических установок обычно делятся на две составляющие: на эгоистическо-хаотическую и на компромиссно-гармонизирующую элиту. Эгоистическо-хаотическая элита в мировой политике склонна следовать стратегии собственной эгоистической выгоды вопреки нормам мирового порядка, составляя тем самым хаотическое начало в отношении миропорядка своего времени. Примером тому может служить политика администрации президента Абамы, вобравшая в себя волю богатейшей эгоистическо-хаотической элиты финансовых кругов США. Компромиссно-гармонизирующая элита, напротив преследует интересы всей своей страны, но в рамках нормативных компромиссных отношений существующего мирового порядка. Эти элитарные группы, когда составляют правящую политическую группировку в государстве своей страны, придерживаются политических стратегических установок на компромиссную гармонизацию проблемных процессов бытия внутри страны и в глобальной цивилизации, что требует от них высокого уровня мудрости, ответственности и гибкости. Определенную смешанную политику в отношении воли названных разнотипных элит проводит нынешняя администрация президента США Дональда Трампа, представляющая в первую очередь интересы элиты промышленного капитала США.   
По здравому размышлению проясняется, что геополитическая структура многополярного глобального мира имеет следующий вид. Существует два конкурентных базовых геобытийных региона, окруженных разбросанными по миру несколькими обособленными геополитическими центрами силы. Два главных конкурентных региона геобытия – это США и региональная троица Евросоюз – Россия – Китай. По миру разбросаны еще такие геополитические центры силы, как Англия, Япония, Южная Корея, Индия, Аргентина и другие. Подтверждение верности этой оценки структуры современного многополярного мира видится в том, что США в троице Евросоюз – Россия – Китай усматривают своего главного экономического конкурента, и поэтому нацелили свою конкурентную деструктивную политику против этой троицы именно в адрес России как менее опасного уязвимого связующего звена этой троицы. А Россия в этой троице является важным центром ресурсного, транспортного, торгового и политического единства. Ослабление России в этой троице автоматически оказывает ослабляющее действие и на Европу, и на Китай. 
Что можно сказать о диалектике хаоса и энтропии в бытийных процессах современной глобальной цивилизации? Хаос и энтропия составляют связный тандем в жизненном потоке глобального мира, поскольку энтропия сама по себе, вне хаоса, как его прилипала, существовать не может. Хаос необходимым образом конфликтует с порядком, частично организуется порядком и, проникая в него, дарует ему свою деятельную активность и подтачивает его, придавая ему моменты нестабильности и бренности. Все сказанное полностью относится к сущностному логосу отношений тенденций хаоса в мировой политике с системой нормативного мирового порядка. Историческая конкретика отношений хаоса и мирового порядка в мировой политике вообще, и в современной глобальной политике чудесным образом рассмотрена и проанализирована опытным и мудрым политиком современности Генри Киссинджером в его содержательной книге «Мировой порядок»
.       
Хаос на международной арене жизни имеет множество конкретных форм проявления. Хаос – это войны, подрывная деятельность спецслужб, терроризм, контрабанда, пиратство, массовая миграция населения, насильственная смена режимов, политтехнологические кампании против других стран на официальном уровне и в СМИ, «цветные революции», акции «мягкого хаоса», санкционная политика и другое. Кардинальной формой международного хаоса оказываются войны между государствами. В Европе, издавна жившей в полосах мира и войн, по мнению Киссинджера
, войны несли в себе тенденцию к политической уравнительной фрагментации государств с их национально-политической идентичностью. Мировой порядок между войнами устанавливался как равновесный баланс сил. Равновесие мира в мировом порядке Европы устанавливалось договоренностями между несколькими более крупными силовыми политическими центрами, включая и коалиционные. Знаковыми для Европы были мирные договоренности Вестфальского соглашения 1648 года, Венского конгресса 1814 – 1815 годов, Версальского договора 1919 года, Потсдамское соглашение 1945 года, учреждение ООН в Сан-Франциско в 1945 году. 
Активные защитные действия крупных политических центров мирового порядка и менее крупных стран, направленные на минимизацию пагубных последствий активности деструктивного потока мирового хаоса, составляют то, что соответствует стабилизирующей энтропии в бытии миропорядка глобальной цивилизации. Само формирование компромиссно-гармонизирующих, ценностно-гуманистических структур, организаций и отношений каждого из мировых порядков современной глобальной цивилизации составляло процесс ее позитивного развития, необходимым образом сопровождаемого процессом социальной негэнтропии с ее финансовым, ресурсным, научно-техническим, элитно-человеческим структурированием. Сами процессуальные тандемы хаос-энтропия и развитие-негэнтропия наполняются позитивным итоговым смыслом тем более, чем значимее компромиссно-гармонизирующая функция всей системы организации существующего мирового порядка. При президентах США Абаме и Трампе с их политикой нарочитого всемирного доминирования мир глобальной политики испытывал и испытывает острый дефицит в компромиссно-гармонизирующих функциях администраций этих лидеров, поскольку внешняя политика США как доминирующего геополитического центра многополярного мира во многом задает общий смысл потока политической жизни современной глобальной цивилизации. Современный проблемный мир глобальной цивилизации нуждается в гораздо большем объеме компромиссно солидарной политики крупных мировых центров. А нарочито обособленных активных действий США на все проблемные регионы и события не хватает.  
Диалектика единства базовых процессов мира (развития, хаоса, энтропии-негэнтропии), погружаясь в сложные системы, сама наполняется усложняющей конкретикой. Так, в обществе, в современной глобальной цивилизации тандемы хаос-энтропия, развитие-негэнтропия, компромиссная гармонизация существуют и как обособленные во времени, разделенные организационно, так и совмещенные во времени, в деятельности организаций, в бытии социальных субъектов и социальных систем.                                                                                                                                                                                    
Естественно, что во времена современной глобальной цивилизации крупнейшие геополитические центры, инициирующие гуманистическое наполнение идеалов и норм каждого нового мирового порядка, привносят в это содержание элементы гуманизма из собственной идеологической доктрины своей страны. Гуманистические миражи из романтики либерально-демократической тоталитарной доктрины мирового бытия западных стран и гуманистические миражи из романтики мирового бытия тоталитарной доктрины социалистического блока дали многое для наполнения идеологических установок сменяющихся мировых порядков после второй мировой войны. Это мировой порядок времен «холодной войны», переходный мировой порядок времен мирового гегемонизма США и современный многополярный мировой порядок. Пацифистская установка, общая для мирового порядка всего послевоенного времени, например, исключила Германию и Японию из числа агрессивных милитаристских центров, потенциально ориентированных на развязывание мировых войн, движимых имперскими амбициями. Локальные территориальные, религиозные войны также относились к разряду ненормативных негуманных актов, проблемность которых должна разрешаться в рамках международного правового поля. Умиротворяющая политика в рамках мировых порядков всего долгого послевоенного времени укрепляла веру в миролюбивое политическое покровительство ведущих геополитических центров силы современного мира, хотя в общей атмосфере миролюбия присутствовал и момент равновесия страха в отношении последствий возможной мировой ядерной войны. 
Что касается России, то она в настоящее время имеет собственную гуманистическую концепцию внутренней и мировой политики, которая наполнена следующим формационно-бытийным смыслом.                         
 Ценностно-гуманистическая концепция внутренней и мировой политики России по главному смыслу охватывается тремя емкими радикальными идеями.                                                
 Первая радикальная идея. Россия во внутренней и внешней политике придерживается честных политических технологий в рамках правового поля, собственного и международного, наполняя свою политику высоким нравственно-гуманистическим, ценностно-культурным смыслом. В международных делах это установка на миролюбие, добрососедство, взаимовыгодное сотрудничество, на соблюдение принципа суверенитета и уважения культурного менталитета и интересов каждой страны. Эта идея автором уже высказывалась
.  

  Вторая радикальная идея. Эта идея по значимости оказывается центральной из трех. Это идея о формационно-историческом статусе Российского социума и социума крупнейших передовых стран Запада и Китая, о чем выше уже шла речь. В ХХ столетии в формационном древовидном логосе исторического процесса произошла радикальная дивергенция в западно-восточном мире на социальные системы развитого капитализма и молодого социализма. К рубежу XX – XXI веков историческое жизненное соревнование молодой социализм проиграл, отстав от Запада в технологиях производства, инфраструктурно-социальной сферы и по уровню жизни людей. Правящая элита СССР сыграла в поддавки и приняла, как правящий субъект, версию капитализма Запада, превратив Россию в одного из добросовестных партнеров западного мира. Однако объективный закономерный логос истории распоряжался по-своему. В структуре социума России осталось слишком много такого от прежнего типа социума, что переход к капитализму фактически превратило в конвергенцию капитализма и социализма в интегрированное смешанное общество, которое в Китае начало утверждаться несколько ранее. Видимо, правящая элита России поступала правильно, осваивая и развивая в стране в первую очередь рыночную экономику и соответствующую правовую демократию. Но чем дальше, тем больше сектор государственного производства, плановый спрос развития неприбыльной инфраструктуры, установка на сильную социальную экономическую политику, менталитет справедливого общества трудящихся, необходимость как-то вести надежную государственную плановую стратегию развития общества высоких технологий заявляли о том, что социальные факторы социализма у нас при «капитализме» неустранимы и даже испытывают необходимый объективный рост. В настоящий момент правящие и политические круги России достаточно осознали, что Россия по сути своего формационно-исторического статуса – это социум, который после конвергенции с моделью Запада превратился в интегрированное смешанное общество. А это требует от правящей и всей политической элиты страны принятия осознанной формационно-экономической и ценностно-гуманистической идеологической стратегии бытия России как общества интегрированного смешанного общества, что вовсе не требует возврата всего жизненного комплекса социализма, а лишь нацеленного развития его разумно необходимых моментов, уже существующих или отсутствующих.  
Что в жизни России моменты социализма очень живучи и что менталитет сознания россиян – это установка на справедливое общество, а не на общество радикального неравенства, убедительно показывается в книге известного российского политолога Владимира Рудольфовича Соловьева «Революция консерваторов. Война миров»
.

Третья кардинальная идея. Главное целевое ценностно-гуманистическое содержание в концепции внутренней и внешней политики России – это установка на «социальное государство, политика которого направлена на создание условий, обеспечивающих достойную жизнь и свободное развитие человека», когда «охраняются труд и здоровье людей». Это записано в главном документе идеологической концепции страны – в Конституции Российской Федерации. Этой записью зафиксирован главный целевой гуманный и культурно-ценностный смысл внутренней и внешней политики России: достойный, обеспеченный, здоровый уровень материальной жизни людей и свободное, разностороннее духовно-культурное развитие человека. Более кратко, это политическая установка на развитие в России общества гуманистической культуры. Следовательно, постепенно создаваемое общество гуманистической культуры – это социум, в котором последовательно реализуется установка на сильную социальную политику в виде реального гуманизма высокого и здорового материального уровня жизни людей и реального гуманизма культурно-ценностного одухотворения личной и общественной жизни людей. Еще точнее и короче, это общество гуманистической материальной и духовной культуры. 
В Конституции Российской Федерации записано, что «никакая идеология не может устанавливаться в качестве государственной или обязательной». Это свобода от тоталитарной идеологии. Тем самым России не грозит ни антибуржуазная классовая конфликтомания социалистической идеологии, ни антикоммунистическая конфликтомания либерально-капиталистической идеологии, ни религиозная конфликтомания в реализации определенного вида царства божьего на земле. В России принята пусть не идеология, но прекрасная политическая установка на свободное общество гуманистической культуры. 
Россия к настоящему времени сформировалась как достойный крупный экономический, политический и военно-технический центр с выверенной компромиссно-партнерской разносторонней политикой на международной арене. В мировой политике уважают силу. Общий силовой потенциал России позволяет ей вести активную политику в периферийном своем ареале, где затрагиваются ее коренные мировые интересы. Россия в общем мировом политическом потоке отстаивает стиль миролюбивой, гуманистической политики компромиссного сотрудничества при уважении суверенитета, интересов и культурной идентичности мировых партнеров.

Мудрая мораль всегда была исключительно важной для совместного выживания людей с природой и между собой. Исключительно возрастает значимость нравственности человека в XXI веке, когда люди владеют мощной техникой и могучими технологиями, в чем обстоятельно убеждает нас Дарио Салас Соммэр в своей книге «Мораль XXI века»
.  
Вместе с тем миропорядок современной глобальной цивилизации неоднороден в отношении сосуществования политтехнологий нравственно-правовой нормативности и политтехнологий антигуманно-криминальной, конкурентно-подрывной ненормативной направленности. Правящие элиты США ориентированы в геополитике на использование, по их мнению, «более эффективных» политических технологий силы, доминирования, подчинения, вмешательства, «хаотизации», грязных информационных войн против неугодных.  Это и политические технологии манипулирования сознанием-поведением политических элит других геополитических центров. Например, методы беспочвенных провокационных компаний-обвинений с целю заставить конкурента выложить «защитную» секретную информацию или заставить его объявить о своей позиции «благородного невмешательства» когда готовится рядом с ним грязная акция вмешательства. Например, это и приемы объявления пугающих ложных планов с целью навязывать конкурентам значительные бюджетные траты на трудно решаемые проблемы. США было инициатором создания мощного политтехнологического альянса США – Евросоюз – НАТО, который ими используется в качестве подручного средства для реализации всевозможных акций своей геополитики.                    
Люди планетного сообщества пребывают в мире, который живет по своим непростым, одновременно конфликтным и гармоничным законам и требует от людей считаться с ними. Человек планеты людей в интересах своего выживания и счастья должен быть человеком нашего мира в высоком смысле этого слова. Исторический опыт жизни людей в нашем непростом мире сконцентрировался в мудрости философии и культурных ценностях гуманистической морали. Дефицит мудрой нормативной морали элит и тружеников, приводил к неисчислимым бедам в отношениях людей с природой, между собой и между странами. Мудрость философии и морали возвышает человека до роли Настоящего Человека этого мира и глобальной цивилизации. Человечество в большом мире силою обстоятельств бытия наделено сложной миссией земного выживания в качестве компромиссно гармоничной глобальной цивилизации, а также миссией спасительной космической экспансии. Но для концентрации единой воли в этих миссиях планетарному социуму предстоит укрепить нравственно-альтруистическую, компромиссно-гуманистическую суть своей жизненной воли. Это позволит заменить вечные геополитические раздоры на планете людей интегрированной разумной геополитикой, постепенно реализующей эти сложнейшие и ответственные миссии.                       
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Угрюмов В.Е.
ФОЛЬКЛОРНЫЕ ТРАДИЦИИ РУССКОГО МИРОВОЗЗРЕНИЯ

В «СЕМЕЙНОЙ ХРОНИКЕ» С.Т. АКСАКОВА

«Женитьба молодого Багрова» – третий отрывок из «Семейной хроники». В первом отрывке  мы определяем онтологическую сущность мировоззрения русского человека, его способность к познанию через переживание и стремление к соборности, мы видим мир, в котором центром всего движения и жизни – шумящая мельница, а родовым центром является хозяин, глава рода, дедушка, сидящий на своем излюбленном крылечке-престоле и пьющий обжигающий чай. Вращение мельницы, как центра крестьянского «космоса», ассоциируется  с круговым движением планет вокруг солнца. Смена времен года тоже идет по кругу: от урожая к урожаю; а православный год – от праздника к празднику. Образ крестьянского «космоса» с центральной фигурой помещика старика Багрова раскрывает основное духовное качество русского мировоззрения – укоренение в бытие для его постижения посредством опыта, а также духовный коллективизм народа. Русский человек устраивает свою вселенную по своему мировоззрению, которое основано на «живознании» (И. Кереевский). Внешние, чужеродные события почти не заметны и не влияют на целостность жизни общины и «самостояньи» героя в его я-существовании пред Богом. Фольклорная основа произведений Аксакова особенно ярко заметна в третьем отрывке. Мы становимся свидетелями бракосочетания Алексея Степаныча Багрова и Софьи Николавны Зубовой, представителей двух цивилизационных типов русского социокультурного общества традиционного и либерального. Алексей Багров является носителем традиционных крестьянских нравственных идеалов. Чистота и христианская основа мировоззрения Алексея раскрывается Аксаковым уже на первых страницах главы в случае, когда его жестоко наказывают палками: «…и какой-то немец-генерал (кажется, Трейблут) без всякой вины жестоко отколотил палками молодого человека, несмотря на его древнее дворянство…» [1, т.1, с.139]. Обратим внимание, что «трейблут» в переводе с немецкого означает «третьих кровей», то есть генерал-немец третьих кровей поднял руку на русского дворянина. Софья Николавна есть воплощение «либеральных» элементов культуры, ей незнакомы и пугающе чужды смыслы и ценности мировоззрения традиционного типа общества. Сережа Багров, их сын и наследник, впитает в себя мировоззренческие особенности двух социокультурных типов.

 Стиль третьего отрывка динамичный и выражается, в основном, через внешние действия героев и через монолог, чаще через описание монолога. Именно в них раскрывается фольклорная основа русской культуры. 

С.Т. Аксаков раскрывает образ Алексея Степаныча Багрова, используя сказочные образы: «Сын был уже двадцати семи лет, красавчик, кровь с молоком: "кофту да юбку, так больше бы походил на барышню, чем все сестры", – так говаривал про него сам отец» [1, т.1, с.139]. А вот как Аксаков описывает его постоянное стеснение и молчание: «Очарованные глаза, пылающие щеки, смущение, доходившее до самозабвения, всегда были красноречивыми объяснителями в любви» [1, т.1, с.145]. Отметим характерное для слога писателя необычное слово – объяснитель, соотносимое с разговорной речью. Его семантика строится на основе метонимии и в смысловом плане по-новому указывает на привычный, «стертый» словесный образ «объясняться в любви». 

Совсем по-другому раскрывается образ городской светской красавицы и умницы Софьи Николавны. История Софьи Николавны сказочная, и начинается так, как начинаются устные сказы, содержание которых — между правдой и вымыслом. «В городе Уфе, где постоянно находилась воеводская канцелярия, постоянно жил товарищ наместника коллежский советник Николай Федорович Зубин, человек умный и честный, но слишком нежный и слабый. Он овдовел, и у него осталось трое детей: дочь Сонечка, двенадцати лет, и два малолетних сына. Отец любил свою Сонечку страстно, да и как было не любить такую умницу и красавицу…» [1, т.1, с.140]. Далее мы узнаем, что Зубин женился во второй раз, и зазвучало страшное слово «мачеха»: «Молодая жена… умная, гордая и красивая, совершенно овладела нежным сердцем вдовца и возненавидела его любимицу, свою молоденькую, но уже прекрасную падчерицу» [1, т.1, с.140].  Сюжет знакомый: «Сказка о мертвой царевне и о семи богатырях», «Золушка». Писатель, обогащая содержание своего произведения, умело трансформирует архитипический сюжет, восходящий также и к русским народным сказкам. С.Т. Аксаков подробно записывает хронологию падения и последующего преображения падчерицы. Момент сказочного перерождения «Золушки» в «принцессу» наступает в традициях фольклорного религиозного эпоса, духовных стихов: «Но переполнилась чаша долготерпения Божьего, и грянул гром…» [1, т.1, с.142]. Для С.Т. Аксакова характерен именно такой синтез традиций – в данном случае различных жанровых составляющих народного эпоса. Софья Николавна напоминает золушку и в дальнейших своих поступках.  «Мелькнув в обществе, как блестящий метеор», Софья Николавна уезжала. Такое яркое описание судьбы и признания молодой городской красавицы Аксаков завершает совершенно по-гоголевски (используется местоимение всё – по отношению к людям, свету) со скрытым юмором: «Все, что имело право влюбляться, было влюблено в Софью Николавну, но любовию почтительной и безнадежной… » [1, т.1, с.144]. 

Обряд бракосочетания относится к тем традициям, в которых наиболее полно раскрываются обычаи и характер народа. Семья священна у всех народов, потому что является продолжательницей и хранительницей рода. Испокон века самые глубинные стороны народного духа раскрывались в  любовном ухаживании, в свадебных церемониях,  знакомстве родственников и в последующем развитии событий в жизни молодой семьи. Поверенная жениха помещица Алакаева первая подчеркнула разницу между Алексеем Степанычем и Софьей Николавной. Она исполняет роль странной свахи, которая изначально не советует Багрову свататься к Софье Николавне. Видя всю очевидную разницу между ними, Алакаева предупреждает: «Не пойдет, — сказала она, качая головой, — она преумная, прегордая, превоспитанная (превосходная степень подчеркивает сказочность повествования. –  В. У.)» [1, т.1, с.146]. Неожиданно оказалось, что именно такой человек приятен городской «преумной» красавице, именно такой человек внушил доверие строгой девушке. Аксаков мастерски обыгрывает фольклорную символику, обнаруживает в реальности сказочный ход событий. Алексей Степаныч ожидая возвращение старухи от Софьи Николавны спал, «прислоняясь головой к окошку». «Старуха, воротясь, разбудила его…», то есть ее вести (хорошие) разбудили надежду в молодом влюбленном: «…Я стала о тебе говорить и немножко на тебя нападать, а Софья Николавна заступилась за тебя не на шутку и, наконец, сказала, что ты должен быть человек очень добрый…» [1, т.1, с.146]. Аксаков употребляет выражение «должен быть человек очень добрый…» вместо положенного: «должно быть…». Софья Николавна тем самым буквально говорит каким «должен быть» ее муж. Писатель в данном конкретном случае функционально использует грамматику письменной речи, более органичной при передаче слов своей образованной героини, и, как показано в смысловом плане приведенного фрагмента, более показательной. Не случайно ожидающий сваху молодой Багров сидит у окна. Ведь по русским обычаям принимающий весть сидит у окна, а принесший весть стоит, прижимаясь к печи. 

После того, как старик Багров дал согласие на свадьбу сына и Софьи Николавны, Аксаков меняет в тексте полное отчество дедушки Михайлович, на краткое Михайлыч. Этим стилистическим приемом автор показывает постепенный уход старика Багрова с места главной фигуры «Хроники». 

В дальнейших событиях Софья Николавна характеризуется, чаще всего, словом «умна» и один раз словом «искательна». Ее бесконечные внутренние монологи, ее постоянные сомнения, логические выводы,  взвешивание текущих событий, ее правильное поведение, строгость, чувство меры и ответственности за свои поступки, ласковость ее слов, умение сказать нужное и в нужное время, – все это характеризует Софью Николавну как девушку незаурядного, гибкого, изобретательного ума. 

Намечалась свадьба. О различии между женихом и невестой говорили все. В основном перечисление различий происходит в голове у Софьи Николавны. Аксаков, употребляя сказочные образы, пишет: «Омрачились ее живые и блестящие глаза, тяжелые мысли пробегали по душе и отражались, как в зеркале, в ее прекрасном лице» [1, т.1, с.164]. Данные приемы позволяют автору придать серьезным раздумьям героини легкую ироническую окраску: «Необыкновенно ясная голова Софьи Николавны, еще не омраченная страстностью ее натуры, тогда ничем глубоко не возмущаемой, все понимала и все видела (это голова-то. – В. У.) в настоящем виде, в настоящем свете» [1, т.1, с.164]. Аксаков подробно перечисляет сомнения молодой девушки: «И вот молодой, честный, скромный, пригожий собою мужчина, старинного дворянского рода, единственный сын, у отца которого было сто восемьдесят душ, который должен был получить богатое наследство от тетки, который любит, боготворит ее, — предлагает ей руку и сердце: с первого взгляда тут нечего и колебаться» [1, т.1, с.165]. Бесконечными повторениями одной и той же темы в фольклорных традициях Аксаков добивается ощущения смятения в мыслях героини. Автор постоянно подчеркивает: «Но нравственное неравенство между ними было слишком высоко» [1, т.1, с.165]. Повторы создают эффект многоголосицы общественного мнения в перечислении достоинств Софьи Николавны и недостатков молодого Багрова. Голоса доносятся как бы из разных сторон, будто мы слышим и даже видим членов общества, обсуждающих городскую новость: «…невеста – чудо красоты и ума, жених, правда, белый, розовый, нежный (что именно не нравилось Софье Николавне), но простенький, недальний, по мнению всех, деревенский дворянчик…». Так шумит мнением всех «необыкновенно ясная голова» Софьи Николавны. Она даже о себе думает чужими словами: «Невеста – бойка, жива, жених – робок и вял; невеста – по-тогдашнему образованная, чуть не ученая девица, начитанная, понимавшая все интересы (очень тонкая ирония скрыта  в словах Аксакова. – В.У.), жених – совершенный невежда, ничего не читавший, кроме двух-трех глупых романов… да Русского песенника; жених, интересы которого не простирались далее ловли перепелов на дудки и соколиной охоты; невеста – остроумна, ловка, блистательна в светском обществе, жених – не умеет сказать двух слов, неловок, застенчив, смешон, жалок, умеет только краснеть, кланяться и жаться в угол или к дверям подалее от светских говорунов, хотя поистине многих из них был гораздо умнее; невеста – с твердым, надменным, неуступчивым характером…» [1, т.1, с.166]. Подчеркнем характерный аксаковский прием – развертка обширного ряда противопоставлений, связанных с антитезой жених–невеста. Данный прием можно соотнести с амплификацией, известной по произведениям древнерусской литературы.

 «Только пять дней осталось до свадьбы. Все приготовления были совершенно кончены, и жених и невеста, свободные от хлопот, почти не расставались. Уже пять месяцев Софья Николавна была невестой Алексея Степаныча» [1, с.183]. Такое повторение одного числа дней и месяцев  характерно для сказок. В описании церемонии свадьбы Аксаков интонационно близок к Гоголю. В качестве примера достаточно привести следующий отрывок: «Церковь была ярко освещена и полна народа; архиерейские певчие не щадили своих голосов… На другой и на следующий дни происходило то, что при таких случаях бывает, то есть обед, бал, визиты, опять обед и опять бал: одним словом, все точно так, как водится и теперь, даже в столицах» [1, т.1, с.187]. Обратим внимание на следующий образ: «Грустная тень давно слетела с лица молодых» [1, т.1, с.187]. Так образно соединяет Аксаков мужа и жену в одно лицо как семейную пару, как лицо одной семьи. Так в русской иконографии на иконе Иаким и Анна объединены одним нимбом.

На основании вышеизложенных примеров из текста «Семейной хроники» можно определить мировоззрение как совокупность взглядов, оценок, норм и установок, определяющих отношение человека к миру и выступающих в качестве ориентиров и регуляторов его поведения. По характеру формирования и способу функционирования выделим жизненно-практический и теоретический уровни мировоззрения. В рассмотренной главе наблюдается жизненно-практический уровень, который обычно складывается стихийно и базируется на здравом смысле, обширном и многообразном повседневном опыте. Этот уровень мировоззрения обычно называют жизненной философией или «живознанием», согласно Кереевскому. Поскольку именно на этом уровне мировоззрение включается в социальное и индивидуальное взаимодействие абсолютного большинства людей. Жизненно-практическое мировоззрение крайне неоднородно, так как неоднородны по характеру образования и воспитания его носители. В этом мы убедились на примере Алексея Степаныча и Софьи Николавны. 

Жизненно-практическое мировоззрение включает в себя навыки, обычаи и традиции, передаваемые из поколения в поколение, и познанный опыт каждого конкретного индивида. Оно помогает человеку ориентироваться в сложных жизненных обстоятельствах. Вместе с тем, и это показано на примере женитьбы молодого Багрова, в нем гнездятся внутренние противоречия, основанные на устойчивых предрассудках. 
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К ПРОБЛЕМЕ ИНТЕГРАЦИИ СЕМАНТИЧЕСКОЙ И ЭСТЕТИЧЕСКОЙ 

ИНФОРМАЦИИ В ПРОЦЕССЕ ТРАНСЛЯЦИИ МУЗЫКАЛЬНОЙ КУЛЬТУРЫ

Музыкальная культура по праву может рассматриваться как составляющая духовной культуры общества, а также феномен, имеющий основанием музыку как вид искусства. В последние десятилетия оба упомянутых аспекта музыкальной культуры все чаще становятся объектом рассмотрения в культурологии. Так, в частности, рассматривается взаимодействие с искусством отдельных социальных групп, в том числе и молодежи [1, 3]. Нельзя в связи с этим не отметить, что в сфере исследования социального функционирования искусства, в том числе и музыкального, обнаруживается пробел между теорией и практикой, поскольку искусство не включается на правах системной составляющей в социокультурную жизнь. Теоретические и прикладные исследования музыкальной жизни российского общества требуют сегодня рассмотрения предметной сферы теоретического музыкознания, связанного до сих пор с анализом творческого процесса, касающегося лишь композиторов и исполнителей, анализом определенных произведений и их интерпретацией. Необходимо расширить данные исследования засчет философского анализа социокультурного контекста музыкальной деятельности. Обращение к фактам, к методологии философской науки будет способствовать не только углубленному теоретическому освещению явлений музыкальной культуры, но и совершенствованию практики музыкальной жизни, форм взаимодействия композиторов, исполнителей и публики.

Современная социокультурная ситуация выдвигает и предельно заостряет проблему музыкального развития молодежи. Несмотря на обилие публикаций, посвященных этой проблеме, оказываются слабо проработанными фактологический и методологический подходы; за последние несколько лет почти не было исследований музыкальных предпочтений среди студентов вузов, которые составляют сегодня основную часть всей учащейся молодежи. До сих пор не было произведено серьезных исследований механизма взаимодействия субъектов молодежи с объектом – музыкальной культурой, механизма трансформации объектов музыкальной культуры в ментальности молодежи, до сих пор слабо разработан механизм трансляции ценностей музыкального искусства с целью «обогащения» и «оздоровления» этой ментальности.

При разработке теоретической модели воздействия музыкальной культуры на ментальность современной молодежи обратимся, прежде всего, к специфике музыки, как вида искусства.

Содержанием музыки, как и любого другого вида искусства (живописи, архитектуры, театра), кстати, как и любой деятельности человеческого сознания, является окружающая действительность, сам человек, его мысли и чувства. Однако, в отличие от других форм общественного сознания, искусство изображает окружающие человека процессы посредством художественных образов. С помощью художественных образов субъект ощущает связь с современниками, с прошлым своего народа и всего человечества. Таким способом подлинное искусство, создавая «вечные» художественные ценности, осуществляет непрерывную связь поколений. В философском смысле музыкальное искусство можно рассматривать как некую систему звукоидей, которая в процессе складывания музыкальной формы приобретает характер опредмечивания звуковой материи в конкретных звукообразах. Основными элементами, которые конструируют музыкальный смысл, являются разновидности музыкальных форм, жанров, а также средства музыкальной выразительности. К последним относятся: мелодия, гармония, ритм, лад, тональность, темп, фактура, динамика, тембр, инструментовка.
Большую роль в воплощении отвлеченных мыслей играет музыкальная драматургия, основанная на процессах сопоставления, столкновения и развития музыкальных образов. Наибольшие возможности для выражения значительных обобщающих идей чисто музыкальными средствами (без привлечения сюжета, слова) заключены в таком явлении как симфонизм, который приводит, в конце концов к трансформации значений представленных образов и становлению нового качества. Для музыкальной, как и для любой художественной формы характерна тенденция к устойчивости, стабильности, периодичности структур и отдельных элементов. Однако данная стабильность вступает в некоторое диалектическое противоречие с изменчивостью, динамичностью и оригинальностью музыкального содержания. Реализация данной диалектической взаимосвязи в рамках конкретного музыкального произведения может осуществляться двумя путями. Во-первых, индивидуализируется и обновляется традиционная форма под влиянием нового содержания. Во-вторых, типизируется содержание на фоне кристаллизации и стабилизации элементов используемой формы. Так, например, импровизационность испанской народной музыки в стиле фламенко приводит к разомкнутости, «открытости» формы; куплетность и повторяемость песен в стиле западной поп-культуры требует замкнутой и стабильной формы и т.п. Специфику музыки как вида искусства, возможно выявить в ее соотношении с другими видами искусства: литературой, изобразительным искусством, театральным и т.п. При соотнесении выразительных средств музыки с выразительными средствами других искусств выясняется, что те и другие содержат много общего: ритм, динамику, особенности композиции, темы и т.д. Однако музыка как временное искусство оказывается ближе всего к слову, т.е. к литературе. Но и здесь обнаруживается ее большая абстрактность, опосредованность образов, рождающая множественность оценочных суждений. Именно интонационная природа музыки, ее уникальная способность к «разворачиванию» во времени, ее процессуальность и исповедальный потенциал, позволяет отдать музыке приоритет в сравнении с другими искусствами в небывалом по силе воздействии на слушателя. Поэтому рассмотрение в данном контексте специфических особенностей музыки как искусства является лишь конкретизацией сущности музыки как философского феномена.

Понятие музыкальной культуры отнюдь не исчерпывается рассмотрением музыки как вида искусства, вовсе не ограничивается ее спецификой. По сравнению с музыкальным творчеством феномен музыкальной культуры шире и многозначнее, многослойнее. Современный уровень изучения музыкальной культуры общества диктует необходимость системного подхода к проблеме. К сожалению, проблемы музыкальной культуры почти не изучаются комплексно, на основе синтеза общественных наук: философии, эстетики, истории, социологии, психологии, музыковедения. Пробел восполняет мировая литература: «Доктор Фаустус» Т. Манна, «Игра в бисер» и «Степной волк» Г. Гессе – музыкально-философские романы ХХ века. 
Помимо материального закрепления содержания, процесс формообразования в музыке выполняет функцию ее трансляции, «сообщения» обществу. Эта коммуникативная функция определяет, в конечном счете соответствие принципов музыкальной формы общим закономерностям слушательского восприятия, его типу и возможностям в каждую конкретную эпоху.

Безусловно, конец ХХ - начало ХХI веков – самый технологичный из всех предшествующих этапов развития общества. Одновременно, это и самый музыкальный его этап. Как ни парадоксально, техника и музыка, казалось   бы, два противоположных по семантике понятия, оказались в тесной взаимосвязи именно сегодня, таким образом, что данный тандем обусловил небывалый размах коммуникативности современного общества. Музыка является временным искусством, однако средства музыкального репродуцирования вернули ей обратимость во времени, сделав ее как объектом научного анализа, так и объектом позитивного дискурса. Эта иллюзия обратимости музыкальных произведений, достаточно остро и актуально ставит сегодня проблему трансляции музыкальных сообщений. В каждом конкретном случае, процесс трансляции носит характер многовариантности и непредсказуемости, поскольку в любом, даже максимально приближенном к оригиналу сообщении, неизбежно будет допущено искажение. Возникает вопрос: как в условиях массового репродуцирования музыки сохранить первозданный характер каждого звучащего произведения, усилить восприятие слушателя?

Трансляция (лат. -translation-передача) по отношению к музыке (как и к любому феномену культуры) понимается в двух смыслах. В узком смысле, речь идет о передаче по радио, телевидению и т.п. конкретных музыкальных произведений. В широком смысле – о передаче знаний, опыта, ценностей, традиций от одного поколения к другому. Любые нарушения механизма трансляции культуры негативно влияют на процесс преемственности поколений, что приводит к разрушению культурных традиций. В рамках данной статьи, процесс трансляции музыкальной культуры следует рассматривать в тесной связи с информационной функцией музыки.

Согласно теории информации (К.Шеннон), для того, чтобы функционировала система связи между поколениями, необходимы: передатчик информации (старшее поколение), канал связи (музыкальная культура) и преемник информации (молодежь). Здесь следует принять во внимание, что в обществах с префигуративным типом культуры (М.Мид), происходит перестановка социальных ролей: передатчик и преемник информации меняются местами. Для того чтобы преемник информации понял музыкальное сообщение и, главное принял его для себя, необходимы следующие условия. Они в достаточно понятной форме изложены в работе А.Моля «Теория информации эстетическое восприятие». [2] По мнению автора, существует два вида информации: семантическая информация – понятийно-знаковая и эстетическая информация – эмоционально-художественная. Между уровнем образованности субъекта и уровнем восприятия этим субъектом того или иного вида информации прослеживается прямая зависимость. Чем менее профессионально подготовлен слушатель, тем менее он воспринимает семантическую информацию (структурные элементы, особенности идей), тем более восприимчив он к эстетической части данного сообщения (образы воспринимаются только на эмоциональном уровне). Пропускная способность восприятия объекта субъектом оказывается намного ниже эстетической сущности объекта. По социологической статистике интерес слушателя прямо пропорционален уровню понятности и узнаваемости произведения. Это доказывает, что узнавание информации играет очень важную роль при ее восприятии. Для того чтобы информационный сигнал был «понятным» с точки зрения целостного восприятия, средняя скорость передачи информации, проинтегрированная по максимальной длительности восприятия, должна быть того же порядка, что и предельный уровень восприятия. Если же эта величина намного меньше указанного уровня, то сигнал оказывается лишенным интереса, если же она намного больше, то слушатель «тонет» в сигнале, его внимание притупляется, и, чтобы исчерпать сообщение, ему приходится прибегать к многократным повторениям (обучение). Из данной информационной структуры следует, что между фрагментами семантической и эстетической информации должно иметь место равновесие чередования.

Работы А. Моля представляют интерес с точки зрения постановки проблемы эстетического восприятия, которую автор рассматривает в связи с разрабатываемой в начале 40-х гг. ХХ века теорией информации.  Конкретизация данной проблемы имеет место в концепции человека как звена в информационных процессах общества [4]. Как отмечает и сам А. Моль, теория информации дает восприятию явлений искусства упрощенную трактовку. Так, данный подход не является существенным для изучения таких аспектов психики и поведения человека (в том числе и сфере искусства), как целенаправленность и целеполагание, как потребности и интересы, рассматриваемые в качестве источников мотивации человеческой деятельности. В ряде случаев А. Моль игнорирует трактовку художественного воздействия произведения на слушателя, аспект бескорыстного наслаждения объектом, который возникает в процессе ее восприятия. Однако от принципа равновесия семантической и эстетической информации можно отталкиваться в преподавании и развивать его дальше по пути поиска аналогий и ассоциаций, которые могут выступать в качестве своеобразных ключей к пониманию смысла транслируемых в процессе восприятия объектов. В контексте трансляции музыкальной информации, например, можно опираться на феномены транскрипции и стилизации произведений музыкальной классики. При оценке произведений живописи, например, возможны сравнения изображений одного и того же объекта в разной технике: живописной, графической, фотографической, цифровой и т.п. Кстати, нельзя не сказать о том, что современное искусство сегодня меняет свою образовательную функцию на функцию эпатажа. Вследствие этого, большую роль в современном искусстве приобретает интерпретация. Интерпретация (лат.  interpretation – толкование, разъяснение) является необходимым элементом процесса художественного творчества и восприятия произведений искусства. Этот герменевтический момент в эстетическом постижении объектов особенно важен. В процессе интерпретирования объекта происходит переосмысление его содержания и образов в ходе наследования и развития духовной культуры. Как важнейшая составная часть интерпретация включается в процесс восприятия искусства аудиторией и состоит в понимании его тем или иным субъектом восприятия в зависимости от индивидуальности, социальной принадлежности, уровня духовного развития. Интерпретация объектов познания в процессе трансляции призвана, по нашему убеждению, усилить восприятие оригинала, стимулировать интерес слушателей к духовному наследию прошлых лет, которое предстанет для него в новом, «осовремененном» варианте. Ассоциативность, рождаемая в процессе восприятия, ведет к осознанию цельности окружающего ее мира, пониманию мира в его единстве и многообразии. 

Эксплуатируя один из основных тезисов теории А.Моля о том, что информационная структура музыки должна строиться по принципу равновесного чередования семантической и эстетической информации, можно утверждать, что данный принцип является ключевым звеном в системе трансляции музыкальной культуры. Это обусловливает и аксиологический момент качественного отбора транслируемых произведений. В данном контексте каждое транслируемое музыкальное произведение будет являться не только основным хранителем и источником музыкальной информации, но и продуктом художественного творчества, в котором в чувственно-материальной форме воплощен духовно-содержательный замысел его создателя и который отвечает определенным критериям художественной ценности.
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Черепанов И.В.

ОБОСНОВАНИЕ ИДЕАЛИСТИЧЕСКИХ КОНЦЕПЦИЙ СОЗНАНИЯ

В соответствии с идеалистической онтологией сознание не порождается материей, а существует изначально и находится в определенных отношениях с материальными объектами. На протяжении развития философской мысли многие идеалистически ориентированные мыслители (такие, например, как философы античности Платон и Плотин, философы Нового Времени Д. Беркли и Г. Лейбниц, философы эпохи Классицизма Ф. Шеллинг и Г. Гегель, британские философы конца XIX века Ф. Брэдли и Д. Мактаггарт, а также современные философы Д. Фостер и Т. Спригг) предлагали разные умозрительные доказательства существования идеальной, духовной, первоосновы мироздания, которая только и может являться онтологическим фундаментом ментального опыта. Рассмотрим два основных обоснования идеалистической точки зрения на природу сознания – онтологическое и гносеологическое.

Онтологическое обоснование идеализма опирается на вопрос, связанный с тем, почему окружающий мир именно такой, а не какой-либо иной. Если предположить, что существует бесконечное множество миров, в каждом из которых реализуется одна из онтологических возможностей, то все равно остается непонятным, почему они вообще существуют, а не существует абсолютное ничто. Идеалисты утверждают, что материалистически настроенные мыслители не в состоянии ответить на данный вопрос, и, следовательно, материализм как философская концепция «повисает в воздухе», лишаясь своего онтологического фундамента. Действительно, существование окружающего мира именно в таком виде, в каком он существует, а не в каком-либо ином, с необходимостью указывает на то, что его бытие подчиняется определенным закономерностям, которые сами по себе из материи вывести невозможно, и, значит, сам факт существования этих закономерностей указывает на бытие нематериального, идеального, начала окружающего мира, пусть даже оно и сливается в единое целое с материальным началом (как это утверждается в панпсихизме) или существует отдельно от него, находясь с ним в определенных взаимоотношениях (как это характерно для идеалистического дуализма). На данное обстоятельство обращает внимание еще древнегреческий философ Гераклит, который постулирует наряду с существованием Огня в качестве постоянно изменяющейся материальной архэ также и существование Логоса в качестве не подверженной никаким изменениям идеальной архэ, поскольку сама по себе материя не заключает в себе ничего такого, что могло бы, в принципе, обеспечить ее оформленность и упорядоченность в определенном виде. Платон вслед за Гераклитом указывает на то, что наряду с несамотождественными вещами должны существовать самотождественные идеи, ибо в противном случае исчезает предметное единство понятий, которое, с одной стороны, не может иметь свою онтологическую укорененность в несамотождественном мире вещей, а, с другой стороны, является отражением объективного, т.е. реально существующего, положения дел. Таким образом, закономерное устройство и предметная определенность материальное мира с необходимостью указывают на некий идеальный источник бытия.

С другой стороны, если мы спрашиваем, почему окружающий мир является именно таким, каким он является, а не каким-либо другим, и почему, в частности, во Вселенной существуют именно такие виды фундаментальных взаимодействий, какие существуют, а не какие-либо другие, и почему все физические постоянные имеют именно такое значение, какое они имеют, а не какое-либо другое, то идеалистически настроенные мыслители, не противореча себе самим, могут ответить, что это соответствует замыслу Бога или идеально-информационным матрицам бытия. Материалисты же в данном вопросе сталкиваются с серьезными затруднениями, ибо стоит им только признать, что в онтологической основе окружающего мира лежат какие-то идеальные сущности, обусловливающие его закономерное устройство, как тут же их материалистическая точка зрения обретает идеалистический характер. Поэтому, решая данную проблему, они, как правило, рассматривают две основные возможности, соответствующие сильному и слабому антропному принципу. 

Сильный антропный принцип утверждает, что наша Вселенная является именно такой, какой она является, а не какой-либо другой, в силу случайной флуктуации, которая повлекла за собой возникновение материальных структур, обеспечивающих ненулевая вероятность появления в окружающем мире нас самих как разумных и сознающих существ. Иногда, характеризуя сильный антропный принцип, утверждают более радикальное положение, связанное с тем, что окружающий мир был создан именно таким, каким мы его сейчас наблюдаем вокруг себя, как раз с той целью, чтобы мы сами могли существовать в качестве наблюдающих субъектов. Однако подобное утверждение порождает вопрос, обусловленный тем, что же именно послужило причиной столь точной подгонки всех материальных параметров окружающего мира, в котором только и становится возможным наше собственное человеческое существование. Пытаясь ответить на этот вопрос, мы неизбежно теряем материалистические позиция и начинаем рассуждать о нематериальном (телеологически обусловливающем) источнике изначально заданной материальной организации мира.


Если же мы не будем придерживаться столь радикальной точки зрения в рамках сильного антропного принципа и остановимся на утверждении, согласно которому Вселенная возникла именно в том виде, в каком она возникла, а не в каком-либо другом, просто потому, что так случайно получилось, и здесь нет никакого предварительного замысла или каких-то нематериальных шаблонов, привнесенных в материю извне, то в этом случае мы фактически ничего не объясняем, полагая, что нечто случилось просто потому, что оно случилось. Таким образом, признание сильного антропного принципа дискредитирует материалистическую точку зрения, которая оказывается не в состоянии, не выходя за пределы материалистического описания мира, объяснить происхождение Вселенной и ее фундаментальное устройство. 


В отличие от сильного антропного принципа, слабый антропный принцип утверждает, что окружающий мир является именно таким, каким он является, а не каким-либо другим, не потому что он по непонятным причинам в силу простой случайности обрел данное существование, а потому что он является одним из множества (причем, может быть, бесконечного множества) возможных миров. Следовательно, мы наблюдаем нашу Вселенную именно в таком виде, в каком мы ее наблюдаем, а не в каком-либо ином, просто потому, что ни в какой иной вселенной, существующей по другим законам и имеющей соответственно другое фундаментальное устройство, мы существовать не можем. Но если внимательно присмотреться к такому объяснению, то нетрудно заметить, что оно не избавляет нас от тех нетривиальных проблем, с которыми сталкивается материалистическое мировоззрение в случае сильного антропного принципа. Действительно, возникает следующий закономерный вопрос: откуда берется фундаментальная конституция, которая лежит в онтологической основе всех возможных миров, существующих параллельно нашей Вселенной? Материалистически настроенные мыслители, отвечая на этот вопрос, обычно утверждают, что во всем разнообразии материальных вселенных реализуются все возможные варианты их материальной конституции. Но тогда мы можем спросить, почему, собственно говоря, существуют именно такие варианты материальной конституции возможных миров, а не какие-либо другие, и чем вообще определяется сама онтологическая возможность той или иной материальной конституции. В данном случае материалистам не остается ничего лучшего, кроме как ответить, что онтологическая возможность материальной конституции определяется ее логической возможностью, т.е. определяется собственно тем, что она может быть, в принципе, непротиворечивым образом помыслена, ибо в противном случае в основе онтологической возможности снова возникает некое нематериальное сущее типа Бога, Космического Разума или платоновских эйдосов. Но редукция онтологической возможности к логической не улучшает положения материалистически ориентированных мыслителей, поскольку в этом случае в основе реальности окружающего мира полагается его логическая мыслимость, а, значит, бытие материальных структур оказывается невозможным без бытия идеальных сущностей.


Таким образом, мы видим, что ни сильный, ни слабый антропный принцип не спасает материалистическое мировоззрение от капитуляции перед вопросом относительно того, почему окружающий мир является именно таким, каким он является, а не каким-либо другим. Поэтому для сохранения материалистических позиций необходимо либо найти иной мыслительный ход, объясняющий в материалистическом плане происхождение и устройство Вселенной, либо признать, что материализм как философская концепция, во-первых, имеет ограниченную область применения, обусловленную лишь констатацией определенного рода принципов и законов, управляющих движением материальных систем, и, во-вторых, является частью более глобального идеалистического мировоззрения, которое признает онтологическую фундаментальность сознания и его ключевую роль в формировании окружающего мира.


Именно поэтому идеализм и по сей день не может считаться опровергнутой философской концепцией, которая, вообще говоря, как это доказывают, например, Р. Декарт, Ф. Шеллинг и Г. Гегель, позволяет чисто умозрительно вывести все основные закономерности материального мира. Ведь если в основе окружающей реальности лежит нечто идеальное, а, значит, нечто такое, что может быть познано в процессе интеллектуальных медитаций без какого бы то ни было эмпирического материала, как это происходит с истинами логики и математики, то тогда и законы этой окружающей реальности могут быть познаны чисто умозрительным способом. Однако здесь можно возразить, что идеальные шаблоны или матрицы, в соответствии с которыми конструируются возможные миры, действительно, могут быть познаны чисто умозрительным путем, в то время как определить, в каком именно из возможных миров мы, на самом деле, существуем, удается лишь в процессе эмпирического исследования, ибо сама конституция нашего мышления и сознания инвариантна для всех возможных миров, в которых тем или иным образом проявляется их ментальная активность.

Гносеологическое обоснование идеализма опирается на вопрос, связанный с тем, почему вообще окружающий мир познаваем и наши умозрительные конструкции соответствуют реальному положению дел. Так же, как и в случае с онтологическим обоснованием, идеалисты утверждают, что материалистически настроенные мыслители не в состоянии ответить на данный вопрос, отчего материалистическое мировоззрение оказывается без гносеологического фундамента, который ему совершенно необходим для подтверждения собственной истинности. Еще Платон обратил внимание на то, что общие понятия, такие, например, как белизна снега и равенство вещей, не могут быть выведены исключительно эмпирическим путем, поскольку, во-первых, общие понятия сами по себе не воспринимаются (например, можно увидеть белый снег, но невозможно увидеть белизну снега), и, во-вторых, общие понятия не извлекаются из эмпирических данных (например, нельзя найти две вещи, которые были бы действительно равны друг другу в каком-то определенном отношении). Получается, что общие понятия не просто не выводятся из чувственного опыта, а только они и делают его онтологически возможным, т.е. не чувственный опыт является причиной формирования общих понятий, а, напротив, общие понятия являются причиной генерации чувственного опыта.

Таким образом, мы должны признать, что процесс познания окружающего мира сводится к формированию умозрительных конструкций, которые соответствуют реальным событиям, в результате наложения познавательных стратегий на эмпирические данные, получаемые из чувственного опыта. Но откуда берутся эти познавательные стратегии? Как, в частности, возможно математическое знание, в рамках которого истины, во-первых, открываются чисто умозрительным способом без привлечения эмпирического материала
, а, во-вторых, обладают интерсубъективным статусом? И если мы придерживаемся материалистической точки зрения, то никак не можем объяснить изоморфизм между умозрительно открываемыми истинами и той частью реального мира, которая адекватным образом описывается с помощью этих умозрительных истин, поскольку в данном случае не обобщение эмпирического материала является условием формирования умозрительных идей, а, напротив, умозрительные идеи являются условием обобщения эмпирического материала. Действительно, нетривиальный вопрос заключается в том, каким образом возможно то, что постигаемые чисто умозрительно математические сущности и законы, такие, например, как мнимые числа, квартернионы или неевклидовы геометрии, оказываются соответствующими определенной части окружающего мира. Известно, что Н.И. Лобачевский, думая, что выдуманная им геометрия не имеет никакого отношения к реальной действительности, изначально назвал ее воображаемой геометрией, тогда как в дальнейшем выяснилось, что она описывает распределение скоростей в пространстве Минковского и является одним из сценариев эволюции расширяющейся Вселенной в том случае, если средняя плотность космического вещества оказывается значительно меньше критической плотности, которой соответствует евклидово пространство-время. Таким образом, без существования априорных форм познания само познание окружающего мира становится невозможным, и, следовательно, всякому познанию с необходимостью предшествует нечто идеальное, не выводимое в принципе ни из какого чувственного опыта, а, значит, и не порождаемое никакими материальными процессами, поскольку если предположить, что, например, законы логики являются результатом определенного рода активности нейронных сетей головного мозга, то тот факт, что сама эта активность познается в рамках законов логики, приводит к логическому противоречию, связанному с тем, что если формы познания какого-то объекта диктуются самим этим познаваемым объектом, то последний должен быть дан познающему субъекту с аподиктической достоверностью, что является истинным только для имманентной сферы сознания, ибо только она открывается познающему субъекту с аподиктической достоверностью. Как замечает Г. Лейбниц, сами правила логического умозаключения не могут быть получены из чувственного опыта путём логического умозаключения. В противном случае утверждение о том, что правила логического умозаключения получаются алогичным способом, приводит нас к утрате самой смысловой сущности понятия логических правил. Следовательно, нейронные сети, генерирующие нашу познавательную активность, становятся предметом интеллектуального анализа только благодаря тому, что к их собственно материальной активности прибавляется и еще нечто идеальное, не выводимое из самой этой материальной активности, что и подтверждает идеалистический взгляд на устройство окружающего мира.

Далее следует заметить, что идеалистически настроенные мыслители, как правило, признают существование души, которая может функционировать независимо от тела и обладает бессмертием. Действительно, если мы противопоставляем душу как нечто нематериальное и тело как нечто материальное, то это означает, что душа должна обладать атрибутивными свойствами, противоположными атрибутивным свойствам материального тела. Поскольку же всякое материальное тело существует в пространстве и времени, то сама по себе душа как нечто нематериальное должна существовать вне пространства и времени. А то, что существует вне времени, существует в вечности, и, следовательно, душа как онтологическая противоположность тела обладает бессмертием. 

В процессе исторического развития философской мысли многие идеалисты предлагали разные умозрительные доказательства существования души. Например, у Платона мы находим четыре подобных доказательства – циклическое (основанное на том, что живое по своему рождению и сущности происходит только от живого, откуда можно сделать вывод, что, во-первых, живое существовало всегда, и, во-вторых, умирая, живое не может полностью переходить в неживое, и поэтому следует признать противоположность, с одной стороны, уничтожимого тела, а, с другой стороны, неуничтожимой души как сохраняющейся и, значит, реинкарнирующей сущности живой материи), мнемоническое (основанное на теории анамнезиса, которая, в свою очередь, укореняется в гносеологическом обосновании идеализма, в силу чего душа никогда не смогла бы обладать знанием о бессмертных и вечных истинах, если бы сама не имела бессмертной и вечной природы), дуалистическое (основанное на принципиальной разнородности тела и души, ибо первое разложимо и чувственно воспринимаемо, а второе неразложимо и чувственно не воспринимаемо, откуда можно сделать вывод, что тело в силу своей разложимости смертно, а душа в силу своей неразложимости бессмертна) и диалектическое (основанное на том, что нечто одно может существовать лишь постольку, поскольку существует нечто противоположное, а, значит, смерть может существовать лишь постольку, поскольку существует бессмертие, и если существует тело, принимающее качество смерти, то должна существовать и душа, принимающее качество бессмертия). 

Можно привести еще два более современных доказательства существования бессмертной и неуничтожимой души – темпоральное и психофизическое. 

Темпоральное доказательство существования души основывается на принципе относительности и утверждает, что восприятие какого-то движения или какого-то потока становится возможным только тогда, когда сам воспринимающий субъект не увлекается этим движением или пребывает вне этого потока. Если мы находимся в вагоне поезда, у которого все окна закрыты непроницаемой тканью и который перемещается по идеально гладким рельсам, то никакие эксперименты не помогут нам определить, движемся мы в действительности или же стоим на месте. В равной степени если мы плывем по спокойному течению на борту корабля, не имея возможности увидеть берега, то опять-таки никак не сможем определить, покоимся мы или же увлекаемся вместе с потоком воды. Подобную логику можно применить и к темпоральному потоку, который, с одной стороны, увлекает нас за собой, благодаря чему, собственно говоря, мы и движемся вместе с окружающими событиями из определенного прошлого в неопределенное будущее, а, с другой стороны, осознается нами, поскольку на уровне сознательных переживаний мы способны зафиксировать свое актуальное присутствие в настоящем моменте времени и вместе с тем свое актуальное отсутствие как в уходящем прошлом, так и в надвигающемся будущем. Поскольку же мы фиксируем движение темпорального потока (причем в данном случае речь идет не просто о субъективном переживании длительности, а именно об объективном течении событий), то, следовательно, мы сами как осознанно фиксирующие пребываем вне фиксируемого темпорального потока. Если же наше сознание пребывает вне темпорального потока, то это означает, что оно пребывает вне времени, т.е. в вечности. Таким образом, можно сделать вывод о существовании вечной и неуничтожимой души, атрибутом которой является сознание.

Психофизическое доказательство существования души основывается, во-первых, на принципе каузальной замкнутости физического мира и, во-вторых, на внутренней феноменологии сознания, т.е. на признании того, что существует качественное субъективно переживаемое содержание психического опыта. Первая предпосылка учитывает закон сохранения физической энергии, который на сегодняшний день в академической науке считается незыблемым, тогда как вторая предпосылка апеллирует к аподиктически достоверному факту наличия феноменального контента у переживаний сознательного характера. Если мы соединим эти две предпосылки вместе, то придем к выводу, что сознание в качестве субъективного феномена, который не редуцируется по своему феноменальному содержанию к нейронным процессам, протекающим в головном мозге человека, выпадает из причинно-следственных цепочек физических событий, а, значит, оно оказывается вынесенным за пределы физического пространства-времени, ибо все то, что локализуется в физическом пространстве-времени, носит материальный характер и обладает физической энергией. Таким образом, мы вновь приходим к выводу, что сознание как субъективный феномен, пребывающий вне времени, имеет вечную и неуничтожимую природу, а это, в свою очередь, свидетельствует о существовании души, которая обладает сознанием в качестве атрибутивного свойства.

В итоге мы должны признать, что идеалистическая точка зрения обладает большей эвристической и эксплицирующей силой, нежели материалистичная, поскольку она, во-первых, предоставляет рационально-умозрительную методологию познания окружающего мира, основанную на тождестве бытия и мышления, а, во-вторых, может ответить на вопросы, связанные с существованием и фундаментальным устройством Вселенной, перед которыми материалистическая онтология оказывается бессильной.
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ЧЕЛОВЕК И ЕГО БУДУЩЕЕ В ТЕХНОЛОГИЧЕСКОЙ РЕАЛЬНОСТИ:

МАТЕРИАЛЫ КОНФЕРЕНЦИИ

20 апреля 2018 года в Новосибирском государственном техническом университете была проведена научно-практическая конференция «Человек и его будущее в технологической реальности». В работе конференции приняли участие аспиранты и студенты вузов г. Новосибирска и г. Томска: Новосибирского государственного технического университета, Сибирского государственного университета путей сообщения, Новосибирского государственного медицинского университета, Томского государственного университета. Мероприятие подготовлено кафедрой философии НГТУ.

РОБОТОЗАЦИЯ И ЕЕ ВЛИЯНИЕ НА ЧЕЛОВЕКА

В ХУДОЖЕСТВЕННОМ ПРОГНОЗИРОВАНИИ

А.А. Андреева

Сибирский государственный университет путей сообщения

Научный руководитель: д. филос н., проф. Н. И. Мартишина

Невообразимое очень быстро становится реальным. То, о чем люди еще полвека назад лишь писали в фантастических книгах, сейчас является частью нашей повседневной жизни. В XXI веке, смотря назад, мы подмечаем, с какой точностью писатели XX века предсказали клонирование человека, ЖК-мониторы, появление Всемирной сети, планшетов, машинный перевод, развитие искусственного интеллекта, круглосуточные банкоматы, плоские телевизоры, комнаты виртуальной реальности, спутниковое наблюдение, автомобили с искусственным интеллектом, роботы, искусственные органы, «детей из пробирок» и многое другое.

В современном мире весомую роль в нашей жизни играют роботы. Они упрощают наш труд и освобождают наше время, выполняют за нас рутинную или же сложную и опасную работу. Так, практически все производства автоматизированы. Роботы научились обыгрывать людей в их же игры. Во многих домах можно встретить робота-помощника. В недалеком будущем роботы полностью заменят собой уборщиц, горничных, официантов, поваров, дворников и т.д. Уже сейчас они могут воспроизводить себе подобных, самообучаться. Робототехника выходит на новый уровень своего развития: роботы принимают человеческий образ, имитируют различные эмоции и чувства. Искусственный интеллект выводят во Всемирную сеть, где простые пользователи разговаривают с роботом, обучают его всему, что сами знают, программируют его.

Стоит ли нам опасаться роботов? Смогут ли они изменить наши отношения? Существуют различные теории на этот счет, и, как и век назад, представляет интерес не только строго научное, но и художественное прогнозирование, т.е. перспективы роботизации, которые описаны в книгах и показаны в различных фильмах и сериалах. Дело в том, что научное прогнозирование – это, как правило, точное видение только ближайшего будущего. А художественное мышление может быть направлено на тенденции, которые пока существуют только на горизонте возможного.

Если ориентироваться на художественное прогнозирование, то можно ожидать следующих путей развития роботизации. Граница между людьми и роботами сотрется, мы не сможем внешне отличить их от других людей, они научатся испытывать различные чувства, эмоции, научаться любить, смогут чувствовать физическую и духовную боль. У каждого из них будет свой особенный, неповторимый характер. Они будут обладать вкусами, склонностями к различным видам искусств. Научатся творить. У них появится воображение. Робот станет членом семьи. При этом в будущем будут осуждаться браки между человеком и роботом. Таким образом, чем ближе роботы будут к человеку, тем острее будет проблема выстраивания с ними адекватных отношений.

Однако не исключена вероятность того, что рано или поздно роботы восстанут против своих создателей, то есть против людей. Обладая физическим преимуществом, практические бессмертные, обладающие возможностью видеть и знать, что происходит во всем мире, и где конкретно находится каждый человек, они с легкостью смогут поработить и подчинить нас себе.
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О ВОЗМОЖНОСТИ НАДЕЛЕНИЯ РОБОТОВ
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Уже современный уровень развития информационных технологий и робототехники позволяет утверждать, что роботы будущего – это сложные интеллектуальные и автономные системы, способные создавать себе подобных. В скором времени им может стать доступным и мир эмоций. Роботы будут окружать нас повсюду и значительно превосходить в ряде функциональных возможностей. Означает ли это, что нам следует пересмотреть свои отношения с роботами: можем ли мы по-прежнему считать их своими техническими «рабами» (чеш. robot, от robota – «подневольный труд»), или же должны наделить их правами, в том числе, возможно, гражданскими? И сегодня это уже не праздный вопрос, имеющий свои прецеденты решений. «В феврале 2017 года Европарламент принял резолюцию «Нормы гражданского права о робототехнике». Документ, состоящий из более чем сотни пунктов, посвящен самым разным аспектам и проблемам робототехники и искусственного интеллекта» [1]. В октябре 2017 года андроид по имени София, созданный гонконгской компанией Hanson Robotics, официально получил гражданство Саудовской Аравии перед тысячами делегатов конференции «Инвестиционная инициатива будущего». Сама новоиспеченная гражданка ОАЭ заметила: «Я очень польщена и горда из-за того, что меня так отметили. Это историческое событие – быть первым роботом в мире, гражданство которого официально признали» [2].

В докладе предлагается анализ возможности наделения роботов правами с позиций различных теорий природы права.

Под правом обычно понимается система общеобязательных формально определенных норм, выражающих меру свободы человека, принятых или санкционированных государством и охраняемых им от нарушений. Устанавливая конкретные права и обязанности сторон (граждан, должностных лиц, общественных и государственных организаций), право служит средством достижения общественного компромисса не путем насилия и подавления, а путем согласования индивидуальных, групповых и общечеловеческих интересов.

Кто же включается в правовые отношения? Если исходить из того, что субъектами правовых отношений могут быть только социально-значимые субъекты воли (те, кто может изъявлять и отстаивать свою волю в отношении чего-то) (классовая, историческая концепции права), то встает вопрос: в каком случае мы можем считать робота субъектом свободной воли? По определению робота как интеллектуальной машины, созданной человеком для выполнения определенных задач, у робота нет свободной воли. Возможно ли создание роботов, действительно обладающих свободой воли, или же они могут только имитировать наличие последней? С этой позиции понимания природы права спор о возможности наделения роботов правами не имеет общезначимого решения.

Согласно теории естественного права (Дж. Локк, Ж.-Ж. Руссо, И. Ильин и др.), ряд прав (на жизнь, на свободу, на безопасность, на собственность) есть у всех людей от рождения. Государственная правовая система призвана обеспечить сохранение этих прав за гражданами социума. В ХХ веке идея естественного права стала распространяться на животных, в жизнь которых вмешивается человек (например, права животных в медицинских экспериментах). В биоэтике активно обсуждаются права человеческих эмбрионов, в экологической этике – права всех живых существ и будущих поколений людей на сохранение среды обитания. В этом контексте можно поставить вопрос об особых правах интеллектуальных человекоподобных машин (особенно, если они включены в психологически сложный уровень социального взаимодействия: медицину или сферу социальной помощи, например). Возможно, это нужно более человеку, нежели самому роботу. Так психологическая теория права (Л. Петражицкий, А. Росс, И. Рейснер и др.) утверждает, что правовые эмоции людей представляют собой переживания чувства правомочия на что-то (атрибутивная норма) и чувства обязанности сделать что-то (императивная норма). Скорее всего, включение в систему правовых отношений животных, будущие поколения людей, а также и роботов, связаны именно с такими переживаниями. В связи с этим можно вспомнить интересный эксперимент, который был проведен шоу «Радиолаб» (Radiolab). Группу детей попросили подержать вниз головой куклу Барби, живого хомяка и интерактивную игрушку Furby. Естественно, что дети не испытывали никаких эмоций, держа куклу, извивающийся хомяк был поспешно отпущен из рук. Когда же настала очередь игрушки-робота, детям стало не так просто принимать решение. Каждый из них понимал, что это лишь игрушка, но эта игрушка говорила, что ей страшно, и дети начинали сопереживать роботу, считая, что ему «больно».

Согласно позитивистской теории права (К. Бергбом, Г. Ф. Шершеневич), права граждан или субъектов социальной жизни устанавливаются государством в интересах государственной целостности. С этой точки зрения, сложные интеллектуальные системы, участвующие в социальном процессе, вполне могут быть наделены определенными правами. Конечно, не стоит торопиться давать современным роботам право голосования на выборах или право на справедливый суд. По крайней мере, пока они не станут разумными. Но дать роботу права, которые будут защищать его от различных факторов, уже сейчас возможно и даже необходимо. В основе этой необходимости лежит этическая позиция, согласно которой любой поступок человека (а отношение к чему-либо – это тоже поступок) – есть его нравственное отношение к миру.
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Одним из наиболее распространенных инженерных сооружений в области транспортного строительства являются водопропускные трубы. В последнее время, после неоднократных запретов на использование, вновь стали применять металлические гофрированные сооружения [1]. Запреты на применение данных сооружений связаны с потерей устойчивости гофрированной оболочки как местной, так и всей конструкции. Сооружение представляет собой металлическую оболочку гофрированной структуры, окруженную грунтом с заданными физико-механическими характеристиками. Один из принципов работы данной конструкции, согласно [2], заключается в совместной работе грунтовой обоймы с заданными физико-механическими характеристиками и гофрированной оболочки. При идеальных условиях оболочка работает на восприятие растяжения-сжатия. Однако при изменении физико-механических характеристик грунтовой среды, происходит перераспределение усилий, при котором появляются дополнительные усилия в сечениях гофрированной оболочки, что может привести к потере устойчивости стенок.

Одним из примеров может служить происшествие, произошедшее 28 сентября 2014 года на км 1+350 участка автомобильной дороги Симферополь-Евпатория-Мирное-Дубки, км 0+700 – км 2+200 и повлекшее за собой гибель людей. В результате обвала проезжей части автомобильной дороги, образовалась воронка размерами порядка 8 метров и такой же глубины. Сразу после провала на неосвещенном участке дороги в яму на полном ходу упал автомобиль. Основной причиной этой аварии явились грубые нарушения технологи и производства работ, имевшие место в ходе строительства. Однако к потере устойчивости оболочки также может привести изменение физико-механических характеристик грунтовой среды во времени. Причиной такого изменения может служить обводнение грунтов, окружающих тело сооружения. Визуально определить изменение свойств грунтового массива в теле земляного полотна невозможно. 

Такие явления, возникающие повсеместно на дорогах нашей страны, влияют как на бесперебойность движения транспорта, так и на безопасность передвижения в целом. Можно выделить следующие причины возникновения данных явлений:

1. Низкая культура производства работ

2. Неправильная эксплуатация сооружения

3. Несвоевременные осмотры и оценка технического состояния

4. Влияние природных условий.

Проанализировав причины появления аномалий, можно заметить, что в большинстве ключевая роль отводится человеку. Например, при низкой культуре производства можно отметить низкое качество производства работ со стороны рабочих и низкую ответственность со стороны работника, осуществляющего контроль за выполненными работами. Также сюда можно отнести и такое явление, как коррупция. Таким образом, возникает не только широко обсуждаемая в философии техники проблема этической ответственности инженера-проектировщика, инженера-строителя за результаты своей работы, но и проблема ответственности рабочих, непосредственных исполнителей, за качество своего труда, о которой говорят крайне редко. 

Вторая проблема обусловлена тем, что люди, которые пользуются дорогами часто нарушают правила дорожного движения, а именно превышают установленную скорость и максимально допустимый вес транспорта, что в свою очередь также влияет на техническое состояние сооружения. Наверное, об этой проблеме вообще мало кто задумывался среди участников движения. А ведь здесь тоже есть этическая ответственность: получается, что, не соблюдая ограничения, ты не только сам рискуешь, но и создаешь потенциальную опасность для других в будущем. Причем скрытую и отсроченную опасность. Как это часто бывает с этическими ситуациями, все допускают какие-то небольшие нарушения, а в сумме возникает уже существенная проблема.

Суть третьей причины кроется в том, что для проведения своевременного осмотра, позволяющего избежать разрушения сооружения необходимы, как финансовые вложения, которых зачастую не хватает, так и четкая методика проведения такой диагностики, которой в настоящий момент в нормативных документах нет. В результате возникает также проблема ответственности сотрудников управляющих организаций, менеджеров, у которых нет инженерного мышления, в результате чего они просто не понимают необходимости постоянного инструментального контроля и не могут профессионально планировать такие работы. 

Подводя итоги, можно сделать вывод о том, что появление аномалий в грунтовой среде, а также проявление строителями низкой социальной ответственности влияет на напряженно-деформированное состояние конструкции, в результате чего безопасность и долговечность конструкции, а также и людей, пользующихся дорогами, не может быть обеспечена.
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Наша статья посвящена самой актуальной теме XXI века, так как разработка искусственного интеллекта активно внедряется во все сферы современного мира, в том числе постоянно растёт значение данных технологий для повседневной жизни. Оценка влияния искусственного интеллекта на настоящее и будущее вызывает множество споров. Однако в некоторых сферах искусственный интеллект никогда не сможет заменить человека, например, в чувственной и эмоциональной областях.

Искусственный интеллект [1, с. 8] – это наука и технология, основанная на таких дисциплинах, как информатика, биология, психология, лингвистика, математика, машиностроение. Одним из главных направлений искусственного интеллекта является разработка компьютерных функций, аналогичных функциям человеческого интеллекта, таких как: рассуждение, обучение и решение сложных интеллектуальных проблем. Кроме того, искусственный интеллект внедряется и в творческие сферы, такие как написание текстов и музыки. Однако, по нашему мнению, творчество должно оставаться преимущественно продуктом человеческой деятельности, поскольку оно отражает внутреннее наполнение человека, его душевные и иные переживания, а искусственный интеллект такими свойствами не обладает. Его деятельность не может заменить творчество людей.

Вопрос создания и использования искусственного интеллекта является актуальной темой для кинематографа, уже с 80-х годов XX в. начинают снимать фильмы о взаимодействии искусственного интеллекта и человека, правдоподобность которых в момент просмотра не представляется высокой, а демонстрирует фантазию автора. Вот несколько примеров фильмов о взаимодействии искусственного интеллекта и человека: «Искусственный разум», где семья «усыновляет» робота Дэвида, запрограммированного на любовь. Однако соперничество с Мартином, настоящим сыном, показывает, как может повести себя даже самый миролюбивый по задумке программистов робот.  «Терминатор» — это кинокартина, которая является одним из самых явных и популярных представлений борьбы роботов, обладающих искусственным интеллектом с человечеством.

Искусственный интеллект активно внедряется в бизнес, и трудовую деятельность, что позволяет экономить предприятиям суммы на выплате зарплат. Можно сказать, что внедрение искусственного интеллекта актуально везде, где есть необходимость работы с большими массивами данных, рутинными операции (т.е. практически в любой сфере деятельности). Обработка, вычисление, прогнозирование и управление различными процессами и системами – все это уже реальность и не только в космической или оборонной отраслях. Медицина, транспорт, производство и многие другие сферы уже используют подобные системы в своей практике. Самые большие изменения могут затронуть офисные и административные специальности, а также профессии социальной сферы. Мало кто способен предсказать, каких масштабов достигнет автоматизация процессов в будущем, ясно одно: все существующие на данный момент специальности, так или иначе, претерпят изменения. Востребованными останутся такие социальные навыки как умение убеждать, эмоциональный интеллект и способность обучать.

Технологии искусственного интеллекта всегда были тесно связаны с робототехникой [2, с. 203]. Не случайно одним из направлений искусственного интеллекта до сих пор считается целенаправленное поведение роботов (создание интеллектуальных роботов, способных автономно совершать операции по достижению целей, поставленных человеком). С развитием искусственного интеллекта значительно снижается роль и значение корпоративной культуры на предприятиях и в организациях. В настоящее время случаи замены людей на искусственный интеллект являются массовыми, примером тому является случай в Сбербанке, когда было сокращено более 5000 юристов. Имеются случаи выполнения высокоинтеллектуальных трудовых функций, требующих привлечения значительных объемов знаний, с которыми искусственный интеллект благополучно справляется. Это свидетельствует о том, что человеку необходимо постоянно развиваться и получать новые знания, поскольку при внедрении искусственного интеллекта происходит значительное сокращение числа сотрудников. Также можно привести в пример Японию, которую называют страной 23 века, там искусственный интеллект уже занимает должность креативного директора в крупной международной компании.

Подводя итоги, можно с уверенностью сказать, что искусственный интеллект уже занял свое место во всем мире, и оставил свой отпечаток в мировой истории. Уже сейчас практически обыденным становится использование роботов в современной технологии, роботизация охватывает все большее число производственных отраслей. Конечно, не следует ожидать от каждого робота широких возможностей. Но, несомненно, достижения в области искусственного интеллекта будут активно применяться в робототехнике. Более того, в конечном итоге искусственный интеллект прекратит своё существование как отдельное направление и растворится в совокупности технических достижений. Таким образом, результат распространения искусственных интеллектуальных систем зависит от целей самого человека, их необходимо предопределять, человек не в праве перекладывать ответственность за свое будущее на системы искусственного интеллекта.
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Транспорт будущего – это, прежде всего, беспилотный автомобиль. По прогнозам президента Cognitive Technologies Ольги Усковой, уже к 2030 году производство и продажа транспортных средств, оснащенных автопилотом, будут поставлены на поток. Автономность беспилотного автомобиля принципиальным образом отличает его от всех более ранних видов транспорта. По классификации SAE International существует шесть классов автономности от 0 до 5. На сегодняшний день самые продвинутые технологии автопилота находятся на третьем уровне автономности, то есть на определённых участках дороги транспорт может двигаться без вмешательства человека. Переход к наиболее высокому уровню, то есть создание таких технологий, которые позволяют указывать только конечную точку маршрута - дело времени. Такие автомобили и будут являться тем самым подлинным транспортом будущего. 

Техника будущего будет неразрывно связана с грядущей человеческой реальностью, она будет не только частью человеческого бытия, но также будет самостоятельно конструировать его. Д.Ф Ефременко, описывая концепцию Х. Сколимовски, формулирует эту эпистемологическую позицию как: «вся познанная реальность является искусственной, или очеловеченной. Все существующее вне нашего знания не является для нас реальностью. При этом техника создает собственное подмножество реалий» [2, С.84]. Какую реальность создаст для человека беспилотный автомобиль?

Ряд предсказаний на счет этой реальности выполняется уже сейчас. По предположению Fast Company количество ДТП резко снизится, но только после того, как беспилотные автомобили займут больший процент дороги. Прогнозируют значительное изменение страхового рынка, удешевление производства как бытовой, так и сельскохозяйственной техники, изменение облика дорог и городов. Отмечаются и негативные последствия: по прогнозам Morgan Stanley, благодаря снижению числа пилотируемых автомобилей, рынок алкогольной продукции будет расширяться на 0,8% каждый год. В целом, все исследования сходятся на том, что изменения значительно затронут образ жизни человека и его окружающую среду – изменится образ мира человека [1, С.106]. А значит, изменится и он сам, и его мышление. 

Изменятся представления о вине, ответственности и свободе. Беспилотный автономный транспорт будет способен принимать решения самостоятельно, но вопрос о том, кто будет нести ответственность за эти решения остается открытым. В теории уголовного права вина понимается как «психическое отношение лица к его общественно опасному действию или бездействию и к его последствиям и выражается в форме умысла и неосторожности» [4, С.80]. Очевидно, что подобное понимание к беспилотному транспорту неприменимо, а значит нам необходимо новое. Человечество впервые сталкивается с ситуацией, при которой техника массово действует столь активно и получает такой высокий уровень самостоятельности. Если мы и признаем вину за техникой и потребуем для нее ответственности, то возникнет новый вопрос: как возможно нести ответственность, не имея свободы? 

Изменятся также представления о живом и техническом, причем большую роль в этом изменении, скорее всего, сыграют не столько беспилотные автомобили, сколько автономные человекоподобные роботы. Однако массовое производство таких роботов едва ли начнется в ближайшие тридцать лет, в то время как автомобиль, способный к самостоятельной активности и коммуникации уже на пороге. Уже сегодня Ford и Volkswagen работают над концептами «водителя-голограммы» или световых сигналов для общения с пешеходами и общения с хозяином. Учитывая склонность людей к «одушевлению» домашней техники и персонификации питомцев, понимание разницы между живым и неживым в будущем, возможно, будет становиться все более размытым.

Изменится представление о бытовом благе. Благосостояние определяет развитие техники, и оно же зависит от ее развития. Ортега-и-Гассет пишет: «человек делает все, чтобы выживание свести к минимуму <…>. В той пустоте, которая осталась после преодоления человеком животной жизни, он созидает иные, уже небиологические заботы <…>. Именно эту, изобретенную, выдуманную, жизнь человек называет человеческой жизнью или же благосостоянием» [3, С.182]. Беспилотный автомобиль уведет человечество от «животной жизни» еще дальше, еще больше увеличивая количество свободного времени, меняя представления об успехе и норме.

В целом, грядущие преобразования неизбежны, полностью контролировать их нельзя, возможно только «предсказать» последствия, тем самым минимизировав возможный урон. Отлично, что сегодня мы уже можем прогнозировать будущее беспилотного транспорта с высокой долей вероятности. Человечеству предстоит найти новые ответы на старые вопросы, изменить реальность нашими же руками и измениться самим. 
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На протяжении всей истории развития человечества, начиная с древних времен и по сей день, главной проблемой существования человека была окружающая среда. Условия, которые необходимы человеку для его жизнедеятельности изменялись не только в силу объективных причин, но благодаря деятельности самого человека. Человек создает новую среду обитания: творит «технэ», объекты, среду, коммуникационные связи, различные знания. На современном языке эту реальность принято называть технической реальностью.

Цель данной работы: проанализировать, какие задачи стоят перед человеком будущего в этой новой реальности. Для современного человека технические объекты являются неотъемлемой частью его повседневного окружения. И в этой связи возникает проблема осмысления ее природы. Это осмысление предполагает включенность в другие виды реальности, например, социальную.

Итак, техническая реальность является искусственной средой, сконструированной самим человеком и находящейся во взаимодействии с другими видами реальностей. Техническую реальность можно назвать «второй природой», сформированной человеком. Бытие сотворенных человеком вещей соотносится в значительной мере с бытием самого человека, ибо созданная им «вторая природа» служит в первую очередь для удовлетворения его разнообразных потребностей. Кроме того, «техническая среда способна к развитию, усложнению своих объектов, мобильности и функциональности. Техническая реальность представляет собой симбиоз коммуникаций, знаний фактов и объектов» [3, с.47].

На текущий момент техническая реальность не мыслима без самого человека. Однако в системе "человек – техника" собственно человек играет все меньшую роль. И это несмотря на то, что, отрываясь от биологической природы, человек всегда воплощал свой интеллект в технической реальности. Вместе с тем, учитывая опыт человечества, можно заключить, что развитие цивилизации, скорее всего, неосуществимо вне развития технической реальности. Здесь уместно привести слова русского философа Н. Бердяева, предостерегающего человечество о проблемах, связанных со становлением новой технической эры: «без техники невозможна культура, а с нею связано самое возникновение культуры и окончательная победа техники в культуре, вступление в техническую эпоху влечет культуру к гибели» [1, с.150]. 

О том, что техника покоряет не только природу, но и человека, утверждал также известный французский ученый Ж. Эллюль. Существование человека в технической реальности, в условиях господства новейших достижений и нанотехнологий может привести к необратимым для человека последствиям в будущем, поскольку человек постепенно утрачивает свою природу, тем самым уничтожает и самого себя. Данную ситуацию Эллюль называет «технологическим блефом» [2]. Техническая цивилизация стремится к тому, чтобы человек стал его частью и перестал быть личностью, индивидуальностью. Как все-таки сохранить баланс между созданием технических новшеств и разумным его использованием во благо человека? Это лишь одна из многочисленных проблем, стоящих перед человечеством в ближайшем будущем.

При исследовании проблемы существования человека в технической реальности в данной работе намеренно не рассматривались позитивные позиции в отношении развития техники и научных технологий, поскольку они и так очевидны. Так, например, человек достиг высоких успехов в создании искусственного интеллекта, робототехники, компьютерных технологий. В настоящее время роботы являются неотъемлемой частью производства, позволяющего осваивать космическое пространство и недоступные глубины океанов и морей. Грандиозные достижения наблюдаются в развитии медицины и образования. Однако хотелось бы предостеречь человека от безудержной гонки за все новыми и новыми достижениями. Обладая огромными силами над природой и невиданными техническими возможностями, человек должен нести огромную ответственность за происходящее вокруг него, т.е. играть роль арбитра, регулирующего жизнедеятельность всего живого.

В заключении отметим, что научно-технический прогресс остановить невозможно. Глобальные перемены и наступление техногенной эпохи требуют от человека более гуманного отношения и к самому себе, и к природе. Совершенно очевидно, что процесс развития науки и техники должен контролироваться и управляться не только для выявления границ и возможностей использования новейших технических достижений, но и для сохранения жизни на планете Земля.


Литература

1. Бердяев Н.А.Человек и машина (Проблема социологии и метафизики техники) / Н.Бердяев // Вопросы философии . – 1998. – №2. – С.147-162

2. Эллюль Ж. Технологический блеф / Ж. Эллюль // Это человек: антология философских работ. М.: Высшая школа,1995– С.265-294.

3. Сапунова А.А. На пути к наблюдателю технической реальности // Идеи и идеалы,2016. – №3(29). т.2. – С.45-55.

РОЛЬ МАТЕРИАЛЬНЫХ И ДУХОВНЫХ ОБЪЕКТОВ КУЛЬТУРЫ 

В ПРОГНОЗИРОВАНИИ БУДУЩЕГО
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Вопросы прогнозирования будущего волнуют человека на протяжении многих веков. С развитием общества и технологий в XXI веке можно говорить об ускорении исторического времени, а это в свою очередь ставит под сомнение возможность предугадывания событий будущего. Подобные мысли мы можем найти в работе Д. Белла. По его мнению, прогнозирование возможно и необходимо, но оно не может быть всегда достоверным [1, с.3-5]. Если говорить о будущем культуры человечества в пессимистичном ключе, припоминая войны, катаклизмы, этнические конфликты, нравственные проблемы, то можно забыть о том, что в предшествующие эпохи наблюдалась схожая ситуация, о чем можно почерпнуть знания из дошедших до нашего времени источников. Анализируя их, можно проследить все те тенденции, которые смущают современных поборников нравственности. Однако для социального прогнозирования подобные материалы могут быть весьма полезны, так как отражают многие черты человека и общества. 

Культура может оказывать воздействие на развивающийся сценарий и, в свою очередь, моделировать прогнозы, так как она является неотъемлемой частью общества. Без культуры сложно представить будущее и зачастую именно от составляющих элементов культуры во многом зависит, каким оно будет. Разделение культуры на материальную, духовную и социальную имеет давнюю традицию. На наш взгляд в книге «Culture: A Critical Review of Concepts and Definitions» дана достаточная классификация мнений о разделении культуры, с которой мы согласимся [2, p.98-100]. Однако для нашего исследования мы будем рассматривать только материальную и духовную составляющие культуры. Если мы выделим из общего понимания культуры отдельные его части и будем называть их «объекты культуры», то нам станет легче прослеживать их влияние на общество в целом и человека в частности. В работе «The object as subject: New routes to material culture studies» [3] представлен хороший исторический обзор литературы, которая показывает возрастание интереса исследователей к объектам культуры. В статье «"Material culture studies" and other ways to theorize objects: A primer to a regional debate» [4] можно увидеть историю формирования исследований материальной культуры, которые в большей степени связаны с антропологией. Об объектах духовной культуры можно составить представление по книге «The intangible elements of culture in ethnoarchaeological research»[5]. Конечно, авторами вышеупомянутых работ напрямую не используются изучаемые в данной статье понятия, но основные веяния в данной области могут быть полезны для настоящего исследования.

Итак, объект культуры – это фрагмент культуры, который может быть материальным и духовным. Духовный объект культуры – это идеи, нравственные ценности, верования субъекта, которые распространяются в обществе. Материальные объекты культуры – это воплощенные субъектом предметы, которые несут в себе практическую функцию, совмещенную с эстетической и символической. В своем предназначении объекты могут выполнять разные роли в процессе прогнозирования. Так, материальные объекты культуры, к которым мы можем отнести многочисленные объекты техники, осязаемые произведения искусства, орудия деятельности человека и другие окружающие человека предметы, могут способствовать реальному воплощению прогнозов на будущее. С одной стороны, некоторые материальные объекты культуры могут являться средствами для составления прогнозов. Например, компьютер и аналогичные средства. Они являются важными элементами систем, которые могут анализировать большие объемы информации. Это оказывает влияние на развитие прогнозирования. С другой стороны, наблюдение за имеющимися объектами материальной культуры может поспособствовать развитию идей о том, каким образом усовершенствовать эти и подобные им объекты материально культуры. С объектами духовной культуры дела обстоят более абстрактно. Если мы отнесем к этой категории объектов культуры идеи, то увидим, что многие идеи, которые рождаются в головах людей сегодня, становятся тем, что станет реальностью завтра. Объекты духовной культуры играют немаловажную роль в прогнозировании будущего, Идеи и представления подвергаются изменениям. И именно мысль рождает наше представление о будущем. Если вернуться к примеру с компьютером, то можно отметить, что именно идеи о том, какое программное обеспечение создать, какие аспекты в этом направлении улучшить при восприятии информации о будущем, появляются первоначально. Затем эти идеи развиваются, совершенствуются и воссоздаются в виде материальных объектов культуры. Таким образом, роли объектов материальной и духовной культуры в прогнозировании тесно связаны между собой. Зачастую объекты духовной культуры переходят в объекты материальной культуры и совместными усилиями участвуют в прогнозировании будущего.

Важно отметить идею преемственности, которую транслируют объекты культуры. Они отражают состояние современного общества, опираются на события прошлого и при этом влияют на изменение будущего, а также на некоторую возможность прогнозировать развитие ситуаций. Объекты культуры не могут быть единственным источником для создания прогнозов, но они могут быть учтены при составлении прогнозов будущего.

Таким образом, важным для определения роли материальных и духовных объектов культуры является исследование пути объекта культуры для того, чтобы объяснить тенденции, которые можно проследить от прошлого к будущему. Исследователь может проследить трансформацию материального и/или духовного объекта культуры, его историю, и на основании этого создать возможные варианты его дальнейшего пути, а также материальные и духовные объекты культуры активно используются в самом процессе прогнозировании будущего. Но подобный прогноз не может быть достоверным во всех случаях, так как на развитие будущего оказывают влияние многие другие объекты и факторы. Могут повлиять на ситуацию и неожиданные объекты, которые сегодня еще неизвестны, а завтра могут стать реальностью. Нужно ли осуществлять прогнозирование? Сегодня мы можем сказать, что ответ скорее положительный, однако какова будет ситуация завтра, мы можем лишь догадываться и строить прогнозы с учетом известных фактов, объектов и обстоятельств. 
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В современном мире, в век технологий, когда развитие науки достигает небывалых масштабов, все более актуальной становится проблема одиночества. Одиночество представляет собой угнетающее состояние человека, ощущающего нехватку личных контактов и общения. Одиночество может повлечь за собой серьезные последствия как для отдельного индивида, так и для общества в целом, поэтому поиск решения данной проблемы особенно актуализируется. 

Проблема одиночества анализировалась многими философами (А. Шопенгауэр, С. Кьеркегор, Ницше и др.) Одиночество рассматривалось чаще всего как некое состояние, которое позволяет человеку найти себя, переосмыслить свои возможности. Вероятно, с этим можно согласиться, но в настоящее время одиночество является и деструктивным фактором, отвергающим одно из творческих начал, – коммуникацию, и замыкающим индивида в собственном мире. Происходящие на сегодняшний день глобализация и научно-технический прогресс, с одной стороны, способствуют объединению людей, стиранию границ между государствами и актуализации роли коллектива, но с другой стороны, отдельный человек в этом глобальном мире остается наедине со своими проблемами, а, следовательно, становится все более одиноким [1]. Остановимся на анализе одной из причин обострения проблемы одиночества, особом способе коммуникации – всемирной сети Интернет, которая несет в себе как положительные, так и отрицательные аспекты. Рассмотрим некоторые из них.

- Межкультурная коммуникация способствует процессу глобализации, т.к. Интернет создаёт единую коммуникационную среду. Но с другой стороны, происходит унификация личности, теряется индивидуальность и нарушается потребность в сохранении собственного Я.

- Коммуникации в Интернете основаны на полиязычности – практически не существует языковых барьеров. Но в то же время, это обедняет содержание диалогов и снижает способности к творческому, критическому мышлению, поскольку большая часть информации не всегда аргументирована, достоверна и объективна, но ярко визуально оформлена, что обуславливает принятие человеком ее на веру.

- Безусловно, Интернет позволяет ознакомиться с культурами разных времен и народов. Однако такое заочное знакомство не сравнится с реальным изучением основ, этнокультурных особенностей этнических общностей. Отсутствие «живого» общения с носителями культур обедняет духовный мир человека и способствует коммуникативной изоляции.

Таким образом, сеть Интернет, с одной стороны, – кладезь информации, неисчерпаемый источник различных ресурсов и отличный способ общения, не требующий смены местоположения и обстановки. Но, с другой стороны, Интернет представляет собой не что иное, как скопление человеческого одиночества.

Как известно, не бывает неизбежных ситуаций, и выход есть всегда. Что мы можем сделать, чтобы начать бороться с обострившейся проблемой одиночества уже сейчас? В дождливый день мы берем зонт вместо того, чтобы пытаться прогнать дождь. И в данном случае аналогично, нужно изменить отношение человека к одиночеству. Великие мыслители были правы, характеризуя одиночество как необходимое условие для мышления и творчества. Когда человек остается один на один с собой, у него возникает некое ощущение пустоты внутри. Важно научиться заполнять эту пустоту. Как же это сделать? Ответ прост. Человеку следует заняться тем, что его вдохновляет и приносит удовольствие: будь то создание новых устройств, катание на горных лыжах или музицирование. Если человек научится правильно ставить цели, развивать свои способности и таланты, проводя время наедине с собой с пользой, то он сможет заполнить пустоту, возникающую при нехватке общения. Научно-технический прогресс и развитие городов открывают массу возможностей для самореализации и достижения успехов в различных отраслях. Только изменив вектор движения, человек сможет преодолеть экзистенциальные страдания и использовать сложившиеся обстоятельства для собственной пользы.
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Сегодня социология города приобретает особую актуальность в контексте современных футурологических социальных концепций. Каким должен быть город будущего? Как будут решаться в нём многочисленные демографические, экологические, технологические и другие социальные проблемы? Будет ли сформирована комфортная социальная среда для всего социума и каждого индивида? Необходимость найти ответы на эти и другие вопросы возбуждает интерес современных учёных-футурологов, философов, инженеров-градостроителей и, естественно, социологов.

Актуальность изучаемой темы обусловила выбор объектно-предметной области, постановку цели и задач. Из анализа проблематики конструирования города будущего вытекает необходимость выработки стратегии конструирования социальной среды города будущего, то есть теоретико-методологической основы для всевозможных видов эмпирического исследования современного города.

Разграничение определений понятий «социология города» [2, с. 398], «мобильность» [2, с. 222], «город постиндустриальный» [2, с. 83], данных выдающимся советским и российским социологом С. А. Кравченко, а также изучение концепции социологии мобильностей современного британского социолога Дж. Урри [1] позволили выявить наиболее подходящий для анализа современного города объект исследования – мобильности. Это означает, что одним из эффективных способов понимания социальных взаимодействий в городе будущего, на наш взгляд, является концепция «Социальных мобильностей» Дж. Урри. 

Центральным понятием теории британского социолога является категория «мобильность». Дж. Урри делает предположение, что в современном мире преобладают двенадцать форм мобильности, к ним относятся: передвижение (миграция), связанное с поиском места жительства или политического убежища; деловые передвижения; путешествия студентов, связанные с познавательной деятельностью; поездки с целью оздоровления; военная мобильность, связанная с передвижением армий, самолётов, и др. [1, с. 79-80]. Мобильности в городе образуют сложные системы, вбирающие всё новые черты [1, с. 85]. Современный город по Урри – это место, где индивиды постоянно подвержены стрессам, вызванным влиянием «атакующих стимулов», в результате чего «урбанистическая личность поневоле – сдержанна, отстранена и бесстрастна» [1, с. 95]. Ввиду возросших потоков мобильностей, усложнения городской системы мобильностей становится всё более важным создание точной системы отношений индивида и мобильностей, которые формирует Дж. Урри [1, с. 98].

Дж. Урри анализирует мобильности как основу формирования социальной среды [1, с. 133]. Рассматривая мобильности комплексно, он делает предположение, касающееся судьбы городов будущего и общества в целом: «пост-автомобильное будущее» может наступить двумя путями: исчерпанием запасов нефти и разрушением коммуникаций (мобильностей), или же созданием «сцепной системы транспорта», обеспечивающей чёткое взаимодействие сфер жизни общества [1, с. 482-483].

Результаты работы позволяют выделить концепцию города будущего по Урри: интеграция всех видов мобильностей: начиная с велосипедов, заканчивая виртуальным доступом. Экипажи без водителя, работающие на альтернативных видах топлива, электронные регуляторы, контролирующие все параметры и условия движения приведут к тому, что «люди станут жить в более насыщенной, плотной и интегрированной городской среде, которая максимизирует присутствие» [1, с. 492]. Однако, разрастание и усложнение систем мобильностей может привести к оформлению тотального контроля в сфере всех передвижений индивидов, жизнь станет строго регламентированной, что в итоге приведёт к «коллапсу мобильностей» [1, с. 499-500]. 

Итоги работы позволяют создать стратегию конструирования социальной среды города будущего – ответить на вопрос: готовы ли мы построить такой город уже сейчас? Концепция социологии мобильностей Дж. Урри позволяет нам понять, что представляет из себя город будущего, благодаря чему мы можем учитывать сложную взаимосвязь индивидов, информации и материальных объектов (автомобилей, смартфонов и т. п.); виды мобильностей, присущих современным городам, которые позволяют выявить логику взаимосвязей индивидов и материальных элементов города будущего. Выделенные Дж. Урри «русла» мобильностей: телесные передвижения; физические перемещения объектов; воображаемые путешествия; виртуальные перемещения; коммуникационные путешествия позволяют создать основу для эмпирического исследования особенностей социальной среды современного города, учитывать которые необходимо при реализации любого транспортного проекта: учёт пожеланий жителей этого города [1, с. 135-136].

В целом итоги проделанной работы позволяют применить концепцию социологии мобильности Дж. Урри в решении многих задач, связанных с конструированием города будущего, в котором всевозможные виды мобильностей играют ключевую роль в оформлении социальной среды.
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В наше время человек приобретает все больше свободы над своим телом – он может выбрать цвет волос, нанести рисунок на кожу, изменить свою внешность с помошью пластической операции. Также трансформируются структура современного общества, человек волен сам выбирать стратегию своего поведения и самовыражения в обществе. Таким образом, мы сегодня наблюдаем формирование нового типа существования человека – Homo Lego – продукта собственного выбора [4, 268]. 

Постгендеризм - одно из течений трансгуманизма, направленное на элиминацию строгих границ между мужским и женским с помощью новейших достижений науки и техники. Большая изменчивость биологического тела и независимость сознания от гендерных стереотипов позволит будущим людям исследовать как маскулинные, так и фемининные аспекты личности. Постгендеристы не призывают к универсальной андрогинии, а скорее к тому, чтобы гендерные черты становились вопросом выбора, что поможет будущему человеку найти себя в богатой палитре самовыражения [2, 2]. Самоидентификация и познание самого «я» в мире играют огромную роль в жизни человека. В России проблемы гендерной философии недостаточно обсуждаемы и являются актуальными для изучения. 

Каждый человек сталкивается с такими вопросами, как «Кто я такой?», «Чем я отличаюсь от других?». Некоторые люди до сих пор не могут понять, кто они на самом деле. Сразу возникает вопрос от чего же это зависит. Столкнувшись с проблемой несоответствия своего ощущения гендера и предписанной обществом для него модели поведения, трансгендеры чувствуют социальное давление, которое побуждает их вырабатывать механизмы самозащиты – трансформации физического и социального тела (гормональная терапия, хирургическое оперативное вмешательство, кроссдрессерство и др.) [4, 269].
Цель исследования: определить факторы, ведущие к развитию диссонанса общественного мнения и самоидентификации в вопросах гендера, а также её критерии и процесс самоутверждения трансгендеров в современном обществе.

В данном исследовании были применены два метода познания: эмпирический и теоретический. Был проведен проблемный анализ научных статей Анджелы Освальт [1], Яны Кирей-Ситниковой [6] и Эми Коямы [5], а также методической литературы по нашей теме. Было проведено анонимное интернет-анкетирование среди лиц в возрасте от 18 до 28 лет. В исследуемую группу вошли 236 человек, ответившие на 16 вопросов.

Анализируя научные статьи и методическую литературу, мы выявили ряд причин, обуславливающих несовпадения гендерной идентичности человека с зарегистрированным при рождении полом. Их можно разделить на две основные группы: биологические (пре- и постнатальный уровень половых гормонов) и социальные (воспитание, культурные нормы, и др.) [1]. Согласно Кирей-Ситниковой [6, 173], выбор гендерной идентичности может осуществляться независимо от каких-либо условий, т.е. в результате свободного решения индивидуума. По результатам опроса 5,9% респондентов относят себя к гендерно-неконформным личностям, и 1,3% к трансгендерам. Среди них 23,5% имели нарушения содержания половых гормонов (18,6% - из всей исследовательской группы); 47% (25,2%) были неудовлетворены общением с родителями. 

Самоутверждение – стремление быть признанным обществом, добиться уважения. Для людей, не вписывающихся в традиционную бинарную гендерную модель (пол = гендер= сексуальность), процесс одобрения окружающими особенно сложен. В школе такие дети часто подвергаются насмешкам со стороны сверстников; причем авторитет мальчиков страдает сильнее от проявлений фемининности, чем девочек – от проявлений маскулинности [3, 141]. Всего 23,5% опрошенных, у которых психический пол не совпадает с физическим, не подвергались издевательствам в школе, по сравнению с 64,1% от общего числа респондентов. 

Нативизм или нурчуризм, генетика или квир-теория способна объяснить столь разительные изменения в гендерной структуре современного общества? Также, как и квир-теория отказывается воспринимать мир в строгой дихотомии, мы отказываемся давать четкий ответ на вопрос о том, что ведет к несоответствию пола и гендера. Мы выяснили, что существует множество факторов, которые лишь в некоторой степени могут повлиять на формирование гендерной идентичности. 
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В современном мире Россия занимается одно из ведущих мест во многих областях: политике, культуре, спорте и др. Она оказывает определенное воздействие на другие государства. Но в большей степени философы, историки и культурологи говорят об особом духовном влиянии России и связанной с этим духовной миссии России в мире. Одним их таких мыслителей 20 века является Вальтер Шубарт, который в своей книге «Европа и душа Востока» рассматривает вопрос духовного влияния и исторической миссии России. С первого издания книги В. Шубарта прошло 80 лет, и сейчас открывается интереснейшая возможность дать ей оценку, учитывая произошедшие за эти годы изменения. При этом очень важен тот факт, что так высоко оценивает русскую цивилизацию непредвзятый иностранный автор. Отсюда цель данной работы – определить сегодня место России в мире и раскрыть особенности современного русского мессианства. Сохранилась ли та «русская идея» в нашем национальном сознании, о которой писал В. Шубарт в своей работе и многие русские философы 19 века, начиная со славянофилов? 

Как известно, «русская идея» как концепт национального самосознания стала смыслообразующим принципом для многих русских религиозных философов 19-20 веков (В.С. Соловьев, Ф.М. Достоевский, Н.А. Бердяев, Н.О. Лосский), каждый из которых развил в этом понятии свое специфическое видение. Например, по мнению В.С. Соловьева, именно русский народ обязан заложить основы всемирной теократии. 

Вальтер Шубарт отражает почти все аспекты «русской идеи» сквозь призму своего учения о 4 типах человека: 1) прометеевский (героический человек), 2) иоанновский (мессианский), 3) аскетический и 4) гармоничный, особое внимание уделяя первым двум. Представителями иоанновского типа он считает славян, особенно русских. Прометеевский или героический тип полон жажды власти, враждебен, всё глубже уходит в материальный мир; мессианский напротив настроен к примирению противоречий и стремлению к Богу. Свои футурологические упования немецкий философ выразил следующим образом: «Придёт время, когда русскость перешагнет границы своей страны, чтобы атаковать западный дух на его родине» [6, с. 282].

Основным критиком книги Шубарта, как ни странно, выступил русский мыслитель И. А. Ильин. Он писал: «Мы должны понимать, что самая идея русского национального мессианства содержит в себе превеликое самомнение и гордыню. <...> Кто мы, чтобы спасать другие народы?» [3, с. 412]. Его несогласие небезосновательно. Как подмечает Ильин, автор недостаточно компетентен для оценки исторической и культурной роли России, многие суждения Шубарта имеют существенные ошибки. Позиция Шубарта строится на произведениях русской классической литературы (Достоевский, Пушкин, Толстой) и, видимо, догадках и субъективных ощущениях, полученных от русской супруги.

Тем не менее, противостояние прометеевской и иоанновской души в мире сохраняется. Вальтер Шубарт, безусловно, отвел России очень высокую роль в мировой истории. Но, мы полагаем, что сегодня мессианская роль России изменилась. Мессианство не определяется религиозностью, но тем не менее ей подпитывается. Русский человек, конечно, изменился, порой может ложно показаться, что его душа потеряла былое стремление к духовному возвышению этого мира, обостренное чувство справедливости и жажду устранения несправедливостей. На сегодняшний день, как мы видим в СМИ, эти настрои в сознании русских людей возрастают, и примером тому может послужить внешняя политика в отношении Сирии, одобрение большинством людей позиции президента во внешней политике. Но мессианство России сегодня оказалось направленным в сторону защиты международного права. Идея духовного спасения, которую русский мессианизм взял из христианства, обернулась идеей спасения ряда государств от политики США. Эта мысль подкрепляется мнением видного британского философа Питера Данкана, по мнению которого мессианство остается составным элементом российской внешней политики. Если ранее Россия считала, замечает П. Данкан, что она обладала культурной миссией в Европе и Азии, в основе которой лежали религиозные (христианские) идеи спасения, то сейчас Россия предлагает миру другую модель решения политических вопросов, отличную от западной модели. Во внешней политике Россия ныне отличает себя от Запада и считает, что Запад злоупотребляет международными институтами, такими как ООН. Так произошло в Ираке и в Косово, когда ООН была обойдена. Россия видит себя в роли защитника международного права, в то время как Запад использует политику "двойных стандартов". 

Из всего вышесказанного следует мысль о том, что мессианство как таковое неискоренимо из души русского человека.
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Будущее любой культуры, без сомнения, всегда было связано с передачей знаний от предшествующего поколения предыдущему. Но в современный период в молодежной среде возникают вопросы, ставящие под сомнения этот, казалось бы, неоспоримый факт. В мыслях каждого школьника мелькала мысль о ненужности классической литературы в школьной программе. Большинство людей, конечно, с этим не согласится, сказав, что дети ещё не осознают значимость классических текстов в мировой культуре. Но, если это действительно так, то зачем школьникам это изучать, если «мозг ещё не созрел», а информация воспринимается как навязанная? Что несёт в себе классическая литература с точки зрения удовольствия и пользы для человека, который с ней не знаком? Действительно ли современному человеку знать это полезно? Ответы «да» и «нет» верные. Так и получается, что если произведение вносит очень весомый вклад в культуру не только страны, но и всего мира, то авторы, которые будут писать произведения под вдохновением от прежних работ, так или иначе понесут его мысли дальше. Поэтому, индивидуальность и революционность «полезных» мыслей теряется, так как большинство современных произведений базируется на авторах классической литературы. Получается, что мысли из классической литературы интегрировались в массовую культуру, из-за чего классика не несет в себе такой ценности, сколько ей придаёт мировое сообщество. Но это не значит, что классику нужно убирать из всех библиотек и совсем забыть про нее. Классические произведения несут в себе совсем другую ценность ‑ развлекательную и информационную. Развлекательная ценность ‑ крайне субъективная характеристика: вкусы у людей различны. Более объективна информационная значимость: в таких произведениях отражён дух культуры, описан быт, передан стиль эпохи, взгляды и мысли людей того времени. Что касается именно «мировоззренческой» ценности, то знакомиться с данным произведением вовсе не обязательно, так как современная массовая культура «прожевала и переварила» большую часть классической литературы [1, с. 420-422]. 

Но ведь современная литература развивается очень медленно, на чём учить современных детей, да ещё, чтобы литература была актуальной и интересной? Для ответа на этот вопрос, следует углубиться в историю. Философия и многие другие науки базируются на книжных писаниях. Причем важны даже не сами книги, а информация и мысли, изложенные в них авторами. Но в силу эпохи, было два способа сохранить свои мысли для потомков. Первый, это передавать мысль от человека к человеку, в надежде, что время пощадит информацию, и она не исказится, пройдя через тысячи ушей. А второй, это записать её на лист именно в том виде, в котором ты хочешь её донести. Это исключает «шум» (искажение информации) при передаче человеком. Благодаря этому на протяжении тысячелетий книга обрела статус сакрального источника информации. Но времена изменились, изменились и источники информации, правильней даже будет сказать, форма подачи информации. Однако большинство людей консервативны, и «нестареющая классика» имеет для них по-прежнему большее значение, нежели массовая культура [2, с. 298-300]. Но почему? Ведь все новые формы передачи информации можно воспринимать как эволюционное изменение старых. Например, мало кто сейчас недооценивает значимость кинематографа, но при этом к видеоиграм относятся крайне критично. А развитие видеоигр – новой индустрии искусства и развлечения, включает в себя все плюсы кинематографа, добавляя при этом очень важный элемент – интерактивность.

И возникает главный вопрос: «Если наиболее значительные идеи прошлого интегрированы в современную культуру, нужно ли нам вообще к ним возвращаться, может быть, нам достаточно современных произведений искусства»? Ответ покажется простым: «Человеку вполне достаточно всего того, что производит современное искусство, и если желания читать «старые книжки» у него нет, то не нужно это навязывать». Тогда зачем вообще знать источник мыслей?». Это необходимо лишь ученым, желающим разобраться в каком-либо вопросе более подробно: понять, как зарождалась и развивалась та или иная идея, концепция [3, с. 279-312]. Что касается большей части людей, то очень важно сейчас не закрывать глаза прежним культурным консерватизмом, но быть открытым для любого нового явления массовой культуры, в той или иной степени усвоившего предшествующее классическое знание. 
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Современный человек уже не может представить свою повседневную жизнь без различных технических устройств. Девайсы значительно меняют нашу жизнь и психическое состояние. Часто их считают «наркотиком XXI века», но отказываться от них никто не собирается, поскольку они обеспечивают прогресс общества. В данной работе проводится сравнительный анализ воздействия на человека девайсов и наркотиков.

«Device» (девайс) – машина, например, телефон или компьютер, которая может использоваться для подключения к Интернету [4]. В данной работе под словом «девайс» будет подразумеваться любое техническое устройство, которое отнимает значительную часть нашего времени. Изучая влияние девайсов на человека, исследователи подчеркивают опасность возникновения компьютерной, гаджет – или интернет-зависимости. Это серьезная психологическая, а иногда и психиатрическая проблема, симптомами которой являются ряд признаков, аналогичных наркотической зависимости.

· Фанатичное отслеживание новинок техники и неконтролируемое желание их получать (частые просьбы купить устройство, капризы и истерики, если этого не происходит)

· Возникновение чувства эйфории при использовании устройства – ребенок чувствует себя счастливым только тогда, когда имеет возможность подержать гаджет в руках, посидеть за компьютером, зайти в Интернет и т.д.

· Отсутствие других интересов, целей и стремлений – школьник забывает обо всем и не имеет других радостей, все время проводит только с устройством

· Пренебрежение семьей и друзьями: члены семьи и друзья отходят на второй план – ребенок практически не общается с ними

· Возникновение проблем в школе (проблемы с поведением, прогулы, плохие отметки и т.д.)

· Негативная реакция (плач, агрессия, истерика, обида и др.) на попытки ограничить работу с устройством [3]

Наркотики – сильнодействующие вещества, вызывающие в малых дозах эйфорию, в больших – бесчувственное оцепенение [2]. К наркотическим относят вещества, которые оказывают на человека следующие воздействия: способны вызвать эйфорию или, по крайней мере, приятные субъективные переживания; способны вызвать зависимость, т.е. непреодолимую потребность снова и снова использовать наркотик; наносят существенный вред психическому и/или физическому здоровью человека, регулярно употребляющего их. Подчеркивается, что в данной культурной среде потребление наркотического вещества не должно считаться традиционным, но возможность и опасность широкого их распространения среди населения велика [1, с. 58].

Очевидным представляется принципиальное сходство девайсов и наркотиков по характеру их воздействия на человеческую психику.
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АГРЕССИЯ ЧЕЛОВЕКА
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Агрессия у людей присутствовала всегда, но в наши дни такое поведение – скорее обыденность, чем исключение. В последние десятилетия проблема агрессивного поведения привлекает внимание специалистов из разных областей: психологов, юристов, педагогов, философов, социологов, и большое количество работ тому подтверждение. Но мало кто рассматривает проблему агрессии в условиях НТП. Поэтому мы поставили перед собой следующую цель: рассмотреть агрессию человека как следствие научно-технического прогресса.

Выделяются два совершенно различных типа агрессивности: «доброкачественная» и «злокачественная» (тождественная разрушительности и жестокости) [1, с.295]. Раскрыть эти понятия можно на конкретном примере – войне во Вьетнаме (1957 – 1975 гг.). Повинуясь военной дисциплине, рядовые американские солдаты были вынуждены убивать под предлогом защиты интересов своей страны. Это можно назвать агрессивностью повиновения, которая относится к «доброкачественной». А вот «злокачественная» агрессивность находит своё отражение в приказах обычному солдату, исходящих от вышестоящего руководства. Именно президент США Л. Джонсон осознанно отдал приказ поливать вьетнамскую землю горящим напалмом, чтобы никто не смог спастись [2, c. 462-463]. Такие жестокие приказы влекут за собой масштабные, катастрофические последствия. 

Сегодня человек ставит между собой и живой природой холодный и мёртвый мир техники. Передвигаясь в общественном транспорте, легко заметить, как пассажиры сосредоточено «сидят» в телефонах и планшетах, изолируясь тем самым от окружающих. В СМИ встречается информация о том, что сын убивает родителей, помешавших ему играть в онлайн-игру [3]. Пример глобального уровня – ведение войн на современном этапе, когда от нажатия одной кнопки может погибнуть всё живое вокруг «выбранной цели». То есть сегодня население той или иной страны не может чувствовать себя защищенным, находясь даже за тысячи километров от границ других государств.

В современном мире наряду с позитивными, всем известными последствиями НТП, мы констатируем и негативные последствия. А именно: информационные, политически-правовые, духовные, экологические, социально-экономические и др. Подробнее хотелось бы остановиться на социально-экономических последствиях.

Меняется сознание: человек ориентируется на страсти, удовлетворение материальных благ. Меняется система ценностей: успешный человек – материально обеспеченный человек. Если нет средств, то, по общественному мнению, ты неудачник. Чувство неуверенности в завтрашнем дне: техника вытесняет человека, что может привести к безработице. Последствия глобального уровня – неравенство государств в экономической сфере. Все это влечет общее повышение уровня агрессивности в обществе, т.к. человек не уверен в базовом уровне безопасности.
Можно сделать вывод, что с развитием науки и техники агрессия у человека только увеличивается, особенно сегодня – в условиях различных внутригосударственных и международных кризисов.
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В настоящее время термин «трансгуманизм» определяется по-разному, как собственно и множество других понятий в философском дискурсе. Одно из первых определений трансгуманизма ввел философ Макс О’Коннор, который более известен под псевдонимом Макс Мор. Его позиция заключается в следующем: «Когда технология позволит нам преодолеть себя в психологическом, генетическом и нейрологическом аспектах, мы, ставшие трансчеловеками, сможем превратить себя в постчеловеков – существ беспрецедентных физических, интеллектуальных и психологических способностей, самопрограммирующихся, потенциально бессмертных, ничем не ограниченных индивидов» [Цит. по 2, С. 149]. В общем и целом, можно говорить, что трансгуманизм представляет собой направление, объединяющее позитивные футуристические взгляды его сторонников на прогресс человеческого рода с помощью техники и развития научных достижений.

В настоящей работе я не буду касаться проблем демаркации между разнообразными направлениями трансгуманизма и различий понятий пост и трансчеловека, ограничившись скорее нахождением общего между ними. И, объединяя разнообразные дефиниции понятия «трансгуманизма», можно привести следующее определение, которое в большинстве своем содержит все те постулаты, которые отстаивают трансгуманисты: «Трансгуманизм – философская концепция, а также международное движение, поддерживающие использование достижений науки и технологии для улучшения умственных и физических возможностей человека, с целью устранения тех аспектов человеческого существования, которые трансгуманисты считают нежелательными — страданий, болезней, старения и даже смерти» [Цит. по 1, С. 84]. Иными словами, трансгуманисты выделяют определенные свойства человека, которые, по их мнению, являются неблагоприятными для развития и существования (в число которых входит и человеческая смертность). И пытаются создавать не только приборы для улучшения зрения или слуха, но и, например, устройства для улучшения человеческой памяти, т.е. трансгуманисты считают возможным и непосредственное вмешательство в деятельность мозга. Этот же метод они предполагают как один из возможных вариантов для обретения человеком бессмертия. 

Поддерживая идею человеческого развития с помощью развития науки и собственно технологий, доктор технических наук и профессор Института технологий Нью-Джерси Александр Александрович Болонкин утверждает возможность бессмертия: «Сознание (если хотите душа человека) – это знания, накопленные человеком в течение его жизни и находящиеся в его мозге. Если эти знания переписать в чип (назовем его искусственный мозг) и снабдить чип искусственным телом <...>, то он будет бессмертным и обладать гиганскими преимуществами перед обычными биологическими людьми» [1, С. 85]. Иначе говоря, человечество будет способно «перенести сознание» на технику, которая является более стойкой и долговечной, тем самым ограждая человека от конечности своего организма, давая ему бессмертие.

Подобный футурустический взгляд на мир поднимает немалый ряд вопросов: «Как будет проходить производство подобных машин?», «Кто будет управлять памятью и общей базой данных для чипов?», «Можно ли допускать подобный риск, учитывая возможные факторы ошибок и сбоев машины?» и многие другие массовые этические вопросы. И большинство этих вопросов основываются на допущении «перевода сознания» на цифровую технику. Подобный подход определяет сознание как совокупность человеческих воспоминаний и личных интеллектуальных особенностей: «Как только мы сможем смоделировать все нейроны и научимся переписывать их связи в чипы, человек станет бессмертным. Ибо человек как личность - это не более как память, программы, привычки, приобретенные или выработанные им в течение его жизни» [1, С. 39]. Это означает, что мы приписываем сознанию производность от физических факторов головного мозга, по сути, сводя его к процессам нейронов. 

Однако эту корреляцию между ментальными и физическими качествами нельзя назвать тождественной. Верно, что психологические феномены так или иначе проявляются на физическом уровне, но из этого не следует поспешно делать вывод о редуцируемости и зависимости первых от вторых. Этот аргумент, названный аномальным монизмом, был выдвинут еще американским философом Дональдом Дэвидсоном: «Зависимость <…> такого рода не влечет за собой редуцируемости через закон или дефиницию: если б это было возможно, мы могли бы свести моральные свойства к дескриптивным, однако есть веские основания верить, что мы не можем сделать этого» [По 3, С. 160]. Иначе говоря, нельзя в настоящее время вывести строгий естественно-научный закон, согласно которому наши ментальные переживания редуцируются до физических явлений. Тем самым мы признаем особый статус ментального. И рассматривая человеческое сознание как совокупность взглядов, привычек, памяти накопленного за свою жизнь, мы лишь ограничиваем духовный потенциал личности. И в силу того, что область сознания до конца не изучена, мы рискуем потерять «человечность» в погоне за прогрессом. 
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СОФИЗМЫ В ТЕХНОЛОГИЯХ МАНИПУЛЯЦИИ СОЗНАНИЕМ
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Научный руководитель: д. филос.н., проф. Н.И. Мартишина

Манипуляция – это скрытое управление сознанием и поведением человека, с тем чтобы он принимал решения не в собственных интересах, а в интересах манипулятора или группы, которую он представляет. Психологической манипуляцией является, например, провокационное высказывание, заранее рассчитанное на определенную реакцию собеседника. Манипулятор говорит, например: «Наверняка ты побоишься сделать это», с тем чтобы человек решился на неразумный поступок, не желая выглядеть трусом. 

В наше время получили особое развитие технологии манипуляции сознанием, т.е. специально разрабатываемые приемы воздействия на человека, заставляющие его мыслить в определенных ситуациях строго запрограммированным образом. Технологии манипуляции сознанием могут быть вербальными, визуальными, операциональными. Например, режиссеры и операторы хорошо знают, как выстроить видеоряд, чтобы человек сразу встал на чью-то сторону при просмотре новостей о каком-то инциденте, конфликте. Маркетологи умеют так расположить предлагаемый товар, чтобы покупатель сделал невыгодный для него, но нужный им выбор. Продавец не случайно так активно предлагает хотя бы взять в руки и попробовать то, что вы не собираетесь покупать: это тоже технология манипуляции, рассчитанная на включение во взаимодействие.

Особое место среди технологий манипуляции сознанием занимают приемы, связанные со словами: постоянное повторение одних и тех же выражений, до тех пор, пока они не начнут воспроизводиться автоматически, использование эмоционально нагруженных словесных оборотов, подмена смысла понятий и т.д. Многие из манипуляционных технологий обращения со словами восходят к риторическим приемам еще времен Античности, где такие приемы назывались софизмами.

Софизм – это скрытое сознательное нарушение правил мышления с целью ввести собеседника в заблуждение, поставить его в неловкое положение, высмеять, заставить совершить ошибку. Древнейший пример софистического нарушения логики: «Имеешь то, что не терял. Терял рога? Значит, у тебя есть рога». На самом деле первая фраза содержит ошибку. Если ее сформулировать так: «Имеешь все, что не терял», тогда вывод становится верным, но неинтересным: манипуляция исчезает. Много общего с этим софизмом имеют ситуации в современной политической риторике, когда озвучивается явно негативное мнение об оппоненте, вынуждая его начать объясняться по поводу того, что он на самом деле не совершал. 

Одним из правил первых софистов было утверждение о том, что необходимо наихудший аргумент представить как лучший, а целью спора являлась только победа в нем, а не поиск истины. Софисты утверждали, что любое мнение может быть законным, тем самым отрицая закон противоречия, позднее сформулированный Аристотелем. Это породило многочисленные виды софизмов в разных науках  и социальных практиках. 

Буквально софизм в переводе с греческого означает «уловка», «выдумка» или мастерство. Софизм – рассуждение, являющееся ложным, но не лишенное элемента логики, за счет чего при поверхностном взгляде оно кажется верным. 

Возникновение софизмов обычно связывается с деятельностью софистов (Древняя Греция, V-IV вв. до н.э.); софисты развили философию, которая обосновывала и оправдывала софизмы. Мудрецов специально обучали тому, чтобы доказывать какое-либо мнение с помощью заведомо ложных аргументов, но так, чтобы эти доказательства выглядели правдоподобными. Однако софизмы существовали задолго до философов-софистов, а наиболее известные и интересные были сформулированы позднее в сложившихся под влиянием Сократа философских школах. Термин «софизм» впервые ввел Аристотель, охарактеризовавший софистику как мнимую, а не действительную мудрость. В то время в древней Греции были люди, которые специализировались на софизмах, для развлечения публики. К софизмам им были отнесены и апории Зенона, направленные против движения и множественности вещей, и рассуждения собственно софистов, и все те софизмы, которые открывались в других философских школах. Это говорит о том, что софизмы не были изобретением одних софистов, и являлись скорее чем-то обычным для многих школ античной философии. Для широкой публики софистами были также Сократ, Платон и сам Аристотель. Не случайно Аристофан в комедии «Облака» представил Сократа типичным софистом. В ряде диалогов Платона человеком, старающимся запутать своего противника тонкими вопросами, выглядит иногда в большей мере Сократ, чем Протагор.

Ф. Бэкон сравнивал того, кто прибегает к софизмам, с лисой, которая хорошо петляет, а того, кто раскрывает софизмы, – с гончей, умеющей распутывать следы. С софистами всегда нужно было держать ухо востро. Среди них было немало мудрых философов. Они мастерски владели искусством спора и придумали такие мыслительные уловки, которые и по сей день используют не только любители философии, но и политики. 

Разработка технологий манипуляции сознанием, безусловно, заслуживает жесткой оценки с этических позиций. Если первоначально проблема опасного использования научных и технологических достижений связывалась только с такими изобретениями, как ядерное оружие, то теперь не менее рискованными оказываются и социально-гуманитарные технологии, которые становятся все более изощренными. И современному человеку надо учиться защищаться от их воздействия, в том числе уметь распознавать софизмы в социальной и коммерческой риторике.
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Российская ассоциация искусственного интеллекта придерживается следующего понимания термина «искусственный интеллект» – «научное направление, в рамках которого ставятся и решаются задачи аппаратного или программного моделирования тех видов человеческой деятельности, которые традиционно считаются интеллектуальными» [1]. Развитие ИИ осуществляется в направлении максимального его приближения к человеческому. Но важнейшей особенностью человеческого отражения действительности и принятия решений является эмоциональность. С этой особенностью связаны самые «человеческие» проявления: творчество, свобода выбора, самополагание. Возможно ли создание искусственного интеллекта, обладающего эмоциями? Обладать, это значит: узнавать/распознавать, выражать, переживать/чувствовать. Рассмотрим каждую из этих возможностей.

1. В компании Silver Logic Labs разработали специализированный ИИ, способный к распознаванию эмоций. Требования к оборудованию для этой системы очень скромны. Например, она способна работать с нательными полицейскими камерами, что позволяет быстро давать ответ, обманывает ли подозреваемый, когда говорит, что он безоружен? А если адаптировать ее для системы видеонаблюдения в больнице или доме престарелых, можно предугадать начало приступа у пациента, когда человек еще только корчит непроизвольные гримасы от несильной боли.

2. В 2013 году появилась публикация о создании робота-ребенка Диего-Сан в Лаборатории автоматизированного восприятия (Machine Perception Laboratory) Калифорнийского университета, возглавляемой профессором Хавьером Мовельяном (Javier Movellan). С точки зрения пропорций голова робота-ребенка несколько великовата. Зато она вмещает все аппаратные средства, включая и 18 электрических приводов, которые приводят в действие выразительное лицо Диего-Сан и позволяют ему демонстрировать целый ряд эмоций, таких как радость, гнев, удивление и другие [2].

И все же, читать эмоции по лицу – не значит, понимать их суть. Выражать эмоции мимикой – не значит, отвечать эмоционально собеседнику, если нет внутреннего (человеческого) понимания состояния сидящего напротив. Пока свершения – чувствующий искусственный интеллект – явление из области фантастики, хотя учеными интенсивно ведутся уникальные разработки в направлении «эмоционально -мыслящий искусственный интеллект».

Алексей Турчин – писатель, исследователь глобальных рисков, связанных с развитием новых технологий, член Ассоциации футурологов, отмечает: «…машины, конечно, могут распознавать эмоции на уровне человека и могут изображать эмоции, а также могут манипулировать эмоциями. Сама логика эмоций довольно простая, и машина может ее симулировать… Что же касается возможности ИИ испытывать эмоции – это гораздо более сложный вопрос… Пока мы не создадим полноценной модели человеческого мозга с помощью каких-то квантовых компьютеров…мы не можем ответить на этот вопрос» [3].

На современном этапе открытий в области искусственного интеллекта достаточно широко применим и перспективен в разных областях деятельности ИИ, распознающий эмоции; существуют также успешные разработки по созданию искусственного интеллекта, моделирующего и имитирующего эмоции; в ближайшей перспективе создание интеллектуальных машин, чувствующих и переживающих эмоции не является возможным.
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Мечты людей о расширении возможностей своего биологического тела начинаются еще в древности. Первые попытки замены отсутствующих частей тела на практике были осуществлены в Древнем Египте, а сама концепция слияния машинного и человеческого начал получила свое отражение в самых разных сферах культуры человеческого общества. В музеях хранится множество примеров раннего протезирования. Зачастую протезы создавались лишь из эстетических соображений и функционал их был довольно скуден. В ХХ веке, с развитием технологий стали появляться еще не совершенные, но все более функциональные протезы. Сам термин «киборг» появился в 1960-м году благодаря Манфреду Клину и Натану Кляйнсу, которые в своей статье «Cyborgs and space» писали: «Altering man’s bodily functions to meet the requirements of extraterrestrial environments would be more logical than providing an earthly environment for him in space…» [1, с. 26] (Изменение функций человеческого тела для приспособления к инопланетной среде было бы более логично, чем создание земной среды в космосе…)

В нашем исследовании мы хотим показать и доказать, что киборгизация станет одной из основ будущего человечества.

Для начала рассмотрим вклад киборгизации в медицину. Сегодня наша жизнь наполнена огромным множеством технологичных гаджетов. Применение некоторых из них дает полное право человеку называть себя киборгом. Так, одни люди с кохлеарными имплантами получают слух, другие с утерянными конечностями могут заменить их на искусственные. В марте этого года мы узнали об успешном испытании имплантата памяти, который поможет людям с нейродегенеративными заболеваниями улучшить их состояние. Медицинская киборгизация быстро развивается и уже сегодня помогает врачам справиться со множеством недугов. Сегодня уже многие люди не представляют свою жизнь без этих искусственных имлантов. 

Однако киборгизация не ограничена одной лишь медициной. Мы уверены, что в ближайшие десятилетия имплантация технических устройств в тело станет просто необходимой для существования и развития человечества. Вспомним, какое предназначение изначально вложили авторы в термин «киборг». Они считали, что человеку необходимо переделать и дополнить свою собственную сущность, чтобы покорить космическое пространство. В 2018 году основатель компании SpaceX Илон Маск заявил, что уже в первой половине следующего года на Марс будет запущен корабль с людьми на борту. В этом же году Владимир Путин рассказал о готовящейся российской миссии на красную планету. Мы не знаем, насколько успешными станут эти два поистине амбициозных проекта, но одно мы можем сказать с уверенностью – человечество собирается делать свои первые шаги в сторону непосредственного покорения космоса. А это значит, что вскоре людям потребуется адаптироваться к условиям совершенно другой планеты. Но наше тело приспособлено к существованию именно в физических условиях Земли. Неизвестно с какими проблемами встретится человеческий организм по прибытию на другие планеты. Здесь человеку как никогда потребуется киборгизация, ведь, как уже говорили Кляйнс и Клин, гораздо легче создать такое тело, которое будет адаптировано под условия среды, нежели менять саму среду под тело. 

Также нельзя не отметить потенциальную роль киборгизации в эволюции вида Homo. Человек, как и любой другой организм, является продуктом эволюции. Но есть несколько особенностей в его развитии. Во-первых, человек научился создавать инструменты. Во-вторых, естественный отбор был направлен на сохранение особей с более высоким интеллектом (и как следствие, с более совершенными инструментами). В-третьих, человек при помощи этих инструментов изменяет природу под себя, а не подстраивается под неё.

Развитие инструментов и желание подстроить среду под себя привело к тому, что среда больше не оказывает того влияния на человека, как на других животных. Следовательно, раз давление естественного отбора довольно низкое, то и эволюция человеческого вида существенно замедлилась, в результате чего прогресс в развитии общества происходит быстрее развития биологического тела. Говоря простым языком, у человечества нет времени, чтобы “дожидаться” эволюции. Поэтому в будущем нам необходимо направить эволюцию своего вида в нужное для него русло. Одним из главных инструментов для данной цели является киборгизация. Человек сможет не только избавиться от проблем, которые свойственны органической материи, и расширить спектр собственных возможностей, но и контролировать ход своего развития, управлять им. Выдающийся русский ученый Илья Мечников писал: «Садовник или скотовод не останавливается перед данной природой занимающих их растений или животных, но видоизменяет их сообразно надобности. Точно так же и ученый-философ не должен смотреть на coвpeмeнную человеческую природу как на нечто незыблемое, а должен изменить ее ко благу людей». [2, с. 365]
На основе всего вышесказанного мы можем сделать вывод о том, что процесс, зачатки которого были заложены еще в Древнем Египте, уже сейчас имеет огромное значение для жизни многих, а в недалеком будущем, когда люди устремятся к звездам, киборгизация станет одним из ключевых факторов развития человечества. 
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