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Марія Братасюк
ОСОБЛИВОСТІ ФОРМУВАННЯ “MODULAR MAN” (Е. ГEЛНЕР) У СУЧАСНІЙ УКРАЇНІ
1. Становлення України як демократичної держави сучасного типу – дуже складна комплексна проблема. Ми нині не впевнені в тому, що майбутнє України – саме демократія. Сьогодні наш розвиток непередбачений. Дуже виразно проглядаємо риси авторитарної держави з дозованою свободою. Звісно, хотілося б, щоб демократичні перетворення відбувалися швидше, з меншими затратами, але, на жаль,  існує низка чинників, які  зумовлюють дещо інші процеси в суспільстві.

Нині очевидним є той факт, що в Україні не існує зрілого суб’єкта гуманістичних перетворень – громадянського суспільства. Його становлення – це комплексний процес, який містить у собі якісні зміни всіх сфер життєдіяльності нації, яка, складаючись переважно із громадян-особистостей, творить собі відповідний державно-правовий, демократично-політичний організм, відмовляючись водночас від деспотично-диктаторських форм державності.
Сучасний суспільний розвиток сьогодні сягнув того рівня, коли суспільство може динамічно розвиватися, уникаючи застоїв і криз, при можливості реалізації такої умови, як наявність ініціативного, творчого, здатного до відповідальності, автономного, мислячого індивіда. 

Ми закцентуємо увагу на цій умові, бо вона є ключем до вирішення таких актуальних для України проблем, як формування демократичних засад буття і в кінцевому підсумку – ствердження незворотних демократичних перетворень, побудова зрілої демократії; побудова України як сучасної правової держави.

Правова держава – це форма буття свободи громадян, а “свобода – це не лише відсутність урядової сваволі, а й здатність громадян до самоврядування – лише вона уможливлює практичне здійснення всіх свобод”, – зазначають зарубіжні дослідники [1]. У XVIII ст. Ч. Беккарія писав про те, що свобода – це позірність, якщо вона не забезпечена [2, c. 198]. А про цю забезпеченість свободи завжди мають дбати самі громадяни, не чекаючи, доки хтось інший її влаштує, бо цього може і не статися. Отож кожен громадянин має мати усвідомлення цінності свободи, прагнути і бути здатним захищати її. Якщо таких громадян у суспільстві чимало, тоді можна вважати, що одна з найголовніших засад правової держави склалася. 

Отже, демократія залежить найперше від того, якими є громадяни, які  стверджують її. А свобода у демократичному суспільстві існує у формі права. Правовий розвиток загалом залежить саме від того, якими є громадяни як  суб’єкти права. Саме від людини – особистості, яка є повноцінним суб’єктом права, залежить розвиток права, відповідальність за право. Норма права не в змозі створити автоматично суб’єкта права – діючого, активного, зрілого. Декларативно – може. Формування  розвиненого, зрілого суб’єкта права є тривалим процесом, який здійснює все суспільство, особливо сім’я, школа, громада села чи міста тощо. Суб’єкт права – це не просто людина, яка має права й обов’язки, які відображені в законодавстві. Це надто механістичне уявлення про суб’єкта права. Суб’єкт права – це плід  важкої роботи всього громадянського суспільства,  історії та культури [4].

Де стверджено вільне суспільство, що неминуче складається з вільних громадян, особистостей, там стверджено, отже, право, правове життя. Право – це простір свободи як обмеженої волі, рівного її масштабу і міри. І навпаки, неправо – це заперечення вільної волі, відсутність рівної міри свободи у суспільних стосунках [4]. Неправо, безправ’я – це засада знищення людини-особистості, аотже, права і демократії, будь-яких перспектив суспільства на майбутнє.

2. Людину, яка є суб’єктом творення сучасного демократичного суспільства загалом і громадянського зокрема, в науковій літературі називають  модульною. Хто така модульна людина?  Які риси їй властиві?

Модульна людина, як стверджує Е. Гелнер, – це тип сучасної людини, яка живе в умовах ринкового суспільства, де змінюються не лише ціни, але й спільноти, думки, погляди, правила життя. Ця людина, не будучи від народження вбудованою в окремі спільноти, де домінують обов’язкові зв’язки, освячені ритуалом, де існує єдиний розподіл людей по тих чи тих категоріях, стає творцем громадянського суспільства як  системи горизонтальних зв’язків, спеціалізованих, інструментальних, гнучких, проте надійних та ефективних [3]. Це суспільство структуроване, але це не інертна маса, а гнучка структура, що піддається раціональному вдосконаленню. Спілки, в які вступає модульна людина, можуть бути ефективними, не будучи при цьому формою кріпосної залежності.

Сучасна модульна людина достатньо гнучка та динамічна, вона може переміщуватися в суспільстві не тільки тому, що вона схожа на інших, подібних собі представників своєї культури. Навпаки, вона готова до будь-яких змін у своїх заняттях та своїй діяльності. Її модульність – це здатність у межах цього культурного поля вирішувати різні завдання.

Сучасна модульна людина водночас індивідуаліст й егалітарист, але вирізняється здатністю, об’єднуючись зі своїми співгромадянами, впорядковано протистояти державі й вирішувати завдання в діапазоні, неймовірному за своїм розмаїттям. Формування такої людини є аж надто актуальною проблемою для суспільства та держави, що хочуть бути демократичними. Громадянське суспільство – це система інститутів, спілок, організацій тощо, які можуть протистояти тиранії,  і достатньо сильних, що дають можливість індивідам вільно їх покидати і до них приєднуватися.

Модульна людина, зазначає Е. Гелнер, має ставитися до своїх дій особисто, відповідально, тверезо. Вона має знати обов’язок, бути господарем свого слова, якщо навіть воно вимовляється тихо. Ця людина має бути здатною мислити раціонально, ясно і строго, бачити сутнісне, розділяти сутності й бачити їх послідовно – це її стиль мислення [3].

Культура, освоєна під час освіти, є для модульної людини найважливішим надбанням, бо саме вона відкриває їй шлях до всього іншого. І якщо є по змозі політична одиниця, що ототожнює себе з цією культурою, забезпечуючи її зміцнення і захист, то це головне завдання цієї людини в політичній ділянці. Модульна людина потребує політично усталеного суспільства. Вона творить фонетично і семантично стандартизоване суспільство і має потребу в ньому. “Найбільш глибинні пласти її ідентичності  визначаються не її банківським рахунком, не становищем у сім’ї  чи в суспільстві, а цією освоєною в процесі освіти письмовою культурою”, – зазначено в науковій літературі [3].

3. В яких умовах відбувається формування  модульної людини в сучасній Україні? Ми називаємо наше суспільство посттоталітарним, а отже, вільним від тоталітаризму, від тотального примусу й адміністрування. Але чи це так? – Виявляється, що ні. Нинішня Україна  як держава – це не республіка, як зазначено в Конституції України. Народ і далі відчужений від влади, це держава олігархічного тоталітаризму, який головно і є гальмівним чинником формування модульної людини в Україні. Олігархат здійснює тотальний контроль за суспільними процесами. Звісно, всі життєві ресурси привласнені цією невеликою групкою людей і наближеними до них.
Українці донині не мають національної держави, вона національна лише за зовнішніми ознаками, але не за суттю, не за змістом. Олігархат втілює несвободу, насильство, яке здійснюється подекуди дуже сучасними способами: наприклад, створенням бюджетного законодавства або податкового, яке стає засобом тотального пограбування народу. Можна погодитися з думкою відомого соціолога, що Україна “…не бідна країна. Україна – це пограбована країна” (Є. Головаха). 

Олігархат з усіх сил  обмежує свободу українців, тотально порушуючи їхні права, найперше  вітальні та особисті, зокрема право на життя, повагу до людської  та  особистої гідності, право на власність, на рівність усіх суб’єктів права тощо.

Тотальне порушення прав людини – це дуже істотний чинник, що негативно впливає на формування модульної людини. Україна – країна з видатною несправедливістю. В умовах такої несправедливості люди можуть тільки виживати, але не розвиватися.  На мінімальній зарплаті чи пенсії, яка нижча за прожитковий мінімум, розвивати інтелект, критичне мислення, розвиватися мисленнєво просто неможливо.

Показовою в цьому плані є становище української освіти, яка ледве животіє, яка залишилася колгоспною в тому сенсі, що відбору немає, в університет приходять усі, хто приніс гроші. Індивідуальний підхід викладача  до студента в нинішніх умовах просто неможливий, а  отже, вчити ефективно, якісно теж неможливо.

Окрема проблема – порушення права людини на повагу до її гідності  та права на власність. В Україні немає зарплати для пересічного українця, є подачка, яка називається зарплатою. 

Цілком підтримуємо позицію Б. Чічеріна, який писав, що істинно вільне самовизначення людини є там, де в основу суспільного життя покладено принцип гуманізму. Чимало народів пронизали цим принципом свій громадянський порядок. “У нас цей великий крок здійснено пізніше, – писав Б. Чічерін про Росію, – ніж в інших європейських народів, і це слугує безсумнівним свідченням нашої відсталості не тільки в розумовому, але й у громадянському відношенні; а оскільки визнання в людині людської особистості є також і моральною вимогою, то і з цього боку нам нічого величатися перед іншими” [4, с. 107]. В Україні в основу суспільного життя покладено не принцип гуманізму, а принцип авторитаризму, насильства, примусу. Хто сильніший фізично, фінансово-матеріально, в кого більше влади – той і правий, той і отримує все, що хоче.

Штучна бідність, влаштована олігархатом, звісно, є тим негативним чинником, який приглушує волю і мислення українця, сковує його свободу та вибір.

Доки не буде подолано відчуженість українців від влади, процес формування модульної людини буде відбуватися дуже стражденно, і з великими втратами.

Опір старої системи, яка стала спадкоємницею радянського тоталітаризму, дуже потужний. Представники її придумують щоразу нові засоби закабалення і пригнічення української модульної людини, використовуючи законодавство, нові способи залежності людини від сильних світу цього: наприклад, у вищій школі суцільне прийняття на роботу всього лише на рік усіх викладачів, включаючи професорів та докторів наук.

Одним із чинників, що негативно впливає на формування в Україні людини ринкового суспільства, є корупція, яка є не просто засобом незаконного збагачення, а способом збереження сеньйоріально-васальних стосунків у країні, консервації нерівності, засобом знищення чесної мотивації до праці тощо.

Система намагається з усіх сил зберегти сеньйоріально-васальні стосунки через злиденні пенсії та зарплати, через відбір немислячих та кваліфікованих, а найперше “своїх”, відданих та слухняних.

Відбираючи у людей мотивацію до продуктивної активної діяльності, наявна система спонукає таких людей залишати країну, мігрувати. Серед 7 млн. українців, які працюють за кордоном нині, можливо, половина – це і є вже сформовані модульні люди, готові влаштуватися в різні сегменти суспільства, активно жити, творчо діяти тощо.

Не можна скидати з рахунку соціально-структурний  чинник, маємо на увазі  клас сучасних українських феодалів: чиновництво  на нижчих щаблях влади, маючи покровителів на вищих щаблях, займаються свавіллям в усіх напрямках, особливо в економічному, прибираючи до своїх рук землю та інші ресурси місцевого значення.

Ще один несприятливий чинник – клас “вічно вчорашніх”. Люди-совки, зі старими тоталітарними стереотипами та кодами мислення, пострадянські люди, що вже не здатні бути іншими, модульними людьми, люди, що перебувають під впливом радянської культури чи, правильніше, антикультури, догматики, пасивно-споглядальні, вичікувальні, пристосуванці, немислячі, позбавлені здорового глузду, інстинкту самозбереження тощо. І ці люди роблять політичний вибір, вони обирають “опоблок” до парламенту, вони продають голоси нечесним партіям і ділкам від політики, вони не прагнуть змін, готові жити в умовах несвободи лиш би стабільно.

Серед позитивних чинників, що впливають на формування модульної людини в сучасній Україні, варто назвати: відкриті кордони, міжкультурну взаємодію; Інтернет, засоби масової інформації; політичні рухи всередині країни, зокрема Майдани 2004 та 2013–2014 років; розвиток приватновласницьких відносин, сфери бізнесу тощо.
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Марія Голяш
Філософія історії у концепції науковчення Й. Фіхте
Відомо, що Й. Фіхте не залишив у своїй філософській спадщині такого твору, як “Філософія історії”, проте він зумів передати всю глибину розуміння її проблем. Причому особливо важливо те, що філософ поєднує теоретичні  (методологічні) сторони свого науковчення з тематикою самої філософії історії. Зокрема, це чітко можна простежити у праці “Основа загального науковчення”, де поєднані між собою теоретичне і практичне знання. Сам термін “історичне” у Й. Фіхте має два значення: власне історичне (пізнання історії як розвитку в часі) та емпіричне. “Знання з досвіду постає досвідним знанням. У даному випадку мова йде про досвід історії як процесу розвитку людства” [1, c. 379]. Так, Й. Фіхте явно виділяє філософсько-історичне знання у зв’язку з обов’язком ученого пізнавати й удосконалювати, розвивати людську історію. При цьому він і розуміє під цим знанням синтез філософських принципів та історичного досвіду. Керуючись сказаним, неважко виокремити загальну концепцію філософії історії в працях Й. Фіхте. Її особливість лише в тому, що великі її фрагменти, точніше, відділи, знаходяться в різних творах. Головні з них: “Про призначення вченого”, “Основні риси сучасної епохи”, “Промови до німецької нації”, “Про призначення людини”. Й. Фіхте починає з аналізу призначення людини як такої – “в собі” (ansich), тобто з з’ясування сутності людини; потім розкриває призначення людини в суспільстві. “Суспільство неоднорідне, воно має становий поділ. Тому вирішується питання про відмінність станів у суспільстві. Одне з них – стан учених, що визначає постановку і вирішення проблеми про призначення вченого” [2, c. 132].

До уваги береться зосередження Й. Фіхте на принципі діяльності, який призводить людину до розуміння не тільки зовнішнього світу, але і свого внутрішнього. Ознайомлення із таким підходом Й. Фіхте до розуміння людини дає розвиток новому розумінню людини в контексті філософії історії. Для Й. Фіхте головним було вивчення і вдосконалення людини. Цього не можна зробити без вивчення історії та ступенів її розвитку.

Далі філософ формулює вихідні положення, що дають змогу зазначити про значення культури для людства: “Придбання навички [необхідно] частково для придушення і знищення наших власних, що виникли до пробудження розуму і почуття нашої самодіяльності, хибних схильностей для модифікації речей поза нами і зміни їх згідно з нашими поняттями; придбання цієї навички ...називається культурою і так само називається придбаний певний ступінь цієї навички” [2, c. 385]. Ми можемо простежити, що культура у суспільстві розрізняється тільки за ступенями, але вона здатна проявляти себе в нескінченній множині ступенів. Вона – останнє і вищий засіб для кінцевої мети людини – повної згоди з собою, якщо людина розглядається як розумно-чуттєва істота; вона сама є кінцева мета, коли вона розглядається лише як чуттєва істота. Чуттєвість повинна культивуватися: це найвище і останнє, що з нею можна зробити.  Загалом, “підпорядкувати собі все нерозумне, оволодіти ним вільно і згідно зі своїм власним законом – остання кінцева мета людини ...” [1, c. 386]. У цьому творі він формулює свою позицію так: “У понятті людини закладено, що її остання мета повинна бути “недосяжною, а його шлях до неї нескінченним” [1, c. 387]. З цього Фіхте робить висновок, що справжнє призначення людини не в тому, щоб досягти цієї мети, а в тому, щоб нескінченно наближатися до неї. Таке наближення він називає вдосконаленням. Така думка, безперечно, існує, про що говорить філософ таке: “Удосконалення до нескінченності є призначенням людини, де вона існує, щоб постійно ставати морально кращою і покращувати все навколо себе в чуттєвому сенсі (sinnlich). Це дає змогу розвиватись по-новому не тільки у суспільному аспекті, але й передусім у моральному” [3, c. 128]. Він додає при цьому, що призначення людей, які здобувають знання, – поширювати його та “піднімати на вищий щабель культури наш спільний братський рід”, “сприяти культурі та підвищенню гуманності” в людях [3, c. 89]. Таке поняття розуміння людини у Й. Фіхте і відображає центральну мету його філософії. Для філософа це – істота насамперед діяльна, об’єкт діяльності якої  – природа, яку вона повинна опанувати. Саме у постійному процесі діяльності формується культура. Вона, своєю чергою, стає не тільки сукупністю навичок і нашаруванням історичного надбання людини, а висвітленням її справжньої сутності. Саме у культурній взаємодії людина показує своє ставлення до інших собі подібних і водночас до природи. Такий культурно-історичний процес є постійним і нескінченним, адже людський розум у своєму розвитку ніколи не зупиняється, а тільки прогресує. Постійно виникають нові соціокультурні зв’язки, де проявляється основна риса людини – гуманність та мораль. Лише вони можуть стати міцною запорукою побудови фундаменту нового суспільства, де центром буде людина, і все що має стосунок до неї.

Філософ переконаний, що людина, на відміну від інших істот, – розумна і вільна, і звідси випливає, що суспільство є взаємодією таких істот. “Суспільство, як і людина, розвивається від менш досконалого до більш досконалого стану. Метою при цьому є “підстава досконалого суспільства” [2, c. 392]. Головне при цьому – розвиток свободи. Вона є головною самоціллю суспільного розвитку і вершиною культурно-історичного поступу. Тут Й. Фіхте намагається розкрити механізм такого розвитку і висловлює такі цікаві думки: оскільки досягнути кінцевої мети розвитку людства неможливо, то людина – ідеальне поняття, у кожного свій ідеал людини, а тому виникає боротьба ідеалів. Особливість цієї боротьби в тому, що завжди перемагає кращий. Філософ дуже цікаво порівнює це звичайним, дещо, здавалось би, побутовим прикладом: “Боротьба ідеалів – це як боротьба парфумів з духами, де завжди перемагає кращий. Так же само і  в суспільстві – перемагає вищий і кращий чоловік; таким чином завдяки таким процесам у суспільстві виникає удосконалення роду, і тут ми одночасно знаходимо призначення всього суспільства як такого” [2, c. 393].

У самому понятті вченого мислитель не має на увазі лише людину, яка займається науковою діяльністю, а всіх, хто здатний осмислювати важливість цієї проблематики і прагне віднайти своє місце у безмежному історичному розвитку. Кожна окрема особа повинна віднайти для себе частину в такій галузі й розвивати себе “в цих трьох напрямках: філософському, філософсько-історичному і тільки історичному” [2, c. 411]. Мета всіх цих знань – “прагнути до того, щоб всі задатки людства розвивалися водночас одноманітно, але завжди прогресивно, і звідси випливає дійсне призначення вченого: це вище спостереження над дійсним розвитком людського роду загалом і постійне сприяння цьому розвитку ...Від розвитку наук залежить безпосередньо весь розвиток роду людського. Той, хто затримує перше, той затримує останнє” [2, c. 412]. Як бачимо, тут Й. Фіхте надає вирішального значення ролі науки в історії і відповідно до цього розуміє роль та якості, якими має володіти “вчений”. Останній є призначеним лише для суспільного життя; є вчителем людського роду, вихователем людства; у всіх проявах культури повинен бути попереду всіх інших станів; мета його діяльності – вся культура; він повинен бути морально кращою людиною свого часу, бути вищим щаблем можливого в цю епоху морального розвитку [3, c. 13]. Тут ми бачимо, що історію людства філософ розуміє як винятково прогресивний розвиток під впливом наукового пізнання. Адже без цього людство залишиться у стані застою і не зможе розвиватись у своєму поступі.
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Валерій Джунь

ШЕРІНГОВА ЕКОНОМІКА ЯК ПІДСТАВА ЕВОЛЮЦІЇ ВАРТОСТЕЙ У СУЧАСНОМУ ЗАХІДНОМУ СВІТІ
Тенденції розвитку, які властиві західному світу, рано чи пізно “перекочовують” і до нас в Україну. Це промислювання їх на нашому ґрунті видається досить корисним. Однією з таких тенденцій є шерінгова економіка, в якій вбачають нову модель споживання. Новою її, правда, можна назвати досить умовно, оскільки корінням шерінгової економіки є натуральний обмін і навіть дитячі ігри. Виникає ж вона тоді, коли будь-яку річ чи власність на нетривалий час здають в оренду, тимчасово обмінюючи на потрібні живі гроші. Задумуючись над рацією цього процесу, запитаймо, лишень, себе: скільки речей лежать без користування і тривалого вжитку в наших оселях?

Аналітики навіть називають таку еко​номіку економікою майбутнього, з на яку буде вимушений зважати класичний бізнес. Саме слово “шерінг” – загальне використання; спільне користування; пайове користування, походить від англійського [share] – ділитися, пайова участь, частка тощо [2]. 

Трішки історії. Появу шерінгової економіки пов’язують із так званою “революцією надувного матраца”, коли в 2008 році двом підприємливим американцям від безгрошів’я прийшла в голову ідея віддати в оренду на деякий час трьом гостям міста з різних куточків землі навіть не ліжка, а надувні матраци у своєму житловому помешканні (“bed and breakfast”– ліжко і сніданок). Ці матраци вони придбали в найближчому супермаркеті. За півроку був запущений Інтернет-сайт Airbnb. Стало зрозуміло, що надувних ліжок замало, оскільки людям потрібно гарантувати ще й простір, який вони за своїм бажанням могли би використовувати. Так підійшли і до потреби  короткострокової оренди житла. Потім це поширилося на зáмки, яхти, вігвами, а іншими стартаперами (стартап – нещодавно створена компанія, що будує бізнес на основі інновацій чи інноваційних технологій. Стадіями створення стартапів постають посівна, запускова, зростання, розширення, виходу [5]) і на автомобілі, інструменти, одяг тощо. Сталося так, що послуга сайту Airbnb зайняла належне їй місце між готельним проживанням і бюджетними поїздками (відрядженнями). Аналітики вказують, що на сьогодні сайт Airbnb  має можливість забронювати 600 тис., за іншими даними – приблизно 2 мільйони будинків, квартир чи кімнат у 192 країнах світу і 33 тисячах міст, і що за п’ять років цим сервісом скористалися  понад 11 мільйонів осіб. Проект зумів отримати інвестиції від компаній і приватних осіб, його штаб-квартира сьогодні – Сан-Франциско і на додаток – 11 регіональних офісів у Барселоні, Берліні, Гамбурзі, Копенгагені, Лондоні, Мілані, Москві, Парижі, Сан-Паулу, Сінгапурі та Сіднеї. На сьогодні Airbnb виступає посередником. З орендодавця кампанія бере 3 % за підтримку клієнтів, прийом платежів і страхування житла,  6–12 % – з орендаря залежно від вартості нерухомості. Очікують інвестиції в 10 мільярдів доларів, внаслідок  чого стан трьох співвласників може вирости до 1,5 мільярда доларів. Почавши у 2008 році, вони стали на сьогодні чи не наймолодшими мільярдерами у світі. Самі ж засновники продовжують жити досить скромно: у тому ж помешканні й на роботу їздять велосипедами, а враженням надають перевагу перед розкошами. Оглядачі роблять висновок, що Airbnb сьогодні є справжнім каталізатором шерінгової економіки, “давши старт величезному числу стартапів спільного споживання по всьому світу” [3]. Отже, Airbnb, як зазначено у Вікіпедії, став онлайн-майданчиком “для розміщення, пошуку і короткострокової оренди приватного житла по всьому світу” [1]. Зрозуміло, що ця послуга має переваги і недоліки (ризики), про які потрібно бути поінформованими, ознайомлюючись із рекомендаціями, рейтингами та відгуками. Але ця економіка стосується не лише житла, а й прокату одягу, машин, інструментів – будь-чого. Тобто виник цілий новий потужний ринок заробляння живих грошей, який починає конкурувати з традиційною економікою і настільки, що починає підривати “основи індустріальної моделі корпоративної власності й індивідуального споживання” [3]. Виходить так, що сьогодні кожен може водночас і споживати, і заробляти як постачальник. Шерінгова економіка, маючи у своїй основі натуральний обмін, вибудовується лише на довірі [4]. Її (економіку) називають чесною, людяною, зрозумілою. Ринок цієї економіки оцінюють на сьогодні у 26 мільярдів доларів, і вінмає тенденцію до зростання у 25 %.
Виникає запитання про те, чи можна говорити про вплив шерінгової економіки на еволюцію вартостей у західному світові сьогодні? Відповідь є позитивною хоча б тому, що оренда житла на сьогодні у різний спосіб є дуже поширеною. Наприклад, 70 % відсотків громадян Німеччини житло орендують, а не володіють ним. Це ж саме починає стосуватися й автомобілів (зокрема, оренда через Uber). Серед просунутих соціальних груп на заході володіння стає непопулярним трендом на сьогодні [6]. Навіщо мати квартиру десь в екзотичному місці, в якій ти майже не будеш жити?  Вважають що краще мати вільні гроші, завдяки яким ти здатен забезпечувати собі максимальну мобільність і витрачати так, як хочеш на приємніші речі. Дослідження показують, що люди, яким зараз 30–35 років, покоління так званих міленіалів, не роблять наддорогих покупок взагалі. У США і Канаді покоління 35-и річних називають “поколінням орендарів”. Деякі соціологи вважають, що причиною цього є забагато фінансових ризиків і навіть страх перед можливими катаклізмами. Виникає запитання чому? Відповідь у тому, що сучасному поколінню властиві інші цінності, ніж їхнім батькам. Для них поняття успіху полягає у зовсім іншому, не у володінні житлом і автомобілем, кухонним комбайном, а у вкладанні зусиль і грошей у досвід і  враження. Звідси мандрівники, екстремали і стартапери – предмет постійної уваги і моди. Виходить так, що існує свідома відмова молодих людей від купівлі нерухомості, меблів тощо через те, що прагнуть не заможності та стабільності, а, наприклад, зручного графіку, фінансової і навіть, географічної незалежності. Просто падає інтерес до матеріальних речей, а користуватися послугами Uber, зокрема, не є дорожче, ніж власним автомобілем, та й іпотечний кредит на житло не “висить” над тобою 40 років, оскільки можливість зміни місця роботи чи не завжди залишатиметься актуальною. На думку психологів, які останні десять років ґрунтовно досліджували це питання, “з точки зору щастя і відчуття благополуччя набагато вигідніше витрачати гроші на придбання нового досвіду, а не нових речей. Це приносить більше радості” [7]. Навіть історії і розмови про купівлю нерухомості перестають бути цікавими: стає “приємніше слухати про те, як ви вирушили в божевільну подорож або про те, як ви прожили рік в дикій країні, а не про те, скільки квартир ви вже встигли купити” [7]. Дорогі речі здатні забирати свободу, час і породжувати небезпеки, а разом і зовсім непотрібні страхи. Незабутній же досвід, отриманий для себе кожним із нас, видається невмирущим. А звідси і слушна порада – вкладати зусилля у досвід, оскільки його аж ніяк не можна вкрасти, і він не здатен знецінюватися.

Отже, з повною певністю можна засвідчити, що шерінгова економіка є однією із важливих підстав еволюції вартостей у сучасному західному світі. І вона не може не зачіпати такого східноєвропейського регіону, як Україна, який на державному рівні сьогодні заманіфестував проєвропейський напрямок свого розвитку. Якою ж мірою вже зараз зачіпає – це вже тема іншої розмови, яка виходить за межі постановки питання. Безсумнівно, що на ідеях шерінгу сьогодні починає вибудовуватися “нова світова соціально-економічна система” [4].
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Ірина Добропас
СТРАТЕГІЇ ФОРМУВАННЯ ТІЛЕСНОСТІ В СУЧАСНІЙ КУЛЬТУРІ
Сучасні досягнення науки та техніки, новий образ життєвого простору інформаційного суспільства змінюють суспільні відносини виробництва, споживання та комунікації, загострюють проблему духовних цінностей та розвитку тілесної організації людини. Розвиток високотехнологічної медицини і генетики породжує складні філософські, правові, моральні питання, що стосуються людської тілесності. Зміни у відносинах між статями сприяли підвищенню зацікавленості соціальними та культурними аспектами тілесності й дали змогу визначити її як особливий тип цілісності людини у соціокультурному просторі.

Тілесність є інтегральною характеристикою екзистенційного досвіду людини, синтезом природних, соціальних та культурних якостей людського тіла, інтеграцією та взаємодією зовнішнього та внутрішнього життєвого простору людини. Таке трактування тілесності дає можливість говорити про тілоцентричний характер сучасної культури.

У постмодерній культурі тіло втрачає свою бутійну вкоріненість і розглядається як певний соціально та культурно визначений конструкт, образ який формується на екрані буття різними соціально, історично та культурно локалізованими угрупованнями. Сутнісною  властивістю сучасної культури є її глобалізований характер, що з необхідністю потребує врахування інформативно-комунікативної її складової частини. Саме ці характеристики і визначають ті стратегії, які реалізуються в процесі конструювання тілесності на початку ХХІ століття. 

1. Інформаційне поле задає зразки конструювання тілесності, реалізуючи владні стратегії, які набувають глобального характеру. Через тілесні практики та контроль за їхньою реалізацією, який здійснюється у процесах соціальної комунікації, формуються тренди, які визначають напрям та характер трансформацій образів тілесності. Провідну роль у цих процесах відіграють не лише традиційні агенти впливу, такі як соціальні інституції  (сім’я, навчальні заклади і т. ін.), але й засоби масової комунікації, серед яких чільне місце займають соціальні мережі.

2. Консьюмеристський характер сучасної культури зумовлює включення тілесності в економічні процеси, перетворення її у капітал. Капіталізація тілесності охоплює не лише виробничу сферу, але й культуру, спорт, особисте життя людей.

3. Хоча, з одного боку, конструювання тілесності передбачає стандартизацію її образів, відповідно до певних тілесних канонів (славнозвісні параметри 90–60–90), характер постмодерної культури також зумовлює плюралізацію тілесності, яка відображається в множинності тілесних ідентичностей та тілесних практик, які відрізняються не лише за  такими загальними характеристиками, як вік, стать, раса тощо, але й залежно від належності до різноманітних соціальних та культурних угрупувань, пов’язаних із ціннісними  виборами людини і способом життя. Легітимізують ті тілесності, які вважали маргінальними, зокрема лесбійську, гомосексуальну, транссексуальну, трансгендерну. Предметом зацікавлення та дослідження стають різноманітні варіанти чоловічої та дитячої тілесності, які раніше не розглядали як об’єкт наукової рефлексії. Значної трансформації набули уявлення щодо хворого тіла або тіла з вадами. 

4. Із плюралізацією тілесності тісно пов’язана її “протеїзація”, яка характеризується втратою тілесністю свого сталого характеру. Тілесність перетворюється на номаду, перфоменс, яскравим прикладом якого є кліп на пісню Майкла Джексона “Black and white”, в якій різні тілесні образи немовби перетікають один в одний, зливаючись в єдине ціле.

5. Конструювання тілесності характеризується внутрішньою суперечливістю процесів її соматизації та віртуалізації. З одного боку, тілесність розглядають як спосіб чуттєвої фіксації буття людини у світі, як те, що дає їй змогу засвідчити  факт свого існування. Саме з цим пов’язана зацікавленість різноманітними відправленнями та функціями  тіла, звернення до таких проблем, як сексуальність, біль, смерть, народження. З іншого, – відбувається віртуалізація тілесності, яка пов’язана зі щоразу  більш глибоким входженням людини в інформаційний простір, який дає можливість конструювати для себе ідеальне віртуальне тіло, творити не лише тіло коханої(-ого), але й тіло своєї дитини. Заходячи в Інтернет, людина трансцендентує, виходить за межі свого тіла, створюючи тіло віртуальне.

6. Спробою подолати розрив між віртуальним тілом і сомою, є холізація тілесності, тобто наголошення на єдності чуттєвого та духовного в людині – так званий психосоматичний підхід.

7. Кіборгізація тілесності пов’язана з розвитком нових технологій. “Складне поєднання мозку, тіла і технології утворює когнітивну машину, яку треба зазначити як ми”, – пише Е. Кларк, автор відомої книги “Natural-Born Cyborgs: Minds, Technologies, and the Future of Human Intelligence” [1, c. 7].
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Євген Ланюк
“МИСТЕЦТВО – РЕВОЛЮЦІЯ – ТОТАЛЬНІСТЬ”: ДИСКУСІЯ МІЖ Т. АДОРНО ТА Г. ЛУКАЧЕМ
Перша половина ХХ ст. пройшла під знаком становлення численних напрямків модернізму (футуризм, експресіонізм, імажизм, фовізм, сюрреалізм, супрематизм тощо), які трансформували поняття мистецтва як “відтворення” дійсності й стали трактувати його як творення нової дійсності, яка більше не пов’язана із зовнішнім світом. Модернізм став непростим викликом для марксистської методології, адже, як вказує український дослідник І. Самохін, “нові художні течії ніби й не обслуговували буржуазні смаки та інтереси, але водночас й не поспішали викривати пороки капіталістичного суспільства та боротися за вселенську справедливість” [4]. У чому, отже, полягає політичний потенціал цих нових мистецьких течій? Протилежні відповіді на це запитання надали філософи Г. Лукач та Т. Адорно. 

Думки Г. Лукача стосовно політико-мистецького зв’язку лежать цілком у площині марксизму: мистецтво та соціальна реальність пов’язані відношенням репрезентації. Гармонія докапіталістичного суспільства та спостворені суспільні відносини при капіталізмі прямо представлені в літературі й мистецтві відповідних епох. Для концептуалізації цього зв’язку Г. Лукач формулює головні поняття своєї естетичної теорії – тотальності та уречевлення. Ці поняття з’являються спершу в межах літератутної і мистецької критики, а згодом – економічної та політичної теорії. У праці “Теорія роману”, написаній ще в домарксистський період, учений трактує тотальність як цілісну, органічну взаємодію людини зі світом, в якій усі елементи світобудови гармонійно сполучені між собою, а принципи буття суспільства є водночас внутрішніми, суб’єктивними принципами буття людини. Тотальність, за Г. Лукачем, характеризувала життя в домодерну, докапіталістичну епоху. Найяскравіші приклади такого світогляду знаходимо в епічній літературі, зокрема “Одіссеї” Гомера чи “Енеїді” Вергілія. Світ в епосі постає як довершений, пластичний космос. Його герой не протистоїть зовнішньому світу, а становить його органічну частину. Він неначе “свій” у ньому, і навіть у складних випробуваннях, наприклад під час мандрів Одіссея, зовнішні сили допомагають йому. 

Крах тотальності вчений пояснює переходом до капіталізму, головною категорією якого виступає уречевлення. Г. Лукач запозичив цей термін із “Капіталу” К. Маркса, але надав йому не стільки економічний, а радше культурний зміст.  Уречевлення обумовлює не лише відчуження від людини її праці у формі товару, але й водночас відчуження її власної суті і, як наслідок, формування омертвілого, механічного світу, який протистоїть людині, немов зовнішня чужорідна сила. Цей світ панує над людиною, пригнічує її сили й перетворює на гвинтик дегуманізованої соціальної машини.

У своїй естетичній епістеміології Г. Лукач розглядає модернізм завжди в парі з реалізмом, проводячи паралель “тотальність – реалізм”, “уречевлення – модернізм”.

Пришестя модернізму сигналізував спершу натуралізм. Незважаючи на те, що натуралізм “фотографічно” відтворює дійсність, і в цьому сенсі ще більш “реалістичний”, ніж сам реалізм, Г. Лукач відмовився ставити його в один ряд із реалізмом і розглядав його в парі з модернізмом. Пояснюючи різницю між реалізмом, з одного боку, та натуралізмом й модернізмом, з іншого, мислитель писав, що персонажі реалізму були типовими, адже “поєднували індивідуальні риси з рисами, характериними для їхнього соціального середовища” [5], тоді як натуралізм звів цю типовість до буржуазної буденності, а модернізм замінив її на “абстрактну полярність ексцентричного та соціального посереднього” [5]. Натуралізм і модернізм споріднює фетишизація однієї зі сторін буття – ілюзії об’єктивності (натуралізм) чи суб’єктивних емоцій і станів (модернізм). Обидва напрямки естетично засвідчують взаємне відчуження людини і світу та втрату гармонії між ними в капіталістичному світі.

Завдання революції – ліквідувати приватну власність як економічну передумову уречевлення та відновити у бутті тотальність. Це під силу лише пролетаріату, який, на відміну від буржуазії, є об’єктом, а не суб’єктом уречевлення. Для свідомості буржуазії світ постає a priori як уречевлений і фрагментований. Натомість пролетаріат зацікавлений у зміні цього status quo. Тільки його свідомість здатна діалектизувати світ і збагнути його в цілісності (що, власне, й робить марксизм). А це – першочергова умова відновлення тотальності.

У своїй естетичній теорії Г. Лукач не лише встановлює епістеміологічні зв’язки між літературою та мистецтвом, з одного боку, та політичними та соціально-економічними умовами буття, – з іншого, але й обґрунтовує роль мистецтва як революційної сили. Такий підхід дав йому змогу розглядати мистецтво у зв’язку з матеріальними рушіями людського прогресу, а його ідеали – як мету, до якої прагне суспільство на кожному етапі свого розвитку. Функцію ідеалізації здатен виконувати лише один мистецький жанр – реалізм, який учений називає “мистецькою основою усіх справжніх творінь”. Розкриваючи типові риси суспільства на різних етапах його історичного розвитку, він виводить на поверхню його недоліки та закладає у такий спосіб потенціал їхнього подолання. За Г. Лукачем, мистецтво реалізму в капіталістичну епоху перетворилося з домінуючого художнього стилю у фактичний “рух проти течій”. Митці та літератори, які в сучасну епоху залишились вірними реалізму, наприклад Томас та Генріх Манни, по суті, є політичними нонконформістами, які спрямовують свою творчість проти буржуазного ладу та наближають майбутню революцію.

Із діаметрально протилежним підходом до тріади “політика – мистецтво – революція” виступив теоретик Франкфуртської школи Теодор Адорно. 

На етапі пізнього капіталізму, в який західне суспільство вступило, подолавши розруху Другої світової війни, філософ заперечував політико-емансипативний потенціал мистецтва. На його думку, буржуазія спокусила пролетаріат благами споживацького суспільства та переманила його на свій бік. Як наслідок, зникла межа між буржуазією і пролетаріатом, а разом із  нею і перспектива революційної зміни капіталістичного порядку. Розчарувавшись у можливості реальних політичних змін, критикам буржуазного ладу, на думку  Т. Адорно, залишився лише один шлях – шлях меланхолійної втечі у мистецтво, яке стало останнім засобом його заперечення, хай тепер ірреальної та символічної.

Логіка думок Т. Адорно втілена передусім у його концепції “негативної діалектики”. “Негативна діалектика” була створена ним як спосіб критики буржуазного суспільства на етапі пізнього капіталізму, в який воно увійшло унаслідок формування “держав загального добробуту” у 1960-ті рр. Цей процес засвідчив стирання меж між буржуазією та пролетаріатом, кооптацію пролетаріату до монолітного буржуазного суспільства та крах надій на революційне перетворення світу. За Т. Адорно, цей процес історично не випадковий та є продовженням логіки історичного розвитку з часів Просвітництва, а саме поступу тоталізуючого дискурсу, який стирає все індивідуальне та одиничне на користь загального й абстрактного.

“Негативна діалектика”, за Т. Адорно, – це спосіб інтелектуального заперечення буржуазної тотальності, який полягає у виявленні внутрішніх протиріч у загальному і, як наслідок, символічному визволенні з-під його влади одиничного (на політичне визволення мислитель вже не покладав надій). “Негативна діалектика” ґрунтується на принципах середньовічного номіналізму та геґелівської діалектики, однак, на відміну від діалектики Г. Геґеля, вона не прагне до вищого синтезу вихідних понять. Натомість вона антисистемна й деконструктивна. Її мета – повернути суверенітет одиничному, і в цьому сенсі її часто інтерпретують як критику всієї західної філософії з часів Платона, яка надавала пріоритет загальному перед партикулярним.  

У контексті методології “негативної діалектики” Т. Адорно звертається й до політико-мистецької проблематики. Учений розглядає антиномії всередині цих сфер, які протиставляють їх, але одночасно парадоксально зближують. Вони роблять неможливим політико-мистецький синтез у сфері політичної практики, однак уможливлюють його в царині споглядальної естетики.  

Політика, за Т. Адорно, – це сфера сьогодення, обов’язку і практики, динамічний процес перерозподілу часу і простору між індивідами. Головна суперечність політики, на думку філософа, – між індивідуальною свободою (конкретним) та історичною необхідністю (загальним), яка її обмежує. Мистецтво відрізняється від політики як сфера здійсненого часу і простору, споглядання, апріорних форм. Мистецтво – це антитеза практики, а отже, антитеза політики. У ньому Т. Адорно виокремлює цілу низку протиріч: між формою і змістом, суб’єктом й об’єктом, одиничним і загальним (конкретним твором мистецтва і мистецтвом у цілому) тощо.

У руслі марксистської традиції Т. Адорно вказує, що політику і мистецтво зближують соціальні антагонізми, зумовлені суперечностями виробництва на певному етапі історичного розвитку. Ці суперечності становлять квінтесенцію політичної боротьби, але їх також зображують митці у своїх творах. Однак, на відміну від політики, яка має справу зі світом “тут і тепер” з усіма його протиріччями і недосконалостями, характеристикою мистецтва є ідеалізація форми, яка прагне “зняти” ці протиріччя, будучи ними же конституйована. Найближчою аналогією мистецтва в цьому сенсі є утопія, яку зумовлюють соціальні антагонізми і яка подає ілюзорний спосіб їхнього вирішення через ідеальну проекцію цих самих антагонізмів. Мистецтво, отже, одночасно естетичне (автономне від соціального) і глибоко соціальне (антиестетичне). 

Ця дихотомія обумовлює його фундаментальну неспроможність бути рушієм політичних змін, яку Т. Адорно називав “провиною мистецтва”. Ця “провина” полягає у постійній обіцянці щастя з боку мистецтва і тому факті, що за таких соціально-історичних умов ця обіцянка принципово нездійсненна. 

Метафорою мистецтва, орієнтованого на політичні зміни, у цьому сенсі виступають Танталові муки. Запашні плоди, які нависали над Танталом і які він не міг дістати, лише поглиблювали його страждання, спонукаючи на безглузду боротьбу. Політика та мистецтво трагічно схожі, однак практика (політика) не є частиною естетики (мистецтва). Це спонукає мистецтво, заступаючи у сферу політики, приносити людству хіба такі обіцянки, які боги наготували Танталу.  

Однак якщо між політикою і мистецтвом існує прірва, то на якому рівні можемо говорити про зв’язок між ними? Як пояснює американський дослідник Я. Хан, “політична естетика для Т. Адорно – це не можливість практики, а форма вищої практики через “другу рефлексію” та негацію тотальності” [6]. Цей зв’язок полягає у тому, що індивід через мистецтво здатен виразити свою окремішність, нетотожність цілому. В індустріальному світі, який усе в житті робить повторюваним, стандартизованим, підпорядкованим соціальному Левіафану, мистецтво залишається чи не останнім пристановищем, в якому людина ще здатна бути вільною. 

На етапі пізнього капіталізму Т. Адорно чітко розрізняв мистецтво та мистецьке виробництво. Мистецьке виробництво – комерціалізовану масову культуру – мислитель взагалі не вважав мистецтвом, а лише формою дозвілля, яка має створювати робітникам певну “віддушину”, щоб їх можна було й надалі експлуатувати. Це “мистецтво” – не що інше, як частина тотальності капіталістичного соціуму, спрямована проти індивіда. Експресія свободи можлива лише у творах модерністського мистецтва та літератури, наприклад Ф. Кафки, Дж. Джойса, С. Беккета, Е. Іонеску в літературі, А. Берга та А. Шенберга у музиці, П. Клеє, П. Пікассо та В. Кандінського в живописі тощо. Складність цих творів стоїть на заваді їхньої комерціалізації та масифікації буржуазним суспільством, а отже, вони завжди залишаються “новими” й такими, що артикулюють індивідуальне. Модернізм для Т. Адорно є “вежею зі слонової кістки”, символічним пристановищем самотнього індивіда, в яке він може втекти від всеосяжного диктату маси. Однак свобода, про яку йдеться, – це “внутрішня еміграція”, “свобода” відчуженого індивіда, зануреного в естетичне споглядання, а не дієва свобода людини як “політичної тварини”. “Філософія Т. Адорно, – резюмує дослідник І. Малишев, – становить собою трагічний характер його екзистенційного світогляду, спорідненого з експресіонізмом. Це – світогляд трагічного розладу між соціумом та особистістю, яка не приймає соціум, але й не бачить виходу з нього. Можна сказати, що філософія Т. Адорно – це теоретичне оформлення неоромантичної реакції на суспільство пізнього капіталізму, обтяженого жахіттям Освенціму” [3].

Т. Адорно та Г. Лукач були інтелектуальними суперниками. Їхні ідеї часто нагадують позитив і негатив одного зображення: рефлектуючи однакові соціокультурні та політичні процеси, вони прямо протилежно їх оцінюють. Т. Адорно, як і Г. Лукач, аналізує феномен тотальності, однак замість ностальгії за “втраченою тотальністю”, він засуджує її як тоталітарну деспотію нормативного соціокультурного порядку над індивідом. На противагу Г. Лукачу, який возвеличував реалізм як мистецтво тотальності й засуджував модернізм як “спотворення” капіталістичного уречевлення, Т. Адорно вважав реалізм втіленням знеособленої форми, що нівелює свободу митця та оригінальність його творів, і визнавав емансипативний потенціал лише за модернізмом. У цьому сенсі мислитель трактує атональну музику А. Шенберга як експресію свободи, адже композитор звільнив музику від об’єктивних музичних форм (гармонії), які втратили своє історичне значення і в яких Т. Адорно вбачав тотальність соціуму, спрямовану проти самобутності індивіда. Скинувши “ярмо” тональної мови, композиторський процес, за словами філософа, “отримав своє єдине мірило в індивідуальному образі кожного твору”, який, віддзеркалюючи шматоване протиріччями пізньокапіталістичне суспільство, можливий лише як “протокольне вираження травматичних шоків трагічно-експресіоністського змісту” [1, c. 49].

На наш погляд, важлива відмінність у поглядах двох мислителів полягає в тому, як вони трактують свободу – як колективне “ми” чи індивідуальне “Я”. Якщо для Г. Лукача свобода – це колективне начало, яке втілюється в тотальності буття спільноти й тому споріднене з колективною державою (якою вона має стати після скасування приватної власності та комуністичної революції) та мистецтвом реалізму (примат об’єктивної художньої форми над суб’єктивними інтенціями митця), то для Т. Адорно свобода – це передусім партикулярність індивідуального “Я”, яке унікальне та нетотожне загалу.

Дискусія між Г. Лукачем та Т. Адорно, отже, цікава не лише обґрунтуванням різних моделей співвідношення політики і мистецтва, що випливає з різного розуміння людської свободи, але й тим, що вона демонструє, як змінювалася теоретична рефлексія цього співвідношення залежно від суспільно-історичних умов.
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Василь Лисий
ФІЛОСОФІЯ ПРИРОДИ ТА ФІЛОСОФІЯ ІСТОРІЇ: ІСТОРИЧНІ ДОЛІ І СУЧАСНІСТЬ
Філософія як сукупність певних галузей знання постає у вигляді відносно сталої величини. Загалом, античній філософії був властивий синкретизм, оскільки вона містила в собі в зародковому вигляді переважну частину всіх тих філософських галузей і напрямів, які з часом розвинулися у своїй самостійній визначеності. Філософія історії розпочинає свій шлях у ХVІІІ ст. і без особливих сумнівів чи заперечень здобула свій повноцінний статус сьогодні. Свідченням цього є той факт, що зі спеціальності “філософія історії” захищаються кандидатські та докторські дисертації.

А як же виглядає справа із філософією природи? Як уже зазначено, вона – дітище античного світу, що мала б право справді належати до вічних галузей філософії. Діоген Лаертський пише: “…Одні філософи називаються фізиками за вивчення природи; другі – етиками за розмірковування про звичаї; треті – діалектиками за хитросплетіння промов. Фізика, етика і діалектика є трьома частини філософії; фізика вчить про світ і про все, що в ньому міститься; етика – про життя і про властивості людини; діалектика ж турбується про докази і для фізики, і для етики. До Архелая  [включно] існував тільки один рід – фізика; від Сократа, як сказано  вище, бере початок етика; від Зенона Елейського – діалектика” [4, с. 68]. Зазначимо, філософія природи в добу античності тримала образ фізики (натурфілософії), розквіт якої спостерігаємо в античності й у добу Відродження, хоча філософія природи позначається і як умоглядна фізика, і як натурфілософія і наприкінці ХVІІІ початку ХІХ ст. Але постає проблема: чому філософія історії, що виникла історично пізніше, ніж філософія природи, і, тим не менше, вона не лише не є предметом захисту дисертацій, а й зникла як навчальна дисципліна? Нагадаємо, йдеться про філософію природи як сферу філософії, як окрему галузь філософії, а не просто науку про природу.

Починаючи з Нового часу, в європейській філософії спостерігаємо стабільну тенденцію розвитку наукового природознавства, і водночас на цій же основі відбувається поступове витіснення філософії природи зі сфери філософії. Це і дало підставу О. Конту проголосити “певну незалежність знань про природу від філософії”. Проте така позиція французького філософа не є переконливою, адже природознавство саме собою не займалося і не займається фундаментальними для філософії природи питаннями, скажімо, конечності – безконечності природи, обмеженості – необмеженості її в просторі тощо. Та філософія природи не канула в лету. І. Кант уже  вживає термін “філософія природи” в праці “Застосування пов’язаної з геометрією метафізики у філософії природи” (1756). А в праці “Метафізичні начала природознавства” (1786) у класичній німецькій філософії постає перший зразок філософії (метафізики) природи, відмінної від науки про природу. І. Кант так і пише: “Наука про природу у власному смислі цього слова насамперед передбачає метафізику природи” [5, с. 58].

Надалі В. Шеллінг теж зосереджує увагу на проблемах філософії природи (натурфілософії), присвятивши цьому  низку праць. Серед них “Про світову душу” (1798). “Вступ до накиду системи натурфілософії…”, “Про відношення реального до ідеального в природі” (1806) та лекція “Натурфілософія” (1827). Філософія природи (натурфілософія) становить другу частину його філософської системи. “…Ця філософія, – пише Ф. Шеллінг, – зі самого початку знаходиться в природі, починає з природи – звичайно, не для того, щоб залишитися в ній, а щоб потім завдяки всезростаючому піднесенню перевершити її, вийти за її межі й піднятися до духу, до справжнього духовного світу. Тому така філософія на першій її стадії називається натурфілософією, проте натурфілософія була лише першою частиною чи основою цілого. Сама природа була лише однією стороною універсуму чи абсолютної тотальності, в якій тільки повністю і здійснюється абсолютний суб’єкт, була лише відносно ідеальним світом. Другою стороною був світ духу [7, с. 479].

У філософській системі Г. Геґеля “Філософія природи” становить поряд із “Наукою логікою” і “Філософією духу” її частину. Ця частина і позначена в творі, який і називається “Філософія природи”. Г. Геґель стосовно необхідності філософії природи, при цьому критикуючи ті заблудження і спотворення, що призвели до дискретизації її ідеї, пише так: “Але через ці заблудження і спотворене розуміння ідеї не слід відкидати філософію природи як таку” [3, с. 8]. І далі: “Філософія природи звично розглядається як нова наука; це, зрозуміло, правильно в одному смислі, але неправильно в іншому. Адже вона стара, стільки ж стара, як взагалі саме розмірковування про природу (вона не відрізняється від останньої), вона навіть стародавніша фізики. “Фізика” Аристотеля, наприклад, є швидше філософією природи, ніж фізикою. Лише новітньому часу належить відокремлення одна від другої цих двох гілок розгляду природи” [7, с. 9]. Філософія природи Г. Геґеля є вищою і завершуючою точкою розвитку філософії природи (натурфілософії) взагалі.

У двадцятих роках ХХ ст. відомий англійський логік, методолог, математик Л. Уайтхед (1861–1047) опублікував декілька книг під назвою: “Дослідження принципів пізнання природи” (1919), “Поняття природи” (1920), “Принцип відносності” (1922). У цих книгах на ґрунті рефлексії стосовно розвитку природознавства свого часу, в межах неореалізму, методолог торкається питань відносності простору і часу, вводить у свою філософію природи (натурфілософію) поняття “об’єктів” і “подій”, аналізує властивості тих і інших. У натурфілософії А. Уайтхед бачить філософську галузь, “…як частину філософії, що розглядає природу в абстракції від чогось-то конкретного, що містить уявлення, думку й емоції” [1, с. 143].

Однак А. Уайтхед не вбачає різниці між філософією природи і філософією науки, не знаходить зв’язку з традиційною натурфілософією, не виявляє причин і ролі філософії природи в просторі нового наукового знання. У межах неореалізму дотично до проблем філософії природи англійський філософ Ч. Броуд розрізняв дві філософські проблеми і відповідно до них два типи філософії (критичної і спекулятивної).

У шістдесяті роки  минулого століття в українській і в радянській філософії взагалі відбулися жваві й тривалі дискусії стосовно проблеми статусу філософії природи (натурфілософії) в межах філософії (марксистської). Тобто чи бачити її частиною загальної філософії, чи ні. При всьому тому, що в учасників дискусії були раціональні думки, але  загалом у конструктивному плані  дискусії закінчилися нічим. 

У цьому плані не без інтересу можна простежити  і негативне ставлення природознавців  Німеччини й інших країн особливо в 4-роках ХІХ ст. до натурфілософії. І це пояснюється не лише поширенням позитивізму. Науковці Р. Майєр, Ю. Лібіх, М. Шлейден, А. Гумбольдт, Е. Жоффруа Сент-Іллер, Дюбуа-Реймон, Л. Больцман, В. Гейзенберг та ін. доволі жорстко критикували натурфілософію Ф. Шеллінга, Г. Геґеля.  Ця критика зводилася до такого: натурфілософські побудови Ф. Шеллінга і Г. Геґеля відзначалися абстрактною манерою, позаемпіричністю, а тому безплідністю для природознавства. Але згодом ставлення природознавців до натурфілософії Ф. Шеллінга і Г. Геґеля істотно змінюється. Це властиво для багатьох природознавців, і в цьому ряду ми бачимо і видатних фізиків К. Вейцзеккера, М. Борна, Э. Шредінгера, які високо цінили натурфілософські ідеї обох філософів.

Проте і сьогодні виявляється певний інтерес до філософії природи (натурфілософії) в плані вирішення проблеми її місця у сфері філософського і наукового пізнання. У контексті цієї проблеми доцільним видається проаналізувати два погляди, що наявні в українській філософській літературі. Перший, пропонує український філософ Ю. Кушаков у різних працях, зокрема в книзі “Нариси з історії німецької класичної філософії Нового часу” (2006). Автор цієї книги наголошує, що ми стикаємося з фактом “загадкової” живучості натурфілософських прагнень, ідея філософії природи досить міцно затвердилася, що будуються різні версії включення філософії природи до складу філософії.

Розкриваючи джерела продуктивності філософії природи (натурфілософії) Ф. Шеллінга, Ю. Кушаков пише: “Це дозволяє навести деякі додаткові міркування й аргументи на користь того погляду, що натурфілософська проблема не тільки “невигубна”, але що її свідоме винищування було б у наш час таким само “кроком назад”, як і некритичні рецепції минулої спекулятивної натурфілософії” [6, с. 287]. На додаток Ю. Кушаков робить своєрідне застереження: “Щоб уникнути  непорозумінь, слід сказати, що висловлені міркування зовсім не переслідували мети деяким чином реабілітувати колишню натурфілософію або ратувати за створення аналогічного їй сучасного варіанту. Мені хотілося тільки показати, що критика натурфілософської програми єдності наукового знання (й, відповідно, розмежування з нею) може бути ефективною тільки за урахування її не тривіальності” [6, с. 292].

Другий погляд простежується в працях українського філософа М. Булатова. Суть його подає сам М. Булатов, аналізуючи принципи філософії природи (натурфілософії) Ф. Шеллінга так: “…Філософія природи має …більш широкий смисл як певний спосіб пізнання, – продовжує М. Булатов. – Вона займає проміжне положення між емпіричним знанням і теорією, і становить собою систему знання, побудовану на недостатній фактичній основі, внаслідок чого вона доповнюється розумовими конструкціями” [2, с. 285]. “Ми, – наголошує М. Булатов, – звикли вважати філософію природи далеким минулим. Але якщо взяти розвиток якої завгодно сучасної теорії виявимо в ній натурфілософський ступінь. Досвід пізнання може тільки позбавити її самостійного значення, але не усунути взагалі. Згадаємо таку передову теорію як теорію відносності, і ті моделі світу (що розширюється, циліндричні, кінечні, безконечні), які побудовані на ній, і ми побачимо натурфілософський характер цих моделей. Прикладів можна було б набрати багато. Річ не в них, а в тім, що мислення не плентається за фактами, воно будує на них теорії, випереджує їх і завжди швидко чи повільно пробігає ступінь філософії природи. Це ясно: якщо б в теоріях не було нічого хибного, внесеного мисленням і уявленням, то вони були б незмінні, абсолютні, цілком об’єктивні. Насправді кожна з них є сплав фактів і мислення, уяви” [4, с. 285–286].

Важливим моментом, що розкриває специфіку натурфілософії, є порівняння її з гіпотетичним пізнанням. У цьому плані М. Булатов висловлює цікаву думку в контексті характеру натурфілософських систем Ф. Шеллінга і Г. Геґеля. Ось думка самого М. Булатова: “Можна відзначити ще, що оскільки зараз натурфілософія втратила самостійне значення, яке  вона мала у Шеллінга, Геґеля й інших філософів, вона розглядається не як абсолютна форма знання, як відносна, умовна, минуща. Вона тому, як правило, зливається з гіпотезою, є припускаючим знанням. Автор наперед знає, що система думок, яка ним розвивається, є ще розумова конструкція, вимагаюча підтвердження. У Шеллінга та інших вона має, навпаки, характер протилежності гіпотетичному знанню. Філософія (зокрема й натурфілософія) має в них абсолютний характер” [2, с. 286].

Природничо-наукові успіхи історичних форм філософії природи (натурфілософії) пояснюють низкою обставин. Серед яких: натурфілософи ніколи не намагалися будувати свої системи безвідносно до природознавства в той чи інший період його розвитку; в процесі здійснення систематизації природничо-наукового матеріалу та побудови системи природи виявлялися зв’язки між явищами природи і зв’язки між структурами знання, що дало змогу пояснити явище чи подію, елементи знання їх місцем у цій системі стосовно інших структур та системи в цілому; систематизація дала змогу прогнозувати подальший розвиток подій і явищ природи і виводити (дедуктивно) одні елементи (поняття) знання з інших; умогляд давав змогу поширювати пізнання на невідомі сфери природи завдяки тим чи тим категоріальним структурам, які за природою є всезагальні, тобто є умовами не лише наявного досвіду, а й будь-якого можливого (І. Кант).

Філософії природи (натурфілософії) людство зобов’язано і вдячне великою кількістю плідних ідей як у сфері філософії, так і у сфері наук про природу (природничо-наукові успіхи філософії). Серед них виокремимо лише деякі ідеї філософії природи (натурфілософії) Ф. Шеллінга і Г. Геґеля. Як відомо науці, з часів Ньютона і Гюйгенса–Ейлера боролися дві взаємопротилежні концепції – корпускулярна і хвильова. В головній своїй натурфілософській праці “Про світову душу” (1798). Ф. Шеллінг побачив однобічність корпускулярної (Ньютона) і хвильової (Гюйгенса-Ейлера) позицій стосовно природи світла і висловив думку про необхідність поєднання обох теорій, бо вважав сутність світла суперечливою, двоїстою. Пройде більше ста років і в 1923 р. Л. де Бройль створить синтетичну теорію світла, об’єднуючу ідеї корпускули і хвилі. Ф. Шеллінгу такому передбаченню сприяв, безумовно, не  лише принцип розвитку, а відкритий ним  принцип першопочаткової двоїстості, всезагального закону полярності, всезагального дуалізму природи. Стосовно “Філософії природи” (натурфілософії) Г. Геґеля, то в ній теж багато є конкретних ідей, які значно випередили наукову думку свого часу і знайшли підтвердження та визнання в далекому майбутньому. Наприклад, стосовно теорії відносності А. Ейнштейна. Додамо, деякі вчені вбачають у натурфілософії Г. Геґеля спекулятивне передбачення найважливіших результатів квантової механіки, а в геґелівському визначенні теплоти вбачається натурфілософське формулювання другого закону термодинаміки. Усі ці позитиви  німецької натурфілософії, як і інших форм її, можуть ґрунтуватися лише на ефективному способі мислення, а саме: діалектичному.
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Ореста Лосик
ФІЛОСОФСЬКІ АСПЕКТИ ВЗАЄМОДІЇ ЧАСУ ТА ПАМ’ЯТІ
Зв’язок пам’яті та часу здавна перебуває у полі зацікавлень багатьох гуманітарних та природничих дисциплін. Всебічна увага до цих невід’ємних складників людського буття залишається високою впродовж тисячоліть, а їхні ролі та значення належать до провідних у культурно-історичних еволюціях усіх цивілізацій. Водночас і досі обидва феномени ваблять ніколи не остаточною, загадковою непізнаваністю своїх могутніх потенціалів. Філософські аспекти розгляду цієї проблематики не тільки доповнюють багатство вже напрацьованого матеріалу, але й дають змогу здійснити його більш цілісний теоретичний аналіз. 

Ще з міфологічних, неісторичних часів “пам’ятати” характеризувало стан, який співзабезпечував здатність людини до існування як такого. У первісних обрядах повсякчас практикували сакральні ініціації “другого народження” і “повернення до першооснов”, частими були церемонії “вічного початку” та “вічного повторення”. Завдяки ритуальним містеріям знову і знову відновлювався космогонічний колообіг єдиності того, що було (минулого), того, що є (теперішнього), і того, що буде (майбутнього). То ж прадавня людина не боялася розгубитися у величному впорядкованому Універсумі, адже вона завдяки участі в обрядах ставала здатною знову і знову “згадати себе” і, отже, бути “господарем своєї долі” (М. Еліаде). Незнання ритуалів, а також відлучення від них означало екзистенційну дезорієнтацію. Втрата права до пам’яті призводила до неуникної – символічної і реальної – смерті. 

На вищих щаблях цивілізаційного поступу пам’ять та пов’язані з нею процеси допомагали формувати світогляди, оберігати та захищати життєві дійсності. В одних культурних традиціях мнемонічні практики ототожнювали насамперед із знанням і працею думки; “пам’ятати” – означало врівноважувати і впорядковувати здобутий досвід. В інших натомість наголошували на емоційно-чуттєвій силі спогадів, які пристрасно повинні протистояти небезпеці забуття. Відповідно зв’язок пам’яті та часу набував різних інтерпретацій: або трактували як рухливий і непередбачуваний відбір між тими згадками, яким варто “віддатися”, і тими, які призначені “канути в Лету”; або спрямовували в русло старанного збирання та вдячного оберігання вибраних “скарбів” досвіду. Світоглядні уявлення про час та пам’ять у ту чи ту історично-культурну епоху відповідали панівним орієнтирам панівної “картини світу”, зокрема впливали на трактування “сучасності”, інтерпретацію “минулого” та бачення “майбутнього”. Їхні філософські контексти прямо чи опосередковано осмислювали всі відомі класики інтелектуальної думки, що лише помножувало міждисциплінарний синкретизм об’єктів дослідження.

“Пам’ятати” – і досі незмінна вимога повноцінного індивідуального чи колективного буття людини. Часовий вимір – це тло, без якого це осмислене культурне існування не може стати адекватним. Бути поза часом чи без пам’яті викликає щонайменше неспокій, тривогу і несе однозначну загрозу (непритомність прирівнюється до неприсутності, тобто виключення із світоглядних контекстів життєдіяльності). Як ознака притомності (пізнавальної, культурної, етичної) пам’ять складається із низки важливих для самоідентифікації та саморепрезентації виборів, переконань і дій. Завдяки їй наш досвід зафіксовується і повертається у вибраних згадках, не залежних від наших знань про себе. Відповідно буття в часі та при пам’яті означає “мати досвід”, усвідомлювати перебіг становлення свого світорозуміння. Сама його наявність створює “минуле” і дарує відчуття тривалості в часі, що свого роду уповноважує існування. 

Зв’язок пам’яті та часу є двостороннім. Наявність та праця пам’яті є гарантами автентичної самобутності людського буття, однак його часовий вимір не є однозначним та передбаченим. Так, загальноприйнятий лінеарний (незворотний, кількісний, об’єктивний) час усталює, організовує та впорядковує плин подій життя особи чи спільноти, однак нерідко входить у суперечку з особистим чи колективним досвідом буття в часі. Минуле, яке несподівано пригадується, здатне бентежити, зобов’язувати, тяжіти і змушувати; своєю чергою, постійна напруга пам’ятання також нестерпна через множинність щоразу нових і нових образів, контекстів, переживань, які “промовляють” переконливіше за факти. То ж відносини пам’яті та часу водночас і творчі, й руйнівні. 

Подібного драматизму не вдається усунути, але він не обов’язково повинен привести до психічних розладів та розпаду ідентичності. Зберегти та підтримувати її цілісність допомагає внутрішнє прагнення самості (“Я”) зрозуміти себе: поєднати “невпорядковану колекцію” спогадів власного усвідомленого і неусвідомленого минулого у певну тяглу оповідь (нарацію), створити свою автобіографію (пам’ять про самого себе), полегшити впізнаваність самого себе для себе і стати більш зрозумілим для інших. Завжди зберігатиметься суб’єктивізм у доборі пережитого, однак наративні зусилля власного “Я” зміцнюють ідентичність та почуття відповідальності за свою долю. Шукаючи пояснень здійсненого, пам’ять виходить поза лінеарну послідовність фактичних подій, “структура часу підпорядкована правилам сенсу” [2, с. 71]. Праця пам’яті в такий спосіб сприяє наративній єдності самоусвідомлення у призмі історичного тривання.
Згадане прагнення “сенсу” ще більше уповноважує світоглядні вибори, які здійснює ідентичність, якщо розгортається у вимірі певного “горизонту” (Б. Скарґа) цінностей та переконань. Вони можуть із часом змінюватися, але сама їхня присутність є вирішальною для пам’яті. Мнемонічні зусилля пригадування і забування у такому випадку призводять до визнання самого себе та інших у призмі вже здійсненого, а також переконують бути активним, а не пасивним творцем своєї життєвої історії з усіма її хибами та помилками.

Підсумовуючи: пам’ять – атрибут ідентичності, а час – темпоральний вимір, в якому тотожність отримує можливість розвиватися. Пам’ять та час сприяють конституюванню “Я” і “Ми”, а також супроводжують на всіх етапах життєдіяльності – чи йдеться про індивідуальні біографії, чи про історію цілого народу. Філософські аспекти їхньої взаємодії акцентують закоріненість кожної ідентичності в культурне буття та великі можливості самостійної свободи самоздійснення. 
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Анна-Марія Лучак
ФІЛОСОФСЬКИЙ АНАЛІЗ ФЕНОМЕНУ СФЕРИ ВІДКРИТОСТІ : СУЧАСНІ ТЕОРІЇ ТА УКРАЇНСЬКИЙ КОНТЕКСТ
Сьогодні публічні дебати досить активно використовують для утвердження нової європейської політики. Саме формування простору вільної комунікації, де кожен з акторів отримує можливість проблематизувати власні судження, вважають шляхом до єдиної європейської ідентичності та утвердження сфери відкритості. 

Європейська сфера відкритості – це поняття, що об’єднує значущість комунікації й публічних дебатів та активно використовується в політичному та академічному дискурсі. Однак не існує єдиної думки ні щодо визначення європейської сфери відкритості, ні диференціації її складових частин. Це досить абстрактна категорія, використання якої в різних контекстах має різне значення. Саме тому перед тим, як переходити до аналізу теорії сфери відкритості Юргена Габермаса, поглядів її прихильників та критиків, варто звернути увагу на додаткові деталі, які цій теорії додали перекладачі відомої праці німецького мислителя “Strukturwandel der Öffentlichkeit. Untersuchungen zu einer Kategorie der bürgerlichen Gesellschaft” (“Структурні перетворення у сфері відкритості. Дослідження категорії “громадянське суспільство”).

Поняття “сфера відкритості” вперше було використано в 1964 р. у словнику “Fischer Lexikon” як “public sphere” (випуск із питань масових комунікацій та публіцистики, серед авторів – Е. Ноель-Нойманн та У. Шульц). Наступного разу це словосполучення було використано в одній зі статей журналу “Нова німецька критика” (New German Critique) 1974 р., а в 1979 р. було повторно вжито в одному з томів серії “Комунікація та класова боротьба”. У працях англійською, російською та українською мовами автори досить часто зазначають, що це поняття в науковий дискурс увів саме Ю. Габермас.

Згідно з іншою версією, термін “public sphere” появився в ранніх перекладах статей Ю. Габермаса, і саме такий переклад дещо викривив розуміння цього концепту автором. Так, у 1974 р. Ю. Габермас написав енциклопедичну статтю, в якій дає перше визначення німецького слова, яке є близьким за значенням до українського “публічне/відкрите”: “Під “Öffentlichkeit” ми розуміємо, передовсім, сферу соціального життя, в якій формується те, що наближається до суспільної думки. Доступ [до нього] гарантований всім громадянам. “Öffentlichkeit” частково реалізує себе в кожній розмові, учасники якої збираються для того, щоб сформувати громадське об’єднання”. Ключовими елементами “Öffentlichkeit” у раннього Ю. Габермаса (в перекладі англійською в 1989 р.) визнають “всезагальний доступ, достовірні джерела інформації, добровільна участь, раціональна суперечка й аргументація, свобода висловлювання думок, свобода обговорювати державні справи, свобода брати участь (в обговоренні) поза інституційними ролями”.

Зазначимо, що тлумачення феномену сфери відкритості в працях англійських та німецьких філософів істотно відрізняються. Німецькі вчені пропонують два постулати, які є важливими для розуміння розвитку наукового дискурсу щодо публічної сфери: по-перше, вони стверджують, що британський переклад терміна не співвідноситься з тим змістом, який Ю. Габермас визначив у першій своїй праці; по-друге, в Німеччині існує багатовікова традиція осмислення феномену публічності, в руслі якої формувався зміст та тлумачення цього поняття. До цієї традиції належать І. Кант, Ґ. Геґель та К. Маркс, які “хоча й не використовували слово Öffentlichkeit, проте всі говорили про силу суспільних дебатів та потенціал їхньої трансформації в політичну критику”. У 2000 р. у Німеччині вийшла колективна монографія за редакцією П. Гогендаля з оглядом понад двохсотлітнього дискурсу відкритості. У ній Ю. Габермаса згадують тільки як історика публічної сфери, автора нормативного підходу до її аналізу та коментатора сучасної політики, але не як науковця, що ввів поняття “сфера відкритості” у соціально-політичний дискурс.

Ю. Габермас заявляє, що німецьке слово XVIII ст. Öffentlichkeit є аналогом терміна “publicité” у старофранцузькій і “publicity” в англійській мові. Термін “Öffentlichkeit” походить від середньовічного німецького offen, що означає відкритий. Наприкінці XVIII ст. термін використовували для позначення відкритих громадських місць. “Зміст габермасівського аналізу полягає в описі змін у Німеччині в епоху Просвітництва, коли провідні філософи, інтелектуали, журналісти і митці зажадали розширення цього типу Öffentlichkeit, у тому числі і на політичний простір” .

Але перекладачі використовували словосполучення “публічна сфера” (в англійській і російській мовах) і “публічний простір” (у французькій), і тим самим ввели просторову метафору для сфери відкритості. Наголосимо різницю між змістом і формою – сукупністю дій, що призводять до формування громадської думки, і простором, де ці дії відбуваються. Простір володіє власною структурою і задає умови, в яких і формується суспільна думка. Так, один із критиків Ю. Габермаса К. Колхаун зазначає: “Сфера відкритості – це просторова метафора для явища, яке загалом є непросторовим”. Таке (де-факто неточне) англосаксонське розуміння терміна використовували в більшості праць про сферу відкритості.

Натомість автор українського перекладу цієї праці Анатолій Онишко переклав Öffentlichkeit саме як “сфера відкритості”. Звертаючись до тлумачення цих двох слів у сучасній українські мові, ми знаходимо таке визначення: “публічний, 1) який відбувається в присутності публіки, людей; прилюдний. 2) призн. для широкого відвідування, користування; громадський”; “відкритий, 1) прямий, відвертий, щирий; 2) неприхований, нетаємний, явний”. Термін “відкритість” та його похідний від прикметника “відкритий” використовують у тексті так: “Отже, політична відкритість, як вищий вияв тих умов комунікативності, за яких може реалізуватися дискурсивне формування думки і волі публіки громадян держави, придатна як головне поняття нормативно укладеної теорії демократії. У такому ж сенсі Дж. Коген визначає поняття deliberative democracy так: “Поняття демократії домовлень корениться в інтуїтивному ідеалі демократичних асоціацій, у яких правовизначення домовленостей та умов єднання відбувається через відкрите обговорення та обмін аргументами між рівноправними громадянами. За такого порядку громадяни відповідають як співучасники за розв’язання проблеми колективного вибору через громадське відкрите обговорення і свої основні інституції розглядають як легітимні тією мірою, якою вони встановлюють рамки для вільного відкритого обговорення”. Тобто “публічна сфера” – це поняття, яке характеризує здатність громадян збиратися для здійснення власної політичної волі, тоді як “сфера відкритості” є концептом із більш глибинним ціннісно-змістовим навантаженням, яке окреслює не тільки “просторово непросторове поняття”, але й наголошує на певних цінностях, які Ю. Габермас намагається реанімувати в демократичному дискурсі.

За декілька років до того, як праця “Структурні перетворення” вперше була опублікована німецькою мовою, К. Райт Мілз передбачив деякі головні елементи дискурсивної традиції. У сфері відкритості, по-перше, висловити свою думку може практично стільки ж людей, скільки можуть її почути; по-друге, публічна комунікація організована так, що надає можливість фактично відразу дати відповідь на будь-який погляд, висловлений публічно; по-третє, комунікація легко перевтілюється в ефективну дію; по-четверте, владні структури не проникають до сфер громадськості, що робить їх більшою чи меншою мірою автономними.

Критерії, які характеризують стиль та зміст комунікації у сфері відкритості, є фундаментом дискурсивної традиції. Її найвищою метою є формування такої сфери відкритості, в якій кращі ідеї переважають над гіршими завдяки їхньому змістовому, а не силі влади їхніх прихильників. Нормативний ідеал цього бачення втілений у концепті філософії Ю. Габермаса “ідеальна комунікативна ситуація”. Він наполягає на тому, що це більше, ніж просто абстрактний ідеал, на який повинна скеровуватися практика комунікації. Цей концепт реалізується принаймні частково, коли хтось вступає в дискурс, щоб переконати інших власними аргументами, а не просто присилувати; вести переговори, пропонувати компроміс, або докладати інших зусиль для того, щоб ідея ствердилася в дискурсі. 

Теорія деліберативної демократії Е. Гутман та Д. Томпсона пропонує аналогічний набір нормативних стандартів. Громадяни повинні бути здатними вийти за межі вузької сфери особистісних інтересів, щоб розмірковувати над аргументи людей, які не згідні з ними. Деліберація може пояснити характер морального конфлікту, допомагаючи розрізняти моральні та аморальні судження, а також сумісні та несумісні цінності. Громадянам краще вдається вирішити проблему, яка стала предметом дискусії, якщо вони використовують мораль у прагненні подолати суперечності. Деліберація допомагає розділити судження, спричинені власними інтересами, від суджень, які сформовані під впливом інших. Для надання аргументу вирішального значення не повинно бути важливо, кому належить це судження. Відмінності в зовнішньому статусі або володіння владою серед мовців необхідно відкласти на другий план та ігнорувати. У такому середовищі повинне існувати взаємне визнання всіх як автономних, раціональних суб’єктів, чиї судження будуть прийняті, якщо вони були підкріплені допустимим аргументами. 

Якщо на цей процес мають вплив економічні або політичні сили, або він є предметом соціальної інженерії, чи якісь аргументи є забороненими, то учасники не сприймають всерйоз судження інших й умови ідеальної комунікативної ситуації не виконують. Отже, інклюзія, якою відома дискурсивна традиція, має одну важливу перевагу – вона сприяє процесам деліберації. Ввічливість та взаємоповага є необхідними. В ідеальній деліберації актор шукає аргументи, коли це можливо, а коли ні – дотримується примату поваги до інших. Взаємоповага – це форма погоджуватися, залишаючись незгідним, але вона вимагає чогось більшого, ніж просто толерантність: вона вимагає прихильного ставлення та конструктивної взаємодії з індивідами, з якими актор не згідний. 

Андрій Наконечний
СОЦІАЛЬНО-ФІЛОСОФСЬКИХ ПОГЛЯДІВ ІВАНА ФРАНКА
І. Франко у своїй соціально-філософській творчості пройшов шлях від захоплення соціалістичними поглядами до чіткого усвідомлення ідеалу державної самостійності України. Провідну роль у становленні соціалістичних переконань Франка відіграли твори С. Подолинського – політично-громадського діяча, економіста і соціолога. Івана Франка глибоко зворушили його праці “Ремесла і фабрики на Україні”, “Про багатство і бідність”, “Про хліборобство” та інші, які історично відіграли дуже важливу роль у процесі становлення його громадівсько-соціалістичних поглядів, як вираження національної ідеї [1, с. 78–81].

Водночас мислитель намагається глибше зрозуміти та усвідомити суть поняття “науковий соціалізм” та можливість утвердження такого устрою в Галичині. Каменяр був переконаний, що до соціалізму “прийдуть” усі народи, проте соціалістичний (справедливий) лад, на його думку, буде впорядкований у кожному краї по-різному, відповідно до місцевих соціально-національних, економічних умов, тому вже на той час Франко не погоджується з речниками соціалізму, які “нав’язували” для суспільно-політичного устрою багатьох європейських країн теорію “наукового соціалізму”, який був більше придатний хіба що для індустріально розвинених країн (Англія, Німеччина, Франція та ін.), але аж ніяк для тих країн, де переважала аграрна економіка. Тому він намагався “змодифікувати” соціалізм відповідно до аграрних умов Галичини. У листі до М. Драгоманова (1883 р.) філософ писав, що в одній із своїх статей “…радив писати більш по-хлопськи, викинути всю заграничну термінологію та й старатися змодифікувати й саму теорію соціалізму так, щоб вона ліпше приставала до наших аграрних та дрібнодворних обставин, ніж Марксів фабричний соціалізм” [2, с. 347]. 

І. Франко розглядав питання переходу від капіталізму до соціалізму – як питання життя і практики боротьби народу України за своє визволення. Цим він відіграв важливу роль у становленні та розвитку національної ідеї в Галичині, адже його погляди характеризуються наполегливим шуканням шляхів створення нового, справедливого суспільства, без експлуатації і гноблення, без соціального і національного поневолення. У цьому контексті необхідно відзначити те, що Франко завжди мріяв про повалення капіталістичного устрою, в існуванні якого він вбачав головну причину цього поневолення, тому соціалістичний лад у нього асоціювався зі справедливим ладом, в якому мали б змогу вільно розвиватись, жити та працювати всі верстви української нації. В одній зі своїх ранніх статей, виступаючи за права робітників, які, на його думку, повинні мати у парламентах своїх представників, щоб з позицій і від імені тих, хто “криваво, і здавалось б, безцільно працює,” захищали б їхні права, заявляли голосно про їхній біль і страждання, Франко говорить, що ми, таким чином, “…вимагаємо лише таких дрібниць, а це і не соціалізм, і не комунізм, а справедливість” [3, с. 27].

Громадівсько-соціалістичні погляди мислителя 70–80-х рр. XIX ст. були продиктовані вимогами соціально-національного, духовного, економічного визволення українського народу, який потерпав під гнітом капіталістичного ладу кінця XIX ст. Потрібно  зазначити, що Каменяр постійно шукав виходу з цього вкрай принизливого для українського народу становища, намагаючись знайти можливості утворення більш справедливого суспільства, в умовах якого українці могли б відчути себе економічно міцним, культурно та духовно розвинутим народом. 

Зайнявши позицію національно-свідомого українця, І. Франко десь у кінці 80-х – на початку 90-х років XIX ст. еволюціонує у своїх поглядах на політичне майбутнє української нації. Передусім він чітко усвідомив несумісність співіснування двох ідеологій – соціал-демократичної (соціалістичної), в якій він побачив принципову установку на плекання і розбудову тоталітарного суспільства, і національної, яка мала б розбудити національну свідомість українців, об’єднати націю в єдиний організм та спрямувати її до боротьби за свою державну самостійність.

У рецензії на книгу Ю. Бачинського “Ukraina irredenta” І. Франко наголошує на існуванні величезної загрози, яку становить соціалістично-марксистська ідеологія для розвитку національної самосвідомості, національної ідеї українського народу. Він зазначає, що “…соціал-демократизм, що стає ворожо як против усяких обов’язків суспільної самодіяльності та децентралізації, так само і против національного українського руху,… являється для українства далеко гіршим ворогом, ніж російське самодержавіє і російська цензура. Бо коли самодержавний тиск є тиском фізичної сили, і так сказати, в’яже руки, то соціал-демократизм краде душі, напоює їх пустими і фальшивими доктринами і відвертає від праці на рідному грунті” [4, с. 272].

Найбільшою небезпекою І. Франко вважає те, що марксистською ідеологією захоплюється дуже велика кількість української молоді, і це не дивно, адже марксистський соціал-демократизм оперує популярними тезами – ніби “знанням будущини”, “простотою в ставленні і розв’язуванні найскладніших питань”, “науковою фразеологією” і таке інше. Це особливо непокоїть мислителя, адже саме на освічену українську молодь покладається завдання підносити рівень національної самосвідомості народу.

І. Франко продовжує, що обов’язком кожного свідомого українця є виступати проти цієї “згубної доктрини”, тобто проти марксизму. Але, на превеликий жаль, ця боротьба є нерівною, адже, як вказує він, соціал-демократична доктрина тішиться далеко більшими ласками цензури, ніж український рух: вона видає багато книжок, …місячники… а українство не може боронити себе і розвивати своїх поглядів відповідним способом” [4, с. 272–273].

Мислитель робить висновок, у якому висловлює сподівання, що в майбутньому люди відкинуть марксистську соціал-демократичну ідеологію, яка несе величезну шкоду становленню і розвитку національної свідомості народу: “У XX віці люди не схочуть вірити, щоб така безглузда і антигуманна доктрина могла коли-небудь розгарячувати голови і серця молодежі, у котрої на устах є раз у раз любов до народу і любов до поступу” [4, с. 273].
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Катерина Откович
ГЕНДЕРНА ПРОБЛЕМАТИКА В УКРАЇНСЬКОМУ ДИСКУРСІ
Перші літературознавчі розвідки в Україні почали з’являтися у 80-их роках ХХ ст. Вони були справжнім відкриттям для культурологічного і філософського диспуту, адже феміністичне трактування літератури, мистецтва, соціальної сфери було табуйованим і непритаманним українській науці. Популяризація цієї теми сприяла написанню монографій, статей, досліджень, і часто методологія цих пошуків була запозичена у закордонних дослідників та перенесена на український ґрунт. Феміністичний дискурс дав змогу по-новому відкрити для себе та зрозуміти духовну спадщину нації, побачити в літературі та культурі пласти, заховані від шкільної програми та дозволеної літературної критики. Феміністична критика знайшла своє відлуння і в соціальній сфері життя людини та певною мірою вплинула на життя і побут кожного. Утім, згодом термін “феміністична критика” отримує відчуття радикальності й у розмовній мові щоразу частіше замінюється на “гендерний аналіз”, “гендерне питання”, “гендерні стереотипи”. 

Минуле століття відзначилося значною активністю у боротьбі за права жінок, що згодом перейшло у боротьбу за рівність статей у суспільстві. Термін “гендер”, який позначає соціальну стать, стає панівним маркуванням статі. У цей період утворюються феміністичні осередки, які формують вектор феміністичних досліджень. Вони чітко і виразно окреслюють нагальні потреби та пошуки суспільства, і феміністична проблематика стає реакцією, віддзеркаленням нагальних проблем.

Формуванням гендерного дискурсу на теренах України займалося багато українських науковців. Зокрема, варто виокремити праці Т. Гундорової, В. Агеєвої, Н. Зборовської, які досліджували проблему жіночого начала в українській культурі з позиції феміністичної критики; С. Павличко порушувала питання, нехарактерні для тогочасних дослідників, а саме: проблему насильства, замовчуваності, агресії, слабкості чоловічого начала, зафіксованого у культурі як несвідоме автора; О. Кісь вивчала представлення жінки в культурній та соціальній антропології, а також ґрунтовно проаналізувала жіночий досвід у період складних історичних потрясінь (воєнні дії, Голодомор); Л. Таран показала позиції жінки в культурі; С. Оксамитна дослідила очікування від жінки крізь призму економічних та політичних чинників. 
Н. Зборовська – відома українська дослідниця, автор перших праць із критики літератури “Код української літератури. На карнавалі мертвих поцілунків”. Вона аналізує літературу з позиції фройдизму, шукаючи причину чи пояснення репресивного чинника в роботі. Дослідниця проводить опозиції: мати – дитина, активна зона – пасивна зона, фалічне тіло – кастроване тіло, жіноче – чоловіче. Розглядає побіжно питання, які раніше ніколи не порушували в літературному аналізі, – вбивства батька, вбивства брата, сина, насильство – як тиск імперського дискурсу. Звідси випливає ідея автора про те, що українське письменство перебуває в опозиції до імперського як панівного, а саме: виступає як периферійне, несформоване, другорядне. Такий конфлікт породжує незрілість, несамостійність, узалежнення. Тобто авторка, використовуючи класичну опозицію фемінного–маскулінного, притаманну феміністичній критиці, формує опозицію Україна–Імперська Росія, де Україна зі своїми культурними кодами, літературним дискурсом є як інертне, пасивне начало у протистоянні до імперії, яка визначає вектори культурного розвитку, які не властиві Україні, але, як пасивне начало, вона їх некритично, без боротьби імплементує у свій культурний ґрунт. Н. Зборовська доцільно вважала, що метою сучасної критики повинно бути цілковите звільнення від патріархального устрою, патріархального погляду на світ, який не пропускає через себе, як усталений світогляд, поривання до змін, до розкриття заборонених тем, до оновлення. 

Т. Гундорова, досліджуючи український модернізм, виділяє позицію жінки-автора та простежує формування жіночого письма, на противагу чоловічому. Жінка-автор прагнула, намагалась, спираючись на європейський вдалий досвід, створити не лише власний стиль, порушити питання, які зазвичай замовчували, переглянути ролі чоловіка і жінки у суспільстві. Т. Гундорова вводить поняття “нова жінка” – це представниця високої культури, жінка епохи Модернізму. Їй протиставляється “слабкий чоловік”, який живе пережитками традиціоналізму, боячись позбутися суспільної ваги і влади. Жіноче письмо, яке формується в цей період, є емоційним, інтуїтивним, прискіпливим до деталей, асоціативним.

В. Агеєва у своєму дослідженні виділяє вже не лише жінку-автора, а й жінку-героїню. Дослідниця показує формування жіночого письма та зміни, які відбуваються у формуванні жіночих образів у творі. Хоча вона проводить чіткий опозиційний поділ на фемінне та маскулінне у тексті, однак розкриває його у досі недосліджених аспектах. В. Агеєва шукає суть фемінного, яке недоступне ні чоловіку-автору, ні герою. Фемінність часто акцентується у зображеннях внутрішнього світу героїнь, внутрішнього монологу чи діалогу, мові автора, використанні слів, маркованих статтю. Також дослідниця цікавиться формуванням жіночого простору, який ще не є соціальним. Жінка досліджує власне тіло, чуттєвість, дружбу-сестринство, професійність. В. Агеєва формує в українській літературі своєрідні архетипні образи жінок, в яких варіюється композиція фемінного і маскулінного: берегиня, воїн, чужинка, інтелігентка, козир-дівка ін. Зокрема, жінка-берегиня визначається як панівний архетип в українській культурі. 

С. Павличко, відома українська дослідниця, перша у своїх намірах планувала розглянути українську культурну спадщину крізь призму певної проблеми, дражливого питання, яке оминали критики, дискурсу: “Ідея написати книжку про насильство з’явилась у мене давно. Мене вразила велика кількість текстів зламу віків та 20-х років, переобтяжених риторикою політичного та сексуального насильства, ще більше вразив той факт, що образи, ідеї та словесні моделі цього насильства успішно перейшли в сучасну українську літературу” [1, с. 593]. С. Павлично також, як і Н. Зборовська, дотримувалася ідеї насадженої меншовартості українського, у протиставленні до цілісного та ідейного імперського. Дослідниця критикувала сформований із позитивним контекстом образ жінки-берегині, як ситуативний поверхневий дискурс, який на побутовому рівні повинен був заповнити прогалину ідентифікації (в контексті протиставлення імперському). 

О. Кісь аналізує місце жінки в українській історії в період криз та потрясінь ХХ ст. Досліджуючи спогади, листи, інтерв’ю жінок, які пережили репресії, голод, війну, вона намагається відчути і передати “жіночий досвід” переживання цих подій. Цікавим залишається той факт, що сьогодні дослідження буття жінки в період визвольних змагань, репресій, переселень, етнічних чисток, голоду, індустріалізації є лише в стані вивчення, пошуку матеріалів. 
Українські науковці, аналізуючи українську духовну спадщину в контексті феміністичного дискурсу, повною мірою і глибоко розкрили питання фемінного і маскулінного, жіночого простору, формування специфіки жіночої мови, дослідження тілесності жінки та еротичного, як раніше табуйованого питання. Здебільшого, такі дослідження ґрунтувалися на непримиренному протиставленні жіночого і чоловічого, де жіноче вбирало в себе всі негативні ірраціональні особливості, а чоловіче виступало як зразковість патріархального суспільства. Окремим питанням у феміністичній критиці постало питання аналізу чоловічого і жіночого письма. Не відстаючи від тенденцій західної думки, в українському дослідницькому полі з’являються праці, в яких розглядають проблему формування традиції жіночого авторства. Жінка-автор, яка уподібнюється чи в опозиції протиставляє своє письмо чоловічому дискурсу, згодом формує власний текст, який відображає жіночу сутність та представляє її бачення картини світу. Дослідження цього процесу українськими критиками є унікальним, оскільки він стосується специфіки духовно-культурного простору суспільства. Дещо пізніше важливим ракурсом гендерного аналізу стала відмова від опозиційності фемінного та маскулінного в тексті та спрямованість дослідження на всебічне висвітлення певного явища, дискурсу у визначеному періоді. Так з’являються праці про сакралізацію та десакралізацію образу матері, девіантні постаті (образ вдови, сироти), спроби обговорити замовчувані теми (дискурс насильства, сексуальність, не-фемінність). Сьогодні, крім великого пласту традиціоналізму та модернізму, малодослідженим із позиції гендерного дискурсу залишається період радянської літератури, постчорнобильський період та сучасність. Радянський період залишив по собі не лише патріархальний та пропагандистський слід у духовній культурі, а й знівелював фемінність як неприпустиму слабкість. Поняття “жіночий простір” із початку ХХ століття витісняють поняттям “жіночий досвід”, як унікальний, але знову ж таки замовчуваний досвід виживання.
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Борис Поляруш
СУБСИДІАРНІСТЬ ЯК ОДИН ІЗ ГОЛОВНИХ ПРИНЦИПІВ СОЦІАЛЬНОЇ ДОКТРИНИ ХРИСТИЯНСЬКОЇ ДОКТРИНИ ЦЕРКВИ
Метою Церкви є не тільки спасіння людей, але спасіння самого світу, перетворення його на основі християнських принципів. Місія Церкви не тільки в євангелізації суспільства, але також і сприянні його перетворення на основі соціальної справедливості. 

Соціальна доктрина Католицької Церкви, як відомо, була розроблена ще в кінці ХІХ ст. в енцикліці Папи Льва ХІІІ “Rerum Navarum”. Видатна роль цієї енцикліки в європейській історії полягала не тільки в тому, що в ній були закладені основи соціальної доктрини Церкви, а й у появі нового політичного руху, який пізніше буде названий християнською демократію. Саме християнським демократам доведеться зіграти провідну роль у становленні сучасної Європи.

Папа Пій ХІ в енцикліці “У сороковий рік” (“Quadragesimo Anno”) закликав до зміни суспільного та економічного устрою на основі субсидіарності, яка передбачала, що основні соціальні проблеми вирішують на рівні громад, а центральна влада грає лише допоміжну, субсидіарну роль. Папа Іван-Павло ІІ наголошував, що основою соціального вчення Католицької Церкви є гідність людини, солідарність та субсидіарність. 

На противагу принципам дистрибутизму, який був розроблений католицькими мислителями в першій половині ХХ ст. і передбачав, що найменші одиниці суспільства (наприклад сім’ї) мають відігравати головну роль у всіх, зокрема соціальних та економічних процесах, щоб не допустити домінування великих міжнародних корпорацій, західний світ пішов іншим шляхом. Водночас  треба визнати, що принципи субсидіарності реалізуються в сучасному західному суспільстві в різних сферах, особливо тих, що є системно важливими для становлення громадянського суспільства. Якщо в економіці принципи субсидіарності застосовують не так чітко, то в політичному житті деяких країн (консервативна партія Великобританії) висувають ідеї створення таких умов, які дають змогу місцевим громадам взяти владу в політиків і передати її безпосередньо громадянам. 

Можна доказово стверджувати, що децентралізаційні процеси і на Заході проходять досить складно, а їхні результати є неоднозначними. Водночас ніхто не піддає сумніву стратегічний курс на всебічну і системоутворювальну роль децентралізації в більшості європейських країн. Воднораз саме критика перебільшеної ролі бюрократичних інституцій є одною з найбільш болючих проблем, які сьогодні стоять перед ЄС. 

Не раз політики на пострадянському просторі спокушалися легким, на перший погляд, рішенням відповісти на виклики часу ще більшою централізацією влади, доходячи в деяких  випадках і до її узурпації в одних руках. Пострадянська Україна теж мала такий негативний досвід. На деякий час централізація може призвести до позитивних результатів, що видається для політиків цих країн особливим шляхом в історії. Але такі політичні режими неминуче призводили до кризи, яка завершувалася поверненням до цивілізованої політики, в основі якої лежить, зокрема, і соціальна доктрина Католицької Церкви. Субсидіарність є одним із найважливіших принципів цієї концепції. Завдячуючи саме цьому принципу, західноєвропейські країни і досягли тих успіхів, які вони демонструють в головних сферах життєдіяльності сучасної людини. 

Треба визнати, що кризові явища, з якими стикнулися сьогодні західно- та східноєвропейські країни поставили під питання самі основи, на яких ґрунтується вся система європейського співтовариства. Саме тому сьогодні в Європі набувають впливу різноманітні популістські рухи, які піддають сумніву стратегічний курс розвитку всього європейського співтовариства. Не викликає сумніву, що ці труднощі є тимчасовими і ніщо не зупинить поступальний рух розвитку європейського співтовариства.

Політичний клас України сьогодні опинився в ситуації, коли треба відповісти на серйозні виклики в політичній, економічній, соціокультурній сферах. Від тих принципів, які будуть покладені в основу базових рішень, залежить майбутнє країни. Якщо буде продовжуватися концентрація влади в одному політичному центрі країни, а децентралізація буде залишатися лише декоративною прикрасою для зовнішньополітичного використання, то результати такої політики швидко призведуть до руйнівних результатів. У цьому контексті саме українська Церква з її соціальною доктриною може зіграти конструктивну роль у сучасному державотворенні, а принцип субсидіарності стати базовим у формуванні основ нашої політичної культури. 
Ірина Пухта
КОГНІТИВНИЙ ПОТЕНЦІАЛ МЕТАФОРИ
В нинішній час – все більшого ускладнення дійсності – виникає потреба у пошуку інструментарію, який би допоміг виявити приховані передумови нашого мислення. Здійснити це можна за допомогою аналізу такого засобу вираження думок, як метафора. Метафора – це непряме повідомлення, яке утворюється внаслідок перенесення рис і властивостей одного об’єкта на інший, що дає нам можливість його більш різнобічно пізнати. Метафору традиційно ще з античності розглядають як різновид поетичного тропа, однак із зростанням інтересу до риторики в минулому столітті значно зріс також інтерес до метафори як засобу непрямого повідомлення у політичному та соціальному дискурсах. 

Значною мірою цьому сприяв вихід у 1980 році книги американських учених-лінгвістів та когнітивістів Дж. Лейкоффа і М. Джонона “Метафори, якими ми живемо”. Книга спричинила значний резонанс у науковому та філософському світі та сприяла  перенесенню акценту з метафори як мовного засобу на метафору як понятійну конструкцію, яка формує нашу “картину світу”, а відтак, певним чином визначає алгоритм наших практичних дій. На думку авторів, метафори як мовні вирази стають можливі завдяки тому, що понятійна система людини впорядковується передусім метафорично. Неметафоричними наші висловлювання можуть бути тільки у випадку суджень про фізичну реальність, в усіх інших випадках – чим вищий ступінь  абстрактності, тим більше шарів метафоричності ми використовуємо. У теорії вчених це пояснюють “тілесністю” нашого розуму, тим, що мислення людини залежить від базових опорно-рухових орієнтацій і емоцій, підтвердженням цьому слугують дані нейрології, когнітивної лінгвістики і когнітивної психології. Аналіз метафори дає можливість підібратися до аналізу колективного “лінгвістичного несвідомого”, яке, включно з іншими чинниками, програмує наші дії на певну поведінку, хоча переважно нами й не усвідомлюється.  

Відомий їхній приклад, який впорядковує повсякденну діяльність людини: “суперечка – це війна” (супутні поняття, які конотують із поняттям “війни”: словесна битва, слідувати певній стратегії, розбивати аргументи, потрапляти в ціль). Якщо ж уявити іншу культуру, в якій суперечка розгорталася б у термінах метафори “танцю”, тоді б суперечка мала шанси перетворитися на дружню розмову, оскільки мовці були б об’єднані спільною метою – отримання естетичного задоволення в процесі аргументування (це б трактували подібно до виконання різноманітних танцювальних па). Приклад іншої метафори: “час – це гроші”. Ця метафора вказує на те, що  наш досвід стосунків із грішми ми переносимо на стосунки із часом: ми говоримо про “витрачання” часу, про “економію” часу, “розрахунок”, “затрати” часу і так далі. Але таке ставлення до часу панує не у всіх культурах. Зокрема, український образ часу осмислюється також згідно з метафорою ріки (плину подій, тут доречно згадати слова пісні “Час рікою пливе”). Ця метафора більш поетична, вона фіксує пасивну позицію щодо часу – ріка приносить певні події, їх треба дочекатися: як у даоській мудрості, треба сидіти на березі ріки і чекати, коли трупи твоїх ворогів пропливуть повз тебе. (Колись я наводила таблицю Лоуренса Гаррісона про культурний потенціал певних світоглядних чинників. Щодо часу він виділяв економне планування часу в західних культурах, яке має високий культурний потенціал і відношення пасивності, яке відповідно має низький потенціал. Але, звісно, що у своєму повсякденному житті ми мало аналізуємо цей фактор).   
Оскільки метафори структурують наш досвід, впровадження певної метафори до соціального чи політичного дискурсу підпорядковує його певному способу постановки цілей, формулювання планів та передбачення наслідків. Зважаючи на це, аналіз ключових метафор може бути використаний для оцінки життєздатності й витривалості соціальної системи. Також можна говорити про маніпулятивну функцію метафори, яка проявляється, коли є бажання створити бажане уявлення про дійсність, певним чином його скоригувати.

На прикладі аналізу двох широковживаних метафор українського політичного дискурсу можна спробувати відчитати перспективи соціального буття в напрямі, означеному цими метафорами. Перша метафора “боротьба з корупцією”, зазвичай, вживається у супроводі таких понять, як ріст, зростання, викорінення, знищення, роз’їдання, ракова пухлина. Всі ці поняття вказують на те, що в українському соціальному просторі проблему корупції осмислюють в межах органічної метафори, яка характеризує неконфліктне осмислення досвіду. Окрім органічної, дослідники виділяють також конструктивні метафори, які властиві раціоналістичному способу мислення, та конфліктні (метафори війни та суперечки).

Ми ж можемо констатувати на підставі аналізу вживання понять, які характеризують осмислення корупції як злиття, зрощення, бур’яну або хвороби, що роз’їдає соціальний організм, як таке, що сприймається як невід’ємне, органічне  явище суспільства, яке стало вже настільки звичним, що не зачіпає емоційної сфери, відповідно не передбачає серйозного конфлікту або конструктивних заходів для протидії йому. Для реальної боротьби з корупцією в соціальний дискурс необхідно  впровадити нові метафори, які б несли на собі ознаки конфліктності або раціонального конструювання.

Наступна метафора – Україна “йде в Європу” або на “шляху до Європи”. Метафора “шляху” акцентує увагу на пересуванні у просторі, на необхідності подолання певної відстані, однак вона також вказує на те, що ми не бачимо себе складовою частиною європейської ідентичності (особливо помітний контраст, якщо згадати метафору “братнього народу”, яка вказувала на стосунки спорідненості). Важливим тут є також саме поняття “шлях”, відмінне від понять “дорога”, “дистанція”, “відрізок”, які несуть на собі ознаки конструктивності. Шлях, зазвичай, є природним компонентом буття українця, переважно він буває довгий, складний, може бути безконечний і з численними перешкодами. Загалом, шлях нас не підганяє, на відміну від дороги або дистанції, які мусять мати чіткі часові межі. Потрібно зауважити, що партнери з ЄС, коли говорять про процес євроінтеграції України, віддають перевагу саме метафорі “пройденої дистанції”, оскільки в бігу на дистанцію цінується швидкість пересування відповідно до встановленого часу. Тому “шлях” – не найкраща метафора, якщо ми реально хочемо кудись прийти.  Правда, зараз розмова про європейській цінності та “шлях до Європи” звузилася до обговорення термінів отримання “безвізового режиму”, і це також є доволі симптоматичним явищем.  

Оскільки за метафорами стоять певні моделі соціальної поведінки, для пришвидшення процесів змін у суспільстві необхідно в український політичний та соціальний дискурс впроваджувати нові конструктивні метафори.

Людмила Рижак
МЕРЕЖЕВЕ СУСПІЛЬСТВО : В ЛАБІРИНТАХ КОМУНІКАЦІЇ
Мережеве суспільство набуває обрисів на всій планеті, хоча й різниться конкретними виявами і має значні відмінності щодо свого впливу на життя людей, залежно від історії, культури та інституцій. Щоправда, мережа – дуже стара форма людської практики. Якщо раніше мережі були сегментом у цілому немережевого світу, то сьогодні все, що не є мережами або ще не є мережами, утворюють маргіналізовану частину світу, приречену стати мережевим [2, c. 70].
На початку ХХІ ст. мережі отримали нове життя, ставши інформаційними мережами, що підживлюються Інтернетом. Їхнє функціонування надало безпрецедентну можливість кожному користувачу комунікувати он-лайн з усім світом в інтерактивному режимі. “Інтернет, – зазначає М. Кастельс, – є комунікаційним посередником, який дозволяє насамперед спілкування багатьох у визначений час на глобальному рівні. Як поширення друкованої продукції на Заході створило те, що МакЛюен назвав “Галактикою Гутенберґа”, так і ми зараз увійшли в новий світ комунікації – Галактику Інтернету. Використання Інтернету як комунікаційної системи та організаційної форми в останні роки другого тисячоліття поширюється як вибух” [1, c. 2]. Мережі перетворилися на організаційну форму, що пронизує всі сфери суспільства. Отже, повсюдно всі види діяльності: економічна, соціальна, політична та культурна, – структуруються навколо Інтернету та інших комп’ютерних мереж. 

Завдяки Інтернет-технологіям мережеве суспільство утверджує нові цінності, а саме: індивідуальну свободу та відкриту комунікацію [1, c. 2]. Вони презентують переваги віртуально-мережевої комунікації. Передовсім, наголошує М. Кастельс, віртуальна спільнота закладає підвалини самокерованої побудови мережі як інструменту для організації, колективних дій та розуміння змісту [1, c. 53]. Проте свобода комунікації, яку дають віртуальні мережі, залежить від культури віртуальної спільноти, соціальних цінностей і норм, яких вона дотримується, а отже, свобода комунікації може реалізуватися по-різному. 

Більшість учасників віртуальної мережі користуються нею як одним із засобів своєї соціальної маніфестації як особистості, своїх інтересів та уподобань. Для багатьох людей свобода комунікації – це нічим не обмежений вхід/вихід з Інтернет-мережі та можливість мігрувати по мережі, змінюючи он-лайн партнерів. Отже, Інтернет-комунікації дають змогу реалізувати вибіркові моделі соціальних стосунків, які не прив’язані до певної територіальної спільноти та її проблем. 

Інтернет – це мережа, що позбавлена організуючого центру, який би контролював інформаційні потоки. Користувач стає залежним від організаційної структури  Інтернет-сторінки – гіпертексту, тобто посилань на інші сторінки без будь-яких обмежень до нескінченності. Тим самим користувачу забезпечується доступ до гігантських обсягів інформації при постійній зміні тем, їхнього змісту. Інтернет дає змогу миттєво висловлюватися в соціальних мережах, але водночас не потребує зосередженості над змістом думок. Саме тому критики Інтернету, спираючись на ґрунтовні дослідження академічних учених, доводять, що поширення Інтернету веде до соціальної ізоляції, до відмови до взаємодії віч-на-віч у реальних обставинах. 
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Оксана Сарабун

ТЕНДЕНЦІЇ ПОСТУПУ СУЧАСНОЇ ГУМАНІТАРИСТИКИ : “ПОВОРОТ ДО МАТЕРІАЛЬНОСТІ”

Візії сучасності немислимі без прояснення обрисів і перспектив гуманітаристики як способу саморефлектування соціуму. Нового тезаурусу потребують у ХХІ ст. витлумачення основ гуманізму та потрактування людського потенціалу. Гуманітарне знання, яке не вміщається в межах “точної” науки, прагне окреслити екзистенційне буття особи в площині здійснення самоповаги, самопізнання та самоосвіти. Гуманітаристика в ролі аксіологічного чи антропологічного феномену тяжіє не стільки до точності висновків, скільки до ясності розуміння [4].

Численні проблеми сьогодення, зокрема, толерантності, діалогу культур, перенаселення планети, недоїдання, акцентують на тому, що завдання гуманітарних наук – зробити світ притаманним людині й загальнолюдській культурі. Як зазначає Т. Горбатюк: “Гуманітаристика дає людині знання про те, що в ній є людського…[вона] дозволяє зберегти соціум як людське співтовариство” [2, с. 146]. Така перспектива стає дійсністю, коли особа є предметом інтересу в контексті суб’єкт-суб’єктних, а не суб’єкт-об’єктних відносин, а саме в розрізі її духовної, розумової, моральної, культурної і громадянської діяльності. Відтак світ для гуманітарія постає не як речова субстанція, а як духовно смислова цінність, яку потрібно не лише описати, а й проникнути в її суть. Розвиток глобального капіталізму, міграції, екологічна криза, щоразу більш часті стихійні лиха, воєнні конфлікти та тероризм, генна інженерія, а також біотехнологічний розвиток свідчать про потребу зміщення інтерпретаційних меж у сучасній гуманітаристиці. Корсет гуманітарних знань зобов’язується бути максимально еластичним і пристосованим до викликів нового розуміння раціональності, суб’єктності, міжвидових відносин та місця людини у світі.

Перспективні вектори розвитку сучасної гуманітаристики звертають нашу увагу до запитання, що ж означає бути людиною не тільки в культурному, а й у видовому сенсі? Потреба переосмислення природи життя в добу біотехнологій стає з’єднуючою ланкою між інтересами гуманітарних, соціальних та точних наук. Зокрема, з позиції Е. Доманської необхідно сприяти “виходу поза західну традицію мислення з характерним для неї антропоцентризмом і редукційним розумінням матерії як порожньої, мертвої та позбавленої дієздатності” [3, с. 155]. Тому парадигматичний поворот, що відбувається в сучасній гуманітарній науці має на меті адаптацію до змінних умов середовища, яких ми не стільки не розуміємо, але з якими не можемо дати собі ради. Останні десятиріччя відбувається процес змагання двох парадигм чи дисциплінарних матриць: інтерпретативно-конструктивістської та постгуманітарної. Перша передусім характеризувалася інструментальним підходом до наукових досліджень, їхньою політизацією, розглядом статусу науки в категоріях відносин між знанням і владою та уявленням про соціальне конструювання соціальної дійсності. Натомість переконфігурація дослідницьких моделей свідчить про вимогу сучасності до ефективної теорії, яка має відкривати нові факти, а не узгоджувати вже відомі та слідувати за ними.

Потенціал гуманітарної теорії, яка володіє такими онтологічними, епістемологічними, етичними та естетичними засновками досліджень, які уможливлюють передбачення появи нових фактів, віднаходимо в руслі так званого критичного гуманізму (Розі Брайдотті, Дона Геревей, Ганс Ульрих Ґумбрехт). Площина інтересу такого роду гуманітаристики розгортається у взаємовідношеннях людей і не-людей. Йдеться про зацікавлення гуманітаристики тваринами, рослинами, речами та вихід поза антропоцентризм без одночасної відмови від антропоморфізму. Аби досліджувати такі об’єкти, які є непокірними і непідвладними для типової описової методології, гуманітаристика має вибиратися за свої межі й застановитися на співпраці зі соціальними та природничими науками. Їй треба бути співмірною до суперечливої дійсності та прагнути, аби її плоди були втіленням суспільних очікувань [1].

Зміни в сучасній гуманітаристиці значною мірою пов’язані з “критикою гуманізму та антропоцентризму; зближенням і зміцненням зв’язків між гуманітаристикою та точними науками й появою різнорідних, часто суперечливих, тенденцій, пов’язаних з новим матеріалізмом та новим емпіризмом, які поєднує “відвертання від тексту” та повернення до матеріальності” [3, с. 161]. У цій моделі прогресивним видається відхід від традиційного (картезіанського) розуміння матерії як пасивної та мертвої. У розрізі технологічного поступу фактом стає зростаюча залежність людей від речей, у процесі якої  відбувається переоцінка ідеї матерії та життя загалом. Зокрема, матерія (а разом з нею і речі), які постійно знаходяться в процесі ставання, отримує активний статус й ознаку непередбачуваної неінтенційної дієздатності.

Внаслідок нового статусу матеріальності предметом вивчення гуманітаристики стають питання, що народжуються на межі зустрічі з природничим знанням, наприклад, проблеми трансплантації, біометрії, генетично програмованих дітей, поява інвалідів, що є над-людьми, творення тваринних гібридів, мутаційних істот, також винищення тварин і рослин. Цілком нового звучання набуває класичне запитання про природу людини. Тепер воно формулюється в ракурсі можливості покинути межі людськості через набуття неприродних для особи характеристик. Запит про те, ким є людина, трансформується в інтерес до того, “чим вона є” або ж до запитання “чи це людина”? У такому формулюванні особа визнається співмірною з усіма іншими формами живого. Як наслідок, її суб’єктність потребує нового модифікованого визначення, що не зводиться до позицій, визначених дискурсом. Проблеми такого типу інтерпретативізм, який цікавиться текстом і наративом, вирішити не може. Відтак інтерес у гуманітаристиці від природи дискурсу переходить до зацікавлення онтологією, досвідом та матерією. Сучасній гуманітаристиці потрібно перейматися не лише тим, чи добре вона описує й обґрунтовує дійсність, також необхідно промислювати, яку альтернативу вона може запропонувати типовим переконанням про природу людини, які не завжди узгоджені з реаліями технологізованого світу.

Ключовими настановами так званої неатропоцентричної гуманітаристики виявляється деантропоцентризація, екологізація та багатовидова спрямованість. Гуманістична візія людини як міри всіх речей і центру досліджень втрачає свою актуальність. Ідея про унікальне місце людини у світі поступається питанню про те, як особа взаємодіє з не-людським середовищем, тобто технікою, тваринами, речами в просторі, де “усе є пов’язаним з усім”? Актуальною постає парадигма середовища, яка формує екологічне мислення через опис явищ не з вертикальної пірамідальної перспективи, а з горизонтальної мережевої. Ієрархічну модель світу змінює уявлення про його симетричність, асоціативність, колективність. Людська ідентичність постає не самостійною, а лише міжвидовим егалітарним відношенням чи співіснуванням людських і не-людських чинників. Як зазначає Е. Доманська: “Немає сучасної гуманітаристики без природничих наук. Проблема посиленого зацікавлення гуманітаристики біологією, когнітивістикою та фізикою залишається тісно пов’язаною з її зацікавленням органічністю та матеріальністю” [3, с. 177]. 

В ідеї  “повороту до речей або звернення до матеріальності” (Бруно Латур, Мануель Деланда, Альфред Ґел) речі або ж факти не є тим, від чого, як від певної даності, ми відштовхуємось для подальшого пояснення світу. Вони виникають у той момент, коли численні учасники мережевої міжвидової взаємодії “збираються в речі”, щоб її створити. Предмети постають у перспективі неінтенційної дієздатності, а не тільки механічної причиновості, як це вважали раніше. Це трансформує уявлення про суб’єкта як про дієвця, який змінює дещо у світі. Тобто дієвець – це не той, хто безпосередньо вчиняє дію, а також той чи те, що може її ініціювати, наприклад, дар (як річ) у концепції Марселя Мосса. Дар є продовженням особи, адже може спричинити зміну дійсності. Отже, джерело дієздатності визнається відносним, перехідним і залежним від контексту.

Така форма активності матеріального, що вплетене в тканину нашого життєсвіту, методологічно описується за участю так званих пласких онтологій. Ці підходи на загал критично ставляться до традиційного соціального конструктивізму, адже він залишає право на побудову суспільства лише за людиною і виключає з цього процесу взаємодію людського і не-людського середовища. У перспективі реабілітації матеріального зазначимо, що коли, наприклад, гуманітаристика 80-их рр. XX ст. була немислима без семіотики з її зверненням до понять текст, наратив, дискурс, знак, то тепер в її межах актуальне все, що починається з “біо” – біоетика, біогуманітаристика, біоспадщина, біофакт, біоісторія, біополітика, біогромадянство, біовлада, біометрія тощо. Біонастанова є прагненням зустрітися з дійсністю як такою поза конструктивізмом та наративізмом, дійсністю, яка не зводиться лише до міжлюдських взаємодій. Звісно, що такий підхід не трансформує річ до статусу суб’єкта, а людину не інструменталізує. Натомість, відкидаючи небезпеку організмічних підходів у тлумаченні природи людини, він спонукає уникати мислення в бінарних опозиціях: природа–культура, людське–не-людське [6].

Отож підсумуймо, що сучасна гуманітаристика в пошуках перспективних векторів саморозвитку прагне відновити свій авторитет як засобу здобування обґрунтованого знання, що дарує відчуття безпеки у світі. Дійсність, в якій практика випереджає теорію, спонукає  гуманітаристику бути сприйнятливою саме до компліментарності розумінь та взаємних досліджень із природничими науками, де значимість між-, інтер- чи мультидисциплінарних підходів відходить на другий план. При цьому “гуманітарна наукова парадигма передбачає принципово відкритий і незавершений характер об’єкта пізнання, оскільки творчий процес не припиняється зі створенням артефакту – це континуум породження смислу, розуміння, інтерпретації” [5, с. 297].
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Андрій Синиця

МЕТАФІЗИКА І ЛІНГВІСТИЧНИЙ ПОВОРОТ

У першій половині ХХ ст. значною мірою під впливом діяльності логічних позитивістів в аналітичній філософії превалювала думка про те, що метафізичні знання є безглуздими (позбавленими значення). Її найчіткіше обґрунтував Р. Карнап у статті “Подолання метафізики за допомогою логічного аналізу мови” (1931). Логічною і теоретико-пізнавальною основою цього дослідження були його “Логічна структура світу” (1928), а також “Tractatus Logico-Philosophicus” (1921) і “Логіка, мова, філософія” (1932) Ф. Вайсмана. Як гадав Р. Карнап, слово “а”, що є складовою частиною простого висловлювання S(a), має значення лише, якщо виконана хоча б одна з таких (по суті, аналогічних) умов: “1. Відомі емпіричні ознаки “а”. 2. Встановлено, з яких протокольних висловлювань можна вивести S(a). 3. Встановлені умови істинності для S(a). 4. Відомий спосіб верифікації S(a)” [1, с. 46]. У разі метафізичних знань ці умови невиконувані.

Утім, антиметафізичні настрої в аналітичній філософії тривали недовго, оскільки формалістська методологія з доведенням теорем про неповноту К. Ґьоделем виявилася обмеженою у своїх виражальних можливостях. Водночас відбувався й активний розвиток некласичних логік, засобами яких переглянули принципи побудови традиційної логіки і суттєво розширили зміст її головних понять. Все це, безумовно, посприяло зростанню зацікавлення до вивчення природної мови як світоглядно-концептуальної передумови формальних мов, що таїла ще безліч таємниць. Якби ці таємниці можна було вирішити, то, очевидно, можна було б вирішити і філософські проблеми, які виникають у зв’язку з неправильним вживанням слів. Саме так поступово стали формувати методологію лінгвістичного аналізу як певну альтернативу логічному аналізу.

У контексті дослідження природної мови метафізичні знання вже не видавалися такими безглуздими. Щоправда, саме розуміння метафізики в аналітичній філософії було надто широким. Значною мірою під впливом неопрагматизму В. О. Куайна її розуміли по-різному, зокрема, так: (1) як щось невиразиме в мові; (2) як необхідність загальних понять; (3) як філософську проблематику, якою нехтували логічні позитивісти; (4) як передумови мови і її виражальних можливостей чи загалом позамовну реальність. Такий плюралізм підходів до розуміння метафізичних знань не суперечив суті лінгвістичного повороту – феномену філософії ХХ ст., що полягає в осмисленні філософських проблем через призму аналізу мови, якою вони сформульовані.

Можна ствердити, що лінгвістичний поворот остаточно відбувся тоді, коли методологію лінгвістичного аналізу застосували для дослідження метафізичних проблем. Такий висновок нескладно отримати на підставі аналізу історії появи терміна “лінгвістичний поворот”, вперше вжитого Ґ. Берґманном у статті “Онтологія Стросона” (1960). У ній автор стверджує, зокрема, таке: “Всі лінгвістичні філософи, коли говорять про цей світ, вдаються до обговорення згожої мови. Це і є лінгвістичний поворот, фундаментальний перший крок щодо методу, з яким погоджуються філософи буденної та ідеальної мови (ФБМ, ФІМ). Настільки ж фундаментальним є і їхнє розходження щодо того, чим є “мова” і що робить її “згожою” [2, с. 607]. Задумуючись над тим, чому філософи вирішили зробити поворот до мови (тобто застосувати кардинально нову методологію для вивчення філософських проблем), Ґ. Берґманн виокремлює низку причин. Завдяки цьому повороту можна було б, по-перше, застосовувати мову не лише у філософському сенсі, а й у буденному (згідно зі здоровим глуздом), і розглядати її як засіб пізнання і пояснення природи речей; по-друге, вирішити низку філософських труднощів, зумовлених відсутністю дистинкції мовлення і мовлення про мовлення; по-третє, звернути увагу на ті знання, виражені в мові, які не можна редукувати до відношень між предметами на емпіричному рівні. До цих знань належать, безперечно, і метафізичні. Саме їхньому аналізу П. Ф. Стросон присвятив монографію “Індивідууми: нарис дескриптивної метафізики” (1959), що й стала предметом зазначеного дослідження Ґ. Берґманна.

Знаковість праці П. Ф. Стросона полягає насамперед у реабілітації метафізичної проблематики. Її він і проаналізував за допомогою методів лінгвістичної філософії. Свою метафізику він визначав як дескриптивну і в такий спосіб протиставляв її ревізіоністській: “Дескриптивна метафізика прагне описати актуальну структуру нашого мислення про світ, ревізіоністська – виробити кращу структуру” [5, с. 9]. П. Ф. Стросон переконував, що, застосовуючи аналіз метафізичних знань, можна з’ясувати глибинні структури природної мови і вийти на рівень онтології мови, чого не можна зробити, обмежуючи аналіз лише висловлюваннями про безпосередній (емпіричний) досвід.

П. Ф. Стросон, на відміну від Л. Вітґенштайна, Ґ. Райла чи Дж. Остіна, мав намір вийти за межі мови, дослідивши питання її онтологічних і метафізичних передумов, що уможливлюють лінгвістичний аналіз. Міркуючи ж про те, яку саме мову досліджувати, П. Ф. Стросон віддав перевагу природній (буденній). А от Ґ. Берґманн, навпаки, вважав, що треба досліджувати саме ідеальну мову.

Ідеї Ґ. Берґманна розвинув Р. Рорті. За  його науковою редакцією 1967 року вийшла друком збірка наукових статей низки мислителів-аналітиків (зокрема, Р. Карнапа, Ґ. Берґманна, Ґ. Райла, Дж. Віздома, П. Ґіча та багатьох ін.) “Лінгвістичний поворот: нещодавні дослідження з філософського методу”, що й зробила термін “лінгвістичний поворот” широковідомим у філософських колах. Як і Ґ. Берґманн, Р. Рорті розподілив філософів-аналітиків на тих, що вивчають ідеальну мову, і тих, що вивчають буденну мову. Перші (серед них “ранній” Л. Вітґенштайн і представники Віденського гуртка) були переконані, що вирішити філософські проблеми можна, “реформувавши мову”; на думку других (Ґ. Райла, Н. Малкольма, П. Ґіча та ін.), для цього треба “поглибити розуміння мови, якою ми послуговуємося вже зараз” [3, p. 3]. У цій книзі була і ще одна стаття П. Ф. Стросона “Аналіз, наука і метафізика” [4], що знову ж таки привертала увагу до проблеми науково-філософського осмислення метафізичних знань. Згодом деякі з авторів цієї збірки суттєво поглибили розуміння багатьох метафізичних питань, зокрема, проблеми існування (С. Гемпшир), співвідношення логічного й онтологічного (В. В. О. Куайн), субстанційності й атрибутивності (Р. Чізголм) тощо. Так метафізичні знання стали невід’ємною складовою частиною аналітичної філософії, а їхнє вивчення, як було з’ясовано, уможливило повноту зреалізування лінгвістичного повороту.
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Тетяна Янкович

ФілософіЯ як навчальний предмет : виклики сучасності

Сучасна освіта, зокрема філософська підготовка слухачів, безпосередньо пов’язана з викликами сучасності – культурними, суспільними, політичними. Традиція викладання філософських дисциплін невпинно піддається новим реаліям. Відповідно до них, викладач філософії постає перед такими особливостями викладання: філософія є обов’язковою дисципліною, її читають на всіх факультетах; але ставлення частини студентів таке: філософія як навчальний предмет є обов’язковою, але непотрібною, а оскільки вона завершується екзаменом, то студенти змушені вдавати зацікавлення нею. У такому разі викладач філософії повинен подолати таке негативне ставлення до свого предмета. Інші студенти, навпаки, вважають, що філософія і сам викладач є своєрідним “носієм мудрості”, а вивчення філософії може дати відповіді на всі питання, які виникають у такого студента. Тому перед викладачем постає завдання – не “відбити” зацікавлення філософськими питаннями, а розвинути їх у певну систему критичного мислення. Ще одним типом ставлення до викладання філософії, є такий тип студентів, які попередньо вже знайомі з головними напрямками, школами, проблемами філософії. Вони є прихильниками певного підходу чи концепції, переважно релігійного чи езотеричного характеру, тому такі слухачі у вищій школі налаштовані до сприйняття певного вже сформованого в них образу (типу) філософії, а інші типи знання чи підходи вони вважають неприйнятними. У такому разі викладач філософії повинен вступити у своєрідний діалог із студентами. 

У процесі викладання курсу філософії є потреба використання і певного “інструменту” подачі матеріалу, на сьогодні прийнято користуватись такими підходами: викладання філософії як певного типу світогляду (християнський, натуралістичний, постмодерністичний), викладання філософії як певної доктрини (неотомізм, екзистенціалізм, позитивізм), як дискутування над вибраними проблемами (людини, пізнання, природи, суспільства, і т. ін.), викладання філософії як певного типу культури. Яку методику викладання філософії обере сучасний викладач, залежить від багатьох факторів – це залежить від специфіки вишу чи спеціальності, прихильності тієї чи тієї філософської школи. 

Окрім того, варто пам’ятати і про важливий загальний підхід до викладання філософії, який полягає, з одного боку, в дотриманні академічного стилю викладання (наукові методи викладу матеріалу, логічність, чітке володіння певною філософською термінологією), з іншого боку, спостерігаємо популізоване викладання філософії (без ознайомлення із першоджерелами, без дискусій і певної послідовності у викладі матеріалу). На нашу думку, варто було б поєднати ці два підходи, оскільки надмірна схоластичність, заучування термінів, дат, понять, назв творів (не читаючи їх), не є показником розуміння філософських питань і пошуків відповідей на них, вона не сприяє розвитку критичності мислення, хоча і дотримання протилежного підходу теж не є прийнятним. 

Сучасні методи викладання філософії повинні бути інтегрованими, залежними від специфіки навчання студентів, а також мають бути міждисциплінарними. Ще у 2005 році в Європі було проведено дослідження на тему викладання філософії у світі, де зазначено, що філософія є ствердженням свободи, вона навчає критичності мислення. Викладання філософії має бути вільним від політичної заангажованості, але відкритим для зв’язків з іншими галузями знання. Отже, викладання філософії в кінцевому підсумку має бути вільним діалогом і комунікацією.
КАФЕДРА ІСТОРІЇ ФІЛОСОФІЇ

Мар’янаГрибовська
ГРИГОРІЙ СКОВОРОДА – ПРОВІСНИК ЕЛІТАРНОСТІ В УКРАЇНСЬКІЙ ФІЛОСОФІЇ

Крізьусюісторіюнашого народу червонною ниткою проходить проблема людини, їїмісця та значення в суспільстві. Кожна нова епоха та окремі філософи осмислювали її під різним ракурсом, прагнули розкрити її суть, підлаштувати до світу, але історичні потреби і час задавали свій темп.

Високій меті – пробудження народу, віддав своє життя народний мислитель і просвітитель Г. Сковорода. Його філософська система ввібрала в себе не лише характерні риси його світобачення та світовідчуття, але й відношення до світу всього українського народу, філософ говорить не так про окрему людину, як про всю українську людність – його релігійність, “задивленість у себе”, надмірну сердечність, український характер та ін.

У наш непростий час – підірваної довіри, бездуховності та переоцінки цінностей, гуманістичні ідеї Сковороди переживають друге народження і значно впливають на процеси культурного, духовного і національного відродження України. Як і тоді, так і сьогодні народ потребує міцної і непохитної “петри”, каменю неминущих цінностей, на якому людина отримає міцну опору буття, “землю посеред води”. Такою міцною опорою для народу стала концепція про істинного чоловіка як підґрунтя елітарності. “Істинний чоловік” Сковороди – взірець духовності, чесності, відданості праці і своїй землі. 

Осмислюючи сутність ідеалу людини, вчений іде від супротивного, в алегоричній формі вказує на недоліки, притаманні людині XVIII століття – поклоніння лжекумирам, нехтуванням своїх природними здібностями, потурання земним похотям. І в такий спосіб робить спробу допомогти людині знайти шлях та умови радикальної трансформації нації через її дух. Саме із підвищенням значення діяльності окремої людини, із зростанням її свободи та відповідальності пов’язаний розвиток духу, а відтак і всього суспільства.

Мислитель добре розумів вбогість і станову обмеженість панівної феодальної моралі, бачив, що антигуманна у своїй основі культура, мораль та істини феодалізму є бар’єром на шляху розвитку потенціалу людини, її природних здібностей і талантів. Його філософія постає як своєрідний синтез внутрішніх переживань і настроїв зовнішньої несправедливості. 

Свою роботу він спрямував на те, щоб вказати людині шлях до справжнього щастя, яке розумів, не як володіння примарними “мирськими звабами”, а як “душевний мир”, “спокій серця”. Його твори перейнятіпалкимзакликом до кожноїособистості стати істинноюлюдиною, робитивибіріззовнішнього на внутрішнє, ізтілесного на духовне і в такийспосібпоєднатися з Богом, а отже, з природою всьогосущого.

У своїй філософії Сковорода демонстрував людину з її внутрішнім світом, адже віддавав перевагу не пізнанню зовнішнього, а пізнанню “істинного чоловіка” – справжнього Божого творіння, яке може бути щасливим у земному житті. Життя людини – це плодове дерево, яке проростає із доброго сердечного зерна. У центрі його концепції стоїть людина як духовно-етична істота, яка наділена почуттями, серцем. Серце є мірою людини, і тільки пізнавши серце, пізнаєш людину. Сердечна людина і є істинним Божим сотворіння, і саме в серці зберігається і живе іскра Божа. 

Пантеїстичне вчення Г. Сковороди про “три світи” і “дві натури” стало основою його філософського вчення. “Є ж три світи. Перший є всезагальний і світ населений, де живе все народжене. Цей, складений із незліченних світ-світів, і є великий світ. Інші два часткові і малі світи. Перший –мікрокоси, тобто світик, малий світ або людина. Другий світ символічний, тобто Біблія” [2, c. 142 ]. 

Беручи від Платона твердження, що “всі три світи складаються із двох сутностей, які одне становлять, названих матерія і форма. Ці форми у Платона називаються ідеї, тобто видіння, види, образи. Вони суть першородні нерукотворні світи, таємні мотузки, які тримають минущу тінь, або матерію” [2, c. 145]. 

Виводячи, що тіла виникають і зникають, мислитель пояснює, що Бог (“невидима натура”) вічно породжує “натуру видиму” (матерію).Оскільки Бог-закон як “невидима натура” лежить в основі “видимої натури”, то “мікрокосм”– людина поєднує у собі ці дві натури – видиму і невидиму (тіло і Бога), то пошуки “істинного чоловіка” не повинні обмежуватись матеріальним існуванням тіла, істину потрібно шукати у “невидимій натурі”, “адже істинна людина та Бог є те саме” [1, c. 168].

Бог, який живе в людині – це морально-етичні засади добра, правди, справедливості тощо, які необхідні для життя “істинній людині”. Серце як Бог-наставник, який говорить усередині нас, а ми повинні постійно прислухатися до цього голосу і керуватися у своєму житті. 

Г. Сковорода був щиро переконаний, що людину в житті веде воля Божа, вона визначає її покликання, і нещасний у будь-якому сані чи ранзі той, хто не прислухався до покликання цієї волі. Сенс життя “істинний чоловік” бачить не тільки в утвердженні морально-етичних принципів, але і у своїй творчості “по сродности”. Пізнання “сродности”, на думку філософа, означає діяти, працювати за здібностями, нахилами, талантами. Тільки в єдності “званія”, “должности”, “труда”, усіх видів діяльності зі “сродностію”, здібностями і нахилами “невидимої природи” розкривається “істинна людина”. 

“Істинний чоловік” – не є замкнутою індивідуальністю, відірваною від суспільного життя, а тільки у взаємодії з іншими людьми, в “сродній” праці він здійснює себе і стає істинною людиною.

На ґрунті концепції “сродного труда”, заснованій на пантеїстичному вченні про “три світи” і “дві натури”, органічно випливає проблема щастя, рівності та свободи людини. “Щастя наше всередині нас… Нехай ніхто не сподівається щастя ні від високих наук, ні від шановних посад, ні від багатства… Немає його ніде. Воно залежить від серця, серце – від миру, мир – від звання, звання – від Бога. Тут кінець: не ходи далі. Це є джерело всілякої втіхи, і царству його не буде кінця” [1, c. 441].

Якщо вибір праці здійснюється “по сродности”, за здібностями, тоді “сродний труд” приносить людині радість, насолоду, спокій, творче задоволення, щастя. Щастя як найвищий духовний стан не має нічого спільного із земним багатством, з матеріальними цінностями, а становить внутрішню гармонію в людині: “Щастя наше є мир душевний, але мир цей до жодної речовини не стосується; він не золото, не срібло, не дерево, не вогонь, не вода, не зірки, не планети” [1, c. 363].

Завершене людське щастя досягається в поєднанні особистого і суспільного блага. На думку філософа, щасливе суспільство – це гармонійне поєднання морально досконалих людей, які вільно творять і працюють за своїми здібностями, нахилами, покликанням. Коли ж у суспільстві є брак “сродного труда”, то такі люди розгублені, незадоволені, безпомічні: “Коли замість добрих послуг лише ображає друзів та родичів, близьких та далеких, співвітчизників та іноземців? Як не ображати, коли вона суспільству приносить шкоду? Як не зашкодити, коли погано виконувати обов’язки? Як не буде погано, коли немає завзятості й невтомної праці? Звідки ж з’явиться працелюбність, коли немає бажання і старанності? Де ж візьметься бажання без природи?” [1, c. 419].  

Абсолютизація та ідеалізація “видимої натури” як і тоді, так і сьогодні неминуче веде суспільство до трагедії. “Несродность” породжує жадобу багатства, а це призводить до насильства, беззаконня, кар’єризму. Тут і починаєтьсяблуканнядуші, незадоволення, страх, лицемірство, брехня, лукавство, жадоба – все те, щоробитьлюдину жертвою нерівності. Якщо в основу життя не закласти “Бог-закон”, “сродний труд”, морально-етичні принципи, то його члени здеморалізуються, а суспільство ступить на шлях руйнації.

Сковорода бачить причину всіх людських зол саме у підмінюванні духовного, “Бога-закону” плотським, фізичним: “Чинити беззаконня означає: духовне перетворювати наплотське, а Боже діло – на людські і фізичні плітки: псувати матір нашу спільну Єву – Біблію” [2, c. 52].
Ідеалом суспільного життя для мислителя є світ, який представлений у Біблії, де панує любов і гармонія, сотворений для радості людини. Цьому світу протиставляється інший – світ пристрастей і пороків, тогочасне суспільство.

Філософія Сковороди має допомогти людині зробити земне життя щасливим. Це щастя є реальним, тільки оволодівши собою і речами навколо себе, піднісши себе до джерела всіх речей – Бога.

Ідеї, які запропонував філософ,– це своєрідний план відродження нації. Вони повинні допомогти народу віднайти еліту –високодуховних, гуманних, освічених, чесних людей, які допоможуть сірій масі  звільнитися від кріпацтва, прокинутись від сну і духовно об’єднатися, щоб вибороти волю: “Увесь світ спить! Та ще не так спить, як сказано: коли впаде, не розіб’ється; спить глибоко, розкинувся, наче прибитий! А наставники... не тільки не будять, а ще й погладжують, примовляючи: спи, не бійся, місце хороше... чого боятися!” [2, c. 169].
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Юлія Ковальчук
КАТЕГОРІЯ ЛЮБОВІ В ЕКЗИСТЕНЦІЙНІЙ ФІЛОСОФІЇ ҐАБРІЕЛЯ МАРСЕЛЯ
Вихідним пунктом філософської концепції французького мислителя Ґабріеля Марселя є пошук підстав для обстоювання самостійності та автономності “Я” у мисленні та сприйманні себе. Феномен любові філософ мислить як спосіб буття з Іншим. Для того, щоб з’явилась любов, має відбутися момент відособленості: “Я” повинне набути свого буття як “Я”, щоб промовити у любові “Ти”. Отож, розгляд проблематики любові у філософії Ґабріеля Марселя необхідно здійснювати крізь призму його філософії діалогу.

Представник теїстичного екзистенціалізму здійснює обґрунтування поняття “зустріч”, що розкриває онтологічний смисл стосунку “Я–Ти”, визначаючи так метафізичний вимір діалогу. Умовою відбування зустрічі, згідно із французьким філософом, є притомність “Я” до буття “Ти” – сприйняття “Ти” як неповторного, особистісного та ціннісного буття. Категорія “Ти” визначається як Інший, до буття якого є притомним “Я”. Інший мислиться Ґабріелем Марселем як поклик до буття, до становлення “Я”, а згодом – як виклик буття, на яке має відповісти “Я”, що набуло свого буття. Міжособистісний діалог можливий винятково за умови, що людина в іншій людині відкриває неповторний світ “Ти” – унікальний суб’єкт, а не об’єкт.

Зустріч відбувається за умови взаємного руху “Я” і “Ти” один до одного. Це твердження знаходить своє підтвердження у практичній площині: любов потребує взаємності двох. Суть феномену невзаємної любові знівельовує стосунок “Я–Ти”: “Я” і “Ти” залишаються атомарними субстанціями, одна з яких стає покликом, якого інша не чує. Відтак, нерозділене кохання завжди відбувається у формі монологу.

Любов взаємна, потребуючи двох, як і діалог, знімає розрізнення між “Я” і “Ти”: той, хто любить, стає і тим, кого люблять. Аналогічно відбувається у концепції любові Жана-Поля Сартра: розрізнення між люблячим і любленим знімається. Проте феномен любові, що у представника атеїстичного екзистенціалізму ґрунтується на поневоленні свободи Іншого, позбавлений стосунку “Я–Ти”. Жан-Поль Сартр торує дорогу любові фліртом та звабленням, а не відкритістю. У цьому полягає суттєва відмінність між розумінням феномену любові у представника атеїстичного екзистенціалізму та розумінням Ґабріеля Марселя. Істинна любов “преображає” людину із безликого “Воно” у світ особистісного “Ти”, що стає другим “Я” того, хто любить. У цьому контексті особливого значення набуває уживане в любовній термінології поняття “побачення”: поБАЧЕННЯ як виокремлення із безликого “Воно” улюбленого обличчя “Ти”. 

Важливо розглянути варіанти існування любові до Іншого у філософській концепції Ґабріеля Марселя крізь призму способів існування нашого власного “Я”. Представник теїстичного екзистенціалізму визначає такі способи існування “Я” з Іншим: відношення належності, відношення володіння, відношення відкритості, присутність Іншого з Іншим. Необхідно зауважити, що саме відношення належності та володіння у своїй суті є нічим іншим, як псевдоформами діалогу, які не несуть взаємно особистісного наповнення та слугують лише копіями стосунку, що позбавлені всієї його повноти.

Любов є діалогом, тривання якого визначає максима відкритості, згідно з Ґабріелем Марселем. Розгляд релігійним мислителем таких феноменів, як смерть, надія, вірність чи зустріч, у контексті любовної тематики не випадковий, оскільки будь-яке намагання володіти Іншим чи ставлення до нього як до “Воно” стає неможливим, за умови, що ми його любимо. Істинна любов, згідно з Ґабріелем Марселем, не прагне володіти, а прагне дарувати, є у своїй суті подвійно гетероцентрична: кожний із двох люблячих стає центром для іншого. 
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Уляна Хамар
КОСМОГОНІЧНІ ПІДҐРУНТЯ СТАНОВЛЕННЯ ОНТОЛОГІЧНОЇ ПРОБЛЕМАТИКИ (ПОРІВНЯЛЬНИЙ АНАЛІЗ УКРАЇНСЬКОЇ ТА ДАВНЬОГРЕЦЬКОЇ КОСМОГОНІЇ)
Суть і актуальність. Метою доповіді є обґрунтування положення про те, що початкові онтологічні концепції не виникають як результат єдиної лише аналітичної діяльності перших філософів без жодного спадкоємного зв’язку з попередніми міфологічними уявленнями. Водночас міфологічні уявлення також не є довільними побудовами, а трансформацією суспільної практики членів спільноти.

Розпочнімо насамперед із космогонії. Відомий факт, що, згідно з орфіками, вода була або єдиним, або одним з кількох початкових елементів, з яких виникли чи були створені всі інші об’єкти. Походження такого погляду неважко реконструювати – очевидно, що греки (які або жили біля моря, або подорожуючи потрапляли на узбережжя) повинні були бути під сильним враженням від безмежності сприйманого зором моря. Це не означає, що пояснення походження світу будувалось свідомо – доцільно погодитися з Клодом Леві‑Стросом, який відзначив, що однією з важливих ознак міфів є те, що люди створювали їх підсвідомо. Під час міркувань про виникнення світу в людини могли виникати різні асоціації; істотними могли виявитися спостережувані зразки виникнення предметів (наприклад тварин і рослин); пояснення походження різних предметів, і зокрема всього світу, могли виникати під дією снів чи в афективних станах. Відомо також, що спостережуване давало підстави також для виникнення інших варіантів походження світу. Воднораз очевидно, що вигадати людина могла тільки шляхом використання тих знань, які вона мала, шляхом певних рекомбінацій та аналогій. 

Подібну детермінованість космогоній людською практикою, сприйманим людиною, можна продемонструвати також на матеріалі міфів будь-яких інших етнічних спільнот, наприклад українців. Зокрема, щодо давньоукраїнської, слов’янської космогонії Микола Костомаров зауважив, що “слов’янська космогонія не залишила нам послідовного вчення” [1, с. 217]. Водночас у добу формування космогоній праслов’яни також перебували під певним впливом водної стихії. Про це свідчить наведений М. Костомаровим фрагмент української пісні:

Колись то було з початку світу,

Тоді не було неба ні землі,

Неба ні землі – нім синє море.

“Далі описано, як злітають два голуби – символи двостатевої творчої сили, любові, і чинять творення, добуваючи з безодні її елементи” [Там само]. 

Виникнення перших раціональних філософських пояснень відбувалося в умовах повсюдного поширення міфічних пояснень. Тож є підстави для припущення, що пошук першопочатків, з яких складений світ,  раціонально було розпочати, прийнявши ті субстанції, з яких, згідно з міфами, виник світ. Саме такий розвиток думки бачимо у Фалеса. Він, на відміну від космогонічного міфу, говорить не про походження, а з чого складений світ, хоча раціонально припустити, що світ може бути складений із того, з чого він виник. Водночас більш істотною відмінністю Фалесових міркувань від міфів є пошук ним обґрунтувань, чому саме світ складений із води (бо всі рослини живляться вологою, а без неї сохнуть; мабуть Сонце і зорі живляться вологою, коли вона, випаровуючись, піднімається уверх та ін.). Зважаючи на наведені міркування, можна припустити, що онтологічна проблематика виникає на основі передуючих їй міфологічних пояснень.
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КАФЕДРА ТЕОРІЇ ТА ІСТОРІЇ КУЛЬТУРИ

Марія Альчук
СУЧАСНА МЕТОДОЛОГІЯ ФІЛОСОФСЬКОЇ АНТРОПОЛОГІЇ

У сучасній філософській антропології досліджують світоглядні та буттєві аспекти, аналізуючи природу (сутність) людини, її походження, сенс життя, долю та призначення, можливості та межі її свободи і творчості, а також проводять методологічні пошуки оптимальної стратегії вивчення і вдосконалення людини. Зазначимо, що історія пізнання людини свідчить про складність та суперечливість досліджуваних проблем. Зокрема, кожна філософська концепція додає до неї нові риси та відкриває нові грані в пізнанні людини.

Е. Агацці у праці “Людина як предмет філософії” наголошує на методологічному підході до аналізу концепції природи людської дії, яка у своїй специфічності відрізняє людину від всіх живих істот. Він виокремлює таку людську дію, що з необхідністю супроводжується уявленням про те, якою їй “необхідно бути”. Залежно від міри “повинності” розрізняють два типи поведінки: орієнтований на здійснення мети і спрямований на досягнення досконалості (цінності). Людські дії, які здійснюють заради поставленої мети, виробляються згідно з установленими правилами, тому орієнтуються на певний результат і постають у конструктивному аспекті. 

Українські філософи, зокрема М. Булатов, С. Кримський, В. Кузнєцов, В. Табачковський, М. Попович, В. Шинкарук, наголошують на актуальності різноманітних як раціональних, так і нераціональних шляхів способів пізнання та перетворення дійсності. Дослідники виділяють багатомірність форм, дискурсивність теорій, плюралістичність стилю мислення, поліваріантність способів, стратегій у дослідженні філософської проблематики.

Представники Київської світоглядно-антропологічної школи розкривають діяльність людини як форму і спосіб практично-духовного освоєння світу, аналізуючи її світогляд, культуру. Досліджують поняття “діяльність”, “праця”, “практика”, “виробництво”, їхні особливості та відмінності. Людську діяльність розглядають як свободу, що дає можливість вільного вибору відповідно до її потреб і запитів. Принцип діяльності допоміг переосмислити ідею розвитку нетрадиційно для марксизму. “У методологічному плані принцип діяльності вимагає альтернативного мислення, осягнення дійсності в її протилежних тенденціях, а реалізації цілей суспільної практики – через розробку альтернативних програм, проектів і т. п.” [2, с. 47]. Такий принцип діяльності щоразу більше стає світоглядним принципом сучасної науки, що шукає методологічні шляхи поєднання природознавства і суспільствознавства, гуманітаризації науки. 

Гуманітарні науки зіставляють із природничими та певним чином гуманітаризують їх для блага людини. Проблема людини не розкривається повністю однією із цих наук, а лише у гармонійному поєднанні їхніх досягнень можливе цілісне і системне дослідження. Необхідно зазначити, що творча співпраця природничих, гуманітарних і соціальних наук можлива завдяки мисленню, методів пізнання та діалогу між ними. Виділяють метод компаративізму, що орієнтує на системне дослідження людини у взаємозв’язку з природою і суспільством. Застосування цього методу дасть можливість реалізувати такі комплексні дослідження “у двох напрямках: а) поєднання досягнень вітчизняної і зарубіжної науки…; б) підготовка спеціалістів з методології наукового пізнання, які б володіли широким комплексом гуманітарних знань…, долали недоліки вузькопрофесійної підготовки” [1, с. 10].

Академік В. Шинкарук дає глибоке обґрунтування засад філософсько-антропологічного підходу, аналізуючи буття і світогляд особи. Він акцентує увагу на сутність людини, яка є творчою особистістю – це сучасна філософія людиноцентризму.
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Ігор Бойко
ПРАВОСЛАВНО-КАТОЛИЦЬКІ ВІДНОСИНИ В НЕЗАЛЕЖНІЙ УКРАЇНІ : СПРОБА ТЕОРЕТИЧНОГО УЗАГАЛЬНЕННЯ
Офіційні позиції православних та католицьких церков, незважаючи на складність, інколи полярність, плюральність теоретичного та практичного визначення своєї позиції до “іншого”, виробили певні принципи на шляху до екуменічної міжконфесійної співпраці. Діалог православних із католиками України, виходячи з головних документів та офіційних позицій церков, можливий у двох площинах: соціальній та державно-церковних відносин у форматі ВРЦіРО. Саме там створюють робочі комісії зі співпраці УПЦ КП, УАПЦ та УГКЦ й РКЦ. 

Незважаючи на плюральність поглядів стосовно екуменічних ініціатив, усе ж таки всі суб’єкти православно-католицького поля України тією чи іншою мірою прагнуть до конструктивної співпраці. У цих намаганнях об’єднувальним чинником у пошуку спільних теоретико-методологічних постулатів та виробленні дієвого механізму співпраці на шляху до єдності “у дусі, правді та істині” як для православних, так і для католицьких церков України та світу загалом є апелювання до Святого Духа, Котрий має провадити всіх до єдності. 

Православна та Католицька Церкви з часу “Великої схизми” і до сьогодні залишаються розділеними певними богословсько-догматичними принципами. Незважаючи на спроби примирення та порозуміння, після ІІ Ватиканського Собору ці принципи залишаються наріжним каменем суперечностей. Вони визначають також специфіку культово-обрядової традиції, яка, своєю чергою, є практичною реалізацією базових віровизнальних понять.

Український контекст православно-католицького діалогу в богословсько-догматичній площині зумовлюється динамікою та перебігом загальносвітового діалогу між Римо-Католицькою та Помісними Православними Церквами у форматі “Змішаної Комісії з Богословського діалогу”.

Головними проблемами богословського православно-католицького діалогу як у світовому, так і в українському контексті були й залишаються проблеми еклезіології та євхаристійного сопричастя. 

У часі незалежної України спостерігаємо відродження богословської школи церков “Київської традиції”, яка повинна підготувати діалогічне богословське поле православно-католицького діалогу. Її призначення, на нашу думку, полягає не у творенні власної, автентичної богословської традиції, а є радше пошуком спільних точок дотику православних та католицьких церков України. Аналіз богословських напрацювань церков “Київської традиції” дає підстави виділити низку їхніх особливостей: синтетичність, межевість, орієнтованість на пошук власної ідентичності, україноцентричність, прагнення до автокефалії, соборності та помісності.

Водночас видається, що необхідно закцентувати на важливості для православно-католицького діалогу в богословсько-догматичній площині таких рис, як критичність, діалогічність, екуменічність, інкультурованість.

Православно-католицький богословський діалог в Україні в догматичній площині не вирізняється скільки-небудь серйозною, власне національною автентикою і реалізується у контексті загальноприйнятих у традиціях вселенського православ’я та католицизму. 

Найбільш неприйнятними для православної спільноти України і такими, що є перепоною для відновлення церковної єдності, є католицькі догми про Філіокве, чистилище, примат та непомильність Папи. Будь-які компромісні інтерпретації цих позицій католицького віровчення є неможливими для Православної Церкви. Хоча останнім часом офіційний Ватикан із цього приводу заявляє про готовність піти на певні поступки стосовно примату, Філіокве та чистилища (в окремих документах Католицької Церкви допускається відсутність Філіокве; Церква засуджує практику індульгенцій у їхньому матеріальному вияві). 

Більш жвавим та різновекторним, таким, що має безпосередній практичний вияв, є діалог православних та католицьких церков в Україні навколо культово-обрядових практик. У цьому контексті особливо показовим є намагання ієрархів та духовенства окремих православних та католицьких церков України зреалізувати свою єдність через практику проведення спільних Літургій та різного роду молитовних акцій. Важливим єднальним фактором для досягнення літургійної єдності між православними та католицькими церквами України є мовний чинник, уніфікованість богословських текстів, спільні переклади Біблії.

У контексті літургічних практик особливо важливим є питання Євхаристійного сопричастя між православними та католицькими церквами. Їхня офіційна позиція з цього питання не завжди є одностайною та уніфікованою. Крім Літургії, важливою діалогічною площадкою для православних та католицьких церков є 7 таїнств християнства, теоретична та практично-процедурна сутність яких містить низку відмінностей.

Важливим чинником православно-католицького порозуміння у сфері культово-обрядових практик в Україні може бути уніфікація календарно-обрядових традицій. Вона, однак, може слугувати не тільки інтеграційним, але й до певної міри дезінтеграційним чинником. Перехід на григоріанський календар є небезпечним з огляду на втрату ідентичності та спонуку до нових розколів у релігійно-церковному середовищі.

Православно-католицькі відносини у суспільно-політичній площині є найбільш динамічними й водночас мають доволі проблемний характер. Православні та католицькі церкви вагомо впливають на процеси державотворення, суспільно-політичну та духовно-культурну інфраструктуру України. Важливим регулятором їхніх взаємовідносин є державний чинник. Водночас законодавче регулювання православно-католицьких відносин не було завжди підкріплене уніфікованими методологічними принципами, а мало радше змінний, різновекторний характер, що спричинило конфесійну регіоналізацію у 1990-х роках та конфліктно-конфронтаційну ситуацію.

Визначальним фактором співпраці держави та Церкви, оптимізації православно-католицьких відносин стало підписання Меморандуму про недопустимість силових дій у міжконфесійних взаєминах та створення Всеукраїнської ради церков та релігійних організацій. Динаміка та перебіг православно-католицьких відносин значною мірою визначали державні ініціативи щодо створення єдиної Помісної Церкви, які базувалися на різних моделях представництва конфесій у цій структурі. Можна ствердити, що за час незалежності зросла питома вага православних та католицьких конфесій у побудові громадянського суспільства, захисті прав і гідності людини та громадянина, збереженні цілісності української держави (особливо в контексті їхньої співпраці в часі Майданів та АТО).

Розмаїття українського політикуму зумовило певні гравітаційні тенденції в релігійно-церковному середовищі, що спричинило практику “взаємного тяжіння” політичних структур до релігійно-церковних і навпаки. Під час виборчих кампаній за роки незалежності зросла роль у них релігійно-церковних чинників, зокрема православних та католицьких спільнот, виявилися стійкі політичні “симпатії” конфесій та конфесійні пріоритети політичного середовища, а відтак поділ православних та католицьких церков України за критерієм україноцентричності.

Вагомим фактором, який сприяв зближенню православних та католицьких конфесій у незалежній Україні та витворив безпрецедентні формати їхньої комунікації, всупереч усталеним богословсько-канонічним принципам, стали Майдани. Вони виявили багато спільних точок перетину православних та католицьких церков на ниві захисту честі, гідності, цінності людського життя.

Найбільш ефективною та результативною стала православно-католицька взаємодія у соціокультурному просторі незалежної України. Вона виявила себе у низці спільних міжконфесійних соціальних та культурно-освітніх проектів, таких як: впровадження у культурно-освітній простір дисципліни “Християнська етика”, капеланство, боротьба з різного роду узалежненнями, обстоювання традиційних християнських цінностей, боротьба за гідність та самоцінність людського життя. Реалізація церквами цих соціальних проектів супроводжується низкою труднощів, інколи – відвертим несприйняттям, не в останню чергу через не готовність українського політикуму допускати присутність релігійно-церковного чинника в реалізації наявних соціальних проблем та наданні відповідей на виклики часу.

.

Андрій Васьків
ГАВАНСЬКА ДЕКЛАРАЦІЯ В ОЦІНЦІ ГЛАВИ УГКЦ (СУСПІЛЬНО-ПОЛІТИЧНИЙ ТА РЕЛІГІЙНО-ЦЕРКОВНИЙ КОНТЕКСТ)

Складні суспільно-політичні реалії сучасного українського суспільства, як ніколи раніше, актуалізують роль релігійно-церковного чинника у важких геополітичних трансформаційних процесах. Російська агресія на Сході нашої держави супроводжується експансією ідеології “русского міра”, відтак намаганнями зміцнити та усталити позиції РПЦ (в особі УПЦ), яка мала б виступати своєрідним “ідеологічним рупором” та носієм тези про “єдність слов’янського світу”. Суттєвою перепоною на шляху такої ідеологічної агресії є україноцентричні церкви та проукраїнськи налаштовані кола в середовищі самої УПЦ.

У цьому контексті особливої ролі набула підписана Папою Франциском та Патріархом РПЦ  Кирилом 12 лютого 2016 року Гаванська декларація, документ, “український контекст” якого зумовив значний резонанс. Особливо вагомою є оцінка Декларації очільником УГКЦ Патріархом Святославом (Шевчуком), адже сам факт існування очолюваної ним Церкви впродовж тривалого часу був “перепоною” на шляху до діалогу між Ватиканом та Москвою.

Патріарх Святослав схильний бачити у підписаному документі певні позитиви. Передовсім Гаванська декларація визнала УГКЦ суб’єктом православно-католицьких відносин, що виявило певну еволюцію у ставленні РПЦ до УГКЦ – від ігнорування до визнання права забезпечувати духовні інтереси своїх вірних. “Обнадійливим” також було названо заклик про те, що православні та греко-католики повинні примиритися і знайти “взаємоприйнятні форми співжиття”.

Водночас критиці було піддано не залучення представників УГКЦ до підготовки тексту документа, зокрема тої його частини, що окреслювала місце та роль Греко-Католицької Церкви у православно-католицькому діалозі. Нерозуміння також зумовила оцінка подій та Сході України. Декларація трактує її не стільки як військову агресію Росії, скільки як “громадянський конфлікт”. Особливу критику ієрарха викликав пункт із закликом до Церков в Україні “утриматися від участі в протистоянні та не підтримувати його подальшого розвитку”. Такий заклик трактується як непряме звинувачення УГКЦ та інших україноцентричних церков у причетності до війни.

Водночас  глава УГКЦ закликав не “драматизувати” декларації та не перебільшувати її значення для церковного життя. Іронічно-оптимістично звучить його твердження про те, що “ми пережили не одну подібну заяву, переживемо й цю” [1].
Річниця підписання декларації теж не залишилася без коментарів глави УГКЦ. Він схильний трактувати ситуацію доволі оптимістично. Позитивом називається більш ретельне зацікавлення гуманітарними процесами в Україні з боку державного секретаріату Ватикану, візит його очільника П’єтро Пароліна до нашої держави,  благодійницький проект “Папа для України”.

Позитивно-доброзичливою реакцією відреагував на критику Гаванської декларації С. Шевчуком Папа Франциск. Він визнав право очільника УГКЦ на таку критику, зазначивши, що текст Декларації не є непомильним, він – не “сторінка Євангелія”, його не можна применшувати, але й перебільшувати не потрібно [2].
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Тетяна Власевич
РОЗВИТОК ФІЛОСОФСЬКОЇ ДУМКИ В РУМУНІЇ
Говорити про самостійний розвиток філософської думки в Румунії можна з ХVІ ст. Витоки її історичних джерел у цьому і наступному столітті персоніфікували Георге Дожа, Нягоє Бесараб, Ніколає Олахус, Іоан Хонтерус, Іоан Соммерус, Апакзай Жере Іоанос, Григоре Уреке, Мирон Костин, Іон Некулче, Костянтин Кантакузіно, Ніколае Мілеску, Думітру Кантемір. 

Період переходу від феодалізму до капіталізму (в їхній румунській варіації) тривав із другої половини ХVІІІ до першої половини ХІХ ст., і його теоретично представляли Самуіл Міку, Георге Шинкай, Петру Майор, Іон Будай-Делеану, Іоан Пуяру-Молнар, Паул Іоргович, Кйотель Самуіл, Бйольоні Фаркас, Наум Реминчану, Тудор Владиміреску, Петраке Поенару, Іон-Еліаде Редулеску, Тудор Стаматі та багато інших. Просвітники виступали з критикою феодальних установ, пропагували принципи свободи і рівності, ідею національно-визвольної боротьби, сприяли розповсюдженню раціоналізму [1].

Румунська філософія починає формуватися в кінці XIX ст. Як і вся румунська культура, філософія зазнала особливого впливу Франції. Широта розроблених проблем і палітра сфер пізнання представлена фактично всіма галузями філософської епістемології: філософією історії, філософією культури, соціальною філософією, філософією права, космологією, філософією науки, логікою, естетикою, історією філософії, феноменологією, онтологією, гносеологією, психологією, філософською методологією тощо.

Філософію історії репрезентують Нягое Басараб, Димітру Кантемір, Самуіл Міку Клайн, Георгій Шинкай, Міхай Когелнічану, Ніколає Белческу, Василе Пирван, Димитру Ончул, Олександр-Думітру Ксенопол, Ніколає Йорга та ін. На неординарних концепціях цього напряму виховувалася і розвивала своє теоретичне мислення ціла плеяда відомих мислителів ХХ ст. 

Серед тих, хто досліджував названі вище проблеми і залишив багату спадщину в галузі філософії культури, можна назвати не тільки попередніх філософів (адже філософія історії та філософія культури є нероздільними), але й Іона Редулеску, Міхай Емінеску, Богдана-Петрічейку Хашдеу, Василя Конта, Костянтина Бринкуша, Лучіана Благу, Жорже Енеску, Тудора Віану, Михая Раля, Михайла Садовяну, Жога Келінеску.

Особливе місце посідає великий поет і мислитель ХІХ ст. М. Емінеску (1850–1889). Окрім політичної й культурологічної публіцистики, філософський “Fragmentarium” румунського генія містить неординарні й актуальні дотепер філософські тексти та ідеї. Вони стосуються фактично всіх галузей філософської епістемології: науки, культури, цивілізації, прогресу, власне філософії, соціальних проблем, філології та фольклору, математики, фізики, природознавства, мистецтва та літератури, історії, географії тощо. Особливо цікавими і неординарним є осмислення М. Емінеску філософії І. Канта та А. Шопенгауера. Фундаментальний внесок румунського поета і мислителя у розвиток світової культури оцінено на міжнародному рівні – 2000 р. був проголошений ЮНЕСКО роком М. Емінеску.

У філософії ХХ ст. проблеми співвідношення філософії, етики та науки розробляли Думітру Гіше, Людвіг Грейнберг, Габріель Лучеану, Висилє Тона, Мірча Флінта та інші. 

Унікальним явищем у розвитку румунської філософської думки ХХ століття є Костянтин Нойка (1909–1987). Творчість К. Нойки – багатопланова, неординарна, а деякі його праці є фундаментальними в масштабі світової філософії. У своїх ранніх працях мислитель аналізував твори Декарта, Ляйбніца, Канта, а також Геґеля, Платона та інших. Проте популярність здобув завдяки оригінальним творам “Шість хвороб сучасного духу”, “Три вступи до становлення буття”, “Моліться за брата Олександра” та ін. Завдяки зусиллям Інституту культури Румунії праці Костянтина Нойки віднедавна перекладають головними європейськими мовами. 

Румунська філософія, як зазначає М. Шкепу, характеризується декількома особливими феноменологічними ознаками. Передусім це явище раннього особистісного входження в простір філософії. Друга ознака виявляється у поширеності явища, коли філософи пишуть свої твори іноземними мовами. Зазвичай французькою, нерідко – німецькою. Звичайно, критерієм входження у світову культуру залишається якість і новизна текстів, але дотепер у світі зберігається небезпечна ситуація для “малих” культур – замикання у власну мову зумовлює їхню невідомість і навіть етнічну анонімізацію [2, с. 23]. 
Отож, румунська філософська думка є унікальним історичним і культурним феноменом. Особливістю ранньої філософської думки є те, що вона розвивається в просторі становлення літератури. Проте літературно-критичними та релігійними рефлексіями рання румунська філософія не обмежується. Вона спрямована на визначення місця і ролі таких рефлексій у прогресі румунської нації, який постає визначальною ідеєю розвитку країни. Формування румунської філософії починається в кінці XIX ст. і триває до сьогодні.
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Анастасія Ворончихіна
СИНКРЕТИЗМ ЯК ОСНОВА ЯПОНСЬКОЇ РЕЛІГІЙНОЇ СИСТЕМИ
Релігія в Японії – явище не менш строкате, ніж її культура в цілому, і часто дуже складно вирізнити елементи світської культури від релігійної, адже вони тісно переплетені та проникають у всі сфери японського побуту. Вже саме поняття японської релігійності викликає неабиякі дискусії, адже, як зазначає О. Градець, близько 70 % японців не зараховують себе до жодної з релігій та одночасно вважають її надзвичайно важливою частиною власного життя [1]. Отож, ми спробуємо охопити ранні періоди японської історії та перші релігії, які заклали фундамент японського релігійного синкретизму. 
Власне релігійний синкретизм можна трактувати як запозичення релігійних ідей, що відбувається в результаті взаємодії двох або більше культур [5], поєднання релігійних догматів різноманітного походження в одному вченні [4]. Важливою відмінністю релігійного синкретизму від синтезу є те, що поєднання різних релігій у такому разі  не призводить до утворення нової течії, а лише тісно переплітається та співіснує, не знищуючи при цьому унікальність кожної окремої релігії. 
У випадку Японії такі запозичення існували ще з перших взаємодій з іншими культурами, а особливо це стосується Китаю та Кореї. Всі запозичені елементи гармонійно поєднуються, природно видозмінюються та доповнюють вже усталені традиції. 
Основою японської культури та певного роду базою релігійного синкретизму можна назвати національну релігію Японії – шінто. [3] Існують певні суперечки щодо відокремлення шінто та народних вірувань, і це зумовлено передусім тим, що до появи буддизму на території Японії шінто не виділяли як окрему релігію, а сама назва зародилась аж у VI ст., коли з’явилась необхідність відокремити її від буддизму [13].
Ранньому шінто притаманна неподільність світу. В уявленнях давніх японців природа, людина та камі існували як одне ціле. Необхідно зазначити, що камі, хоч і мали божественну природу, не були такими далекими від людини, як наприклад, Бог в європейській традиції. Для міфології раннього шінто характерний поділ усесвіту на три рівні:
– вищу сферу (яп. 高天原, “Висока небесна рівнина”), яку населяли камі;
– нижчу сферу (яп. 黄泉の国, “Нижній світ”), місце перебування нечистих і злих духів;
– середню сферу (яп. 現世, “Проявлений світ”), населений людьми та іншими живими та неживими створіннями.
Водночас японці мали не дуже чітке уявлення про відмінності цих трьох сфер. Ймовірно, вони уявляли собі вищу і нижчу сферу як щось єдине, певний потойбічний світ, який лежав десь за океаном. У багатьох давніх ритуалах шінто, що символізували зустрічання та проводжання камі, вони ніби приходили з гір або островів і туди ж повертались. Також вважали, що душі померлих, особливо аристократії, ставали камі та повертались у потойбічний світ [2].
Із виникненням державного устрою зароджується і так зване “державне шінто”, яке повинне насамперед легітимізувати владу імператора. Саме тоді на його замовлення і пишуть “Коджікі”, в яких описано утворення світу, перші камі, та прямий зв’язок теперішнього імператора з легендарним Імператором Джімму, нащадком сонячної богині Аматерасу [8].
У VII ст. по всій Японії активно поширюється буддизм, який неабияк доповнив релігійні традиції японців. Власне, зближення буддизму та шінто, що стало унікальною рисою японської культури та значно вплинуло на екологічний тип світогляду японців, відбулось у період Нара завдяки двом чинникам, перший з яких соціальний. Оскільки буддизм був дуже популярний у японської аристократії, було зроблено все для того, щоб не допустити міжрелігійних конфліктів. Спочатку камі були оголошені покровителями буддизму, пізніше деяких камі стали асоціювати з буддійськими святими. У кінцевому підсумку склалося уявлення про те, що камі, як і люди, можуть потребувати порятунку, яке досягається відповідно до буддійських канонів. На території храмових комплексів шінто стали розміщувати буддійські храми, де проводили відповідні обряди, а буддійські сутри читали і безпосередньо у святилищах шінто [12].
О. Градець, висвітлюючи моделі релігійного синкретизму, пише про те, що для Японії є типовою міжрелігійна взаємодія, при якій відбувається заміщення догматики, або практики, або ж обох цих компонентів. При цьому важливим моментом, на думку дослідника є те, що заміна назв не буде впливати на оригінальне наповнення, і саме з цієї причини японські релігійні постаті не втрачають своїх атрибутів. Навіть коли камі інтерпретують християни як святі, а Будди сприймають як еманації надприродної істоти, у свідомості японців вони незмінно лишаються тим, чим були від початку – божествами та просвітленими [1]. 
Однак важливо пам’ятати, що релігійний синкретизм в Японії виражається не лише у вигляді поєднання широко відомих шінто та буддизму. Японська схильність до запозичень дала поштовх для розвитку безлічі течій, сект та напрямів релігійного характеру. Одними з найбільш синкретичних течій, що яскраво репрезентують стосунки людини та природи, є шюґендо та онмьодо, на яких ми зупинимось детальніше.  
О. Масаясу пояснює значення терміна шюґендо (яп. 修験道) як “шлях вдосконалення надприродних сил”, і зазначає, що послідовників цієї течії часто називають ямабуші, 山 伏, що означає “той, що усамітнюється в горах”. Самі терміни “шюґендо” та “ямабуші” виникли на початку ІХ ст. Шюґендо містить у собі елементи ритуалів шінто, пов’язаних із горами, адже саме в горах, за давніми віруваннями, перебували душі предків та камі, яких вважали покровителями місцевих рік та полів [6]. Крім цього, шюґендо увібрало в себе чимало ідей езотеричних буддійських течій, таких як Тендай та Шінґон [2]. Також на становлення головних ідей шюґендо неабияк вплинув даосизм та деякі містичні вчення.
Отже, поєднавши в собі елементи народних вірувань, китайської езотеричної практики інь-ян, езотеричного буддизму та даосизму, виникла синкретична течія шюґендо, основною ідею якої було те, що шляхом аскетичних практик та медитацій можливо здобути певні магічні здібності, міцне здоров’я та довге життя [11]. 
Ще однією синкретичною течією є так зване онмьодо (яп. 陰陽道, букв. “шлях інь-ян”). За записами в “Ніхон Шьокі” (Аннали Японії), що датуються 720 р., онмьодо з’явилось в Японії на початку VI ст. внаслідок активного культурного обміну з Китаєм. Китайські дослідники, вивчаючи календар, ворожіння тощо, прибули в Японію та привезли зі собою вчення про інь та ян, а також про п’ять головних елементів буття [6]. 
Японці запозичили це вчення, доповнивши його елементами езотеричного буддизму, даосизму та подекуди шінто, і в результаті утворилось онмьодо – вчення про календар, ворожіння та екзорцизм. Імператор певний час сприймав онмьодо як шахрайство та забороняв його використовувати, проте вже в VII ст. був утворений спеціальний відділ онмьодо, в якому існували такі посади, як голова (й одночасно головний астролог), заступник голови, секретар, помічник та власне майстри онмьодо. Цей відділ мав займатись передбаченням катастроф, різного роду ворожіннями, очищенням від злих духів та поганої енергії тощо [9]. 
Як бачимо, японський релігійний синкретизм – це унікальне явище, в основу якого лягло шінто – народна релігія Японії. Шінто стало основою, яка поєдналась із найрізноманітнішими елементами буддизму, даосизму та інших релігійно-філософських течій. Завдяки здатності не втрачати оригінальне наповнення навіть при заміні певних понять, кожен новий елемент лише доповнював вже наявну систему, що неабияк сприяло вдосконаленню відносин між людиною та природою. На нашу думку, це також є причиною того, що сучасна Японія зуміла стрімко розвинутись до рівня високотехнологічної країни, не втративши при цьому ні почуття пошани до природи, ні власних традицій. 
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Роман Галуйко
РОЗУМІННЯ ІКОНИ У ЙОАНА ДАМАСКІНА
У першій чверті VIII ст. у християнській Церкві загострюється питання доцільності шанування священних зображень – ікон. Серед захисників ікон помітно виокремлюється постать Йоана Дамаскіна. Він глибоко перейнявся цією проблемою і почав розробляти богословсько-філософський категоріальний апарат для захисту головних положень культу шанування ікон. На сторінках праці “Три захисні слова проти тих, котрі заперечують святі ікони” він викладає розуміння поняття “ікона” та пояснює причини шанування та поклоніння іконам. Тезу противників ікон про те, що неможливо зображати Бога, Котрого “ніхто й ніколи не бачив”… [Іо. 1,8], Й. Дамаскін пояснює так: “…Я сміливо зображаю Бога невидимого, не як невидимого, але як того, котрий став заради нас видимим через участь в тілі й у крові. Не невидиме Божество зображаю, але за посередництвом образа виражаю тіло Боже, яке було видиме” [1, с. 4]. Прийнявши за основу богослів’я Втілення, Й. Дамаскін вважає, що ми можемо по праву зображати на іконах Бога: “Коли невидимий одягнувся в тіло, ставши видимим, тоді я зображаю подобу явленого” [1, c. 6]. Цей аргумент у чіткий і зрозумілий спосіб говорить про втіленість Христа, яка є важливою передумовою можливості зображення Бога на іконах.

Наступний момент є пояснення заборони ідолопоклоніння, встановленої другою заповіддю Декалогу: “Не робитимеш собі ніякого тесаного кумира, ані подоби того, що попід землею, у водах” [Вих. 20, 4]. Завдання Й. Дамаскіна – пояснити своїм опонентам розуміння шанування Бога і показати відмінність між шануванням Бога та шануванням ідолів. Знаючи людську неміч впадати в ідолопоклонство [Вих. 32, 1–7], Господь заборонив людям віддавати “славу його створінню”, тому в ті часи було неможливо зображати Бога “безтілесного і невидимого, і нематеріального, що немає ні зовнішнього вигляду, ні обрисів” [1, c. 47]. І лише з народженням Ісуса Христа – Втіленого Слова –  ми можемо говорити про виправданість зображень Бога. При цьому необхідно враховувати такий аспект, щоби зображення Бога не перетворилося на фанатичне поклоніння матерії, де був намальований образ, Й. Дамаскін стверджує: “Через посередництво матерії, що стала моїм спасінням, не перестану шанувати матерії, через яку сталося моє спасіння” [1, с. 12].

Так, Й. Дамаскін обґрунтовує корисність і необхідність матерії, посилаючись на причетність Бога до матерії. Бог вважає матерію прекрасною: “Побачив Бог усе, що створив: і було вельми добре воно” [Бут. 1, 31]. Якщо вважати, що Бог створив матерію, а вона є негативною, то в такому разі Бог є “винуватцем злого” [1, c. 54]. Але такого не може бути a priori: творячи світ, Бог мав добрі наміри: “… І побачив Бог світло, що добре воно” [Бут. 1, 4]. З цього стає очевидним, що матерія не є чимось злим. А стосовно складових частин створення ікони Й. Дамаскін подає розширене пояснення: “Не кланяюся матерії, але кланяюся Творцеві матерії, Котрий став матерією заради мого спасіння. Бо “Слово стало тілом, і перебувало між нами” [Іо. 1, 14]. Усім же зрозуміло, що тіло є матерія, виявляю шану і кланяюся матерії, через яку сталося моє спасіння” [1, c. 55]. Тим самим автор аргументовано демонструє, що ікона має зовсім інший духовний зміст, адже ікони є зображенням істинного Бога в тому вигляді, в якому Він забажав відкритися всьому людству.

Із цього випливає, що незалежно від засобів та матеріалів виготовлення ікони, вона прагне показати істинного Бога – чим і заслуговує вшанування. Ми не маємо підстав не погодитися з беззаперечною аргументованістю Йоана Дамаскіна.
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Оксана Дарморіз
ГОЛОВНІ БІНАРНІ ОПОЗИЦІЇ СОЦІАЛЬНОГО МІФУ В УКРАЇНСЬКИХ РЕАЛІЯХ СЬОГОДЕННЯ
Соціальний міф є активним учасником формування сучасної картини світу для людини в будь-якому кутку земної кулі. До сфери його розповсюдження сміливо зараховуємо як африканських чи австралійських аборигенів, так і населення країн із розвинутою економікою, наукою. Також не є завадою політичний устрій спільноти – і тоталітарні, і демократичні суспільства однаково використовують міф для маніпулювання масовою свідомістю та поведінкою.

Принцип бінарності, як смислотворчий у міфі, невипадковий, адже прийнято розглядати його як найдавнішу характерну рису мислення людини та найдієвіший спосіб категоризації дійсності. Цей принцип такий же давній, як і сам міф, саме тому можемо говорити про їхню спорідненість. Під бінарною опозицією варто розуміти такий тип відношень у семіотичних системах, в якому знак набуває значення та смислу лише у співвідношенні зі знаком, який є до нього в опозиції. Одним із перших ґрунтовний аналіз первісного мислення через бінарні опозиції в міфі здійснив К. Леві-Строс. Розглядаючи мову як соціальне явище, він зазначає, що міфологічне мислення виходить із ряду опозицій і спрямовується на їхнє поступове “осереднення” (зближення). Будь-який міф можна розглянути через структуру опозицій, які й визначатимуть специфіку тієї культури, яку представляють.

В. Топоров та В. Іванов серед найвагоміших опозицій для давньої слов’янської міфології визначають такі: лівий-правий, чоловічий-жіночий, молодший-старший, нижній-верхній, західний-східний, північний-південний, чорний-червоний(білий), смерть-життя, хвороба-здоров’я, темрява-світло, місяць-сонце, земля-небо, ліс-будинок (помешкання), вода-вогонь, вода-земля, парне-непарне, море-суша, зима-весна. Ці дуальності автори розглядають як конкретні символізації головної опозиції позитивне-негативне.

Сучасна українська культура ввібрала значну кількість зазначених протиставлень. Водночас не варто забувати, що в різні періоди історичного розвитку окремої спільноти актуалізуються ті опозиційні структури, які відповідають колективним очікуванням та співвідносяться з логікою подій та наявної соціокультурної ситуації. Існування соціальних міфів у сучасному українському суспільстві визначається кількома факторами. Найзначнішим чинником формування сучасної міфології є військова агресія з боку РФ на сході країни та анексія Криму, які, незважаючи на все, ще й стимулювали процеси творення української нації як політичної. Ці події сприяли утвердженню та активізації протиставлення “свій-чужий”, “хаос-космос”, “війна-мир”. З іншого боку, важливим фактором, що впливає на формування соціальної міфології (і не лише української), є масовізація культури, для якої характерною є акцентуація на певних модних трендах, зміст яких і визначає утвердження опозиційних пар чоловіче-жіноче, старий-молодий, дитина-дорослий, краса-потворність, щастя-нещастя, успіх-невдача, свобода-неволя, смерть-життя. Глобалізація культури, а також супутні з нею процеси глокалізації, а також антиглобалістські та альтерглобалістські рухи зумовлюють наповнення та активне побутування опозицій сучасність–історія (пам’ять), минуле-майбутнє, множинне-одиничне.
Обов’язковими зв’язувальними елементами опозицій є культурні герої або трікстери як комічні дублери, антиподи героїв. Вони оживляють та наповнюють змістом опозиційні пари, вписують міф у наявну традицію, історичне тло та соціокультурну реальність. 

Саме через визначення змістовного наповнення головних опозицій, які формують соціальну міфологію сучасної людини, можна говорити про її світоглядні позиції, соціальну активність та прогнозувати її поведінку у визначених ситуаціях. Розкриваючи сутність соціального міфу, можна розвінчувати стереотипи та маніпулятивний характер владних еліт або спрямовувати енергію соціуму в конструктивне русло.
Ольга Завада
ФІЛОСОФСЬКА КОНЦЕПЦІЯ ТРАНСГУМАНІЗМУ: ОСНОВНІ ІДЕЇ ТА ПРЕДСТАВНИКИ
Друга половина ХХ століття ознаменувала швидкими глобалізаційними процесами, прискоренням обігу та сприйняття інформації, створенням Інтернету та впровадженням його у всі сфери суспільного життя. На наукову арену вийшла концепція постлюдини – індивідуума, який живе у контексті глобальних світових змін. Замість означення людини як Homo Sapiens, що тепер здебільшого вважають неконкретним та узагальнювальним терміном, щоразу частіше окремо взяту особистість позначають як Homo Virtualis чи Homo Informaticus. Комунікація стає визначним фактором у досягненні успіху, визнанні, адже сама  собою інформація більше не здатна впливати на статус людини у соціумі. З цього робимо висновок, що інформаційне суспільство – це суспільство комунікації, де саме колообіг фактів і спричиняє комунікацію. Разом із помітними соціокультурними процесами минуле століття вдалося до більш радикальних спроб змінити людину не лише в ментальному, але й у тілесному руслі. Логічним продовженням глобальних змін стала концепція трансгуманізму – можливість змінити людину фізично, впливати на її розумові здібності з метою покращення якості життя впритул до осягнення безсмертя. Трансгуманізм містить у собі інтелектуальний та культурний рух, який пропагує використання передових технологій для збільшення людського потенціалу з метою подолання хвороб, старіння та смерті. Ідеологія цього руху спрямована на можливість оптимізації фізичного та інтелектуального потенціалу людини, які будуть йти в ногу з розвитком нанонаук. 

За Ніком Бостромом, це міжнародний рух, а також філософська концепція, яка підтримує використання досягнень науки і технології для покращення фізичних і розумових можливостей людини з метою подолання тих аспектів людського існування, які трансгуманісти вважають недоцільними. Це радикально новий підхід, заснований на роздумах про майбутнє, що ґрунтується на теорії про те, що людський рід не є кінцем нашої еволюції, а швидше її початком. Саме поняття “трансгуманізм” Бостром визначає за кількома аспектами: 

•
вивчення результатів, перспектив і потенційних небезпек використання науки, технологій, творчості та інших способів фундаментальних меж людських можливостей;

•
рух, що стверджує можливість і бажаність фундаментальних змін у становищі людини за допомогою розумових досягнень, особливо з використанням технологій, щоби ліквідувати старіння і значно посилити розумові, фізичні і психологічні можливості людини [1].

Необхідно зазначити, що трансгуманізм спочатку не ідентифікувався як філософське явище. Проте саме головні напрямки трансгуманістичної діяльності (генна інженерія, нейроінтерфейс, штучний інтелект або суперінтелект, зміна генома людини, нейропротезування, нейрофармацевтика, молекулярна біологія, технологічна сингулярність, когнітивні технології тощо) підштовхнули науковців до дослідження цієї концепції в руслі філософії. Якщо звертатися до праксеологічного аспекту, на цьому етапі наукові досягнення, збагачені трансгуманістичними ідеями, досягли чимало. Однак інший аспект, етичний, якраз вводить трансгуманізм у філософське проблематичне поле, адже зачіпає передусім моральний бік такої діяльності. Йдеться про дискусію гуманності – чи має право людина втручатися у власну природу та кардинально її змінювати, чи принципово вдаватися до такого роду досліджень, чи в кінцевому підсумку трансгуманізм не перетвориться на євгеніку. Не менш важливою філософською проблемою постає право вибору, яке знову ж таки має двояку сутність:

· право вибору людини змінити свою фізіологію та психічний стан чи ні;

· право вибору транслюдини (тієї, яка зазнала змін), наскільки змінювати свою фізичну та моральну природу і де встановлювати межу.

Дослідженням ідей трансгуманізму з ХХ століття і до сьогодні займається чимале коло науковців, серед яких Д. Пірс, М. Мор, Н. Бостром, Р. Бейлі, Р. Курцвейл, В. Віндж, М. Кайку, Ф. Фукуяма, Е. Тоффлер, І. Бестужев-Лада, В. Кутирев, В. Ємелін, М. Ожеван, Т. Медведєва та інші.

Вважаємо доцільним торкнутися ідей філософів-трансгуманістів, які мали полярні погляди на таку концепцію, оскільки це сприятиме її об’єктивному розумінню. Однією із найбільш помітних постатей, які вбачали у трансгуманізмі чималі перспективи, був письменник-фантаст, футуролог Ферейдун М. Есфендіарі, більш відомий світу під псевдонімом FM-2030. Принципово відмовившись від свого імені, пояснюючи це тим, що за допомогою впливу на свою фізіологію зможе відсвяткувати свій 100-річний ювілей у 2030 році, Есфендіарі вважав, що до 2030 року людство освоїть феномен безсмертя. Філософ наголошував на зміні особистості під впливом псевдоніму, оскільки FM-2030 не ідентифікується зі жодною расою, національністю, віросповіданням тощо. Вчений схилявся до думки, що до 2030 року людство зможе перемогти старість та осягнути нові горизонти надможливостей [3]. FM-2030 обстоює ідею транслюдини як нового орієнтира на постлюдськість. Футуролог прагнув досягти дебіологізації інтелекту та депланетизації суспільства, щоправда, беручи до уваги те, що людство стоїть на порозі нової ери, до кінця не усвідомлюючи, що саме його очікує. Головними аспектами нового періоду в історії людства FM-2030 називає децентралізацію, деспеціалізацію, демонополізацію, дебюрократизацію та глобалізацію.

На відміну від FM-2030, сучасний філософ Френсіс Фукуяма вбачає у трансгуманізмі потенційно небезпечні виклики для людства. У своїй праці “Наше постлюдське майбутнє. Наслідки біотехнологічної революції” філософ висуває свою футурологічну концепцію. Фукуяма вважає, що якщо вдасться хоча б збільшити середню тривалість життя, це неухильно призведе до світової демографічної кризи, а також до збільшення чисельності пенсіонерів, які перетворяться в панівну соціальну групу. Як наслідок – молоде покоління стане жертвою експлуатації, маргінальним класом. Цей феномен Ф. Фукуяма називає ейджизмом – потенційною напругою між поколіннями. Водночас науковець наголошує на гальмуванні процесів соціальної мобільності, оскільки нівелюється такий чинник звільнення робочих місць, як смерть. Футурологічна концепція Ф. Фукуями вбачає зміну структури суспільства, причиною якої буде масове продукування нового типу людської істоти – клону. Прогнозується новий тип соціальних відносин, які не матимуть жодного відношення до кровних і сімейних – контакт із власним клоном чи клоном рідних та близьких. Не менш важливою перспективною проблемою, на думку науковця, є психологічний чинник нівеляції смерті, адже у такому випадку людина втрачає смак до життя, що автоматично перетворює його на існування [2]. 
Отже, ми бачимо два різних підходи до розуміння проблематики трансгуманізму. FM-2030 у цій філософській концепції вбачав перспективу для покращення якості людського життя. Футуролог пропагував науковий космополітизм, який має вкоренитись у суспільство, тим самим роблячи його рівним у перспективі фізіологічної еволюції. На відміну від Есфендіарі, філософ Ф. Фукуяма вбачає у трансгуманізмі соціальну загрозу, яка може породити демографічну кризу, світову класову диктатуру та нівеляцію людської індивідуальності. 

Як бачимо, трансгуманізм у перспективі готує людству чимало випробувань. Щоправда, чимало втілень трансгуманістичних ідей ми спостерігаємо вже сьогодні.  Схиляємося до думки, що на такому етапі людина здатна контролювати власну дійсність та робити кроки для потенційно безпечного майбутнього для себе як соціальної ланки та особистості, головною вимогою є усвідомлення реалій. Висловлюємо надію, що важкі виклики та соціальна нестабільність у світі, з якими ми стикаємося на цьому етапі, все ж не завадять зберегти толерантність та гуманність людини до людини, роблячи свідомий вибір на користь покращення життя, а не на його знищення.
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Марія Кашуба
ЛЮДИНА ЯК ОСОБИСТІСТЬ, ПРОБЛЕМА САМОТВОРЕННЯ
Поняття “особистість” нині часто асоціюється з поняттям “особа” і стосується особливих та видатних людей. Варто пригадати, що це поняття стосовно людини вперше вжив  представник християнської апологетики Тертуліан ще в ІІ ст., наголошуючи на особливому, вибраному статусі людини як сотвореної на “образ і подобу Божу”. Таке християнське тлумачення  виділило людину серед світу сотворених Богом живих істот, адже тільки людина сподобилася бути духовною подобою Божественної сутності. Тільки людину Бог-Творець наділив своєю духовною природою, згідно з чим вона поставлена панувати над усім сотвореним.

У “Філософському енциклопедичному словнику” зазначено: “Особистість – аспект внутрішнього світу людини, що характеризується унікальністю та відкритістю; реалізується в самопізнанні та самотворенні людини та об’єктивується в артефактах культури” [1, c. 457–458]. Авторка цього визначення Світлана Крилова переконує, що “особистість відрізняється від індивіда тим, що в своїх актуалізованих проявах є трансцендентною щодо умов соціального життя, тоді як індивід постає частиною роду і виду (біологічний атом) та суспільства (соціальний атом)”. Особистість відповідно як щось “трансцендентне стосовно умов соціального життя” абсолютно непричетна до цих умов, не бере участі в їхньому формуванні й змінах.

У цій же словниковій статті зазначено, що  деякі психологічні школи ХХ століття, передусім соціоцентричні, витлумачують особистість як “соціальну маску індивідуальності”, а представники школи психоаналізу ототожнюють особистість і психіку людини, визначаючи її як “душу”, “Я”, “персону”, “аніму”, “анімус”, навіть “замість”. Зауважу, що донині серед філософів немає одностайності щодо розрізнення та чіткого визначення понять “індивідуальність” та “особистість”.

Найбільш прийнятним для нашого часу видається визначення особистості в персоналізмі, зокрема те, яке сформулював засновник французького персоналізму Еммануель Муньє. На його думку, особистість – це єдина реальність, яку ми пізнаємо і водночас створюємо зсередини живою активністю самотворчості й комунікації. Адепти цього напряму визнають особистість первинною творчою реальністю та найвищою духовною цінністю. Філософія персоналізму в умовах формування “інтелектуальної індустрії” прагне захистити особистість, зберегти почуття обраності, індивідуальної причетності до прогресу культури. Персона-особистість – це вивищення над матеріальним існуванням, досягнення найвищої реальності у своїй діяльності. Персона ніколи не буває об’єктом, бо, володіючи духовною унікальністю, вона не може бути звичайною річчю.

Персона, на думку представників цього напряму, – це складна духовна система людини, внутрішній динамічний світ її особистої свідомості, апріорний щодо предметного світу. Процес духовної діяльності персони – “трансцендуюча діяльність”, це і процес саморозвитку, і процес творення реальності. Видається, що процес самотворення особистості не вельми цікавив персоналістів. Вони схильні до визнання християнської версії тлумачення особистості як сотвореної Богом, але їхня заслуга в тому, що привернули увагу до парадоксу існування людини в сучасному світі: з одного боку, – всемогутність людини, яка створила атомну зброю та інші засоби масового знищення, техніку, штучний інтелект, генну інженерію і похідне від неї клонування живих істот; з іншого, – це страх перед використанням цієї зброї й техніки, природного й штучного інтелекту з метою руйнування всього. Людське, особистісне стає нелюдським, бо руйнівна сила перевищує силу творчу.
Микола Бердяєв вважав, що особистість створює Бог, це Божа ідея і задум, цілісність і єдність тілесного й духовного, що має безумовну та вічну цінність. У Зигмунда Фройда особистість – це психіка, справжня людська природа, а у його учня Карла Густава Юнга – це душа. Абрахам Маслоу трактує особистість як здатність до самоактуалізації, яка є самопізнанням і саморефлексією, що ведуть до плідної самотворчості. Самоактуалізація особистості у психолога – це вміння людини злитися зі своєю внутрішньою природою, знайти свою мотивацію до життя, здатність постійно розгортати свої потенції. Зрозуміло, що для саморефлексії й самотворення особистості потрібна свобода, але це не так свобода в політичному розумінні, як свобода внутрішня, пов’язана із самоаналізом і самотворенням людської самості, ствердженням людської гідності. Таку свободу визначив Микола Бердяєв як свободу “провалюватись у безодню”, тобто свободу грішити. У безодні гріха людина отямиться, проаналізує себе і тоді “повертається” до Бога, усвідомлює себе Його “образом і подобою” – стає особистістю.

Проблема самотворчості особистості постає нині у двох аспектах. З одного боку, важливо стати самим собою у кожній діяльності, бути людиною, що живе в людському вимірі – красі, любові, співчутті, милосерді, відповідальності, – отже, всюди зберігати й утверджувати людську гідність як своє справжнє лице. Це означає, що можна навчитися бути лікарем, інженером, учителем чи слюсарем-професіоналом, але при цьому не усвідомлювати, що ти насамперед людина, тобто носій загальнолюдських якостей, творець людського буття. З іншого, – людина зобов’язана сотворити себе особистістю, усвідомити свою самобутність і унікальність у світі, а також свою місію – збагатити світ своїми творіннями. Щоб творити, треба перебувати у своїй суті, почуватися людиною, а не просто митцем, філософом чи поетом. У творі людина втілює, “огортає плоттю” свою духовну сутність, свою істинно людську природу – особистість. Залишитись самим собою, жити самобутньо – це і є завдання самотворчості особистості. Зібраність, цілісність, занурення у внутрішній світ притаманне тільки людині як стан трансцендування, “трансцендуюча діяльність”. Більшість світових релігій, майже всі філософські вчення вбачають свою мету в тому, щоб розкрити шляхи й зусилля, якими людина може вирватися із тваринного, автоматичного стану і втриматися в боголюдському єстві, бути особистістю.

Фрідріх Ніцше визнавав ще у ХІХ ст., що людина як особистість  у своїй масі ще не народилася, вона здебільшого перебуває у тваринному стані як “супершимпанзе”. Людство як таке, на думку філософа, – це “кишіння” людей на Землі, воно становить натовп, юрбу, яка живе тваринними інстинктами, відрізняючись від приматів тільки більш вишуканими підступами й лицемірством. Справжніх людей небагато – це філософи, святі й митці – ті, хто осмислює своє життя, намагається внести у свою працю красу й довершеність, стати вище рабської психології як тваринних потреб і тваринного егоїзму, збагатити світ своїм талантом і розумом. Тому й вимріяв філософ Надлюдину – особистість, здатну відчути біль людства й допомогти йому цьому болю зарадити.

З погляду філософії сотворити себе особистістю – це “прийти до свідомості” та якнайдовше бути у цьому “притомному”, живому стані, адже більшість часу людина проживає автоматично, рефлексивно, інстинктивно. Вона непритомна, звідти й нудьга від одноманітності існування. Лише зрідка людина випадає в інший вимір, коли стає особистістю, коли глибоко вірує, кохає, творить. Це і є справжній людський режим буття, тут людина сама в собі, в стихії свободи, хоча це рідко вдається пересічній людині з її буденними турботами.
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Ігор Колесник
ФІЛОСОФСЬКІ ВИМІРИ НАУКОВОЇ ФАНТАСТИКИ
Сучасна філософія має справу з культурою, яка багато в чому різнопланова, зорієнтована на споживання, відкритість і хаотичність. Це, з одного боку, ставить перед філософами велику кількість проблем та викликів, але й, з іншого, – відкриває можливості.

Аналіз наукової фантастики з філософської позиції дає нам можливості дещо розширити аудиторію читачів серйозної академічної літератури, які поступово адаптуються до прочитання специфічного тексту не через сам текст, а завдяки проінтерпретованим ідеям цього тексту. 

Філософський аналіз фантастики як тексту ідей, втілений у відповідні літературні образи, має, звісно, різні рівні складності: 1) пропедевтичний (підготовчий) – такий, що розрахований на аудиторію без належної освіти; 2) середній рівень – для тих, хто має стосунок до загальної філософської освіти; 3) академічний рівень – простір текстів про тексти: академічні колективні монографії, конференції, часописи, інституції (кафедри) в межах середовища вищої освіти. 

Взаємодія філософії та наукової фантастики – це не спроба профанувати чи принизити рівень філософського знання загалом. Це радше реакція на культурні особливості часу, коли інформаційний простір заповнений величезними обсягами інформації, образів, символів, структур та ідей, але у пересічного споживача немає жодного інструментарія, який допоміг би критично простежити механізми взаємодії свідомості та культурного тексту. Фантастика як текст популярний і доступний – сприятливий ґрунт для таких досліджень і у цьому конкретному випадку може стати “лабораторією” для філософської критичної думки, мета якої продемонструвати можливості мислення для людей, що не мали професійного зв’язку із філософією. 

Можна виділити різні проблемні поля у фантастиці, але наразі немає загальної класифікації просторів ідей, яка могла би вичерпно пояснити читачу, в якій саме він площині перебуває (наприклад в онтологічній, метафізичній, аксіологічній або структуралістській, екзистенціалістській, постмодерністській тощо). Ці аспекти фантастичного тексту доволі варіативні й відкриті для інтерпретацій, оскільки сам текст постійно оновлюється, у ньому з’являються нові автори, які несподівано та інтуїтивно розкривають головні запити філософії впродовж усієї історії її існування, але, на відміну від філософії, роблять це у “тілі” актуальної їм культури. 

Один із шляхів ефективного виходу філософії у відкрите середовище інформаційної культури і пропозиція щодо розвитку критичного мислення учасників цього середовища – це публічний простір лекцій та виступів. Окрім лекційного “формату”, важливою складовою частиною буде запитуваність аудиторією – необхідність відповідати на запит з боку слухачів.

Інший шлях, який вважають у вищій освіті Заходу одним з ефективних, – дистанційні курси у мережі Інтернет, для реалізації яких потрібно мінімум техніки і мужності філософувати для ширшої, іноді анонімної аудиторії (анонімність аудиторії визначається правилами конкретного інформаційно-освітнього порталу і готовністю подавати особисту інформацію для адміністрації цього порталу). 

Сучасна філософська рефлексія у взаємодії із популярною культурою дає можливість розширити й актуалізувати традиційні філософські запитування. Можливо це не дає миттєвих результатів, яких могла би очікувати якась із галузей природничих наук, але поступові результати – зростання рівня критичного мислення та здатності аналізу феноменів культури (фільтрації, класифікації тощо) – це одна із можливих переваг досліджень наукової фантастики у філософському розрізі.
Христина Колодій
ПРОБЛЕМА НАЦІОНАЛЬНОЇ ПАМ’ЯТІ : МЕТОДОЛОГІЧНИЙ ПРИНЦИП АНАЛІЗУ
Проблема історичної пам’яті в епоху прискорення цивілізаційного розвитку, інформаційних і гібридних війн, міграційних процесів набуває особливої ваги для захисту національної ідентичності від зовнішніх посягань як для національної безпеки в цілому.

Продуктивність реконструкції історичної пам’яті українського народу в умовах медіа-культурної агресії з боку Росії потребує застосування нових методів вивчення, становлення української ідентичності з метою девуалізації спроб нав’язати російської пропаганди свою версію історичної пам’яті українського народу.

Нелінійність, поліцентричність історичної пам’яті, крім апробованих методів дослідження як принципу історизму, системності, об’єктивності, наступництва, потребують багатомірної методології, зокрема, таких некласичних методів, як герменевтичного аналізу, принципу фрактальності, емпатії, холістичного підходу дослідження історичних явищ, синергетики.

У ставленні (чи становленні?) української ідентичності з погляду синергетики розкривається її складна нелінійність, абвівалентність. З одного боку, вона не виводиться зі суми наявного. З іншого, є історично запрограмованою, будучи новою реінтерпретацією установлених соціокультурних традицій, які відповідають прообразам, архетипам національної ментальності сьогодення.

Традиційно провідним принципом, який застосовують у дослідженні історичної реальності, є принцип історизму. Однак у дослідженнях історичної генези національної ідентичності він має особливе навантаження, пов’язане з інтегративною єдністю суб’єкта й об’єкта історичного пізнання. Історичний час – це діалектична єдність часу минулих подій, процесів і суб’єктивного часу дослідження. Перед істориком, який зазвичай живе в інших часових вимірах, постає складне завдання, як адекватно реконструювати картину соціокультурної реальності минулого, її генезу, етапи розвитку, і як вона проявляється в сьогоденні.

Традиційно труднощі науковців у цьому сенсі проявляються в тому, що їм необхідно вийти за межі соціокультурної реальності теперішнього часу. При цьому не тільки змоделювати, але й психологічно проникнутись (осягнути) світовідчуттям, світорозумінням людяності певної історичної доби, реконструювати дух цієї епохи та пояснити його з позиції сьогодення.

Щоб органічно злитись із духовністю минулих епох, необхідно, на нашу думку, послугуватись таким допоміжним методом етнології (так й історії), як емпатія, співпереживання проникнення у внутрішню логіку історичних персонажів, вловлювання значення, які вони вкладають у слова, історичні тексти і смисли, якими вони в них оперують.

Історичний час дає досліднику матеріал для порівняння, але водночас в історичній динаміці досліджувані форми ментальності піддаються значним змінам, трансформаціям. Тому, вважаємо, що порівняльно-історичний аналіз культурних традицій із необхідністю вимагає виявлення не тільки плинного в еволюційному соціокультурної реальності, але і сталого інваріантного, фундаментального. Такою наскрізною основою ідентичності тої чи тої спільноти є архетипова структура її ментальності, яка інтерпретується трансцендентно у свідомість соціуму на зорі його виникнення і цементує образ його цілого протягом усієї історії.

Будучи зафіксовані в мові народу, в історичних текстах, архетипи виконують історично наскрізну функцію одухотворення простору і часу. Ці універсалії становлять ту сітку координат, за якою і будується національна культурна традиція в різних її інваріантах і її конкретне сприйняття у свідомості сучасника. Завдяки цьому ментальність будь-якого історичного періоду ми можемо ідентифікувати з єдиним спадковим першоджерелом і тим самим відшукати його конкретно історичний інваріант.

Стосовно герменевтики, то цей метод ми застосовуємо в його першопочатковому сенсі, визначаємо як практику, мистецтво, витлумачення текстів, релігійних, літературних, філософських. Під час витлумачення формується спеціальний герменевтичний спосіб сприйняття, яке полягає у формуванні погляду на історичну традицію через призму тексту. Знання про історичну генезу того чи того феномену історії соціокультурної реальності стає в герменевтиці інструментом бачення еволюції його майбутнього.

Не дивно, чому смислове витлумачення розуміння історичних текстів у нашому історіософському дослідженні займає особливе місце. Річ у тому, що традиція українського етносу головно зафіксована у формі вербальних текстів. Саме текст є первинною даністю для історико-світоглядного мислення, зокрема богословсько-філософського, яке було переважаючим в цю епоху. Текст, книги, документи, артефакти культури є головним свідком характеру ментальності конкретної історичної епохи. Саме завдяки цьому принцип історизму набуває дієвої методологічної евристичної функції дослідження і розуміння.
Марія Кохановська
РЕЛІГІЙНІСТЬ : ВИКЛИКИ СУЧАСНОСТІ
Релігійність як інтеріоризація людиною та втілення у своєму житті вчення конкретної релігії дає змогу пояснити та спрогнозувати чимало явищ в індивідуальному та суспільному вимірах. Незважаючи на збільшення дослідницького зацікавлення релігійністю, на сьогодні цей аспект духовного життя ще недостатньо використовують як інструмент розвитку суспільства. Водночас вона часто стає засобом соціальної дезінтеграції.

Релігійність особи не може бути статичною. Її динаміка, зокрема, зумовлюється переконаннями вірянина, місійною працею релігійної організації та місцем, яке відводиться релігії у суспільстві. Однак зовнішні чинники, легітимізуючи або забороняючи, пропагуючи або висміюючи релігію, є другорядними. Релігійність як сукупність релігійних знань, почуттів та діяльності залежить передусім від вірянина.  

Діяльність релігійних організацій спрямована на осягнення людиною духовної зрілості та здійснення Божого плану. Сьогодні суттєвими перешкодами цьому стає релігійний синкретизм та розмиття релігійної ідентичності, нівеляція меж між толерантністю та релігійною догматикою. У підсумку, незважаючи на високий рівень релігійної самоідентифікації, вірянин може не визнавати або заперечувати окремі основоположні принципи віровчення, може на певний період зректися свого Бога. 

Відповідно до соціологічного дослідження, проведеного у 2008 р., 74,7 % українців зарахували себе до певної релігії і тому за релігійністю посіли сьоме місце серед 23 країн [1, с. 13]. Середня самооцінка рівня релігійності серед усього українського населення склала 5,56 бала (п’яте місце), а серед респондентів, які зарахували себе до певної релігії, така оцінка становила 6,52 бала (шосте місце) [1, с. 15]. У цей же час у життя після смерті, безумовно, вірять лише 19,7 % християн України, скоріше вірять 22,8 %, скоріше не вірять 15,7 %, безумовно не вірять 15,1 %, важко сказати 26,7 % [1, с. 38].

Черговими викликами є привілеї, що надаються суспільством окремій релігійній організації та дискримінація за релігійною ознакою, відсутність правомірного покарання духовних провідників за порушення світського чи релігійного права, фінансування релігійної організації та використання пожертв. Із матеріальними засобами сьогодні нерозривно пов’язана місійна діяльність релігійних організацій – особливо, якщо йдеться про працю із дітьми та молоддю. Традиційні для України Церкви втрачають своїх вірян, поступаючись новітнім релігійним течіям та протестантизму, які здебільшого перебувають у кращому фінансовому становищі. 

До головних викликів на індивідуальному рівні належить приватизація релігії та її інструменталізація, а також релігійна індиферентність. У найчисельніших релігіях віряни щоразу більше відходять від релігійних структур – зростає самоідентифікація “віра без належності”, “просто християнин”, “просто православний”, “у пошуку”. Релігійність переходить у позаінституційну. Особистісні уявлення про Бога, замінюючи релігійне віровчення, творять для людини власну “релігію”. При цьому релігійність зводиться до віри в обрані вірянином положення та виконання окремих практик у зручний час. Якщо ж проаналізувати релігійні організації, що утворилися в недавньому часі, ці характеристики здебільшого і є їхніми основоположними складовими частинами.   

Сьогодні релігія щоразу більше витісняється на маргінес суспільного життя – зовнішній вияв релігійності вважають невідповідним духу часу. Зумовлене цим зменшення  релігійних практик перешкоджає поступу релігійності. Вона щоразу більше потребує не лише належних умов для розвитку, а, як мінімум, зрівняння у правах та можливостях зі секулярними процесами.
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Ольга Ліщинська
ШТРИХИ ДО ПОРТРЕТУ СУЧАСНОГО ГЕРОЯ (НА МАТЕРІАЛІ УКРАЇНСЬКОГО ВІЗУАЛЬНОГО МИСТЕЦТВА)
Соціокультурні реалії сьогодення, відстоювання незалежності на Сході України та на мирних українських фронтах посилюють увагу до теми культурного героя, героїки та героїзму. Феномен героя в культурі досліджують такі сучасні вчені, як О. Гриценко, автор монографії “Герої та знаменитості в українській культурі”, В. Сидоренко в низці статей, присвячених темі героя у візуальному мистецтві, С. Кримський, Ю. Соколова, Н. Ковтун, М. Міщенко, П. Ліміна та ін. Навіть короткий історіографічний екскурс засвідчує жвавий науковий інтерес до цього питання. 

Також існує великий суспільний запит на тему героїзму і героя, підтвердженням чого є численні соціокультурні події. До прикладу, в 2002 р. розпочався міжнародний фестиваль “Культурні герої”, що проходив у різних містах України: Харкові, Одесі, Львові, Івано-Франківську, Донецьку, Києві. Наприкінці 2016 р. у Києві відбулася художня виставка Superhero.

Поняття “герой” широке й різнопланове. Герой – феномен національний і наднаціональний (універсальний). Герой постає в контексті історичного часу (доби), втілює актуальний образ кожного моменту історії. Водночас може бути і позачасовий, як втілення певного вселенського ідеалу. Культурний герой виступає як історична особа і як збірний образ, втілюючи ідеалізований, міфологізований варіант непересічної особистості. Риси, які зазвичай приписують герою, – значущість (масштабність), правдивість, міць (сила), готовність до дії/випробувань/подвигу, добротворення. Герой постає як яскрава непересічна особистість. У цьому контексті доречними є слова С. Кримського про особистість як індивідуальну неповторність нації, адже кожна нація – це теж історична особа [1]. Сутність поняття “герой” визначає ідея готовності змінити, перетворити, вдосконалити світ і людей.

Українське візуальне мистецтво представлене широкою панорамою репрезентації тематики культурного героя та героїзму. Одним із штрихів до портрету сучасного героя в цій царині є така його іпостась, як оборонець/захисник. Тут героя осмислюємо в термінології С. Кримського як вертикальний інформаційно-енергетичний конструкт. Прикладом слугує феномен козаків. Найбільш показовим є збірний образ козака Мамая. Мамай – це своєрідна знакова система нашої культури, метасюжет, що втілює національний ідеал. Точка концентрації пам’яті народу. Ця тема, на наш погляд, заслуговує на ретельне опрацювання, адже пронизує нашу культуру по горизонталі й по вертикалі, кожного разу набуває нового сенсу і забарвлення. Варто відзначити такі сучасні інтерпретації: 2003 р. знято фільм “Мамай” (режисер О. Санін), 2015 р. у День Незалежності України в Краматорську відкрили пам’ятник Козаку Мамаю, щорічно з 2008 р. на Дніпропетровщині відбувається історико-культурологічний фестиваль Мамай-фест. До 20-річчя Незалежності України у Вінниці пройшла художня виставка “Козак Мамай – таємничий дух козацтва”, де увагу привернули твори І. Горобчука, автора п’яти десятків Мамаїв. Тематичні картини О. Чегорка виставляли на виставці “Пісня Мамая”. Упродовж двадцяти років творить серію “Козак Мамай” О. Скоп. Свій варіант мамайства пропонує художник А. Мельник. Серію тематичних плакатів та графіті створив М. Гончаров і т. ін.

Новітній варіант героїв-захисників представляють герої Небесної Сотні та воїни АТО. Мистецьке опрацювання цієї теми дуже багате. Варто згадати про ініціативу Р. Бончука щодо організації Музею Небесної Сотні в Івано-Франківську, а також створену ним діораму про Євромайдан.  Митець зі Словаччини Радо Явір і литовська художниця Беата Куркуль присвятили свої твори українським воїнам. М. Дяченко створив арт-цикли “Baptized in Fire” (“Хрещені вогнем”), “Хрещені вогнем. У полум’ї”, “Громовержці”, де зібрані герої різних епох: київські князі, козаки, бійці повстанської армії, дзвонар з Євромайдану, воїни АТО, волонтери. Відомий митець В. Слєпченко нещодавно розпочав серію “Протистояння”, героями якої є, за його словами, “українські воїни Вітчизняної визвольної війни від російського агресора”, адже саме вони обрані та є Героями нашого часу.

Герої Небесної Сотні й війни, реальні постаті свого часу, міфологізуються, набувають ідеальних рис. Відбувається героїзація конкретних людей, вони стають своєрідною метафорою високих вчинків. У такий спосіб тема героя-захисника вводиться в контекст меморіалізації та сакралізації історичної пам’яті.

Ще один штрих до портрету сучасного героя – історичні постаті та класики української культури. Часто їхні зображення слугують дороговказом для подвигів у наші дні. Згадаймо, як на стінах вулиці Грушевського у Києві у січні-лютому 2014 р. з’явилися “революційні” портрети Шевченка, Франка, Лесі Українки (їхнє створення пов’язують з іменем київського художника стріт-арту (Sociopath).

Вважаємо, що потужною кульмінаційною опорою національної пам’яті є постать Т. Шевченка. Його героїзована і міфологізована постать набуває новітнього прочитання у візуальному мистецтві. Цікавою інтерпретацією традиційного образу Кобзаря є “двовзори” О. Шупляка, “Шевченкіана” А. Єрмоленка, серія картин Ю. Шаповала “Григорович”. Образ Шевченка осучаснено, він постає як учасник революційних і військових дій, борець за незалежність і цілісність України: з шиною на тлі вогнів Революції Гідності, їде з шиною автостопом до Москви, несе службу в АТО і т. ін.

Ще одна персоналія української культури, чий образ осмислюємо в контексті теми сучасного героя, – С. Параджанов. Актуалізовано його творчий спадок у двох масштабних проектах 2016 р.: “Тіні забутих предків. Виставка”, (присвячений культовому фільму) та “Фестиваль Параджанова на Левандівці” у Львові.

Портрет героя не буде повним, коли не згадати про тему антигероя, квазігероя, псевдогероя, які в діалектичній єдності доповнюють і викристалізовують штрихи до образу правдивого героя сьогодення.

Отже, творці сучасного візуального мистецтва у різний спосіб звертаються до феномену героя, неминучого атрибуту процесу самоідентифікації українців, напрочуд актуального в нинішніх умовах війни.
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Лариса Мандрищук
ПОНЯТТЯ КУЛЬТУРИ І ЦИВІЛІЗАЦІЇ У ФІЛОСОФІЇ ІММАНУЕЛЯ КАНТА
На початку ХХ ст. у культурологічних та філософських текстах спостерігали настільки загострену цікавість до протиставлення двох слів і відповідно двох понять – “культура” та “цивілізація”, що про цю ситуацію свого часу Микола Бердяєв згадував так: “У нашу епоху нема гострішої теми і для пізнання, і для життя, ніж тема про культуру і цивілізацію, про їхнє розрізнення та взаємовідношення” [1, с. 162]. У той період виникає багато культурологічних та філософських теорій, в основі яких лежало це протиставлення. Однією з найвідоміших була теорія Освальда Шпенґлера, в якій він пояснював цивілізацію як один із заключних етапів розвитку культури і який одночасно виступає занепадом культури. Крім О. Шпенґлера, “культуру” та “цивілізацію” розрізняли  Микола Бердяєв і Георгій Федотов, розглядаючи цивілізацію як науково-технічний елемент та деградацію культури. Натомість Томас Манн, розмежовуючи “культуру” і “цивілізацію”, наголошував на протилежному – він вбачав у цивілізації раціональний та просвітницький елемент культури. Тема протиставлення “культури” і “цивілізації” в той час була настільки поширеною, що у цій дискусії також знайшлися й противники такого розрізнення, які офіційно відмовлялися у своїх текстах проводити будь-яке протиставлення цих понять – це були Альберт Швайцер та Зіґмунд Фройд. 

Однак початки такої бурхливої історії протиставлення “культури” та “цивілізації” заходять далеко за ХХ ст., а саме – ще у другу половину XVIII ст. І першим, хто порушив питання про таке протиставлення і в такий спосіб започаткував цю традицію, був Іммануель Кант. Уперше свій погляд на цю проблему І. Кант представив у праці “Ідея до загальної історії у всесвітньо-громадянському плані” (1784). Така пізня зацікавленість питанням про протиставлення “культури” та “цивілізації” була зумовлена тим, що І. Кант загалом свої ідеї про культуру почав розвивати лише у віці 60 років й пізніше. І, крім першої праці – “Ідея до загальної історії у всесвітньо-громадянському плані”, – філософ пише про культуру та цивілізацію ще й в інших своїх пізніх працях таких, як “Ймовірний початок людської історії” (1786), “Антропологія з прагматичної точки зору” (1798) та “Про педагогіку” (1803).

В “Ідеї до загальної історії у всесвітньо-громадянському плані” І. Кант у такий спосіб проводить протиставлення: “Ми у високій мірі культурні завдяки мистецтву та науці. Ми цивілізовані аж до надлишку, у будь-якій суспільній люб’язності та пристойності. Але щоб нас вважати вже моральними, то ще багато чого не вистачає. Бо ідея моральності належить ще до культури (Kultur); але застосування цієї ідеї, яке зводиться тільки до уподібнення звичаям у прагненні пошани та в зовнішній пристойності, означає лише цивілізування (Zivilisirung)” [2, с. 44]. Із цитати помітно, як мислитель проводить межу між культурою та цивілізацією і, при цьому, пояснює цивілізацію як те, що є зовнішнім та нижчим щодо культури. Адже моральність, згідно з І. Кантом, яку здобуває людина в набагато важчий спосіб, ніж засвоєння гарних та прийнятих у певному суспільстві манер, належить саме до культури, а не цивілізації. Натомість люб’язність і пристойність належить, за філософом, саме до цивілізації.

В іншому місці – в праці “Про педагогіку” – І. Кант дає чіткіше пояснення того, що він розуміє під цивілізацією, коли визначає її як “певний вид культури, для якого необхідними є манери, люб’язність і певна розважливість, й згідно з чим усіх людей можна використовувати для своїх кінцевих цілей” [див. 3, с. 707]. Отже, мислитель розглядає цивілізацію не просто як щось зовнішнє та вужче стосовно культури, а пояснює цивілізацію як певний вид культури, суть якої полягає у навчанні манер, люб’язності, пристойності та розважливості. Адже завдяки таким вмінням гарного та прийнятого поводження одне з одним людина відчуває себе вписаною у суспільство, а також такою, яка користується визнанням, пошаною у суспільстві й має вплив у ньому.

Культура ж для І. Канта є тим, що вміщає в собі цивілізацію й одночасно виходить за її межі. У праці “Про педагогіку” автор у такий спосіб пояснює, що таке культура: “Культура охоплює собою повчання та настанову. Вона є набуття майстерності” [3, с. 706]. На відміну від цивілізації, філософ розглядає культуру як набуття людиною будь-яких видів майстерності завдяки процесу навчання та повчання. Але в цьому випадку йдеться не лише про вміння та знання гарної зовнішньої поведінки та манерів, а й передусім про такі вмілості, як читання, писання, музика та інші майстерності [див. 3, с. 706]. Тобто під культурою І. Кант розуміє здобуття всіх умілостей чи майстерностей, які самі собою не мають жодних цілей, але які людина може використовувати для того, щоб досягнути будь-яких цілей (добрих і поганих). Однак важливим та визначальним елементом культури мислитель бачить мораль, за низький рівень якої він критикував людину свого часу. Оскільки саме мораль дає усвідомлення того, що вміння, здобуті завдяки культурі, людина повинна набувати і використовувати лише у добрих цілях, де добрими цілями є ті, які можуть бути схвалені як добрі та застосовані всіма громадянами суспільства. 
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Соціальний конструктивізм у системі формування нової української ідентичності
Утвердження української національної ідентичності відбувається в складну драматичну епоху. Неврівноважений, нестабільний, катастрофічний світ – так визначають учені стан нашої цивілізації. Завдяки тотальним інформаційно-комунікативним технологіям ідентичності тих чи тих спільнот щоразу більше стають штучно конструйованими.

Методологічною опорою сучасних соціогуманітарних технологій у формуванні психологічно й ідеологічно бажаного виду людини (ліберальної чи інвейронментальної світоглядної орієнтації) є насамперед соціальний конструктивізм. 

Соціальний конструктивізм акцентує свою увагу на пріоритетну роль у конструюванні, ідентичності людини, взаємозв’язку мови, комунікації і соціальної практики. З погляду соціального конструктивізму ідентичність є конструйованою в процесі соціальних взаємодій під час комунікації. Заперечуючи стійке глибинне “Я” як трансцендентну ідентичність, зводячи його до емерджентної взаємодії соціальної комунікації, соціальний конструктивізм мимоволі стає методологічною настановою для штучного маніпулятивного продукування авторитарними режимами у псевдоідентичностей типу “русский мир”, євразійська спільнота.

Водночас настанови соціального конструктивізму мають важливе значення для дезвуалізації методів і прийомів маніпуляції свідомістю, ідентичностями тих чи тих спільнот, програмування інформаційно-гібридних війн, культурного імперіалізму. Річ у тім, що соціальний конструктивізм виражає умонастрої іронічного ставлення людини до нав’язування їй лише одної версії подій у соціумі. В епоху насаджування етичного релятивізму, двійних стандартів реальність ховається від людини. Її адекватне пізнання потребує багатомірного нелінійного мислення. У цьому сенсі соціальний конструктивізм сприяє багатомірному пізнанню осягнення світу, оскільки спрямовує суб’єкта на множинність інтерпретацій дійсності, здатність відрізняти істину від правди, відшукати третю правду [12, c. 227]. 

Це особливо важливо для сучасних українських реалій, коли пересічним громадянам в умовах тотальної інформаційної агресії з боку Росії важко розгледіти об’єктивну реальність. Через розв’язання Росією інформаційної війни ми маємо справу не просто з різною інтерпретацією фактів, а зі ситуацією, коли реальні факти просто ігнорують і дискутують лише зі соліпсичних позицій, коли на озброєння беруть радикальний конструктивізм у його найбільш агресивному вульгаризованому варіанті. На цій основі формується розуміння знання як сили, влади не тільки панування однієї людини над іншою, але і панування над цілими соціальними спільнотами.

При цьому російська пропагандистська машина опирається на найсучасніші інформаційно-комунікативні технології, формуючи на їхній основі такі ефективні види нападу, як медіакультурний імперіалізм, маніпуляцію обмеження потоків інформації через міжнародні інформаційні мережі, використання дезінформації, використання маніпулятивних технологій НЛП та ін. Внаслідок перманентної медіакультурної агресії радикального маніпулятивного конструктивізму відбулось тотальне зомбування 80 % російського і частини населення України, патологічна деформація його онтологічних ментальних засад. 

За цих умов українська гуманітарна стратегія, по суті, повинна перехопити ініціативу в конструюванні нової української соціокультурної реальності й ідентичності, нейтралізувавши культурну експансію, культурний імперіалізм російської пропагандистської машини. Однак нова соціокультурна ідентичність не може конструюватись із вище продемонстрованими волюнтаристськими позиціями як чужорідними демократичному суспільству.

Аналізуючи етноментальні особливості українського соціуму як транзитного суспільства, необхідно погодитися з настановами конструктивного реалізму, що згідно з принципами синергетики національним організмам як складно організованим системам не можливо нав’язати шляхи їхнього розвитку. Скоріше необхідно зрозуміти зжитись із цим етнопростором, сприяти власним тенденціям його розвитку. Тобто маючи в межах соціуму різні культурні орієнтації, ідентичності інтелектуальній еліті необхідно не нав’язувати одну ідентичність, а конструювати нову, яка стоятиме над двома ідентичностями, які весь час конфліктують. Спільнота стає єдиною нацією, коли вона здатна виробляти зближені матриці мислення і поведінки. Такою, на думку О. Донченко, має стати ідеологічна матриця смислів солідарності, як фактор формування єдиного соціокультурного простору, загальнонаціональної ідентичності й толерантності [9, c. 298].

Вони можуть бути сконструйовані лише на основі інтеграції традиційних і новітніх ментальних настанов, державної легалізації та реабілітації онтологічно заданих природних для українського народу морально-соціальних, психологічних координат. 

Але, як засвідчує соціальна практика, недостатньо, щоб ментальний конструкт прагнув втілення в дійсність односторонньо. Сама дійсність зустрічно повинна прагнути до нього. А це можливо лише з визнанням духовних смислів як особливого типу реальності. Саме через інтерпретацію апріорно наперед заданих смислів у їхній комунікативній динаміці відкривається можливість переконструювання їх відповідно до нових запитів буття етносу. 

Озвучена політиками і ЗМІ конструктивна інтерпретація глибинних архетипів, смислів ментальності входить у свідомість і реалізується широкими масами людей.
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Ірина Парамбуль
ЕСТЕТИЗМ У ТВОРЧОСТІ ВАЛЕР’ЯНА ПІДМОГИЛЬНОГО
“Естетичне” у творах Валер’яна Підмогильного ми розглядатимемо в контексті вчення Сьорена К’єркеґора про три способи людського існування. Так, можна віднайти елементи естетизму в характерах героїв В. Підмогильного і виявити, що він має спільного, а що відмінного з естетизмом С. К’єркеґора, і в чому полягає своєрідність поведінки естетів у творах В. Підмогильного.

В. Підмогильний цитував С. К’єркеґора на сторінках свого роману “Невеличка драма”: “…Хто найщасливіший, як не найнещасніший, і хто найнещасніший, як не найщасливіший, і що таке життя як не безумство, і віра, як не божевілля, і надія, як не загайка вдару на ешафоті, і кохання, як не штих у рану” [цит. за 2, с. 561]. Цю цитату знаходимо в одній з частин праці С. К’єркеґора “Або-або” – “Найнещасніший”. Така згадка свідчить про те, що В. Підмогильний був ознайомлений із творчістю данського мислителя, а отже, міг перебувати під впливом його філософії.

Надалі варто назвати установки, яким керується естетичний герой С. К’єркеґора, перебуваючи в пошуку романтичних пригод та ідеального поетичного почуття. 

· Прагнення до  таємничості у коханні. Естет прагне закохуватись не в конкретну людину зі всіма її внутрішніми суперечностями, а в певний ідеальний недосяжний образ, у мрію.

· Заперечення історичності. Естет прагне у коханні позбутися реальності, історії, часу, бо для нього справжнє кохання не може втілюватися у буденності, яку він сприймає як щось вульгарне. Для нього має значення лише перше враження, перше очікування, перший смуток і радість у коханні.

· Розуміння кохання як процесу безперервної боротьби та завоювання.

Естет бачить красу і сенс любові лише на стадії завоювання, але не в момент, коли двоє людей належать одне одному і в любові стають єдиним цілим.

· Ототожнення літератури  і кохання. Естетичний персонаж сприймає власну історію кохання як щось унікальне і поетичне, він вибудовує її, слідуючи своїм уявленням про прекрасне. Це добре видно у творі “Щоденник спокусника”, з якою “майстерністю”, обдумуючи кожну деталь, слово, жест, головний герой домагається об’єкта свого бажання.
Перейдімо безпосередньо до аналізу героїв романів В. Підмогильного, щоб надалі віднайти згадані вище особливості естетичного героя в їхній поведінці. 

Марта Висоцька з роману “Невеличка драма” є типовим втіленням естета. Жінка, яка мріяла про кохання, що залишиться у вічності, яка не бачила продовження любові у сімейному житті й хотіла, щоб її почуття залишилося невтіленим у земному існуванні й досягнуло вищих сфер буття. Саме так можна пояснити її поведінку у стосунках із коханим Юрієм. Вона здобула взаємність і була поряд із коханою людиною, однак боялася продовження цього кохання на етичній стадії. У шлюбі вона бачила лише нудну буденність, яка знищувала все особливе й неземне, що було присутнім в їхніх стосунках. Література та кохання були на першому місці у житті Марти, адже саме з літературними сюжетами вона порівнювала власну любовну історію зі Славенком. І саме те, що схожість зі своєю історією вона знаходила у творах літератури, її найбільше пригнічувало. Ця дівчина жадала, щоб її любовні стосунки були винятковими, схожими  на унікальний художній твір, аналогів якому у світі не існувало б. Одразу можемо провести паралель із поглядами головного героя  твору С. К’єркеґора “Щоденника спокусника” Йоганнеса, який стверджував, що в нього є дві пристрасті – жінка і література. Можна спостерігати, що Марта, як і Йоганнес, сприймала власну історію як твір мистецтва. Усупереч тому, наскільки різними були їхні сюжети, їх об’єднувало те, що своє кохання вони хотіли піднести над буденністю, щоб воно не мало нічого спільного з реальним життям, суспільним життям і відповідно – сімейним також. Перед нами постає ситуація, коли головна героїня щоденно читає безліч творів про кохання і, знаходячи  у них щось спільне зі своєю історією, впадає у відчай, адже її любовні стосунки схожі на інші, а отже, не мають у собі нічого особливого. Це змушує Марту зруйнувати те, що було між нею і Юрієм у період, коли вони ще перебували на стадії чуттєвого естетичного кохання. Вона розлучається зі Славенком без жодної видимої причини. Їй здається, що саме такий фінал стосунків неповторний і завдяки ньому їхня любов залишиться назавжди романтичною. “Любовні переживання, поцілунки й жага героїв завдавали їй розпачу. Бо в словах і виразах закоханих, у їхній поведінці, в описах любовного захвату й хвилювання, у всіх тих шепотах, ласках, стискання серця й рук  мимоволі й жахом пізнавала вона своє чуття і свої мрії” [2, с. 703]. Розірвання стосунків Марти і Юрія нагадує випадок із “Щоденника спокусника”, коли Корделія розриває заручини з Йоганнесом. Хоч вона і не є типовою естетичною героїнею (навпаки – вона стала жертвою естета), якою можна вважати Марту, однак Корделія робить цей вчинок, керуючись естетичним началом, яке виплекав у ній Йоганнес. Ця дія в обох випадках була необхідною для того, щоб дві любовні історії піднеслися понад земним, суспільним та буденним. Кілька днів Марта перебуває у  радісному сп’янінні через те, наскільки її кохання стало прекрасним завдяки такому рішенню. Однак за блаженством прийшло розчарування.  Історію, яка схожа на її власну, вона знайшла у п’єсі Ібсена “Комедія кохання”. Це зруйнувало її ілюзію про те, що її любов – це неперевершений мистецький витвір. 

Степан Радченко також є прикладом естетичного героя, адже у стосунках із жінками для нього був важливим лише період завоювання, і як тільки він досягав відчуття влади над жінкою – вона ставала йому нецікавою. Поняття “шлюб” і “сім’я” певною мірою для нього були наділені вульгарним змістом, адже це те, що переживали  мільйони людей перед ним і будуть переживати після нього. Як естет С. Радченко себе поводить зі своїм першим коханням Надійкою – дівчиною, що жила з ним в одному селі й приїхала з ним до міста. Протягом короткого часу він мав до неї абсолютно щирі ніжні почуття, але вона для нього перестала бути цікавою, щойно піддалася його спокусі. Те саме відбулося і в його стосунках із Зосею, які хоч і були тривалими, однак С. Радченко відмовився від неї, щойно перед ним постало питання про їхнє спільне майбутнє та створення сім’ї, тобто про перехід до етичної стадії та позбавлення романтичних ілюзій. Адже це найжахливіше для естета. Схожа поведінка притаманна й головному героєві “Щоденника спокусника” Йоганнесу щодо Корделії. Він тривалий час домагається її і весь цей період абсолютно щиро закоханий, хоч і в естетичному сенсі, та коли він оволодіває нею, вона втрачає для нього всю свою чарівність.

Отже, Марту Висоцьку з роману “Невеличка драма” та Степана Радченка з роману “Місто” можна вважати типовими естетичними героями, однак в естетизмі Марти присутня своєрідність. Вона свого коханого не сприймала як об’єкт, який повинна завоювати, на відміну від згадуваних Радченка та Йоганнеса. Ця героїня також у певний момент змінює свій погляд на стосунки з Юрієм і бажає повернути його, щоб їхні почуття мали втілення в реальному житті й мали ту історичність, якої вона ще донедавна так хотіла позбутися. Звісно, в ту мить це вже було неможливим. Отже, персонажі В. Підмогильного за характером є близькими естетичному героєві у філософії С. К’єркеґора, однак все ж мають специфічні риси.
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Ростислав Поліщук
КУЛЬТУРА ТА СВІТОГЛЯД УКРАЇНЦІВ В ЕПОХУ ГЛОБАЛІЗАЦІЇ
Кінець ХХ та початок XXI століття стали епохою глибинних, подекуди революційних трансформацій, пов’язаних із руйнацією традиційних соціальних структур та формуванням нового глобального устрою, в якому поєднуються властивості різних цивілізаційних утворень. Багатоголосся глобальних трансформацій актуалізує осмислення їхньої логіки та ставить питання щодо можливості людини і суспільства, як суб’єктів історії, впливати на їхній розвиток, вибудовувати майбутнє задля свого поступу та виживання. Сьогодні в усьому світі спостерігаємо кризу індивідуальних та колективних ідентичностей, яка помітно виявила себе до початку XXI століття та пов’язана з глобалізацією. Це зумовлено руйнуванням багатьох звичних норм та переосмисленням цінностей, швидкою зміною соціальних процесів та труднощами інтеграції в сучасне швидкоплинне середовище. 

Глобалізація – це загальносвітовий процес, в якому всі народи є взаємопов’язаними між собою в економічній, політичній і культурній сферах. Донині процес глобалізації поширюється і стає більш впливовим. Одним із його виявів є так звана культурна глобалізація – активізація культурних взаємозв’язків, введення культурних “шаблонів”, що призводить до утвердження масової культури, яка руйнує внутрішню стабільність та зазіхає на автентичність культур багатьох народів. Як зазначає український культуролог Т. Возняк, “глобалізаційні процеси проходять не на засадах співіснування різних культур, а на засадах уніфікації та асиміляції, що позбавляє окремі цивілізаційні архіпелаги їхньої суті і навіть може їх знищити” [1]. Чинити опір такому впливовому явищу здатні тільки країни з потужним культурним потенціалом та міцною традицією, інші ж ризикують втратити індивідуальність своєї культури і стати частиною глобальної масової уніфікації.

Українське суспільство включене у соціокультурний простір на перетині різних культур та цивілізацій, що особливо проявляється під час глобалізації. Українська культура змінюється: молодь втрачає інтерес до національно-культурних надбань, осередків рідної культури, у соціокультурному просторі популярності набувають іноземні мови, особливо в комунікативній сфері українського життя. Звичайно, глобалізація впливає на свідомість українців. Процеси глобалізації, віртуалізації зумовлюють розрив соціальної пам’яті, завдяки якій відтворюється національно-культурна ідентифікація. Втрата національної моралі й цінностей негативно відображається на українській культурі. Набирає обертів тенденція просування так званого західного способу життя, який передбачає і запозичення західних цінностей. Важко уявити сучасну українську культуру без багатоповерхових будівель, мобільних технологій, величезної кількості магазинів та продуктів масової культури – бойовиків, серіалів, журналів, поп-музики. Всі наведені вище явища спеціально розробляються універсальними й абстрагованими від етнічних ознак різних культур.

Впливи глобалізаційних процесів на Україну досить суперечливі: вони актуалізують потребу у становленні та зміцненні державності, ризик втрати самобутності посилює процеси національно-культурного піднесення, відтворення своєї культури в її найкращих іпостасях. Однак глобалізація інтенсифікує процес модернізації соціально-економічної системи, що не завжди сприяє розвитку національної культури і несе численні загрози –  поширення масової культури (в її негативному контексті), маргіналізацію, невизначеність, культуру споживацтва тощо. Поруч із глобалізаційними інтеграційними процесами відбувається не менш важливий процес глокалізації, в контексті якого в Україні можна відзначити зростання національної свідомості, ренесанс культурної ідентичності. Повсякденна реальність українців пов’язана з глобалізаційними трансформаціями, особливості яким надає локальне розташування на перехресті західного та східного соціокультурних впливів. Ще одним боком взаємодії є процес модернізації культури та наголошення ціннісних значень буття українського народу, його життєвого простору, що є відлунням на вплив культурного та символічного простору глобалізації.

Наша культура під впливом глобалізації має схильність до уніфікації, стає більш нестабільною, може втратити свою цілісність та первісність. Своєю чергою, процес глобалізації дає можливості для розвитку культури, без якої неможливо уявити успішну та величну сучасну державу. Проте для цього процеси глобалізації повинна досліджувати та контролювати адекватна державна політика. Варто приділяти більше уваги питанню збереження комплексу автентичних матеріальних і духовних цінностей, створених нашим народом протягом його історії. Українська культура не має бути відгуком із минулого, вона повинна панувати в сучасному житті й розвиватися, враховуючи етнокультурні особливості [2]. Доки залишаються носії української культури, для яких українська мова понад усе, вишиванка – це модно, коли українське національне святе – наша культура житиме! Прагнучи стати частиною Європейського союзу, потрібно зробити все, щоб європейська культура у нас набула українських рис і стала унікальною. Глобалізація потребує не боротьби, а приборкання, щоб зберегти національні цінності та водночас розвинути сучасну культуру в Україні. Тому найкращим рішенням проблем глобалізації для нас – це залишатись унікальними і брати від інших культур тільки те, що не суперечить нашій ментальності.
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Тетяна Продан
ГІДНІСТЬ – МОРАЛЬНА ЦІННІСТЬ ЧИ СОЦІАЛЬНИЙ СТАТУС
Ідея гідності виявляє себе в усіх сучасних дискурсах (морально-етичному, політичному, правовому, релігійному та ін.), на індивідуальному та колективному рівнях, у приватній та публічній сферах. Сучасну ідею гідності в європейському контексті мислять як універсальну, егалітарну та невідчужувану від людської особи. Залежно від релігійного чи секулярного обґрунтування гідність має різні підстави, але в обох випадках є основою людської особи.  
Розвиток та становлення ідеї гідності розгортається в контексті співвідношення внутрішньої та зовнішньої (публічної) сфери буття особи. Досліджуючи ідею становлення людської гідності, простежуємо певну трансформацію феномену від чесноти як внутрішньої цінності до права як нормативного статусу.

Гідність як чеснота для Аристотеля не є вродженою ознакою людини, а результат привчання та удосконалення протягом усього життя. З огляду на призначення людини, реалізація або вправляння у чеснотах є її  кінцевою метою (το τέλος). Характерною особливістю розуміння гідності як чесноти є те, що хоча потенційно вона доступна всім людям, на практиці її реалізовують не всі. Гідність (αξία) як довершена мета розцінюється як цінність, першооснова, та є суттю блага. Етичний аспект гідності є основою соціальної відмінності, що втілюється в пошані та зовнішньому визнанні. У текстах Аристотеля гідність не є ознакою рівності людей. Люди різні у своїй гідності, відповідно більш достойні – гідні більшого, менш достойні – достойні меншого. Так, гідність є втіленням ієрархічної ідеї, хоча більшою мірою стосується самовдосконалення людини, а не вродженого та спадкового статусу. 

Зовнішній аспект гідності особливо пов’язаний із публічністю в Цицерона – формальна посада (office) та неформальна політична репутація, що втілюється в поняттях честі та пошани. Зміст поняття гідності (dignitas) Цицерон розкриває за допомогою чесноти пристойне (decorum), яка пов’язана із почуттям міри та повагою. Зовнішні атрибути є невід’ємною частиною власної гідності людини. Їхня пристойність ґрунтується на почутті міри та своєчасності. Для Цицерона відповідність власній натурі є важливим аспектом у пристойній поведінці. Не всім однаково слушні певні речі через різну природу, тому люди різні у своїй гідності. “Пристойне” як загальне становить суть того, що є перевагою людини над іншими живими істотами. “Пристойне” як частина загального – це відповідність власній природі, в якій проявляються самоконтроль та помірність. Власна гідність ґрунтується на особистому вимірі пристойного, яке, безумовно, повинно підпорядковуватись загальному пристойному. Внутрішній аспект власної  гідності пов’язаний із моральним вдосконаленням та внутрішньою вимогою, зверненої до себе під час виконання обов’язку. Обов’язок у Цицерона означає не тільки моральний обов’язок, але й посаду, пов’язану із публічною діяльністю. Зовнішній аспект втілюється у зовнішніх атрибутах, які є невід’ємною частиною гідності людини у римському суспільстві. Розуміння пристойного відображається у публічній поведінці, зовнішньому вигляді та відповідних речах, які оточують їхнього власника. Наголосимо, коли Цицерон наводить приклади пристойного для гідної людини, йдеться не про людину як таку, а про людину громадянина, яка займається державними справами. Міцний зв’язок гідності з пристойністю, публічною сферою та посадою, дає змогу визначити гідність у поглядах Цицерона як статус, якого досягають не всі люди, а деякі. 

Міркуючи про гідність у категоріях моральної цінності та правового статусу із врахуванням ідей Аристотеля і Цицерона, важко не зауважити не так їхню опозиційність, як взаємодоповнюваність. Людина є не лише біологічною істотою, а соціальною, політичною. Етичний аспект виявляє внутрішні здатності та можливості особи, але їхня реалізація відбувається в контексті соціальних зв’язків певної спільноти. Тому визнання власної гідності іншими членами спільноти, повага та відповідні переваги становлять суть суспільно-політичного життя людини вже не просто як представника людського роду, відмінного від решти живих істот, а як члена спільноти в певному соціальному статусі. Інше питання, що в зазначених ідеях гідність є ієрархічним та статусним поняттям, за своєю суттю протилежним до сучасного розуміння гідності.

Демонстрація поглядів Аристотеля та Цицерона мала на меті відобразити, з одного боку, відмінність ціннісного та статусного підходів у розумінні поняття гідності, з іншого, – показати їхній тісний зв’язок та цілісність, коли етична основа є підґрунтям для соціальної у публічній сфері, особливо у здійсненні політики.
Максим Середа
До питання про культурну спадщину Великої Скіфії
Історія нашої батьківщини надзвичайно насичена різноманітними фактами та подіями. Українські землі в різні історичні періоди належали різним державам, наприклад Туреччині, Римській імперії чи Золотій Орді. Перебування українських земель під владою різноманітних загарбників тією чи іншою мірою позначилось на нашій культурі. Усім нам відомі шаровари мають тюркське або іранське походження. Назви найбільших річок на етнічних українських землях мають яскраво виражені іранські корені, зокрема Дунай, Дністер, Дніпро, Дон [1, c. 366–367]. В українській культурі дуже багато речей так чи так пов’язаних з іранським культурним колом.

Нам відомо, що релігійні вірування є найбільш сталими елементами в культурі [7, c. 54] і піддаються найменшій змінності порівняно з іншими елементами культури (наприклад з одягом чи посудом). Але навіть релігійний пантеон слов’ян надзвичайно схожий зі скіфським пантеоном [3, c. 180–210], це не можна пояснити спільним індоіранським походженням цих народів. Саме слово “бог” також іранського походження. Перелік іранських елементів в українській культурі можна ще довго продовжувати. У зв’язку з цим постає логічне запитання, чому в нашій культурі так багато елементів, які мають іранське походження, а територія нашої країни здебільшого заселена слов’янами. 

Питання, що стосується іранізації української культури, хоч і має важливе наукове значення, але дуже рідко висвітлюється в наукових публікаціях. З чим це пов’язано, сказати важко, напевне з відсутністю можливості зробити об’єктивні висновки на цьому етапі дослідження такої проблематики. Далі спробуймо описати той період в історії України, коли наші землі тією чи іншою мірою підпадали під вплив культури іранських етносів. 

Цікавим фактом у нашій історії є те, що перший народ, який проживав на території України і назву якого ми знаємо, був іранським. Назва цього народу – кіммерійці. Геродот про них згадує в середині V ст. до н. е. у своїй “Історії” [5, c. 180–228]. Щоправда, ще за три століття до нього Гомер в Одіссеї [6, c. 312] VIII ст. до н. е. також згадує про кіммерійців. З археологічного погляду, кіммерійці є корінним населенням Північного Причорномор’я [4, c. 7]. Територія, яку займали кіммерійці, простягалась від Дону до Дунаю та охоплювала степову та частково лісостепову зону України, приблизно половину території сучасної України. Згідно з археологічними даними, епоха кіммерійців тривала щонайменше з IX ст. до н. е. до середини VII ст. до н. е. А саме до того часу, коли на зміну кіммерійцям усередині VII ст. до н. е. прийшли скіфи. 

Скіфи були культурно і мовно близькі з кіммерійцями, про що говорить спільне існування двох етносів на одній території [2, c. 17–31]. Скіфи асимілювали кіммерійців і розширили сферу впливу вглиб материка, далі на північ від берегів Чорного моря. Скіфські старожитності трапляються на території сучасної Чернігівської області. Скіфські правителі об’єднали під своєю владою значні території, про що свідчить, як писемна історія (Геродот, Овідій, Діон Хрисостом), так й археологічні факти. Наприклад, за правління скіфського царя Атея, Ольвія та деякі інші грецькі міста-колонії випускали монети, на яких вказано було ім’я царя і був зображений скіф, а не звичний для причорноморських колоній формат монет. Це свідчить про те, що ці міста були підконтрольні скіфам. Цар Атей також вів війну з батьком Олександра Македонського Філіпом за контроль на Балканах. Війна, щоправда, була програшною для скіфів, але сам факт війни між скіфами й однією з найсильніших і найрозвиненіших держав того часу (Македонією) про щось тай говорить. Скіфи проводили експансію не тільки на Захід, а й на Північ. Відповідно під їхньою протекцію потрапили і праслов’янські племена, яких вбачають у представниках Чорноліської культури [3, c. 180–210]. Ця ж людність іранізувалась і за часів кіммерійців. У Геродота скіфи – орачі та скіфи – землероби займають ті території, де проживали наші предки праслов’яни. Тобто праслов’янську людність вважали частиною скіфів, хоча на генетичному рівні це було не так.

Як це не парадоксально, але територія нашої батьківщини в часи панування тут скіфів і сарматів входила до так званого Великого Ірану. Великий Іран – це термін, що позначає території, де проживали народності іранського походження і де відчувався значний вплив іранської культури. Фактично більша частина території нашої батьківщини в ті далекі часи була якраз складовою частиною Великого Ірану. Термін “Великий Іран” є винятково культурно-історичним.

Після занепаду скіфської “держави” володарями українських степів стають сармати. Цей кочовий народ теж іранського походження і мав спільну зі скіфами культуру. Геродот навіть виводив родовід сарматів від амазонок та скіфів [5, c. 180–228]. Ці войовничі племена кочовиків панували в Північному Причорномор’ї приблизно з III ст. до н. е. до середини IV ст. Фактично іранці втрачають контроль над Північним Причорномор’ям та сусідніми територіями в середині IV ст. до н. е., отже, з появою тут германців на чолі з Германарихом, а згодом і гунів. Як вважається, іранські етнічні елементи були асимільовані слов’янами [9, c. 9]. Але і після цього їхня історія на наших землях не припиняється, іранські впливи на слов’ян і сусідство з іранцями продовжується і в середньовіччі [8, c. 62–65].

Загалом, іранці контролювали більшість території України щонайменше півтори тисячі років, починаючи від кіммерійців і закінчуючи сарматами. Але після зникнення останніх вплив іранської культури не зник. Відповідно культурна спадщина Великої Скіфії та інших іранських формувань на наших теренах є надзвичайно знаковою. Вивчення та аналіз цієї спадщини є важливим і актуальним питанням сьогодення.
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Ольга Сінькевич
АПОРІЇ ПЕРСОНАЛЬНОЇ ІДЕНТИЧНОСТІ В ДОБУ МАСОВОЇ КУЛЬТУРИ
Нині людина переживає ситуацію, коли культура увійшла в стадію радикальної трансформації, що виявилося, зокрема, у тому, що панівною формою культурного буття стала масова культура. Її виникнення стало тим новим, що вступило у суперечність зі змістом усього попереднього досвіду. 

У цьому контексті однією з актуальних проблем соціально-філософського дослідження стає набуття особистістю персональної ідентичності.

Сутність сучасного розуміння персональної ідентичності можна пояснити, звертаючись до поняття “апорія” (грец. безвихідь), що в давньогрецькій філософії позначало складну для розв’язання проблему, яка виникає внаслідок того, що в самому предметі або його тлумаченні закладена суперечність. Одна з апорій сягає грецького міфу, який переповів Плутарх: корабель, на якому Тесей повернувся з Криту до Афін, тривалий час зберігався у давньому святилищі. Під час ремонтів у ньому постійно заміняли дошки, доки серед філософів не виникла дискусія: це той самий корабель чи вже інший? [1].

Людина подібна до корабля Тесея. Їй притаманна постійність, тотожність, “образ себе”, який зберігається у різних ситуаціях – і водночас вона постійно перебуває у стані “неспівпадіння зі собою”, безперервної зміни, “пересотворення”, розвитку. Ця парадоксальність притаманна й персональній ідентичності. 
Під час аналізу трансформацій персональної ідентичності необхідно розглянути ті дихотомічні характеристики, які розкривають її сутність: внутрішня єдність – узгодженість із соціальними цінностями, постійність та мінливість, цілісність та адаптивність [2]. 

Дійсна самототожність людини не повинна бути “в–собі–задоволеністю”, яка, за висловом М. Гайдеґера, існує у сфері “das Man”. Ця неістинна самототожність занурює людину в безособистісний світ: ми насолоджуємося та розважаємося, як насолоджуються; ми читаємо, дивимося і розмірковуємо про літературу та мистецтво, як бачать та розмірковують; ми віддаляємося від “натовпу”, як віддаляються; ми вважаємо “обурливим” те, що вважають обурливим. Лише через мінливість та “розтотожнення”, зазначає М. Гайдеґер, можна досягти самототожності, лише завдяки їм людина здатна набути само–відчуття та само–усвідомлення.

Парадоксальність, притаманна персональній ідентичності, виступає і як визначеність Я, і як постійні зміни в історичному та особистісному плані.

В історичному плані людина здійснила шлях від притаманного міфологічній свідомості відчуття своєї “злитості” з природою до сформованого в Новий та Новітній час усвідомлення себе як автономної одиниці. 

В особистісному плані проблема персональної ідентичності – це проблема формування людини як незалежної та унікальної особистості, яка володіє здатністю здійснювати самостійні дії, виявляючи свою вільну волю та почуття відповідальності за все здійснюване. 

Сучасне розуміння персональної ідентичності відображено в понятті ідентичності як рефлексивного проекту. Рефлексивний проект – це конструювання ідентичності, сутність якого полягає в тому, що індивід має обирати свою ідентичність серед стратегій та варіантів, запропонованих “зовнішніми” системами. У сучасну добу реалізація тотожності власної особистості або “розробка траєкторії Я” стає одним із найголовніших життєвих завдань індивіда. Я – це рефлексивний проект, який конструює сам індивід: ми є тим, що ми самі зі себе створюємо. “Нормальна” самоідентичність ґрунтується на постійно здійснюваному особливому наративі власного життєвого шляху. Розробляючи “дороговказ” власного розвитку, людина повертається до свого минулого, та, інтерпретуючи попередній життєвий досвід, створює осмислений образ “майбутнього Я”. 

Процес конструювання персональної ідентичності дає людині змогу осягнути ціннісні орієнтири свого буття в динамічній ситуації сучасності, презентувати та реалізувати себе як самоцінну особистість. Водночас цей процес, розгортаючись в активній взаємодії з іншими, сприяє побудові суспільства на основі загальнолюдських гуманістичних цінностей.
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Валерій Стеценко
Початки українського філософського релігієзнавства : М. Драгоманов, О. Потебня, І. Франко
Розглядаючи початки українського філософського релігієзнавства, необхідно погодитись із думкою сучасних українських дослідників, що українське релігієзнавство у широкому розумінні сягає своїм корінням ще доби Київської Русі. Про це свідчить зміст її богословсько-філософської літератури та києворуських літописів. До середини ХІХ ст. релігієзнавча думка в Україні розвивалась переважно у своїй конфесійній богословській або релігійно-філософській формі. Її найбільш помітним виявом після Києворуської доби став творчий доробок авторів полемічної літератури, професорів і вихованців Києво-Могилянської академії [1, с. 113; 4].

Що ж до виникнення в Україні світського (академічного) релігієзнавства, включно з філософським релігієзнавством, то його початок у др. пол. ХІХ ст. пов’язують із творчістю М. Драгоманова та О. Потебні. У їхніх працях, як наголошують дослідники, трапляються спроби дати визначення релігії, з’ясувати її природу та місце, функції в духовному житті людського суспільства, зокрема, у житті українського народу. Наприкінці ХІХ – поч. ХХ ст. подібні спроби отримують подальший розвиток у релігієзнавчих студіях І. Франка [1, с. 114–117; 4; 7, с. 98, 247, 248, 358].

Так, характерне для позитивістської методології, на яку спирався один із родоначальників українського філософського релігієзнавства Михайло Драгоманов (1841–1895), розчинення конкретного у загальному притаманне не лише його суспільно-політичним, а й релігієзнавчим студіям, витриманим у дусі космополітизму. Відповідно до цих своїх переконань Драгоманов, хоч і розглядав релігію у тісному зв’язку з національним життям, водночас заперечував спроби пов’язати певну національність із конкретною релігією. На його думку, спроба такої ідентифікації є абсурдною, оскільки, наприклад, християнство сповідують багато народів, тому жодний із них не може вважати його тільки йому притаманною вірою, а отже – своєю національною ознакою [3, с. 472]. Це стосується, як відзначає М. Драгоманов, і окремих конфесій (напрямків) християнства. Відтак, як акцентує вчений, “трудно навіть сказати, яка, власне, віра в нас може вважатись за фактично національну?... А тим часом одні ... вважають за нашу народну віру православіє, другі – унію, треті – навіть римський католицизм” [3, с. 553].

Як наголошує М. Драгоманов, оскільки жодна з релігій не є явищем суто національним, у них “немає і не може бути постійних ознак, стоячих без переміни національних духів” [3, с. 558]. Існують лише періоди розвитку й історичні обставини, за яких переважає певний зміст суспільної свідомості, включно з релігійною. Відповідно подібний космополітично-позитивістський підхід характерний і для осмислення Драгомановим феномену релігії в цілому. Дослідники відзначають, що він розглядав релігію як явище духовної культури людства, продукт його культурно-історичного розвитку, що виник у певний період історії людства внаслідок спроб пояснення причин життєвих явищ, перед якими люди були безсилі [1, с. 114, 115; 4; 7, с. 98]. Відповідно, згідно з вченим, релігія – це такий комплекс уявлень, одні з яких “придавлювали в людях повагу до себе..., до свого розуму, а другі – збільшували її” [2, с. 48].

Вагомий внесок у творення української традиції філософського релігієзнавства зробив видатний український учений-лінгвіст Олександр Потебня (1835–1891), якому належить особлива заслуга у дослідженні мовних чинників релігії. Зокрема, “філософія мови” О. Потебні містить такі релігієзнавчі ідеї, через які його по праву вважають засновником лінгвістичного релігієзнавства, філософії “мови релігії” [1, с. 115, с. 116, с. 171, с. 172; 4; 7, с. 247, с. 248]. Так, О. Потебня вважав, що у появі віри в надприродне та еволюції релігійних вірувань важливу роль відіграли можливості людського мислення, співвідношення у ньому віри і знання. Наприклад, з’ясовуючи гносеологічні чинники виникнення релігії, вчений зазначав, що “пізнавальна сила не доторкується безпосередньо до предмета. Віч-на-віч із тією зовнішньою природою стояв і дикун й діставав із неї не положення сучасної науки, а фетиші, богів” [5, с. 646]. Причини змін у релігійних віруваннях він вбачав у розвитку  людського мислення, пояснюючи свої висновки лінгвістичними спостереженнями. Так, віру в душу вчений виводить із ролі слова в пізнанні, впевненості людини у тому, що “слова суть духовні сутності речей” [7, с. 248]. Багато уваги О. Потебня приділив лінгвістичному аналізу міфотворення, де важливе місце відводив вербальним міфологічним образам [6].

Помітне місце у розвитку українського філософського релігієзнавства займають релігієзнавчі студії, як і загалом уся різноманітна художня, публіцистична та наукова спадщина Івана Франка (1856–1916). Висловлені там великим українським поетом і письменником філософсько-релігієзнавчі погляди, передусім ті, що стосуються експлікації релігійно-богословських ідей, можна, на нашу думку, визначити, як його “філософію релігії”, в якій виникнення і розвиток релігійних вірувань від первісних форм до розвинутих  монотеїстичних систем подається як складний процес, залежний від різних обставин культурного розвитку людства. Зокрема, І. Франко виходить із необхідності виникнення та існування релігійної віри в суспільстві на нижчій стадії розвитку його культури, в якій бракує знань про світ, а тому “у людей виникає необхідність вірити в існування якоїсь сили, яка карає і нагороджує...” [9, c. 15]. Своєю чергою, як вважає мислитель, “релігія відіграє в культурі народів велику роль” [9, c. 10]. 

Щоправда, в оцінці ставлення І. Франка до релігії у дослідників не існує однозначності, хоч вони і сходяться на тому, що оскільки він не вірив в особистого Бога, то ідею Бога вважав продуктом людської духовності, а біблійні оповіді – відображенням певного рівня розвитку людських уявлень про світ [1, с. 116; 4]. Бог для нього, як характеризує його філософсько-релігієзнавчі погляди А. Колодний, – це не щось антропоморфне, зриме, досяжне, а своєрідно уособлений вираз прагнення людини до абсолюту, волі, справедливості, добра. Тож і релігію І. Франко розглядав не лише як віру в душу, в якісь “надземні вищі істоти, обдаровані вищою силою” [7, с. 358]. На його думку, “до релігії належить також чуття, любов до тої вищої істоти, й до інших людей, любов до добра і справедливості, а в кінці також добра воля, постанови жити і самому так, щоб наближувати себе й інших до тої вищої істоти” [8, с. 3]. Враховуючи це, зрозуміло, чому провідною ідеєю у ставленні І. Франка до релігії було не якесь заперечення цього сповненого загальнолюдського змісту духовного феномену, а прагнення з’ясувати, наскільки релігійна віра, а також релігійні (церковні) інституції здатні слугувати інтересам народу, виконувати роль морально-духовного взірця для нього, сприяти національному самовиявленню й розвитку людської спільноти [8; 9].
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Тетяна Ярошенко
МІЖДИСЦИПЛІНАРНІСТЬ У ДИСКУРСІ СУЧАСНИХ ДОСЛІДЖЕНЬ ЕТИКИ
Протягом усієї історії розвиток етики та філософії, науки та освіти був позначений взаємодією різних сфер пізнання, внаслідок чого утворювалися нові дослідницькі напрями та галузі знання, що отримали назву “міждисциплінарні”. Ілюстративним прикладом до нашої сфери діяльності слугує народження культурології. 

Феномен міждисциплінарності вже у своєму семантико-семіотичному з’ясуванні вказує на складну природу явища, повертає до історичної передумови; це те, що сформувалося на межі, перетині  смислових контекстів, об’єднує різні ділянки знання. Концепт “межа” тут несе виразне філософсько-методологічне навантаження [1]. Тому розробляючи його, вивчаючи явище “межовості”, ми намагаємось зрозуміти природу єдності в розмаїтті, пізнати життя світу в різних його проявах, модифікаціях та зв’язках.

Міждисциплінарність етики зумовлена самою філософською природою її знання, здатностями до всепроникнення та універсалізації; питання, що вона досліджує (на кшталт проблем вищого блага, добра і зла, свободи і відповідальності, порядку і справедливості, норми і патології, вини і відплати, людяного в людині тощо), концепти, які продукує/творить, мають всезагальне значення, допомагають прояснити заплутані ситуації, приборкати хаос, навести лад та утвердити те ціннісне, що варте збереження, оновлення та примноження.  
Вже з давніх часів етика мала міждисциплінарний, інтегративний характер. Зокрема, в часи античності в системі знань Аристотеля її зараховували до класу практичних наук, виділяли серединне місце; вона повинна була виконувати  об’єднувальну роль між емпіричними (ремесла, мистецтва) та умоглядними, теоретичними (математика, фізика і філософія) науками, виступати в ролі  інтегрувальної ланки між психологією та політикою, бути невід’ємним складником філософії поруч із фізикою та логікою (Зенон, Епікур, Секст Емпірик).  Їй  належало розуміти  природу людської душі, вчити співзвучності особистісного камертону із загальним ритмом космічного цілого. Стародавні греки наголошували на органічному зв’язку етики, медицини та психології; вбачаючи в них профілактичний комплекс знань, методів, що має на меті здоров’я, гармонію, щастя людини. Державу при цьому тлумачили як вищу форму соціально-політичної організації домівки-етосу, що стоїть на захисті людських потреб, інтересів, щастя, забезпечує безпеку суспільства. Тому етика Аристотеля розташована на одній сходинці із політикою; її розуміють як вчення про громадянські доброчесності, ті сили, якості характеру, що сприяють загальному благу. 
Новітня етика стверджує себе в ролі експериментальної частини людського пізнання, що дає змогу суб’єкту краще пізнати, зрозуміти природу власної індивідуальності та оволодіти мистецтвом бути собою у світі інших – “досвід меж та експерименту” [2]. Спеціалізуючись на проблемах кризового буття людини, суспільства, світу, вона продовжує тісно співпрацювати із психологією, медициною, релігією, біологією, історією, соціологією. Внаслідок такої взаємодії з’являються міждисциплінарні напрями, поміж яких можна виділити патософію, логотерапію, гуманістичну психологію, конфліктологію, блокадну етику, теорію глухого кута, вагонеткологію та ін. 

Особливої уваги заслуговує вагонеткологія, що сформувалася на ґрунті головоломки глухого кута та розвиток якої вилився в ледь не цілий академічний  науковий напрямок. Сьогодні вагонеткологія викликає жваві етичні дискусії і посилено вивчається. Зокрема, в одній з американських військових академій “вагонеткологію” викладають як обов’язкову тему в курсі філософії та теорії “справедливої війни”. Її новітня розробка/бачення втілилася в  книзі філософа Девіда Едмондса “Чи вбили б ви товстуна? Задача про вагонетку: що таке добре, а що погано?” у формулюванні питання смерті і смерті [3]. На передній план у ній висувають життєво важливі питання людини, яка знаходиться в ситуації глухого кута, безвихідності. Серед цих питань набувають особливої ваги формулювання двох проблем вибору. Що правильніше, краще: вибір, в якому можна спасти одну людину чи п’ятьох; чи можна вбити одну людину, щоб спасти п’ятьох? На сьогодні цей напрям в етиці знаходить дотичність із багатьма дисциплінами, містячи антропологію, психологію, лінгвістику, правознавство, військову справу, нейронауку та еволюційну біологію. 

Отже, сучасний розвиток етики вписується в єдиний історичний, інтегративно-комунікативний простір філософії, сприяє лібералізації методології, а також відображає і стимулює діалог різних наук із спільних проблем. Новітня етика, незважаючи на часті  гасла “відмова від традицій”, є солідарною з базовими ідеями минулих часів, так і з іншими сучасними науками в розумінні необхідності об’єднаних зусиль щодо розв’язання проблем, що пов’язані з болем, стражданням; критичними ситуаціями в житті людини, суспільства, світу.
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КАФЕДРА ПОЛІТОЛОГІЇ

Віталій Литвин
СИСТЕМА УНІФІКОВАНОЇ МЕНШОСТІ ЯК ВАРІАТИВНИЙ РІЗНОВИД НАПІВПРЕЗИДЕНТАЛІЗМУ : ПЕРЕВІРКА ДОЦІЛЬНОСТІ ВИОКРЕМЛЕННЯ ТА КОНЦЕПТУАЛІЗАЦІЇ
Ґрунтуючись на зауваженнях Б. Давора [1, с. 40], М. Дюверже [2, с. 186], Дж. Паскуіно [3], С. Скач [4] й інших вчених про те, що напівпрезидентська система державного правління (інакше кажучи – напівпрезиденталізм) передбачає можливість одночасного існування двох “виконавців” (центрів виконавчої влади) – президента і прем’єр-міністра, – цілком очевидною та правомірною є логіка типологізації напівпрезиденталізму на певні інституційно-процесуальні та політично-поведінкові типи на підставі врахування дуалізму, легітимності й відповідальності виконавчої влади. 

Річ у тім, що дуалізм та конституційна двозначність виконавчої влади, а також легітимність та відповідальність двох центрів виконавчої влади в умовах напівпрезиденталізму істотно різні, бо прем’єр-міністр й уряд обов’язково залежать від процедур делегування повноважень парламентом і обов’язково відповідальні йому, а президент автономний від законодавчого органу та може діяти за відсутності його підтримки. Така автономія встановлює певні “стимул-реакції” для президента, внаслідок чого глава держави в умовах напівпрезиденталізму формує і пропонує власний “порядок дій”, навіть якщо останній передбачає механізм втручання у сферу повноважень прем’єр-міністра. Саме тому напружені відносини президента, прем’єр-міністра та парламенту є безумовними, адже вони спричинені структурою напівпрезиденталізму. Відповідно, їх потрібно вважати постійними, емпірично верифікувати та перевіряти, а також, можливо, доповнювати.

У цьому розрізі ключовою є таксономія різних варіантів співіснування центрів (балансів та дисбалансів) виконавчої влади, свого часу запропонована С. Скач, а також виокремлена на цій підставі типологізація напівпрезиденталізму на системи уніфікованої більшості, системи розділеної більшості та системи розділеної меншості [4, с. 104–105]. 

Перший, найменш конфліктний, варіант напівпрезиденталізму передбачає, що глава держави є членом або ж прибічником курсу партії прем’єр-міністра, через що і президент, і прем’єр-міністр підтримані ідентичною парламентською більшістю або ідентичною більшістю в легіслатурі. Такий випадок можна описати процедурами альтернації чи послідовної зміни представників різних партій при владі й він традиційно (однак не обов’язково, залежно від міжпартійної і внутрішньопартійної структуризації політичного процесу) аргументує, що або президент, або прем’єр-міністр вважається “беззаперечним лідером нації”. Причому, щоразу ж частіше превалюють кейси, коли саме президент є “лідером нації”, а прем’єр-міністр виконує обов’язки “керівника штату президента”, внаслідок чого у такому варіанті напівпрезиденталізму превалює логіка президентської системи державного правління.

Другий, помірно конфліктний, варіант напівпрезиденталізму передбачає, що глава держави, на відміну від прем’єр-міністра, не наділений підтримкою більшості у легіслатурі. Такий випадок окреслюють процедури когабітації, коли найбільш важливі владно-виконавчі рішення традиційно (але не обов’язково) приймає прем’єр-міністр, внаслідок чого у цьому варіанті напівпрезиденталізму превалює логіка парламентської системи державного правління.

Третій, найбільш конфліктний, варіант напівпрезиденталізму передбачає, що ні президент, ні прем’єр-міністр (і взагалі ніхто у цьому відношенні) не має підтримки законодавчої більшості, але за умови, що президент і прем’єр-міністр є політичними супротивниками один одного. Такий випадок поєднує у собі атрибути найбільш проблемного зразка президентської системи державного правління (розділеної системи) з найбільш проблемним зразком парламентської системи державного правління (системи меншості), коли президент дистанційований від парламенту і прем’єр-міністра, а парламент внутрішньо розділений у собі.

Таблично-схематично й теоретико-методологічно три різновиди інституційно-процесуальної та політично-поведінкової типологізації напівпрезиденталізму (суплементарно із ситуаціями, коли посади президентів та/чи прем’єр-міністрів можуть бути непартійними або лише асоційованими із певними партіями) можна представити так (гіпотетично):

Таблиця 1

Гіпотетичні інституційно-процесуальні та політично-поведінкові атрибути та партійно-посадові патерни напівпрезидентських систем уніфікованої більшості, розділеної більшості та розділеної меншості

	Варіант напівпрезидентської системи правління
	Партія президента
	Партія прем’єр-міністра
	Партії урядового кабінету
	Тип урядового кабінету
	Частка мандатів партій урядового кабінету

	Система уніфікованої більшості. Варіант 1
	A / (A)
	A / (A)
	A + n
	Більшості 
	≥ 50 % + 1 мандат

	Система уніфікованої більшості. Варіант 2
	A / (A)
	B / (B)
	A + B + n
	Більшості 
	≥ 50 % + 1 мандат

	Система уніфікованої більшості. Варіант 3
	A / (A)
	– / (А)
	A + n
	Більшості 
	≥ 50 % + 1 мандат

	Система уніфікованої більшості. Варіант 4
	A / (A)
	– / (А)
	(А) + n
	Більшості 
	≥ 50 % + 1 мандат

	Система уніфікованої більшості. Варіант 5
	– / (А)
	A / (A)
	A + n
	Більшості 
	≥ 50 % + 1 мандат

	Система уніфікованої більшості. Варіант 6
	– / (А)
	– / (А)
	(А) + n
	Більшості 


	≥ 50 % + 1 мандат

	Система розділеної більшості. Варіант 1
	A / (A)
	B / (B)
	B + n
	Більшості 
	≥ 50 % + 1 мандат

	Система розділеної більшості. Варіант 2
	– / (А)
	B / (B)
	B + n
	Більшості 
	≥ 50 % + 1 мандат

	Система розділеної більшості. Варіант 3
	A / (A)
	– / (B)
	(B) + n
	Більшості 
	≥ 50 % + 1 мандат

	Система розділеної більшості. Варіант 4
	– / (А)
	– / (B)
	(B) + n
	Більшості 
	≥ 50 % + 1 мандат

	Система розділеної меншості. Варіант 1
	A / (A)
	B / (B)
	B + n
	Меншості
	≤ 50 % мандатів

	Система розділеної меншості. Варіант 2
	– / (А)
	B / (B)
	B + n
	Меншості
	≤ 50 % мандатів

	Система розділеної меншості. Варіант 3
	A / (A)
	– / (B)
	(B) + n
	Меншості
	≤ 50 % мандатів

	Система розділеної меншості. Варіант 4
	– / (А)
	– / (B)
	(B) + n
	Меншості
	≤ 50 % мандатів


де: “A”, “B” – партії парламенту; “n” – партії або окремі депутати парламенту; “–“ – непартійний статус президента чи прем’єр-міністра; “()” – позначення партій, з якими асоціюються президенти чи прем’єр-міністри; “/” – позначення альтернативи належності чи неналежності до партії.

Однак представлений теоретико-методологічний ряд типологізації напівпрезиденталізму, який у всіх запропонованих варіантах було апробовано політичною практикою різних країн світу, гіпотетично є неповним, оскільки трапляються такі варіанти цієї системи державного правління, коли ні президент, ні прем’єр-міністр (і взагалі ніхто у цьому розумінні) не має стабільної підтримки парламентської більшості, але президент та прем’єр-міністр є однопартійцями, асоційовані з ідентичною політичною силою або є “політичними соратниками” один одного.

Це, до прикладу, було  у Фінляндії у 1976–1977 рр., коли функціонував коаліційний уряд меншості М. Міеттунена у складі Центристської партії (KESK), Ліберальної народної партії (LKP) та Шведської народної партії (RKP-SFP), а посаду президента обіймав У. Кекконен від тієї ж Центристської партії (KESK). І це при тому, що трипартійний центристський уряд опирався на стабільну підтримку лише 57 із 200 депутатів фінської легіслатури:

Таблиця 2

Особливості дуалізму виконавчої влади у Фінляндії президентства У. Кекконена та прем’єрства М. Міеттунена (1976–1977 рр.)

	Склад уряду
	Кількість / відсоток парламентських мандатів партій уряду
	Партія прем’єр-міністра
	Ліво-праве позиціонування партій уряду
	Партія глави держави

	Центристська партія (KESK)
	39 / 19,5
	+
	5,8
	+

	Ліберальна народна партія (LKP)
	9 / 4,5
	–
	5,7
	–

	Шведська народна партія (RKP-SFP)
	9 / 4,5
	–
	6,4
	–

	Разом (кількість / відсоток)
	57 / 28,5
	
	
	


Схожі кейси функціонування напівпрезидентської системи державного правління траплялись і в інших країнах світу, що дає нам усі підстави іменувати їх як системи уніфікованої меншості. Окрім того, ми наполягаємо, що системи уніфікованої меншості не обов’язково характеризуються більшою конфліктністю в системі дуалізму виконавчої влади, ніж системи розділеної більшості та розділеної меншості. Річ у тому, що такі сценарії напівпрезиденталізму здебільшого притаманні для систем консенсусної демократії, в яких стереотипованими й інституціоналізованими є конструкції урядів меншості. Відповідно, таблично-схематично і теоретико-методологічно системи уніфікованої меншості (суплементарно із ситуаціями, коли посади президентів та/або прем’єр-міністрів можуть бути непартійними чи лише асоційованими з певними партіями) можна представити так:

Таблиця 3

Гіпотетичні інституційно-процесуальні та політично-поведінкові атрибути та партійно-посадові патерни напівпрезидентських систем уніфікованої меншості

	Варіант напівпрезидентської системи уніфікованої меншості
	Партія президента
	Партія прем’єр-міністра
	Партії урядового кабінету
	Тип урядового кабінету
	Частка мандатів партій урядового кабінету

	Варіант 1
	A / (A)
	A / (A)
	A + n
	Меншості
	≤ 50 % мандатів

	Варіант 2
	A / (A)
	B / (B)
	A + B + n
	Меншості
	≤ 50 % мандатів

	Варіант 3
	A / (A)
	– / (А)
	A + n
	Меншості
	≤ 50 % мандатів

	Варіант 4
	A / (A)
	– / (А)
	(А) + n
	Меншості
	≤ 50 % мандатів

	Варіант 5
	– / (А)
	A / (A)
	A + n
	Меншості
	≤ 50 % мандатів

	Варіант 6
	– / (А)
	– / (А)
	(А) + n
	Меншості
	≤ 50 % мандатів


де: “A”, “B” – партії парламенту; “n” – партії або окремі депутати парламенту; “–“ – непартійний статус президента чи прем’єр-міністра; “()” – позначення партій, з якими асоціюються президенти чи прем’єр-міністри; “/” – позначення альтернативи належності чи неналежності до партії.

Узагальнено це означає, що теоретико-методологічна логіка дистинкції напівпрезиденталізму на системи уніфікованої більшості, розділеної більшості та розділеної меншості є неповною, адже потребує модифікації на підставі врахування систем уніфікованої меншості. Це сценарії, в яких ані президент, ані прем’єр-міністр не має стабільної підтримки парламентської більшості, але президент і прем’єр-міністр є однопартійцями, асоційовані з ідентичною політсилою або є “політичними соратниками” один одного.
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Мар’ян Лопата
Ефективність правоцентристських урядів Польщі і Чехії У 1991–2015 роках
Оцінювання того, наскільки політичні системи, особливо їхні уряди (виконавча влада) ефективні, залежить від багатьох маркерів та індикаторів. Сьогодні є низка методик, які використовують в оцінюванні того, наскільки урядування ефективне. Деякі методики вважають більш частковими, деякі – більш комплексні. У цьому плані ми передусім апелюємо до методики, яка запропонована на підставі цілісної операціоналізації різноманітних показників урядової ефективності – так званої методики “Всесвітні індикатори урядування” (англ. The World wide Governance Indicators), авторами якої є Д. Кауфманн, А. Краай і М. Маструцці. Сьогодні така техніка здійснюється під егідою Світового банку, та ще у 1996 р. вона починалась як самостійна складова частина наукового аналізу урядової ефективності (та ефективності процесів державного управління в цілому). Робоча назва методики ― “Урядування має значення” (“Governance Matters”). Вона через використання різних підходів щодо оцінювання вимірів ефективності урядування пропонує комплексний набір базових інтерпретаторів із приводу того, наскільки ефективні системи урядування. Із заданих інтерпретаторів виокремлюють: 1) право голосу та підзвітність; 2) політичну стабільність, відсутність насилля/терору; 3) ефективність роботи уряду; 4) регуляторну якість; 5) верховенство права; 6) боротьбу з корупцією. Індикатори побудовано на великій кількості (кілька сотень) змінних, які виокремлюються в 31 базі даних із приводу тих чи тих вимірів ефективності урядування. При цьому вони спираються на оцінки і/чи дані окремих респондентів, експертів, неурядових організацій, комерційних носіїв ділової інформації, організацій державного, а також недержавного характеру (які діють у всьому світі). Через методику “Unobserved Components Model” учасники проекту систематично зводять і стандартизують різноманітні дані стосовно шести вказаних вище індикаторів, які цілісно відображають різні аспекти ефективності урядування (або, певною мірою, виконавчої влади).

Якщо взяти до уваги ідеологічний характер коаліцій, то уряд, в якому брала участь або була домінуючою лівоцентристська СЛД був більш ефективним за уряди правоцентристів з АВС, ПіС та ГП. Починаючи з 1996 р. (періоду з якого починаються перші дані про ефективність урядів), за участі СЛД, було сформовано три мінімально-переможних коаліції, дві з яких були рівноважною конструкцією, а одна з домінуючою партією. Два коаліційні уряди меншості також були урядами СЛД, для яких ефективність визначена: FRH=0,84, PRS=0,77, EIU=0,60. Середній показник ефективності для мінімально-переможних урядів СЛД становив: FRH=0,88, PRS=0,78, EIU=0,64. Своєю чергою, показник ефективності для мінімально-переможних коаліцій АВС-СС, ПіС-ЛПР-СРП і ГП-ПСЛ становив: FRH=0,79, PRS=0,75, EIU=0,63. Причому ефективність лівоцентристів та правоцентристів залежить від часу вступу в ЄС. Для трьох урядів СЛД-ПСЛ, які існували до вступу в ЄС, показники ефективності визначені: FRH=0,88, PRS=0,79, EIU=0,64, а для останнього мінімально-переможного уряду СЛД-ПСЛ-СП Л. Міллера (та двох коаліційних урядів меншості з домінуванням СЛД (після вступу в ЄС – коаліційні кабінети меншості Л. Міллера 2003–2004 рр. та М. Бєлки 2004-2005 рр.) індекс ефективності становив: FRH=0,83, PRS=0,75, EIU=0,62. Для правоцентристів характерні подібні оцінки: для одного мінімально-переможного кабінету з домінуючою партією Є. Бузека з АВС 1997–2000 рр. цей показник обрахований: FRH=0,87, PRS=0,74, EIU=0,60, а для інших трьох мінімально-переможних коаліцій після вступу в ЄС він визначений: FRH=0,79, PRS=0,75, EIU=0,64.

Висновуючи, можемо констатувати більшу ефективність коаліційних урядів до вступу в ЄС і нижчу після приєднання. Також більш ефективними були уряди лівоцентристів із СЛД, особливо до вступу в ЄС, ніж уряди правоцентристів.У Польщі індекс урядової стабільності не впливає на ефективність. Найвищі індекси ефективності є у мінімально-переможних коаліцій із рівноважними конструкціями у кабінетів Ю. Олекси та В. Цімошевича, хоча це була одна і та сама партійна коаліція. Правоцентристські мінімально-переможні уряди з домінуючою партією Д. Туска виявилися одними з найменш ефективних, хоча це були найбільш стабільні та тривалі кабінети в історії незалежної Польщі.

Досліджуючи ефективність правоцентристських урядів у Чехії, повинні зазначити, що компільований показник ефективності коаліційного уряду меншості правоцентристського уряду В. Клауса до вступу в ЄС становив FRH=0,91, PRS=0,70, EIU=0,71, а після вступу в ЄС показники ефективності двох коаліцій меншості становили: FRH=0,76, PRS=0,77, EIU=0,66. При цьому коаліційний кабінет меншості правоцентристів із ГДП В. Клауса був набагато стабільнішим за два уряди меншості, сформовані після входження в ЄС з індексом урядової стабільності у 0,68 проти 0,29 в останніх.

Якщо взяти до уваги ідеологічний характер коаліцій, то уряд, в якому домінуючою була правоцентристська ГДП, був більш ефективним, ніж уряд із домінуванням лівоцентристської ЧССД. Продемонструймо це на конкретних прикладах. Починаючи з 1996 р. (періоду з якого починаються перші дані про ефективність урядів), за участі ГДП було сформовано три мінімально-переможних коаліції, дві з яких, як вже згадано, були рівноважними, показники яких є: FRH=0,83, PRS=0,71, EIU=0,68, тоді як показники для коаліційного кабінету меншості В. Клауса становитимуть: FRH=0,84, PRS=0,74, EIU=0,69. У середньому для коаліцій, в яких брала участь ГДП, ефективність є такою: FRH=0,84, PRS=0,73, EIU=0,69. Коаліції з домінуванням ЧССД не настільки ефективні, про що свідчать такі дані: три мінімально-переможні коаліції сукупно отримали такий результат – FRH=0,75, PRS=0,77, EIU=0,65, а результат одного коаліційного кабінету меншості на чолі з С. Гросом: FRH=0,75, PRS=0,78, EIU=0,65, що є значно менше, ніж середні показники двох коаліцій меншості за участю правоцентристів із ГДП. Крім того, мінімально-переможний уряд В. Клауса з ГДП, відповідно до обраної нами методології, є найбільш ефективним серед усіх урядів Чехії , починаючи від 1996 р. з показниками: FRH=0,91, PRS=0,70, EIU=0,71, а найменш ефективним є мінімально-переможний уряд із домінантною партією В. Спідли з показниками: FRH=0,74, PRS=0,77, EIU=0,65. У середньому для лівоцентристських урядів ЧССД показник ефективності становить: FRH=0,75, PRS=0,77, EIU=0,65. Тобто доходимо висновку, що коаліції, в яких домінували або були залучені правоцентристи з ГДП, були ефективнішими, ніж коаліції з участю ЧССД.

Загалом було 7 правоцентристських кабінетів у Польщі – уряди: коаліційні уряди меншості Я. Ольшевського, Г. Сухоцької з 1991 до 1993 р., коаліційний уряд  більшості та однопартійний уряд меншості Є. Бузека з 1997 до 2001 р., 3 коаліційні уряди більшості Д. Туска і Е. Копач з ГП і ПСЛ з 2007 до 2015 рр. Причому уряд Є. Бузека можна назвати найбільш ефективними серед усіх правоцентристських урядів, хоча вони поступаються урядовою ефективністю лівоцентристським урядам СЛД, які існували від 1993 до 1997 р. 

У Чехії загалом існувало 6 правоцентристських урядів, де головну роль відігравала ГДП. Такі уряди існували від 1993 р. до 1997 р. під керівництвом В. Клауса, а потім існували від 2006 р. до 2013 р., які очолили вихідці з ГДП М. Тополанек та П. Нечас.

Отже, уряди правоцентристів у Чехії більш ефективні, ніж уряди правоцентристів у Польщі, а уряди правоцентристів у обох країнах більш ефективно функціонували у період до 2004 р., тобто у перше десятиліття політичної трансформації. 

Ігор Осадчук
ОСОБЛИВОСТІ ТИПОЛОГІЗАЦІЇ ПАРТІЙНИХ СИСТЕМ В УКРАЇНІ
Непартійні депутати в пострадянських країнах звикло виступають або раніше виступали основою (чи складовою частиною) парламентської підтримки президентів, а тому є важливими типологізаційно. Наприклад, у Білорусі у 2000–2016 рр. партійна система – непартійна. Окрім того, для партійних систем Азербайджану, Вірменії, Грузії, Казахстану, Киргизстану, Росії, Таджикистану, Туркменістану й Узбекистану на певних етапах їхньої еволюції був/є властивий певний (низький, середній чи високий) “рівень непартійності” [1, с. 214–215]. У випадку України це генерує додаткові складнощі з визначенням типу партійної системи, адже в українських парламентах декілька разів, зокрема в 1990, 1994, 1998, 2002, 2012 та 2014 рр., було репрезентовано (внаслідок застосування мажоритарної виборчої системи або змішаної виборчої системи паралельного членства) чималу кількість непартійних депутатів. Щоб врахувати цей факт, беремо за основу таксономію партійних систем А. Сіароффа [2; 3] та доповнюємо/модифікуємо її певними індикаторами, отримуючи новий класифікаційний ряд партійних систем (типологія І. Осадчука). Причому виділено такі індикатори класифікації партійних систем: 1) кількість та розмір релевантних парламентських партій (частка мандатів релевантної партії є ≥ 3 % від фактичного складу легіслатури); 2) концентрація мандатів двох найбільших партій у легіслатурі; 3) співвідношення мандатів першої і другої за розмірами партій у легіслатурі; 4) співвідношення мандатів другої і третьої за розмірами партій у легіслатурі; 5) частка непартійних депутатів/рівень непартійності у легіслатурі. Більшість із них відповідає теоретико-методологічним зауваженням та логіці А. Сіароффа, а уточнення потребує індикатор співвідношення мандатів першої і другої за розмірами партій у легіслатурі. Річ у тому, що врахування цього індикатора дає змогу дистинктивно глянути на природу таких типів партій, як велика і домінуюча, а також виокремити феномен супердомінуючої партії. У кількісному зрізі домінуюча партія – це партія, яка має більше 50 % мандатів у легіслатурі, супердомінуюча партія – це партія, яка має більше 75 % мандатів у легіслатурі, а велика партія, нарешті, – це партія, яка не є домінуючою чи супердомінуючою, але концентрація її парламентських мандатів більша, ніж удвічі від концентрації мандатів будь-якої іншої партії в легіслатурі. Крім того, теоретико-методологічно новим є такий індикатор, як рівень непартійності у легіслатурі, який може бути низьким, середнім або високим. Низький рівень непартійності притаманний для кейсів, коли частка непартійних депутатів менша чи дорівнює 16,7 % від фактичного складу легіслатури. Середній рівень непартійності – це кейс, коли частка непартійних депутатів становить від 16,8 % до 33,4 % від фактичного складу легіслатури. Врешті, високий рівень непартійності властивий для кейсів, коли частка непартійних депутатів становить від 33,5 % до 50,0 % від фактичного складу легіслатури. А, відповідно, на підставі врахування перерахованих індикаторів виділення типів партійних систем має бути двопорядковим: спочатку визначається логіка міжпартійної конструкції у партійній системі, а потім (за можливості) вона доповнюється параметром рівня непартійності партійної системи. Отже, теоретично можна отримати такі типи партійних систем:
1) однопартійні – це партійні системи, в яких функціонує одна релевантна партія;

2) двопартійні незбалансовані (односторонні) системи з однією домінуючою партією – це партійні системи, в яких концентрація парламентських мандатів двох релевантних партій становить не менше 95 %; одна з цих партій має більше 50 % мандатів у парламенті;

3) двопартійні незбалансовані (односторонні) системи з однією супердомінуючою партією – це партійні системи, в яких концентрація парламентських мандатів двох релевантних партій становить не менше 95 %; одна з цих партій має більше 75 % мандатів у парламенті; 
4) двопартійні збалансовані (змагальні) системи (реально двопартійні системи без домінуючих чи супердомінуючих партій) – партійні системи, в яких концентрація парламентських мандатів двох релевантних партій становить 95 % або і більше; відношення мандатів першої парламентської партії до другої становить менше “2”; 
5) дво-з-половиною партійні системи – партійні системи, в яких кількість релевантних партій коливається від трьох до п’яти; жодна з цих партій не є домінуючою чи супердомінуючою; концентрація парламентських мандатів двох найбільших партій становить 80–95 %; відношення мандатів першої парламентської партії щодо другої становить менше “2”; відношення мандатів другої партії до третьої становить “2,5” та більше;

6) помірковано-багатопартійні системи з однією великою партією – партійні системи, в яких кількість релевантних партій коливається від трьох до п’яти; жодна з цих партій не є домінуючою чи супердомінуючою; відношення парламентських мандатів першої партії щодо другої становить більше “2”;

7) помірковано-багатопартійні системи з однією домінуючою партією – партійні системи, в яких кількість релевантних партій коливається від трьох до п’яти; одна з цих партій має більше 50 % мандатів у парламенті;

8) помірковано-багатопартійні системи з однією супердомінуючою партією – партійні системи, в яких кількість релевантних партій коливається від трьох до п’яти; одна з цих партій має більше 75 % мандатів у парламенті;

9) помірковано-багатопартійні системи з двома великими партіями – це партійні системи, в яких кількість релевантних партій коливається від трьох до п’яти; жодна з цих партій не є домінуючою чи супердомінуючою; відношення мандатів першої парламентської партії до другої становить менше “2”; відношення мандатів другої партії щодо третьої становить “2,5” і більше; 

10) помірковано-багатопартійні системи з відносною рівновагою (чи розмірним балансом) партій – партійні системи, в яких кількість релевантних партій коливається від трьох до п’яти; відношення мандатів першої парламентської партії до другої становить менше “2”; відношення мандатів другої партії до третьої становить менше “2,5”;

11) надмірно-багатопартійні системи з однією великою партією – партійні системи, в яких кількість релевантних політичних партій парламенту від п’яти до десяти; жодна з цих партій не є домінуючою чи супердомінуючою; співвідношення кількості мандатів першої парламентської партії до другої становить більше “2”; 
12) надмірно-багатопартійні системи з однією домінуючою партією – партійні системи, в яких кількість релевантних політичних партій парламенту від п’яти до десяти; одна з цих партій має більше 50 % мандатів у парламенті; 
13) надмірно-багатопартійні системи з однією супердомінуючою партією – партійні системи, в яких кількість релевантних політичних партій парламенту від п’яти до десяти; одна з цих партій має більше 75 % мандатів у парламенті;

14) надмірно-багатопартійні системи з двома великими партіями – партійні системи, в яких кількість релевантних політичних партій парламенту від п’яти до десяти; жодна з цих партій не є домінуючою чи супердомінуючою; співвідношення мандатів першої парламентської партії щодо другої становить менше “2”; відношення мандатів другої партії до третьої у парламенті становить “2,5” і більше;

15) надмірно-багатопартійні системи з відносною рівновагою (або розмірним балансом) партій – партійні системи, в яких кількість релевантних партій парламенту від п’яти до десяти; відношення мандатів першої парламентської партії щодо другої становить менше “2”; відношення мандатів другої партії щодо третьої становить менше “2,5”;

16) атомізовані системи з однією великою партією – партійні системи, в яких кількість релевантних політичних партій парламенту більше десяти; жодна з цих партій не є домінуючою чи супердомінуючою; співвідношення кількості мандатів першої парламентської партії до другої становить більше “2”;

17) атомізовані системи з однією домінуючою партією – партійні системи, в яких кількість релевантних політичних партій парламенту більше десяти; одна з цих партій має більше 50 % мандатів у парламенті;

18) атомізовані системи з однією супердомінуючою партією – партійні системи, в яких кількість релевантних політичних партій парламенту більше десяти; одна з цих партій має більше 75 % мандатів у парламенті;

19) атомізовані системи з двома великими партіями – партійні системи, в яких кількість релевантних політичних партій парламенту більше десяти; жодна з цих партій не є домінуючою чи супердомінуючою; відношення мандатів першої парламентської партії до другої становить менше “2”; відношення мандатів другої партії щодо третьої становить “2,5” і більше;

20) атомізовані системи з відносною рівновагою (або розмірним балансом) партій – партійні системи, в яких кількість релевантних партій парламенту більше десяти; відношення мандатів першої парламентської партії щодо другої становить менше “2”; відношення мандатів другої партії щодо третьої становить менше “2,5”;

21) непартійні системи – партійні системи, в яких непартійні депутати займають більше 50 % мандатів.

На підставі запропонованої типології класифікуємо партійні системи в Україні (табл. 1). 

Таблиця 1

Типологізація партійних систем в Україні в 1990–2016 рр.

	Дата парламентських виборів
	Березень 1990 р.
	Квітень 1994 р.
	Березень 1998 р.
	Березень 2002 р.
	Березень 2006 р.
	Вересень 2007 р.
	Жовтень 2012 р.
	Жовтень 2014 р.

	1
	2
	3
	4
	5
	6
	7
	8
	9

	Виборча система
	Мажоритарна абсолютної більшості (450)
	Мажоритарна абсолютної більшості (450)
	Змішана паралельна: мажоритарна відносної більшості (225) + пропорційна (225) закритих списків
	Змішана паралельна: мажоритарна відносної більшості (225) + пропорційна (225) закритих списків
	Пропорційна (450) закритих списків
	Пропорційна (450) закритих списків
	Змішана паралельна: мажоритарна відносної більшості (225) + пропорційна (225) закритих списків
	Змішана паралельна: мажоритарна відносної більшості (225) + пропорційна (225) закритих списків

	Тип партійної системи за І. Осадчуком
	2ПНз1ДП +

низький рівень н/п
	ПБПз1ВП +

високий рівень н/п
	НБПз1ВП +

середній рівень н/п
	НБПзВРП +

середній рівень н/п
	ПБПзВРП
	ПБПзВРП
	ПБПз2ВП +

низький рівень н/п
	НБПз2ВП +

середній рівень н/п


Як видно з Табл. 1, в Україні у 1990–1994 рр. функціонувала двопартійна незбалансована (одностороння) система з однією домінуючою партією (2ПНз1ДП) і низьким рівнем непартійності; 1994–1998 рр. – помірковано-багатопартійна система з однією великою партією (ПБПз1ВП) і високим рівнем непартійності; 1998–2002 рр. – надмірно-багатопартійна система з однією великою партією (НБПз1ВП) і середнім рівнем непартійності; 2002–2006 рр. – надмірно-багатопартійна система з відносною рівновагою (або розмірним балансом) (НБПзВРП) і середнім рівнем непартійності; 2006–2012 рр. – помірковано-багатопартійна система з відносною рівновагою (чи розмірним балансом) партій (ПБПзВРП); 2012–2014 рр. – помірковано-багатопартійна система з двома великими партіями (ПБПз2ВП) і низьким рівнем непартійності; 2014–2016 рр. – надмірно-багатопартійна система з двома великими партіями (НБПз2ВП) та середнім рівнем непартійності.
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Андрій Панарін
ВЗАЄМОЗВЯЗОК МІЖ ЕКОНОМІЧНОЮ НЕРІВНІСТЮ ТА ПОЛІТИЧНОЮ СТАБІЛЬНІСТЮ
Теорії про те, чому нерівність доходів корелює із застосуванням насильства та рівнем політичної й соціальної стабільності, свідчать, що нерівність не лише підриває соціальний капітал і довіру, але й гальмує інвестиції в державні послуги та інфраструктуру. Багато досліджень намагаються показати причиново-наслідкові зв’язки впливу нерівномірності розподілу доходів на різні сфери суспільного життя, але буде справедливо зазначити, що одними з перших це питання вивчали ще давньогрецькі філософи.

Платон, який, на думку К. Поппера, був “першим політичним ідеологом, який мислив термінами класів” [4], і створив, очевидно, одну із перших концепцій стосовно суспільного розшарування. У класичній праці “Держава” Платон стверджував, що справедливу (ідеальну) державу необхідно науково обґрунтовувати, тим самим, Платон припускав, що це ідеальне і фактично спроектоване суспільство, яке будуть очолювати філософи, здатне не тільки реалізовувати принцип справедливості, а й забезпечувати соціально-політичну стабільність і внутрішню дисципліну.

Розглядав питання про соціальну нерівність й Аристотель. У праці “Політика”  він зазначав, що “нині у всіх державах є три елементи: один клас – дуже багатий; інший – дуже бідний; третій же середній. Цей третій – найкращий, оскільки його члени за умовами життя найбільш готові слідувати раціональному принципу” [1]. Аристотель підходив до розуміння стабільності держави досить реалістично, коли зауважував, що необхідно проявляти турботу про бідних. Він обґрунтовував цю тезу тим, що бідність сприяє збільшенню кількості злочинів і бунтів там, де немає середнього класу і бідних значна більшість, а значить така держава приречена на загибель. Відповідно, за Аристотелем, якщо суспільство формується з середнього класу, то і держава, де цей клас є більшим і сильнішим, ніж інші, разом узяті, керується найкраще, оскільки забезпечено суспільну рівновагу. Звідси випливає, що такого характеру стратифікація є однією з кореневих проблем структурного конфлікту в соціальних системах.
К. Маркс зазначав, що збільшення обсягів багатства тих, хто володіє владою, стає предметом прихованого прагнення соціальних прошарків, які позбавлені цього [3], тому надмірне зростання благополуччя верхів провокує кризу [2]. Імовірність соціальних заворушень буде збільшуватися відповідно до зростання кількості населення, яке живе за межею бідності, – з одного боку, і, навпаки, у тій мірі, в якій зменшуватиметься кількість груп, які, концентруючи у своїх руках ресурси, дистанціюються від більшості суспільства. Згладжування різниці між прибутками різних соціальних груп шляхом пошуку оптимальнішої моделі функціонування економічної системи завжди позиціонувалось як найважливіший пріоритет функціонування держави.

Для перевірки гіпотези про взаємозалежність політичної стабільності від рівня нерівномірності розподілу доходів у суспільстві використаємо показники за 2013 р. індексу Джині та оцінку маркеру політична стабільність і відсутність насилля (Political Stability and Absence of Violence), який є складовою частиною індексу WGI від Світового Банку та охоплює групу показників, які вимірюють імовірність дестабілізації позицій державного керівництва і вимушеної відставки урядів внаслідок застосування насилля (враховуючи тероризм і насилля всередині держави). Цей маркер відображає, наскільки якість державного управління може зумовити необхідність різких змін, зміну політичного курсу, а також підриває можливість мирних виборів.
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Рис. 1 Порівняння показників рівнів політичної стабільності та нерівномірності розподілу доходів.

Зважаючи на дані, можна зробити висновок про те, що зі збільшенням показника економічної нерівності ми спостерігаємо зниження рівня політичної стабільності. Для структуризації країн по групах за рівнем нерівномірності розподілу доходів ми використовуємо градацію аналогічного маркеру “структурної вразливості” індексу політичної нестабільності, який розраховує аналітичний центр “Тhe Economist Intelligence Unit” [6]: 

· низький рівень нерівномірності розподілу доходів – коефіцієнт нижчий 40 %;

· середній рівень нерівномірності розподілу доходів – показник коефіцієнта 40–50 %;

· високий рівень нерівномірності розподілу доходів – значення показника перевищує 50% [5].

Середні показники рівня політичної стабільності для групи країн із низьким рівнем нерівномірності розподілу доходів становить 61,86 бала, для групи країн із середнім показником коефіцієнта середній показник становить  40,28 бала і для групи країн із високим показником нерівномірності розподілу доходів середній показник політичної стабільності становить 40,16 бала. Очевидно, що взаємозв’язок між показниками існує, але треба зазначити, що негативний вплив від нерівномірності розподілу доходів усередині суспільства на політичну стабільність може посилюватись або згладжуватися іншими факторами, до яких можна зачислити рівень безробіття, рівень корупції тощо.
ЛІТЕРАТУРА:
1. Аристотель Политика. Афинская полития / Аристотель. – М. : Мысль,1997.

2. Гайдар Е. Т. Гибель империи. Уроки для современной России / Е. Т. Гайдар. – М. : Рос. полит. энцикл. (РОССПЭН), 2006. – 440 с.
3. Маркс К. Капитал / К. Маркс. – М. : Изд-во полит. лит., 1967. – Т. 1. – С. 145.
4. Поппер К. Открытое общество и его враги / К. Поппер. – М., 1992. – Т. 1. – С. 8.

5. http://viewswire.eiu.com/index.asp?layout=VWArticleVW3&article_id=874361472&rf=0
6. http://www.eiu.com/public
Ігор Пелещук
ІМПЛЕМЕНТАЦІЯ СИСТЕМИ РАННЬОГО ПОПЕРЕДЖЕННЯ У ПРОЦЕС ПРИЙНЯТТЯ РІШЕНЬ ЦЕНТРАЛЬНИМИ ОРГАНАМИ ВЛАДИ
Протягом багатьох століть людство всілякими способами намагалось передбачити майбутнє та відповідно до здобутих знань змінити його у свою користь. Але історія демонструє, що мало кому вдавалось робити довгострокові прогнози та передбачати можливі наслідки різних подій та процесів.

“Хто володіє інформацією, той володіє світом”: під таким гаслом багато хто намагався здобути найцінніше, що може дати ключ до перемоги, інформацію. Саме інформація утримує в собі відповіді на питання “що може трапитись?”, “чому може трапитись?” та ніші, які дають змогу нам робити прогнози на майбутнє і відповідно до цього коригувати наші дії.

Із розвитком технології та паралельним розвитком людства інформація почала теж змінюватись, зросла її цінність, що виділяє інформацію в окремий особливий ресурс. Але для того, щоб отримати цей ресурс, потрібно ним уміти користуватись. Для цього уряди світових держав створювали різноманітні інститути та установи, які займались розвитком методів аналізу інформації та визначали місце інформації у політичному процесі та роль інформації для політичної системи.

Інформація є важливим джерелом рішень для будь-якої політичної системи. Усі рішення, які приймають чи планують прийняти, починаються з тривалого процесу аналізу різноманітних джерел інформації, які дають змогу зважити всі за та проти і зупинитись на одному з найбільш ефективних та раціональних рішень, які будуть прийняті державами та впроваджені у всіх куточках політичного механізму держави. Для того, щоб вдосконалити процеси аналізу інформації, були створені та постійно вдосконалюються різноманітні засоби аналізу, моделювання, які б допомагали збирати та опрацьовувати всю можливу інформацію. 

Починаючи від різних методів експертного оцінювання, продовжуючи класичними контент- та івент-методами аналізу, людство перейшло в епоху інформаційного суспільства, де інформація оточує нас усюди та є одним з елементів нашого життя. Через це класичні методи аналізу перестали достатньою мірою задовольняти потреби аналізу та прогнозування різних держав. Інформація зросла до таких обсягів, що людина не здатна самостійно опрацьовувати всю інформацію, а збільшення кількості людей, які б опрацьовували інформацію, є малоефективним та дуже економічно не вигідним вирішенням питання.

Крім цього, історична ретроспектива демонструє, що навіть найрозвинутіші держави світу не здатні були передбачити найбільші кризи та конфлікти, які призводили до краху цілих цивілізацій. Найбільші конфлікти світу, Світові війни, катастрофи та різноманітні економічні та соціальні кризи є наслідками нездатності передбачати та попереджувати можливі наслідки прийнятих рішень.

Навіть зараз у період глобалізації, у період, коли демократія є не просто ідеологією чи політичним режимом, а є сукупністю людських цінностей, які підтримуються у всьому світі, не можуть стати запорукою світової безпеки та миру. Звідси можна зробити висновок, що сучасні системи аналізу та прогнозування є малоефективними та нездатні попередити про можливі кризові ситуації та конфлікти. Своєю чергою, це позбавляє здатності робити короткострокові та передусім довгострокові прогнози щодо різних ситуацій та подій, які мають важливе значення для прийняття рішень у політичній системі.

Через це постає питання про вдосконалення та переосмислення методів аналізу і прогнозування, що зможе забезпечити державні органи достовірною інформацією, яка, своєю чергою,  є фундаментом для політичних рішень.

Війна на Сході України, тривала та нескінченна громадянська війна у Сирії, постійна загроза з боку тероризму є наслідком багатьох факторів, але насамперед відсутністю можливості ґрунтовного та всеохоплюючого аналізу, який дасть змогу своєчасно корегувати державам свої рішення та ефективно відповідати на всі можливі кореляції як світової, так і внутрішньої політичної ситуації.

З 2010 року в США та Європі проводять активні дослідження та розвиток систем раннього попередження конфліктів. Такі системи повинні опрацьовувати інформацію у реальному часі та сприяти процесу прийняття рішень. Головна особливість цих систем – всеохоплюючий характер; раннє попередження містить у собі аналіз усіх можливих джерел інформації, незалежно від форми їхнього представлення.

Ідеться про створення такої системи, яка проводила постійний моніторинг усього можливого масиву інформації та видавала на виході відфільтровану та структуровану інформацію, що вже готова до використання як у процесі моделювання, так і в процесі прийняття рішень. Так зменшується час підготовки до створення та прийняття рішення у центральних органах влади будь-якої держави.

Зараз ці системи у більшості випадках проходять лише тестування або використовують певні частини та алгоритми від цих систем для попередження простіших явищ та подій. Так, наприклад, Японія використовує систему раннього попередження, яка дає змогу передбачати можливі природні катаклізми, які загрожують країні. Отже, в уряду Японії є більше часу для відповідної реакції на можливу загрозу.

Крім того, у структурі Європейського Союзу та деяких країнах Африки існують підрозділи, структури, які використовують системи раннього попередження конфліктів, криз, але, судячи з геополітичної ситуації світу, є малоефективними, і більшою мірою проблемою такої низької ефективності є опосередкований характер держави щодо таких систем чи різних підрозділів, які намагаються використовувати ці системи.

Результати, які отримують під час роботи систем раннього попередження, не є обов’язковими до виконання чи до включення їх до процесу прийняття рішень, а через це можуть бути прийняті швидкі та неефективні рішення або, навпаки, рішення можуть мати запізнілий характер. 

Отже, серйозним є питання про імплементацію системи раннього попередження в систему прийняття рішень у центральних органах влади  держави. Оскільки робота таких організацій є вагомою, але не обов’язковою для врахування при прийнятті політичних рішень, через це втрачається можливість попередження та передбачення конфліктів.

Імплементація системи раннього попередження конфлікту в систему центральних органів держави та надання йому статусу державного інституту, який буде невід’ємною частиною політичної системи та процесу прийняття рішень, що забезпечить впровадження нових технологій та поглядів в аналізі та вивченні інформації, яка є життєдайним джерелом різних політичних рішень.
Микола Поліщук
ПОЛІТИЧНА ОПОЗИЦІЯ ЯК ПРОЯВ КОНФЛІКТУ В ПОЛІТИЧНІЙ СИСТЕМІ : ІСТОРІОГРАФІЧНИЙ АСПЕКТ
Перша половина XX ст., що відзначилася світовими катаклізмами, становленням та крахом тоталітарних режимів, спричинила трансформацію масової свідомості. Це змусило філософів, політологів, соціологів щоразу більше звертати увагу на політичну опозицію як чинник демократизації суспільства, ставити це явище у центр своїх досліджень.

Так, однією  з перших спроб теоретичного аналізу політичної опозиції постала праця М. Дюверже “Політичні партії”, де опозицію розглянуто як одну з функцій політичної партії. Зазначаючи той факт, що наявність організованої опозиції є суттєвою характеристикою західної демократії, автор аналізує історичні форми організації опозиції. Так, ще за часів Римської республіки правом протесту наділялися посади трибунів плебсу. Пізніше подібну роль виконувала Церква щодо феодальної монархії. Починаючи зі XVIII ст., опозиція набула внутрішніх форм шляхом відокремлення законодавчої влади від виконавчої, тобто практичного втілення ідеї “обмеження влади владою”. Після скасування інституту монархії цій ідеї відповідала двопалатність. Сучасний розвиток політичних партій змінив традиційний поділ на законодавчу і виконавчу владу на користь нового підходу: розмежування функцій правлячої партії та функції опозиції. Отже, на думку вченого, партії меншості стали спадкоємцями трибунів плебсу [2, с. 38].

М. Дюверже називає чинники, що визначають характер і форми опозиції. По-перше, це тип партійної системи. Так, за однопартійного режиму зовнішньої опозиції не існує, вона може простежуватись у формі дисидентських фракцій, течій меншості, що більш-менш вільно критикують уряд на партійних зборах. Тому він аналізує вплив партій на роль опозиції головно на прикладі плюралістичних режимів – двопартійності та багатопартійності. Двопартійна система, на думку вченого, перетворює опозицію на справжній інститут, оскільки за цих умов опозиція залишається визначеною, незважаючи на свою поміркованість. “У цій ясності опозиції, очевидно, й полягає головна складова її ефективності й одночасно – міцність демократичного режиму”. За багатопартійної ж системи опозиція не сумісна з цією інституційною формою, оскільки не дуже зрозумілі її межі щодо уряду. Крім того, за багатопартійного режиму невизначеність меж опозиції зростає через те, що доводиться розрізняти опозицію зовнішню, що представлена партіями меншості, та опозицію внутрішню – між партіями самої більшості [2, с. 136].

По-друге, на характер і форму опозиції впливають її згуртованість, кількість та внутрішня структура. Так, міцні й згуртовані коаліції можуть надати багатопартійному режиму риси, наближені до двопартійної системи, та зробити опозицію більш згуртованою, поміркованою й визначеною. “І, навпаки, в умовах дуалізму партій недисциплінованих, децентралізованих і слабоорганізованих відомий такий механізм опозиції, який нерідко виявляється ближчим до багатопартійної системи, ніж до двопартійності”.

Важливим для концептуального осмислення політичної опозиції стала конфліктологічна теорія, представники якої (Л. Козер, Р. Дарендорф та ін.) вважають “наявність конфлікту в соціальних процесах природним і необов’язково таким, що загрожує системі при її збереженні й зміні”. Оскільки будь-яке суспільство представлене соціальними групами, класами, що мають різні, нерідко протилежні інтереси, то політичне життя суспільства потенційно несе в собі конфлікти, адже воно вбирає в себе весь спектр суспільних позицій. Л. Козер у своїй праці “Функції соціального конфлікту” писав: “Стабільність у вільноструктурованому суспільстві … можна частково вважати продуктом постійного перетину різноманітних і різноспрямованих конфліктів”, адже “ці суперечності “нейтралізують” один одного”. Таке розуміння значення конфлікту в суспільстві відображає сутність політичної опозиції, що розкривається через представництво нею потреб, які існують у суспільстві, однак через різні причини залишаються поза увагою правлячої сили [3, с. 5].

У зазначеній вище праці Л. Козер вказує також на різний ступінь впливу на суспільство конфліктів залежно від їхнього характеру. Так, якщо “члени суспільства будуть мати інтереси, що взаємно доповнюють один одного, …це може призвести до консолідації по лінії деяких базових відмінностей”. Якщо ж “існує велика кількість антагоністичних, але при цьому різноспрямованих інтересів, може бути виключена ймовірність консолідації” [3, с. 12].

Значної концептуальної розробки теорія політичної опозиції отримала завдяки дослідженням феномену влади. Так, американські вчені Г. Алмонд, Дж. Пауелл, К. Стром і Р. Далтон розглядають опозицію як невід’ємний елемент політичної системи суспільства, характеризуючи її місце та роль у цій системі взаємозв’язку із функціонування політичних партій, уряду та інших елементів вказаної системи. Наголошуючи на необхідності представництва на урядовому рівні як інтересів більшості, так і меншості, вони зазначають, що “можливість представників меншості впливати на політичний курс між виборами слугує важливим інструментом захисту їх інтересів” і що саме “гнучка модель агрегації інтересів на рівні законодавчого органу за умови справедливого представництва може принести користь нації в цілому” [5, с. 19].

Проте відлік сучасних досліджень феномену опозиції в західній політичній науці починається з 1957 р., коли була надрукована стаття О. Кірхгаймера “Послаблення опозиції в західних демократіях”. Вона дала поштовх подальшим дослідженням із цієї проблематики. Причиною написання статті стало зниження рівня опозиційності в більшості західних демократій у середині XX ст. Дослідник також акцентував увагу на зближенні позицій головних політичних партій та формування консенсусу щодо найбільш значимих соціально-політичних питань. Отже, ґрунтовне дослідження політичної опозиції західними політологами розпочалося з уваги до феномену, який почав зникати або суттєво трансформуватися [8, с. 21].

Значний внесок у розвиток концепції політичної опозиції зробив відомий представник американської політичної науки Р. Даль, автор таких фундаментальних праць про опозицію, як “Поліархія: участь у політичному житті та опозиція”, “Політична опозиція в західних демократіях”. Він вважає, що “розвиток політичної системи, яка враховує існування опозиції, конкуренції або змагання між урядом та його опонентами, є важливим аспектом демократизації” [1, с. 51].

Також, розглядаючи співвідношення демократії і опозиції, вчений зупиняється на такому аспекті, як співвідношення права на опозицію з реальністю виборчого права та характером існуючого уряду. Він вважає, що “держава, в якій загальне виборче право поєднується з абсолютно репресивним урядом, надає опозиції значно менше можливостей, ніж держава з обмеженим виборчим правом і високо толерантним урядом”.

Розмірковуючи про різноманітні умови, які пояснюють розбіжності в режимах, Р. Даль робить висновок, що “країна з невеликим або взагалі ніяким досвідом відносно інститутів суспільного опанування і політичної конкуренції, країна, в якій відсутня традиція толерантності щодо політичної опозиції, навряд чи може перетворитись на стабільну поліархію упродовж кількох років. Не викликає також сумнівів твердження, що країна з тривалою історією толерантності, конкурентної політики і широкої участі населення в політичному житті рідко коли перетворюються на гегемонію” [1, с. 175].

З останньої третини минулого століття вчені звернулися до дослідження опозиції в умовах політичних трансформацій. Щоправда, й тут політична опозиція відіграла важливу, проте не провідну роль. Проблеми класифікації опозиції, характерних її особливостей та суспільно-політичних функцій досліджено в працях Х. Лінца, Дж. Сарторі, А. Степана, К. Палескі, Р. Паннет та інших. Так, Х. Лінц, поділяючи політичну опозицію на непримиренну та лояльну, у своїх дослідженнях виводить їхні характерні особливості. Характеризуючи стиль поведінки непримиримої опозиції, Х. Лінц до цього арсеналу засобів зараховує систематичний наклеп на політиків, які представляють партії системної орієнтації; постійну обструкцію парламенту; підтримку пропозицій, що сформульовані спеціально з метою поглиблення кризи; дії, спрямовані на втрату урядом авторитету; висування вимог уряду, які є заздалегідь неприйнятними [9, с. 134].

Також політолог Х. Лінц у статті “Небезпека президентства” проводить різницю між характером політичної опозиції за президентської форми правління та за парламентаризму. Так, за президентської форми правління, що працює за принципом “переможець отримує все”, президент, враховуючи своє становище і роль, може опинитись перед обличчям більш жорсткої та непримиренної опозиції, ніж прем’єр-міністр при парламентаризмі, який виступає від імені тимчасової правлячої коаліції і не претендує на те, щоб говорити від імені народу [4, с. 39].

Дж. Сарторі, поділяючи опозицію на “відповідальну” і “невідповідальну”, наголошував на необхідності встановлення правових меж її прав та обов’язків: “…Імовірно опозиція вела б себе відповідально, якби очікувала, що їй, можливо, доведеться відповідати, тобто виконувати те, що вона обіцяла”.

Німецький політолог Г. Оберройтер наголошує на тому, що про цивілізовану опозицію може йтися тільки тоді, коли суперечність між більшістю і меншістю ґрунтується на “фундаментальній єдності по цей та інший бік альтернатив і не ставить під загрозу основи конституційної і правової системи” [7, с. 180].

Питання, що пов’язані з аналізом політичної опозиції, розглянуті також у працях М. Лааксо, М. Шугарта, Р. Таагапери та інших авторів та присвячені партіям та партійним системам. Так, принцип “ефективної кількості партій” політичної системи, розроблений М. Лааксо, М. Шугартом, Р. Таагаперою, забезпечує інструменти для оцінки кількості реальних опозиційних суб’єктів.

Отже, для сучасних політичних теорій Європи та США характерним є визнання політичної опозиції в ролі невід’ємного елементу політичної системи демократичного суспільства. Проте проблематика політичної опозиції навіть у західній політології залишається недостатньо вивченою. Фундаментальних праць, присвячених безпосередньо політичній опозиції, не багато. Її досліджують переважно в контексті інших конструкцій політичної системи, процесів та явищ, незважаючи на те, що в західних країнах опозиція як інститут утвердилась давно і має тривалу історичну традицію функціонування [6, с. 267].
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Любомир Скочиляс
ЗВ’ЯЗКИ З ГРОМАДСЬКІСТЮ ЯК ТЕХНОЛОГІЯ ФОРМУВАННЯ ГРОМАДСЬКОЇ ДУМКИ У ВИБОРЧОМУ ПРОЦЕСІ
В умовах динамічних політичних змін у міру утвердження інноваційних методів освоєння політичного простору використання саме комунікативних технологій дає змогу активно впливати на практичне життя соціуму і навіть досягати запланованого та прогнозованого результату. Людство у своєму розвитку постійно створює і відпрацьовує ті чи ті прийоми комунікативного впливу. У світі щоразу більше зростає роль свідомості людини, а отже, виникає проблема впливу на неї, а феномен сучасного суспільства, що відкрите для високорозвинених інформаційних технологій, відкриває величезні та принципово нові й ефективні можливості саме інформаційного впливу. 

Індустріальний розвиток, супроводжуючись прискореною урбанізацією, скупченням у містах великих мас людей, що були вирвані із звичного для них середовища, зробив малоефективними попередні способи соціальної взаємодії і як наслідок виникла потреба в нових формах комунікації, що, своєю чергою, слугувало поштовхом до формування PR як особливої технології, спрямованої на організацію комунікативного простору суспільства. 

Головним із завдань зв’язків із громадськістю є вплив на громадську думку, яка, своєю чергою, є чинником дій соціуму в тому чи тому напрямі. Саме тому одним із завдань PR є вдале позиціонування. Тут варто зазначити також те, що технологія зв’язків з громадськістю спрямована головно на взаємодію у суспільстві, а не на маніпулювання. Метою політичного PR є створення позитивного ставлення до того чи того політичного суб’єкта. Оскільки зв’язки з громадськістю ґрунтуються на категорії довіри через створення позитивного іміджу, то такий підхід дає якісно нові можливості впливу на позиції громадськості. Також варто зазначити, те, що PR спрямований на двосторонню комунікацію, тобто взаємодію, через що має значні переваги над іншими соціальними технологіями

Політичний PR – новий та досить специфічний феномен сучасного суспільства високорозвинених інформаційних технологій, що створює принципово нові можливості інформаційного контролю і підвищує ефективність інформаційного впливу. Це феномен, що динамічно розвивається та змінюється у співвідношенні з розвитком та динамікою всього суспільства загалом. 
Визначаючи головне завдання паблік рілейшнз, можна стверджувати, що воно полягає в організації комунікативного простору сучасного суспільства. Американська спільнота паблік рілейшнз так бачить свої завдання: “PR допомагає комплексному, плюралістичному суспільству приймати рішення і функціонувати більш ефективно шляхом досягнення порозуміння між групами та установами. Вона допомагає гармонійному поєднанню приватних і громадських інтересів” [5, c. 95]. Чим зумовлена така роль PR? Сучасне суспільство значною мірою залежить від комунікативної дійсності. Вибори сьогодні – це боротьба комунікацій. Тому паблік рілейшнз ми також можемо розглядати як науку про управління громадською думкою.

Варто також зазначити про перевагу PR над іншими соціально-комунікативними технологіями, такими як реклама чи пропаганда, у процесі формування громадської думки. Тут найвизначнішим моментом є саме непрямий вплив технології зв’язків із громадськістю. Про непрямий вплив як пріоритет PR свідчить такий момент: якщо реклама передає точно інформацію, яку хочуть повідомити, то PR є передаванням тієї ж інформації зі слів журналіста чи якоїсь іншої особи-посередника, що в більшості випадків не передбачає прямої плати. Вся проблема набуває зовсім іншого звучання, особливо з погляду споживача, коли він знайомиться з думкою про новий об’єкт (або його модифікації), саме порада стороннього може виявитися вирішальною для репутації продукту [6, c. 15]. PR як м’який вплив починає працювати, як найжорсткіший варіант впливу, оскільки переносить процес переконання всередину людини, якій здається, що вона дійшла до цього рішення самостійно. Тоді  як наказ виразно виступає в ролі нав’язаного ззовні рішення.

Відомий англійський фахівець у цій галузі Сем Блек вважає цей принцип визначальним. “Паблік рілейшнз, – пише він, – це мистецтво і наука досягнення гармонії за допомогою взаєморозуміння, заснованого на правді й повній інформованості” [1, c. 17].

Тут варто зазначити, що важливою категорією PR комунікативних технологій є категорія довіри, власне, саме стратегія довіри лежить в основі PR-діяльності. Довіра виникає в разі невизначеності та неконтрольованості майбутнього, а саме: така ситуація найчастіше складається у виборчому процесі, коли йдеться про те, що нові політичні сили претендують на посади, від яких залежить майбутнє кожного виборця. 

Довіра виборця складається з двох елементів: певні очікування стосовно того, як діятиме той чи той кандидат у визначеній майбутній ситуації, а також переконаність, тобто впевненість у саме такому, а не іншому виборі. Довіряючи, людина робить “ставку” на політика чи політичну партію, що в майбутньому представлятиме її інтереси. Тут варто наголосити також на тому, що метою PR-кампанії є створення позитивного публічного іміджу кандидата чи партії, побудованого на впізнаваності та довірі електорату. Можна зробити висновок, що метою ПР є формування та нарощування пабліцитного капіталу, тобто капіталу публічності [3, c. 99]. Звичайно, до публічності також додаються довіра та прихильність громадськості, що уможливлює досягнення бажаного результату.

Якщо говорити про цільову орієнтацію технології зв’язків із громадськістю, варто наголосити на таких функціях цих зв’язків: 

1. Контроль думки і поведінки громадськості з метою задоволення потреб та інтересів передусім організації чи особи, від імені якої проводять ПР-акції. Подібна ситуація багато в чому нагадує маніпулювання свідомістю і поведінкою людей у певному напрямку. 
2. Реагування на громадськість, тобто врахyвання події, проблеми або поведінки інших з відповідною на них реакцією. 

3. Досягнення взаємовигідних відносин між групами громадськості шляхом сприяння плідної взаємодії з ними. Саме ця функція є фундаментом моделі компромісу і вважається найбільш корисною і плідною, оскільки цільові групи громадськості тут розглядають як партнери, що перебувають у взаємодії [2, c. 19].

Можна стверджувати, що головне в сучасному PR, як і у віртуальній сфері загалом, – це вдале позиціонування. Завдання такого позиціонування зводиться до необхідності так повернути об’єкт, щоб можна було сформувати сильну мотивацію вибору аудиторією саме цього об’єкта. Тут варто звернути увагу на те, що, на відміну від рекламного позиціонування (зверху, з телеекрану чи іншої зовнішньої інстанції), позиціонування у зв’язках із громадськістю походить не штучно чи примусово, а природно та добровільно. Фактично позиціонування в PR здійснює сама аудиторія після отримання необхідної для цього інформації.

Завдання PR – представити демонстрований об’єкт, тобто партію, що бореться за прихід до влади чи кандидата в президенти так, щоб мотивація вибору саме цього об’єкта формувалася в аудиторії сама собою. У цьому суть маркетингового підходу: на відміну від пропаганди, що подає політичний об’єкт із погляду виступаючого, PR орієнтований на інтереси слухача. У цьому випадку повідомлення буде сприйнято. Хоча реальна мета такого впливу – задоволення інтересів мовця, завдання PR полягає в тому, щоб приховати ці інтереси, задовольняючи чужі потреби. Можна називати такі дії маніпуляцією, а можна – пошуком балансу інтересів. Позиціонування задає межі для формування позитивних контекстів. Це важливий принцип PR: вирішальним є не текст, головне – контекст. Для вдалого позиціонування корисна технологія виділення з багатьох, спрямована на ознайомлення та акцентуацію певних якісно відмінних необхідних рис для створення позитивного образу певного політика в свідомості громадськості.

Саме громадська думка є чинником дій соціуму в тому чи тому напрямі. Тому можна стверджувати, що громадська думка є своєрідним індикатором тих чи тих соціальних технологій, у такому випадку технології зв’язків із громадськістю.

Виділяють різні типи зв’язків із громадськістю, які першочергово відрізняються засобами досягнення поставленої цілі.  

Прийнято вважати, що головна мета “чорного” PR – створення образу ворога в обличчі опонентів із використаннями різних технологій за такими напрямками:

· недовіра: все, що йде від опонента, неприйнятне; 

· негативні очікування: від ворога не можна чекати добра;

· покладання вини й ототожнення зі злом: всі біди та нещастя пов’язують з опонентами;

Об’єктивно “чорний” PR – це спроба скомпроментувати політика, партію чи організацію в очах громадськості й налаштувати проти них масову свідомість. Зазвичай для цього використовують або правдоподібну, або, навпаки, абсолютно неправдоподібну інформацію. У більшості випадків це провокація, спрямована проти масової свідомості й конкурентів. Вона вибиває супротивників з уже сформованих позицій, ставить перед необхідністю виправдовуватися і відштовхує від них добропорядного громадянина [4, с. 498]. У виборчих перегонах таку техніку застосовують досить часто. Навіть якщо інформація є відверто неправдивою, все ж згадка в негативному світлі позначається на образі політика чи партії та їхньому сприйнятті громадськістю.

Також виділяють “сірий” PR. Сама назва засвідчує межовий характер такого явища. Це мистецтво зовсім тонких натяків, які абсолютно відповідають правді, але висвітлюють далеко ненайважливіші моменти, які часто не стосуються політики, але впливають на репутацію самого політика. Зазвичай це факти особистої біографії, які особа не має бажання афішувати і які, справді, можуть їй нашкодити. “Сірий” PR є досить ефективним та технологічним. Його неможливо назвати аморальним. Він не виходить за межі чинного законодавства. Найбільш точно під сірим PR потрібно розуміти в цілому правдиву інформацію, яка, однак, супроводжується такими ненав’язливими коментарями, які надають їй досить своєрідного змісту [4, c. 531].

Вислів “жовтий” PR є похідним від відомого словосполучення “жовта преса”. По суті, це скандальна слава. Причини появи і розповсюдження жовтого PR очевидні: такі переваги населення. Зниження тиражу серйозних газет та зниження рейтингу аналітичних політичних телепрограм супроводжується значним ростом кількості “жовтих” видань. Із погляду психології популярність та своєрідна впливовість “жовтого” PR хоча б на частину населення пояснюється його альтернативністю відносно традиційної офіційної політики [6, c. 534]. Варто теж зазначити, що такий жовтий PR не гарантує успіху – він діє як доповнення до більш традиційних PR-технологій, і загалом побутує думка, що будь-який кольоровий PR – альтернативна реакція на одноманітність офіційних зв’язків із громадськістю.
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Юлія Сліпецька

ВЗАЄМОВІДНОСИНИ ЗМІ ТА ПОЛІТИКИ : ОСНОВНІ ПРИНЦИПИ, МАНІПУЛЯТИВНА СКЛАДОВА ТА УКРАЇНСЬКІ РЕАЛІЇ
Засоби масової комунікації у будь-якому суспільстві виконують важливу інформаційну роль, тобто є своєрідним посередником між владою та населенням. Більше того, у сучасному демократичному суспільстві ЗМІ виступають “четвертою” владою, головне покликання якої – контроль і задоволення інформаційних потреб суспільства. 

Водночас ми повинні бути свідомі того, що ЗМІ не функціонують у вакуумі, а відтак не позбавлені економічного і політичного тиску. ЗМІ не лише інформують, повідомляють новини, але й пропагують окремі ідеї, погляди, вчення, політичні програми і тим беруть участь у соціальному управлінні та здійснюють зв’язок із суспільством.

Політика, своєю чергою, як сфера суспільної діяльності найбільше потребує засобів масової інформації для встановлення і підтримки постійних зв’язків між її суб’єктами. Політика  не можлива без опосередкованих форм спілкуван​ня і спеціальних засобів зв’язку між різними носіями влади, а також між державою та громадянами. У сучасному суспільстві ЗМІ щоразу більше виступають не лише необхідною передавальною ланкою у складі механізмів політики, але і її творцем.

Одне з найбільш повних тлумачень сутності політичної комунікації запропонував Р.-Ж. Шварценберг. Він визначив це поняття як “процес передачі політичної інформації, завдяки якому вона циркулює від однієї частини політичної системи до іншої і між політичною системою і соціальною системою. Йде безперервний процес обміну інформацією між індивідами і групами на всіх рівнях” [6].

Масова комунікація виконує роль регулятора динамічних процесів соціальної психіки; роль інтегратора масових настроїв; каналу циркуляції психоформуючої інформації. Завдяки цьому органи масової комунікації є потужним засобом впливу на особистість і на соціальну групу. Унікальність комунікаційного процесу в ЗМІ пов’язана з його такими властивостями:

· діахронії – комунікативна властивість, завдяки якій повідомлення зберігається в часі;

· діатопність – комунікативна властивість, що дає змогу інформаційним повідомленням долати простір;

· мультиплікування – комунікативна властивість, завдяки якій повідомлення піддається багатократному повторенню з відносно незмінним змістом;

· симультанність – властивість комунікаційного процесу, що дає можливість подавати адекватні повідомлення великій кількості людей практично одночасно;

· реплікація – властивість, що реалізує регулюючий вплив масової комунікації.

Взаємовідносини ЗМІ та органів державної влади наочно демонструють дуалістичність природи засобів масової інформації як суспільного інституту, з одного боку, та комерційного підприємства, – з іншого. Як юридична особа, будь-який засіб масової інформації є об’єктом податкового, митного, трудового законодавства, ліцензування певних видів діяльності та інших правових та економічних відносин. Крім того, він може брати участь у конкурсах щодо розподілу частот, отримання державних замовлень на певні види продукції тощо. 

Д. Гребер виділяє чотири типи контролю над ЗМІ: легальний, нормативний, структурний та економічний. Наявні у суспільстві закони, що захищають від навмисної брехні й наклепу з боку ЗМІ, дають змогу легально (законно) контролювати дії ЗМІ. У будь-якому суспільстві також існують соціальні норми, які не прийнято порушувати (нормативний контроль над ЗМІ). Спосіб організації та управління ЗМІ накладає відбиток на їхню продукцію. Ця різниця особливо відчутна при порівнянні приватних і державних (суспільних) ЗМІ. Тут ми маємо справу зі структурним контролем над ЗМІ. Нарешті, економічний контроль над ЗМІ полягає в їхній прямій або опосередкованій фінансовій підтримці будь-якої групою, корпорацією або самою державою.

Комбінація методів контролю ЗМІ, зазначає Д. Гребер, може бути різною. В авторитарних суспільствах використовують легальний, структурний та економічний важелі впливу для того, щоб домогтися від ЗМІ схвальної оцінки політики держави. Для неавторитарних товариств більш характерне використання нормативних важелів тиску [7].

Неоднозначність позицій ЗМІ зумовлює те, що взаємовідносини між ними та урядами, залежно від того, яка партія перебуває при владі, складаються або з конфліктної, або консенсусної, або консенсусно-конфліктної моделі. Найбільш крайній приклад конфліктної моделі дають Іспанія, Португалія і Греція в період їхнього переходу від диктатури до режиму буржуазної демократії. 
У відкритий конфлікт вилилися тертя між урядом Тетчер і англійськими ЗМІ під час фолклендської війни, коли журналістам був закритий доступ у райони бойових дій, передача кореспонденції всіляко затримувалася, а в Лондоні тільки одним міністерством оборони здійснювалася подвійна цензура. Міністерство широко використовувало практику дезінформації. Це, своєю чергою, змусило ЗМІ звертатися до іноземних джерел інформації, що також викликало серйозні нарікання з боку уряду.
Водночас  необхідно відзначити, що для отримання інформації з найважливіших питань державної політики ЗМІ зацікавлені в доступі провідним державним і політичним діячам, особливо керівникам партій, держав і урядів, що є джерелом інформації “з перших рук”. 

На сьогодні в основу концепції свободи ЗМІ та демократичної взаємодії ЗМІ й політики було покладено три постулати: відділення новин від думок, відкриття журналістам доступу для урядової інформації та відсутність цензури.

Цензура в ЗМІ – це будь-яка вимога з боку органів державної влади або інших структур, спрямована,  зокрема, до журналіста, власника, редактора або іншого працівника засобу масової інформації, узгоджувати певну інформацію перед її оприлюдненням, заборона її поширення чи перешкоджання її тиражуванню і розповсюдженню в будь-який інший спосіб з метою забезпечення політичних, економічних чи інших інтересів цієї структури. Отже, цензура в будь-якому разі є нічим іншим, як методом захисту і контролю інформаційного простору з боку певних структур. Законодавством України цензура заборонена.

Воднораз, не заперечуючи важливості захисту інтересів національної безпеки, необхідно мати на увазі необхідність дотримання балансу між прагненням до засекречування певної інформації і бажанням громадськості мати доступ до урядової інформації. В умовах демократії відкритість посилює уряд, забезпечуючи суспільну довіру до його політики.

Будь-яка влада може виокремити, які матеріали є публічними або захищеними від розголошення громадянам на основі класифікації інформації на важливу, секретну або таємну, та іншим чином захищати від розголошення інформацію, що має відношення до захисту національних інтересів. 

Свободі ЗМІ є першочерговим принципом демократії і трактується як політичне право громадян вільно засновувати засоби масової інформації і поширювати будь-яку інформаційну продукцію. Вперше свобода ЗМІ як принцип  проголошений у Декларації прав людини і громадянина (Франція, 1789 рік).

На сьогодні важливо говорити про ЗМІ як “сторожового пса суспільних інтересів”. Власне, про таку роль ЗМІ як політичного “наглядача” вперше йшлося у загальновідомому рішенні Європейського суду з прав людини у справі “Лінгенс проти Австрії”. Журналіст критикував тодішнього канцлера Австрії, за що суд виніс ухвалу про сплату штрафу. У своєму рішенні Європейський суд зробив надзвичайно важливий висновок, який сьогодні сприяє розвитку не тільки журналістики, а й демократії загалом: свобода преси дає громадськості одну з найкращих можливостей дізнатися про наміри й позицію політичних лідерів, сформувати про них власну думку. Політичний плюралізм є основою концепції демократичного суспільства, тому можливість критикувати державні органи, державних діячів, політиків у більшості держав має ширші межі, а засоби масової інформації відповідно мають особливий статус. Тобто політичного діяча можна критикувати більше, ніж приватну особу. Європейський суд обґрунтовує сформульований принцип тим, що політики свідомо й неминуче залишають кожне своє слово чи вчинок відкритим для безпосереднього детального аналізу широкою громадськістю, зокрема й журналістами.
У контексті взаємодії ЗМІ і політики не можливо оминути увагою маніпулятивну складову частину, адже як під час виборчих кампаній, так і в повсякденному житті ЗМІ стають інструментом впливу на масову свідомість. Під політичним маніпулюванням ми розуміємо приховане управління політичною свідомістю та поведінкою людей, аби примусити їх діяти (або не діяти) всупереч власним інтересам. 
Ще в 1939 р. американські дослідники А. Чі і Е. Чі виділили сім головних принципів маніпулювання:

– принцип “наклеювання ярликів” – для дискредитації авторитету особистості використовують зневажливу або образливу кличку;

– принцип “рекомендацій” – для додання вагомості визначеної ідеї використовують авторитет і популярність відомої особистості – політика, актора;

– принцип “переносу” – ідентифікація якостей якогось відомого суб’єкта з якостями іншого, тобто оцінка по асоціації;

– принцип “прості люди” – ідентифікація інтересів самого суб’єкта дії з інтересами “простих людей”, виборців;

– принцип “підтасування карт” – відверта фальсифікація, коли саме явище і коментарі до нього не збігаються;

– принцип “блискучої посередності” – подання інформації звичними, але водночас досить далекими від виборця поняттями, над змістом яких він звичайно не задумується та із захопленням сприймає чужі ідеї як свої і навпаки;

– принцип “загального вагона” – стимулювання означеної реакції шляхом вселення думки про її загальноприйнятість (“усі так думають”, “я нічого сам не зроблю” й інше).

Політичний публіцист та філософ Н. Чомські розповідає про інструменти маніпуляції людською свідомістю з боку засобів масової інформації. Це стосується передусім американських реалій, але окремі методики активно використовують українські  ЗМІ.

1. Відволікати увагу. Відволікання уваги від важливих проблем та рішень, які ухвалюють політичні та економічні еліти, досягається через насичення інформаційного простору менш важливими подіями.

2. Створювати проблеми, а потім пропонувати способи їхнього вирішення. Цей метод також називається “проблема – реакція – рішення”. Створюється проблема, яка викликає необхідну владним колам реакцію і дає змогу впровадити рішення, які в іншій ситуації викликали б протест серед населення. Наприклад, криваві теракти, як рушій для ухвалення законів, що підсилюють “безпеку”, а, по суті, діють на обмеження прав звичайних громадян.

3. Впроваджувати поступово. Щоб досягнути реалізації будь-якого непопулярного рішення, достатньо впроваджувати його поступово, день за днем, рік за роком. Саме так було нав’язано принципово нові соціально-економічні умови у 80-90-их роках минулого століття. Приватизація, невпевненість, нестабільність, масове безробіття, зарплата, яка більше не може гарантувати достойне життя. Якби все це відбулося одночасно, то майже гарантовано вилилося б у революцію.

4. Відкладати впровадження. Ще один спосіб “продавити” непопулярне рішення – виставити його у світлі “болючого”, але “необхідного” і досягнути згоди громадян на його реалізацію в майбутньому. Набагато простіше погодитися на будь-які жертви в майбутньому, ніж зараз.

5. Звертатися до народу, як до малих дітей. У більшості пропагандистських виступах та промовах, які розраховані на широку публіку, використовують такі аргументи, персонажі, слова та інтонації, наче автори звертаються до дітей дошкільного віку чи розумово відсталих індивідів.

6. Фокус на емоції, а не на здоровий глузд. Вплив на емоції – це класичний прийом, спрямований на те, щоб заблокувати здатність людини до раціонального аналізу, а зрештою – до здатності критично мислити взагалі.

7. Підтримувати серед людей невігластво, тим самим культивуючи посередність. Працювати над тим, щоб люди були нездатні зрозуміти прийоми та методи, які використовують для управління ними.

8. Спонукати громадян захоплюватися посередністю. Впроваджувати в населення думку про те, що бути тупим, вульгарним та невихованим – модно.

9. Підсилювати відчуття власної вини. Примусити людину повірити в те, що тільки він винен у власних нещастях, які відбуваються через нестачу його розумових здібностей чи зусиль. У результаті замість того, щоб повстати проти недосконалої економічної системи, людина починає займатися самоприниженням, звинувачуючи себе у всіх негараздах.

10. Знати про людей більше, ніж вони самі про себе знають. За останні 50 років успіхи в розвитку науки призвели до розриву між знаннями простих людей та інформацією, яка доступна тим, хто знаходиться при владі. А це значить, що у більшості випадків система володіє більшою владою і більше керує людьми, ніж вони самі [8].

Отже, використання ЗМІ агресивних технологій і поширення негативної інформації зменшує рівень довіри до них. Якщо говорити про українські реалії, то в останні роки, особливо під час Революції гідності, ЗМІ стали реальним каналом комунікації влади і суспільства. Воднораз значна частина ЗМІ перебуває у приватній власності олігархів, які мають свої чітко акумульовані політичні інтереси і не нехтують “брудними” технологіями у поширенні “потрібної” інформації.  

Серед причин, які гальмують демократичний поступ взаємодії ЗМІ і влади необхідно зазначити: економічну залежність ЗМІ від держави, політичних та фінансових угрупувань, партійно-клановий диктат і відсутність корпоративної журналістської солідарності, низьку політичну культуру як журналістів, так і політиків [5].  Водночас повинні усвідомити, що побудова України як правової, демократичної європейської держави не можлива без відкритого інформаційного суспільства, де ЗМІ реально стануть незалежною “четвертою” гілкою влади.
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Мар’яна Староста
Інформаційний тероризм як фактор політичного ризику в Україні
Останні події в Україні зумовили необхідність поглибленого вивчення, аналізу та управління політичними ризиками. Варто зазначити, що якщо ще десять років тому питання політичного ризику належало переважно до площини економічних досліджень, то на сьогодні щоразу більше українських науковців звертають свою увагу на аналіз політичного ризику з погляду політичної науки. 

Політичний ризик можна розглядати з трьох позицій: 1) ризик-небезпека, коли існує пряма загроза для певного суб’єкта політики, інституту чи держави (соціальної групи населення, певного регіону та ін.); 2) ризик – ситуація вибору. Стосується безпосередньо суб’єкта ухвалення політичного рішення і його побоювань із приводу можливих наслідків ухваленого рішення. У такому контексті політичним ризиком є можливість настання негативних для суб’єкта політики явищ (наслідків), джерелом яких є ухвалення рішень, відхилення від початкової мети чи інша політична діяльність; 3) ризик – дія, коли у поле політичного ризику потрапляє діяльність суб’єкта політики в цілому і саме вона за певних умов може стати одним із факторів ризику.

Політичний ризик – це вірогідність зміни умов функціонування держави, діяльності підприємств і організацій під впливом політичних факторів [2, c. 12]. Тому для аналізу та оцінки політичних ризиків потрібно насамперед виявити головні фактори політичного ризику.

Найчастіше фактори політичного ризику поділяють на економічні та політичні, а за джерелом походження – на внутрішні й зовнішні. Розгляньмо політичні фактори ризику.

Структуру зовнішніх факторів політичного ризику становлять: становище держави на міжнародній арені (міжнародні договори; позиція з міжнародних питань, голосування в ООН); фінансова підтримка (фінансова, продовольча допомога, військова підтримка; кращі економічні й торговельні зв’язки); ситуація в регіоні (прикордонні конфлікти; зовнішня військова загроза; революція в сусідній державі, біженці); відношення до іноземного капіталу та інвестицій (національне інвестиційне законодавство; відношення до іноземних інвесторів у провінціях; судова практика [4]. Головними показниками тут є дотримання прав людини; опозиція за межами країни; причетність до терористичних актів у третіх країнах; дипломатичні й торговельні конфлікти. До внутрішніх факторів належать: склад населення (етнолінгвістична, релігійна, племінна або класова гетерогенність; ступінь участі в економічному та політичному житті; імміграція та еміграція); культура (культурні, релігійні й моральні цінності; відкритість та інтенсивність культурних зв’язків); уряд та інститути (конституційні принципи й конфлікти; гнучкість національних інститутів; роль і вплив армії, Церкви, партій, преси, освітніх закладів); влада (лідери; головні фігури, які підтримують status quo; роль і вплив апарату внутрішньої безпеки); опозиція (вплив опозиції, джерела фінансування) [4]. Головними показниками внутрішніх факторів ПР є страйкова активність; корупція; кількість і умови утримання політичних в’язнів; збройні виступи і терористичні акти. Спробуймо проаналізувати останній із перелічених вище показників, зокрема його інформаційний вектор.

Інформаційний тероризм на сьогодні  особливо небезпечний. Він має всеохопний характер, оскільки спирається на глобалізацію високих технологій інформаційного обміну, а тому може викликати системні кризи у державах [1]. Інформаційний тероризм є наслідком інформаційного впливу – застосування низки інформаційних технологій задля маніпуляції свідомістю певних соціальних груп. Такі маніпуляції нерідко мають на меті нав’язати людям певне ставлення до тих чи тих суб’єктів політики, політичних інститутів (недовіру, розчарування, відразу тощо), а також – сформувати певний тип поведінки (страйки, протести, демонстрації, перевороти, революції, акти масової непокори та ін.). 

Сучасний інформаційний тероризм характеризується як множина інформаційних війн та спецоперацій, пов’язаних із національними або транснаціональними кримінальними структурами та спецслужбами іноземних держав. Доступність інформаційних технологій значно підвищує ризики інформаційного тероризму. Розвиненість інформаційної інфраструктури суспільства сприяє утворенню додаткових ризиків інформаційного тероризму [3]. Вважаємо, що до інформаційного тероризму належить також обмеження вільного доступу до інформації як на рівні держави, так і окремого її регіону. Крім того, це є прямим порушенням основоположних прав людини. І головною тут є не так сама заборона тих чи тих ЗМІ, а фізичне втручання у діяльність засобів інформації та комунікації. Сюди варто зарахувати блокування трансляції теле- та радіоканалів, напади на їхні офіси, редакції, шантаж та насильницьке примушування до висвітлення неправдивої інформації, руйнування теле- і радіомереж, перешкоди друку тиражних видань, вже не кажучи про прослуховування і т. зв. “телефонний тероризм” та ін. 

Так, протягом березня–травня 2014 року в багатьох містах східних, центральних та південних регіонів України відбулася серія мітингів і акцій, що отримала назву “Російська весна”. Причиною виступів стали події Євромайдану і процес встановлення Росією контролю над Кримом – акції проходили під російськими прапорами і проросійськими гаслами, висували широкий спектр вимог – від переходу до федеративного устрою України до закликів розділення території України і повторення “Кримського сценарію” з входженням до складу Росії. У виступах взяли участь як місцеві жителі, так і привезені з Росії активісти. Найбільші мітинги відбулися у Донецьку, Луганську, Харкові, Одесі, Дніпрі, Запоріжжі. Акції часто переростали у сутички з проукраїнськими мітингами, що тривали у містах тоді й проходили під проєвропейськими гаслами та на підтримку територіальної цілісності України.  Існує безліч причин цих подій. Однією з них є цілеспрямований інформаційний вплив на суспільно-політичні настрої населення регіону через ЗМІ шляхом висвітлення негативно забарвленої інформації про наслідки підписання угоди про Асоціацію з ЄС та потенційний вступ України в ЄС, згодом – викривлене трактування подій Євромайдану та поляризація суспільства на свої–чужі.

Сьогодні на території східної України діють незаконні терористичні угрупування “ЛНР” та “ДНР”. Це зумовлює проведення у вказаному регіоні АТО. Подальша наявність терористично-сепаратистських загроз породжує нестабільність на решті території України [2, c. 74]. Фінансування тероризму та сепаратизму створює умови для існування та ефективної діяльності терористів і сепаратистів, полегшує вчинення ними терористичних актів та інших терористичних злочинів [2, c. 76], зокрема сприяє затягуванню військово-політичного конфлікту в нашій державі та інформаційному тероризму в зоні проведення АТО. За даними української розвідки, в межах заходів протидії українській стороні існує тотальне блокування на тимчасово окупованих територіях сходу України 32 українських телевізійних каналів цифрового сегменту телебачення та заміна їх на 37 російських, а також нарощуються можливості противника щодо придушення мовлення українських телеканалів в аналоговому сегменті [5].

Інформаційний тероризм як фактор політичного ризику на сході України проявляється і в тому, що Кремль розпочав інформаційну атаку, щоб підтримати новий виток ескалації конфлікту на сході України, чинити тиск на українське керівництво з метою змусити його приймати московський сценарій з урегулювання конфлікту. Отже, в нашій державі варто посилювати контроль за ризиками інформаційного тероризму. Необхідною умовою протидії терористичним загрозам на національному ґрунті є формування ефективної державної політики протидії тероризму, що вимагає вироблення чіткої концепції та стратегії, базових принципів, концептуальних і нормативно-правових засад, визначення шляхів їхньої практичної реалізації. Загалом ця проблематика потребує особливої уваги науковців до опрацювання питань координації діяльності всіх владних структур, у компетенції яких є протидія терористичним загрозам на національному рівні, створення у суспільстві умов для консолідації громадськості у розв’язанні тих проблем сучасного українського суспільства, наявність яких може спричинити прояви тероризму [1, c. 68-69]. Усі перераховані вище заходи потрібні для того, щоб надалі мати змогу виявляти ознаки підготовки терористичних актів, проявів сепаратизму, конфліктів, військових загроз та ін. Отже, головним завданням управління ризиком інформаційного тероризму є звуження до мінімуму діапазону варіантів дій терористів та відстеження найімовірніших та найнебезпечніших із них.
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Ірина Чміль
СУСПІЛЬНО-ПОЛІТИЧНІ РУХИ В СИСТЕМІ АСОЦІАТИВНИХ УТВОРЕНЬ
Становлення демократії у сучасному світі не можливе без наявності розвинутого громадянського суспільства, проявом якого можуть виступати різноманітні асоціації. Останні є добровільними об’єднаннями, утвореними заради реалізації певної мети. До асоціацій належать громадські організації, суспільні та суспільно-політичні рухи, групи тиску, політичні партії тощо. Серед широкого спектру асоціацій важливу роль відіграють суспільні рухи, що становлять собою колективну поведінку зазвичай великих мас людей, об’єднаних спільною метою. Суспільно-політичні рухи є різновидом суспільних рухів і відрізняються від інших рухів тим, що спрямовані  на вирішення політичних проблем. 

Більшість західних дослідників вважає, що суспільно-політичні рухи – це колективна діяльність, спрямована проти наявної системи влади і домінуючої системи цінностей і має на меті реалізацію соціальних змін. Зокрема, американський соціолог Г. Блумер визнавав особливе значення суспільно-політичних рухів, коли визначав їх як “колективні ініціативи для встановлення нового соціального порядку”. Французький учений А. Турен вважає суспільно-політичні рухи діючими акторами. На його думку, рух – така форма колективної діяльності, за допомогою якої соціальні спільноти втручаються в хід історії. Суспільно-політичні рухи мають конфліктний і наступальний характер: вони оскаржують ті чи ті параметри наявних суспільних відносин і культурних моделей і тим самим виступають чинниками змін [2, с. 52].

Американський дослідник Р. Хеберле зазначав, що головною особливістю суспільно-політичних рухів є те, що вони мають на меті спричинити фундаментальні зміни у суспільстві. Учений визначав суспільно-політичні рухи як “колективну спробу досягти поставленої мети, особливо зміни в певних соціальних інститутах” [5]. Вони виступають динамічними структурами, які здатні швидко реагувати на зміни у суспільстві та мобілізувати людей задля вирішення назрілих проблем. Також суспільно-політичні рухи можна визначити, як тип групової поведінки, що містить неформальні групи індивідів та/чи організацій, що зорієнтовані на специфічних політичних чи соціальних проблемах.

Усі ці дефініції акцентують неінституційний характер суспільно-політичних рухів. Так, польський учений П. Штомпка зазначає, що “суспільно-політичні рухи – це вільно організовані колективи, що діють спільно в неінституціоналізованій формі для того, щоб впроваджувати зміни у суспільстві” . Виходячи із цього, зміст поняття “суспільно-політичний рух” пов’язують із такими соціальними процесами, як колективна дія, соціальні зміни, протестна поведінка, взаємодія різних соціальних груп. Ці соціальні процеси зумовлені суспільними інтересами і цілями взаємодіючих індивідів [4].

Інша група дослідників акцентує увагу на певній організаційній оформленості подібних соціальних суб’єктів (російські дослідники О. Здравомислова, М. Кодін, В. Головін та інші). Наприклад, М. Кодін вважає, що суспільно-політичним рухом є одна з форм громадських об’єднань, масова самодіяльна організація, “створена для чинення тиску на органи влади та вираження політичних вимог зацікавлених груп населення”. У цьому визначенні наголошено на структурованості, стійкості рухів, що виражається терміном “організація”.

О. Здравомислова акцентує на ініціативному і неформальному характері суспільно-політичних рухів і визначає останні як більш або менш стабільну колективну ініціативну діяльність конфліктного характеру, спрямовану на перетворення соціальної дійсності. Під неформальними суспільно-політичними рухами розуміють ініціативні організації, організовані ними колективні дії та їхні учасники. Ці  суспільні утворення розкриваються в таких рисах: колективний характер дій, перетворювальна активність, спільність інтересів, наявність організації, мобілізаційна активність. Зокрема, саме протестні дії, колективну ідентичність та організацію виокремлюють як головні структурні компоненти рухів [1, с. 28–42]. 

На думку Н. Скобєліної, суспільно-політичним рухом є організована форма колективної діяльності, що характеризується самоорганізацією, орієнтацією на представництво інтересів соціальних груп, спільнот, суспільства в цілому, організаційною оформленістю, певною стійкістю. Із цього визначення випливає, що для рухів характерна наявність статусно-рольових позицій учасників, а також встановлення контактів між ними на основі безпосередніх соціальних зв’язків, які в міру розвитку рухів стають більш опосередкованими.

Незважаючи на наявність значної кількості визначень суспільно-політичних рухів, все ж можна виділити певні спільні ознаки, які характерні для цього явища. Зокрема, П. Уілкінсон виокремив низку характеристик суспільно-політичних рухів: 1) суспільно-політичний рух – ненавмисна колективна спроба змін у будь-якому напрямку і за допомогою різних засобів, не виключаючи насильства, беззаконня, революції тощо; 2) він має виявляти мінімальний ступінь організації, хоча остання може варіюватися від вільної, неформальної або часткової до інституціоналізованої та бюрократизованої; 3) він зобов’язаний змінити і сенс існування своєї організації, що ґрунтується на свідомій волі, нормативному здійсненні цілей або переконань руху та активній участі з боку послідовників або членів. 

Мобілізацію та дезорганізацію часто вважають головними характеристиками суспільно-політичних рухів. Здатність рухів підривати чи загрожувати наявному соціальному порядку розглядають як пов’язану з їхньою можливістю домогтися змін і шляху введення нового мислення у порядок денний [4].

Виходячи з двох особливостей суспільно-політичних рухів, які виокремлюють більшість дослідників – колективна поведінка та дія спрямована на здійснення змін чи їхнього заперечення, – можна виокремити чотири такі їхні характеристики: 1) існування спільних цінностей; 2) відчуття згуртованості та належності до руху (це пояснює, чому правлячий клас часто намагається перешкоджати зв’язку між членами руху); 3) норми, що встановлюють поведінку, яка визначає членів окремо від не членів у суспільстві та зміцнює ідентифікацію членів групи з рухом; 4) структура і розподіл обов’язків між лідерами та пересічними членами руху. Структура у цьому випадку не є широкою, на чому наголошував Р. Хеберле [6].

На відміну від сталих політичних інститутів – партій, груп інтересів, громадських організацій, суспільно-політичні рухи відзначаються масовістю, а з іншого боку, – аморфністю організаційних і структурних ознак. Вони характеризуються нетривалим існуванням та виникають, зазвичай, у періоди політичних криз як реакція населення на погіршення соціальних умов. Рухи, здебільшого, є не структурованими та неінституційними і характеризуються більш невизначеними, неузгодженими та циклічними формами колективної дії. Суспільно-політичні рухи не однорідні й відрізняються тим, скільки характеристик інших інститутів громадянського суспільства вони в собі містять [2]. Рухи зорієнтовані на досягнення визначеної мети, на вирішення однієї проблеми чи задоволення окремого кола потреб, тоді, як наприклад, політичні партії у своїй діяльності повинні реалізовувати широке коло проблем, які відображені в їхній програмі. Існують розбіжності щодо ставлення до влади. Для політичних партій здобуття влади є головною метою їхньої діяльності, заради досягнення якої вони і намагаються досягнути підтримки народу. Суспільно-політичні рухи лише здійснюють тиск на владу, не намагаються її отримати і, відповідно, не спрямовані на збільшення власного електорату. Ще однією визначальною рисою рухів є те, що вони реалізують свою мету позаінституційно, діють переважно стихійно і мають опосередкований вплив на урядові структури. Політичні партії набувають інституційних форм, спрямовані на реалізацію певної стратегії та здійснюють прямий вплив на суб’єктів ухвалення рішень.

Профспілки, як і суспільно-політичні рухи, беруть участь у колективних діях, але є більш структурованими, часто пов’язані з політичними партіями і, зазвичай, зосереджені на переговорних змінах в економічних відносинах [3, с. 84–88]. Вони не намагаються перетворити всю політичну, економічну і соціальну систему, а об’єднуючи громадян, пов’язаних спільними інтересами за родом їхньої професійної (трудової) діяльності, мають на меті представляти та відстоювати ці інтереси.

Неурядові організації відрізняються від рухів тим, що перші виступають бюрократично структурованими організаціями, а не вільними асоціаціями громадян, зайнятих у громадській діяльності. Такі організації найчастіше є частиною суспільно-політичних рухів і працюють у їхніх межах, щоб здійснити трансформаційні зміни. Проте можливий і зворотний сценарій: рухи можуть стати неурядовими організаціями, що передбачає більш чітку структуру [4].

У межах рухів часто діють організації суспільних рухів, які відіграють важливу роль, виконуючи низку функцій: спонукають членів пропонувати свої послуги; визначають організаційні цілі; здійснюють управління та координують внески; збирають ресурси з їхнього середовища; обирають, навчають і замінюють, коли необхідно, їхніх членів. Організації також важливі, тому що вони діють як потужні джерела ідентичності для прихильників руху, його супротивників і громадських спостерігачів (наприклад, організація “Грінпіс” ідентифікується з екологічним рухом). Організації суспільних рухів здатні забезпечити безперервність колективних дій тоді, коли ентузіазм серед населення згасає і мобілізувати людей стає важче [6].

Суспільно-політичні рухи впливають на політичне життя країни та політичну владу, часто діючи як групи тиску. Вони є істотним фактором зміни чи вдосконалення політичної системи та мають значний вплив на формування державної політики

Аналіз дефініцій поняття “суспільно-політичний рух”, а також його головних ознак дає нам можливість виокремити універсальні індикатори, що характерні для цього виду неінституційних формувань. До них належать: 1) слабка організаційна структура; 2) зорієнтованість на досягнення визначеної мети і, відповідно, розмитість ідеології; 3) відсутність розробленої програми дій; 4) об’єднання людей часто різної ідеологічної належності; 5) відсутність фіксованого членства; 6) динамічність і короткотривалість. Ці характеристики відрізняють суспільно-політичні рухи від інших видів асоціацій (профспілок, громадських організацій, груп тиску, неурядових організацій тощо), з якими їх часто порівнюють.
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Олександра Чоловська

ВИБОРЧІ СИСТЕМИ НА МІСЦЕВОМУ РІВНІ : ПОРІВНЯЛЬНИЙ АНАЛІЗ НА ПРИКЛАДІ ПОЛЬЩІ ТА ЧЕХІЇ

Особливістю порівняльно-політологічного аналізу виборів та виборчих систем є те, що він традиційно здійснюється на національному рівні, однак натомість украй побіжно апелює до заявленої проблематики на місцевому рівні. Відповідно актуалізація представленої наукової розвідки зумовлена спробою компаративізації виборчих систем на місцевому рівні, зокрема, на прикладі Польщі та Чеської Республіки (Чехії).

У Польщі перший закон про вибори рад гмін, який був прийнятий ще у березні 1990 р., пропонував різні принципи формування місцевих рад, зокрема, відповідно до показника чисельності населення у громадах. У гмінах із кількістю населення не більше 40 тис. осіб була запроваджена мажоритарна система відносної більшості, а тому електоральна конкуренція розгорталася між персоніфікованими кандидатами, які змагалися в одномандатних виборчих округах. Для громад, де проживало більше 40 тис. осіб, була запропонована пропорційна виборча система [11]. Детальна технологія організації, проведення і підведення підсумків виборів до представницьких органів самоврядування була визначена у 1998 р., коли було схвалено “Положення про вибори до рад гмін, рад повітів та сеймиків воєводств”. Відповідно до цього документа мажоритарна система відносної більшості зберігається тільки у гмінах, де кількість населення не перевищує 20 тис. осіб. На посади місцевих представників обирають кандидати, яких підтримало найбільше громадян. У громадах із населенням понад 20 тис. осіб був запроваджений принцип пропорційного представництва з преференційним голосуванням у багатомандатних виборчих округах. Громадянин може проголосувати на підтримку одного кандидата з одного списку, і цей голос водночас вважається голосом на підтримку всього списку. Діє також виборчий бар’єр у 5 відсотків голосів виборців, для розподілу мандатів між суб’єктами висування списків використовують метод дільників, а між кандидатами – преференційний принцип [9]. 

У 2001 р. були прийняті зміни у закон про самоврядування, які стосувались зменшення кількості депутатів місцевих рад. Наприклад, якщо відповідно до попереднього регулювання у гмінах із кількістю населення до 4 тис. осіб обирали 15 представників, то відповідно до нового положення, у громадах із більшою кількістю жителів – від 5 тис. осіб – передбачали обрання лише 12 депутатів. Відповідно до Закону “Про територіальне самоврядування”, поділ гміни на виборчі округи здійснюється воєводою (ст. 27). У разі, коли кількість сіл (солецтв), що входять до складу гміни, не перевищує кількості представників (депутатів), тоді територія кожного солецтва становить один виборчий округ. Поділ міських гмін на округи відбувається на підставі врахування їхнього поділу на адміністративні райони [11]. 

У період 1990–2002 рр. функції виконавчого органу ради виконувала колегіальна президія, очолювана мером, якого обирали місцеві  депутати. На практиці це мало наслідком нестабільність складу президії, залежність посади мера від формування більшості у раді, яка мала право змістити мера з посади, що, своєю чергою, призводило до неефективності місцевого самоврядування. Така ситуація стала передумовою ухвалення у червні 2002 р. закону про безпосереднє обрання війта, бургомістра і президента міста, відповідно до якого цей одноосібний виконавчий орган обирається шляхом прямих виборів на чотири роки, одночасно з виборами місцевих рад. Посаду очільника гміни має посідати той із кандидатів, який набрав більше ніж половину відданих голосів виборців, що на практиці часто передбачає проведення другого туру виборів. Причому усунути особу, що посідає посаду мера, повноваження якого суттєво зросли, можна, порівняно з попереднім правовим полем, лише шляхом проведення місцевого референдуму[10]. 

У підсумку очевидно, що наразі в Польщі функціонує трирівнева структура місцевого самоврядування – на рівні гмін, повітів і воєводств. Так, створено 308 повітів (округів), а кількість гмін (муніципалітетів) не змінилася. На регіональному рівні створено 16 воєводств (областей) – у середньому по 2,4 млн. жителів (найбільша кількість є у воєводстві Шльонське і Мазовецьке) [1]. Цікаво, що, відповідно до ст. 164 Конституції Республіки Польща. голoвнoю одиницею територіального самоврядування у країні є гміна, яка виконує всі завдання територіального самоуправління, не закріплені за іншими одиницями місцевого самоврядування [7]. За чисельністю населення гміни поділяються на сільські, головою яких є війт, сільськоміські (голова – бургомістр) та міські (із понад 200 тисяч населення; голова – президент). Війта обирають безпосереднім таємним голосуванням на 4-річну каденцію. Він не може бути депутатом, послом, сенатором, воєводою, працівником управління гміни або урядової адміністрації, не може вести господарську діяльність. Його можна відкликати від виконання покладених повноважень, наприклад, через хворобу. До представницьких органів гміни належать рада гміни, кількість членів якої залежить від чисельності населення, яке проживає у гміні [1]. Наступною територіальною одиницею є повіт (повят), що є повністю самоврядною одиницею з власними завданнями і відповідальністю, сконцентрованими у сфері громадських послуг і місцевої адміністрації [2]. На рівні воєводства ж діють як органи місцевого самоврядування, так і державна адміністрація на чолі з воєводою. Тобто воєводство має самоврядно-державний характер. Органом місцевого самоврядування на рівні воєводства є сеймик. Він формується шляхом прямих виборів. Загалом органи місцевого самоврядування в Польщі обираються терміном на чотири роки. Чисельний склад сеймиків залежить від кількості мешканців такої адміністративно-територіальної одиниці. Виконавчим органом сеймику є управління на чолі з маршалком воєводства [1].

Відповідно до Виборчого Кодексу Польщі, суб’єктами подання кандидатів до виборчих комісій для участі у виборчих перегонах є виборчі комітети. Кодекс передбачає чотири типи виборчих комітетів, які відрізняються способом формування та можливостями діяльності: 1) виборчі комітети політичних партій; 2) коаліційні виборчі комітети, які створюють коаліції політичних партій; 3) виборчі комітети організацій; 4) виборчі комітети виборців. Згідно з положеннями виборчого кодексу, організаціями, які вповноважені створювати виборчі комітети, є всі товариства та громадські організації, внесені у Державний судовий реєстр та звичайні товариства. Причому комітети не можуть створюватися фондами, районними радами, сільськими радами, житловими кооперативами і територіальними структурами уповноважених організацій [8].
Що стосується проведення виборів на місцевому рівні у Чеській Республіці (Чехії), то перші місцеві вибори 1990 р. були проведені відповідно до Закону Чеської Національної Ради про вибори до представництв у громадах [15], вибори 1994 і 1998 рр. – на підставі доповнених варіантів, схвалених у 1992 і 1994 рр. [13], а вибори 2000 р. і наступні – відповідно до чинного Закону № 491/2001 про вибори до місцевих рад та зміну деяких законів [14]. Зміни здебільшого стосувалися методології визначення кількості підписів виборців, якими повинні заручитися позапартійні кандидати, що бажають балотуватися до рад. На місцях виборними органами є муніципалітети 14 країв, включаючи столичне місто Прагу як окремий регіон, 76 районів, 75 міст і 6242 інших населених пунктів із виборними представництвами та виконавчими органами – радами, управліннями, магістратами, приматорами й старостами [4].
Перші вибори у муніципалітети новостворених адміністративних утворень – країв – відбулися у 2000 р. Винятком стала Прага, де такі вибори відбулись тільки через два роки. Громадяни, які досягли віку 18 років, голосують на муніципальних виборах на підставі таємного, всезагального, рівноправного й прямого виборчого права за списками кандидатів політичних партій, рухів та виборчих коаліцій. Крім того, у списку кандидатів вони можуть проставити чотири так званих “голоси уподобань”. За їхньою допомогою, у разі відповідної кількості, виборці можуть змінити порядок кандидатів у списку. Кількість представників краю залежить від кількості жителів краю і коливаються від 45 до 65. Мандати надають кандидатам, які займають верхні позиції у кандидатських списках, або на підставі “голосів уподобань” тим партіям, рухам та коаліціям, які отримали як мінімум 5 відсотків голосів виборців [4].

На місцевому рівні діють 6242 муніципалітети. До складу муніципальних рад входять депутати, які обрані прямим голосуванням на чотирирічний період. Рада зі складу депутатів обирає членів виконавчого органу – муніципального комітету. Серед них – мер та заступники мера. Цей виконавчий орган формує комісії. Мера обирає рада зі своїх членів на чотири роки. Він очолює муніципальний комітет, адміністрацію і представляє раду. У муніципалітетах, де муніципальний комітет має менше 15 членів, виконавча влада представлена тільки мером. У муніципалітет краю може обиратися громадянин Чеської Республіки, що досяг віку 18 років і постійно проживає в цьому краї. Термін повноважень мера становить чотири роки [6]. 

Комунальні вибори – вибори в міські муніципалітети – проводять раз на чотири роки на підставі таємного, всезагального, рівного і прямого виборчого права [3, с. 327]. Виборчими дільницями в таких випадках є населені пункти. Виборчі округи територіально діляться на виборчі дільниці, в яких організовують інформування жителів про вибори, а також процес голосування, заповнення виборчих бюлетенів і підрахунку голосів виборців. Виборчі дільниці формуються у такий спосіб, щоб не порушувати встановлені природні територіальні одиниці й забезпечувати доступність для виборців виборчих приміщень. Зміна меж виборчих дільниць згідно з параграфом 26 Закону Чеської Республіки № 491/2001 “Про вибори до місцевих представництв” можлива тільки у разі суттєвої зміни кількості виборців (збільшення або зменшення їхньої чисельності на одну третину) чи зміни кордонів населеного пункту. Крім того, для віддалених районів населеного пункту можна утворювати самостійні виборчі дільниці, але за умови, якщо в них буде брати участь не менше 10 виборців [5].

Із виборчими дільницями організаційно пов’язаний інститут списків виборців. Списки виборців у Чеській Республіці ведуть за принципами службової повинності та постійності, що означає, що такі списки не складають окремо на кожні вибори, а їх постійно контролюють адміністрації населених пунктів. Зміни до них вносять за офіційним обов’язком або на вимогу виборця. Кожного року проводять контроль їхньої правильності та повноти. Конкретні умови формування постійних списків виборців регулює Закон Чеської Республіки № 133/2000 “Про реєстрацію населення та ідентифікаційних номерів”. Наприклад, громадян, які мають право голосу, вносять до постійних списків за місцем постійного проживання. Кожний виборець може бути занесений лише до одного списку виборців. Органи, які ведуть постійні списки, на основі власного обліку, повідомлення державних органів чи результатів оскаржень вносять до списків зміни або викреслюють громадянина зі списків [3, с. 330]. 

Кількість представників у муніципалітеті залежить від кількості жителів населеного пункту, який він представляє. У Чехії кількість депутатів у регіональній раді пропорційна населенню: від 10001 до 50000 – від 15 до 35 депутатів; від 50001 до 150000 – від 25 до 45 депутатів; більше ніж 150001 житель – від 35 до 55 депутатів. Виборець може обирати як окремих кандидатів політичних партій (чи незалежних кандидатів), так і партії чи коаліції у списках кандидатів. За умови їхньої комбінації перевагу надають самостійним кандидатам, а залишок голосів переходить до інших кандидатів обраної партії. Якщо впродовж періоду виборів кількість представників зменшиться більше ніж на 1/3, кінцева чисельність представників буде менше ніж сім осіб. В іншому разі під час виникнення нового населеного пункту будуть проведені нові вибори. Про додаткові особливості, які впливають на зміну меж виборчих дільниць та можливість проведення нових виборів, ідеться в Законі Чеської Республіки № 491/2001 “Про вибори до місцевих представництв” [14]. Цікаво й те, що в Чехії, крім партій, суб’єктами висування кандидатів до місцевих рад можуть бути політичні рухи, об’єднання партій та рухів, незалежні кандидати, об’єднання незалежних кандидатів, а також об’єднання партій і рухів.

Висновком у випадку Чехії є те, що на виборах органів місцевого самоврядування у цій країні застосовують мажоритарну виборчу систему і пропорційну виборчу систему з преференціями. Що ж стосується виборів мерів, то застосовують непрямі вибори, зокрема призначення місцевого очільника відповідними виборними представницькими органами.

Усереднено та узагальнено дистинкція виборчих систем Польщі та Чехії на місцевому рівні може бути зрозуміла й детермінована так:
Таблиця 1

Порівняння систем виборів до представницьких органів місцевого самоврядування у Польщі та Чехії (станом на грудень 2016 р.)

	Країна
	Суб’єкти права висування кандидатів
	Виборчі системи колегіальних місцевих представницьких органів влади
	Виборчі системи одноосібних місцевих представницьких органів влади

	Польща 
	Виборчі комітети:

виборчі комітети політичних партій; коаліційні виборчі комітети, які створюють коаліції політичних партій; виборчі комітети організацій; виборчі комітети виборців
	Вибори до рад гмін у гмінах до 20 тисяч жителів застосовується мажоритарна виборча система в округах, які налічують 1–5. На виборах до рад гмін із кількістю виборців понад 20000 жителів, рад міст на правах повіту, рад повітів та сеймиків воєводств застосовується пропорційна виборча система з преференційним голосуванням у багатомандатних виборчих округах. У містах на правах повіту було запроваджено 5% виборчий бар’єр.
	Мажоритарна система абсолютної більшості
(посади: війт, бургомістр, президент міста)

	Чехія 
	Політичні партії, політичні рухи, об’єднання партій і рухів, незалежні кандидати, об’єднання незалежних кандидатів, а також об’єднання партій і рухів.
	Мажоритарна виборча система та пропорційна виборча система із преференціями. Кількість округів визначається кількістю виборців у межах відповідної громади і чисельним складом представницького органу
	Непрямі вибори складом місцевого представницького органу
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Павло Юрченко

ОЗНАКИ ПОЛІТИЧНОГО ЕКСТРЕМІЗМУ В ДІЯЛЬНОСТІ ПОЛІТИЧНОЇ ПАРТІЇ “ПРАВИЙ СЕКТОР” У 2014 РОЦІ

Пітер Т. Коулман та доктор Аедреа Бартолі у своїй праці “Addressing Exstremism”  зробили короткий огляд озновних визначень та ознак політичного екстремізму та екстремізму загалом: “Екстремізм – це насправді складне явище, не дивлячись на те, що його складність часто буває важко побачити та зрозуміти. Простіше всього визначити його як дії (а також переконання, відношення до чого-небудь чи кого-небудь, відчуття, дії, стратегії) особистості, далекі від загальноприйнятих. В ситуації конфлікту – демонстрація жорсткої форми вирішення конфлікту”. 

Російські дослідники Н. Іванцова та Ю. Домрачова виділяють такі ознаки політичного екстремізму [1], на основі яких спробуймо проаналізувати діяльність “Правого сектора”:

1) здійснення певної діяльності (звичайна прихильність крайнім поглядам, оцінкам і т. ін. не може вважатися екстремізмом);

2) протиправність; 

3) відкидання плюралізму думок і нетерпимість до прихильників інших поглядів (політичних, релігійних тощо)

4) ідеологічна спрямованість.

Перша ознака, тобто діяльність “Правого сектора”, розпочалася під час Євромайдану. Офіційною датою створення вважають 28 листопада 2013 року. Мустафа Найєм у своєму дослідженні для “Української правди” стверджує, що “Правий сектор” утворився внаслідок об’єднання таких організацій: УНА-УНСО, Патріот України, Карпатська січ, Білий молот, Чорний комітет, Комітет визволення політв’язнів, окремих націоналістів, футбольних фанатів та організації “Тризуб”  ім. Степана Бандери, яка була ініціатором цього об’єднання. Найпотужнішими поштовхами для розвитку організації стало прийняття “диктаторських законів 16 січня” та початок силового розгону протестуючих на Майдані. На 2014 рік припадає пік діяльності “Правого сектора”. 

· Сутички з “Беркутом” 19 січня на вул. Грушевського. Унаслідок цього інциденту було підпалено автобус спецпризначенців  та поранено кількох людей з обох сторін.

· 27 березня була спроба штурму ВРУ.

· Стрілянину влаштував один із членів “Правого сектора” на майдані, внаслідок якої було поранено двох членів “Самооборони майдану” та заступника голови КМДА.

· У лютому – переговори з владою, та 2 або за деякими даними 3 зустрічі Дмитра Яроша та В. Ф. Януковича.

· У квітні був розгромлений офіс КПУ в Рівному. У той же період Олександр Музичко (Сашко Білий) з автомата відкрив вогонь по маршрутці в Рівному.

· “Бурштинові війни” з іншими організаціями на Рівненщині та Житомирщині.

· 6 вересня активісти “Правого сектора” в Одесі кинули голову відділення Фонду соціального страхування Олега Руденка в сміттєвий бак, так давши поштовх до подібних акцій по всій Україні, які згодом були об’єднані під назвою “сміттєва люстрація”.

· Того ж місяця активісти “Правого сектора” нанесли тілесні ушкодження Нестору Шуфричу.

· У березні 2014 була створена політична партія “Правий сектор”, лідером якої став Дмитро Ярош. У тому ж році взяла участь у позачергових виборах до ВРУ.

· З липня 2014 року члени “Правого сектора” створили бойове крило організації – ДУК – і розпочали участь у війні на сході України.

Згідно з другою ознакою, необхідно розглянути, чи вчиняли протиправні дії члени організації “Правий сектор”. Отож у діяльності “Правого сектора” та окремих його членів можна спостерігати такі дії, які є незаконними, а саме: стаття 115 ККУ (умисне вбивство), ст. 121 (Умисне тяжке тілесне ушкодження), ст. 122 (Умисне середньої тяжкості ушкодження), ст. 125 (Умисне легке тілесне ушкодження), ст. 126 (Побої та мордування), ст. 127 (Катування), ст. 129 (Погроза вбивством), ст. 146 (Незаконне позбавлення волі або викрадення людини), ст. 147 (Захоплення заручників), ст. 187 (Вимагання), ст. 194 (Умисне знищення або пошкодження майна), ст. 201(Контрабанда), ст. 255 (Створення злочинної організації), ст. 256 (Сприяння учасникам злочинних організацій та укриття їх злочинної діяльності), ст. 257 (Бандитизм), ст. 258-2 (Заклик до вчинення терористичного акту), ст. 260 (Створення не передбачених законом воєнізованих або збройних формувань), ст. 293 (Групове порушення громадського порядку), ст. 294 (Масові заворушення), ст. 295 (Заклики до вчинення дій, що загрожують громадському порядку), ст. 296 (Хуліганство), ст. 341 (Захоплення державних або громадських будівель чи споруд), ст. 342 (Опір працівникові правоохоронного органу) [2] і деякі інші. Багато фактів неправомірної діяльності членів організації були зафіксовані, деякі з них передані до суду. Будь-які дії, що спрямовані на запобігання таких вчинків чи переслідування членів організації, самі члени “Правого сектора” називали найчастіше політичним переслідуванням.

Згідно з третьою ознакою, необхідно розглянути, чи відкидає організація плюралізм думок. Із відкритих джерел видно, що організація пропагує створення УССД (Української Соборної Самостійної Держави), ідеологічним підґрунтям для якої є український націоналізм. Проте ці ультраправі погляди часто відкидають багато інших, альтернативних поглядів. Постійні заклики до революції, гасла на кшталт “Україна для українців”, як прояв расової нетерпимості, часта релігійна нетерпимість, абсолютне несприйняття сексуальних меншин як таких і т. ін. 

Четверту ознаку також чітко простежуємо в діяльності “Правого сектора”, оскільки її прямо декларує сама організація та її члени. Ідеологією організації є український націоналізм. Уривок програми організації, взятий з офіційного сайту: “Наша ідеологія – Український націоналізм – ідеологія захисту, збереження і державного самоутвердження української нації; це Ідея та Чин в ім’я України.

Наша політика – Боротьба за українську Україну, а не за можливість панувати над власним народом. Наша боротьба – За владу народу, а не за владу над народом. Наш метод – На диявола – хрест, на ворога – меч! Наш принцип – Як не я – то хто? Як не тепер – то коли? Як потрібно – то можливо! Наше поле діяльності – В усіх регіонах України, у громадах і колективах, на вулицях і майданах, у всіх місцях розселення українців, а не тільки в сесійних залах, кабінетах і коридорах влади. Наше ставлення до неукраїнців: Побратимське – до тих, хто разом з нами бореться за українську національну державу; Толерантне – до тих, хто позитивно ставиться до нашої боротьби за право бути господарями своєї долі на своїй землі: “Нам усім тут вистачить місця” (С. Бандера); Вороже – до тих, хто протидіє процесам українського національного відродження і державотворення”.
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КАФЕДРА ТЕОРІЇ ТА ІСТОРІЇ ПОЛІТИЧНОЇ НАУКИ

Вікторія Бунь
МОДЕЛІ ДОСЛІДЖЕННЯ ПРОГРАМНИХ ДОКУМЕНТІВ 

ПОЛІТИЧНИХ ПАРТІЙ

Кожна виборча кампанія актуалізує цілу низку проблем політичного, економічного, соціального характеру. Їхня артикуляція відбувається у передвиборчих програмах партій та блоків. Незважаючи на твердження, що передвиборчі програми партій не є не те, що центральним, а навіть другорядним чинником електорального вибору, аналіз програмних документів партій та блоків на виборах дає змогу окреслити структуру політичного змагання, вичленити головні теми та оцінити загальний напрямок передвиборчої дискусії. Передвиборча програма демонструє, як відбувається діалог між виборцем та партією, між різними партіями учасниками передвиборчого змагання. Проаналізувавши проблемні поля в структурі передвиборчої програми, можна окреслити головний спектр питань, які цікавлять виборця. 

Закономірним виявляється питання, наскільки проблеми, що включені партіями в структуру власних передвиборчих програм, є актуальними і життєво важливими для виборців. Припускаємо, що оскільки головною складовою частиною переможної стратегії передвиборчої кампанії є аналіз електорального поля, вичленення центральних питань кампанії та адекватне їхнє відображення в передвиборчій риториці та в програмі, зокрема, то аналіз передвиборчих програм може бути адекватним інструментом дослідження позицій виборців стосовно нагальних суспільних проблем та шляхів їхнього розв’язання. 

Загалом існує три моделі дослідження програмних документів партій залежно від набору, кількості питань, що висвітлюють, та узгодженості (неузгодженості) цих питань з опонентами.

Модель конвергенції ґрунтується на концепції медіанного виборця Е. Даунса [2, с. 138]. За умови симетричного розподілу уподобань виборців стосовно певного проблемного виміру найбільшу кількість голосів здатний отримати той гравець, що знаходиться найближче до центру спектру. Враховуючи це, партії поступово будуть адаптувати власні політичні погляди до вимог “медіанного виборця”, і протягом кількох виборчих циклів їхні програми стануть максимально наближеними.

Доповнивши модель Е. Даунса, Дж. Рабіновіц [3] запропонував враховувати не лише ставлення виборців до певної проблеми, її підтримку або відторгнення, а й інтенсивність емоційної реакції. Саме останній показник дає змогу говорити про те, наскільки конкретне питання є для виборця важливим та значимим. Отже, ставлення виборця до партії чи кандидата формується так: спочатку він визначає, чи збігається його власне бачення проблеми із позицією партії, згодом оцінюється рівень емоційності (інтенсивності) проблеми. Отож для того, щоб отримати максимальну кількість прихильників, партія повинна визначити так звану зону прийнятності й розташуватися в її межах максимально далеко від центру. Модель дивергенції передбачає, що не треба включати в програму всі вагомі в контексті виборчої програми проблеми, а обмежитися лише найважливішими. Згідно з цією логікою, програми партій протягом кількох виборчих кампаній будуть максимально віддалятися одна від одної. 

Модель індиферентності передбачає, що партії та кандидати не прагнуть конфронтації позицій під час виборів, а проявляють індиферентність щодо позицій один одного. Стратегії кандидатів можна описати за допомогою домінантного та дисперсного принципів [1, с. 77]. Перший принцип передбачає, що партія, яка має вагомі переваги щодо певного питання, обов’язково наголошує на цьому в передвиборчій програмі, натомість її суперниця, яка таких переваг не має, уникає оприлюднення власної позиції. Згідно з дисперсним принципом, проблемний вимір, щодо якого жодна з партій не матиме вагомої переваги, взагалі не буде висвітлений у програмних документах. Так, партії у передвиборчих дискусіях будуть акцентувати увагу на різних питаннях, а не порівнюватимуть власні позиції щодо одного й того ж проблемного виміру.

Отже, пропоновані моделі можуть стати дієвим механізмом аналізу передвиборчих стратегій політичних партій та моделей комунікації електоральних суб’єктів між собою та з виборцями зокрема. 
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Світлана Бушева
МЕТОДИ ВПЛИВУ ІЗРАЇЛЬСЬКОГО ЛОБІ НА УРЯД США

Проблематика феномену лобі у Сполучених Штатах Америки має різнобічні пояснення та трактується доволі неоднозначно. Необхідно наголосити, що центральною дилемою цього процесу є саме організація дій та аргументоване позиціонування цілей лобістами. 

Головною метою є пояснення впливу Ізраїльського лобі на сферу міжнародного інтересу США. Розгорнутий аналіз цього питання здійснюється крізь призму наукового дослідження  Ніни Маст та Ельвіри Кінг.

Згідно з даними дослідження Ніни Маст, питання міждержавних відносин Ізраїлю та Сполучених штатів мають, з одного боку, доволі чіткі межі, світовий лідер, все ж залишає деякі аспекти закритими для всебічного розголошення [1, с. 2]. Треба наголосити, що аналіз праці Ніни Маст підтверджує декілька цікавих тверджень стосовно співпраці цих країн, яка, на перший погляд, може здатися доволі інтенсивною, а, спостерігаючи динаміку розвитку її за останні десятиліття, можна помітити різкий прогрес просування інтересу етнічної групи, що піклується про добробут нації, географічна локація якої ставить під сумнів рентабельність вкладення чималих коштів.  Безумовною підставою для здійснення кооперації є стратегічне розташування Ізраїлю, яке має безпосередній вплив також і на соціальний сектор. Релігійне питання, що є наріжним каменем у відносинах Ізраїлю зі сусідніми державами, відіграє важливу роль для США, а саме дає цій країні змогу виступити захисником демократичних цінностей та принципів. З огляду на те, що позиція Ізраїлю могла би бути хиткою, за браку підтримки іноземного союзника на Близькому Сході, плани Білого дому можна радше окреслити, як досить вдале рішення, ніж помилкова політика. 

Необхідно акцентувати той факт, що Дональд Трамп прийняв рішення, згідно з яким Сполучені Штати оголосили заборону на в’їзд конкретним Арабським державам, терміном у дев’яносто днів [3]. Ця заява була аргументована президентом, як важливий крок до вирішення проблеми тероризму. Цей процес був результатом значного збільшення біженців і спровокував суперечливу реакцію громадян. Крім того, це явище руйнує культурний баланс та економічний добробут країни. Отже, реалістичний і раціональний підхід до вирішення цієї заплутаності має логічний зміст у реалізації таких обмежень, а також спрацьовує на користь інтересів ізраїльського лобі.

Важливо зазначити, що численні випадки здійснено під керівництвом ізраїльського лобі, наприклад, війна в Іраку і нещодавня арабська весна, яка може бути окремо зазначеною на прикладі Єгипту [1, с. 3]. Крім того, не можна не згадати ядерну програму Ірану, що, очевидно, мала тісний зв’язок з ізраїльським питанням. Хоча існує безліч контроверсійних моментів, але яскравий образ ситуацій і подій у результаті конфлікту на Близькому Сході надає беззаперечну перевагу рейтингів Ізраїлю.

Н. Маст наголошує, що існує своєрідне тлумачення, запропоноване ізраїльським лобі, представники якого стверджують, що їхні зусилля зосереджені передусім на легітимізації головних інтересів американських євреїв [1, c. 6]. Крім того, організація заявляє, що питання національних інтересів насправді не є настільки фігуруючим в уряді, та критики занадто переоцінюють їхній вплив на вирішення справ цієї категорії. Ця теорія ніколи не мала явного підтвердження, але завжди залежала від політиків, які зазвичай схвально розглядали відносини з Ізраїлем. Крім того, уряд часто наголошує на можливості й легко скасовувати голоси лобі в деяких випадках.

Представники проізраїльських груп стверджують, що владність їхньої організації, як всесильного фінансового гіганта, часто перебільшують та вигадують недоброзичливі конкуренти, щоб звести наклеп та усунути перешкоду на своєму шляху. Більше того, вони заявляють, що існує безліч ще більш впливових лобістів. Отож проізраїльські групи вказують, що кліше і критика засновані головно і зазвичай на пропаганді антисемітизму та інших факторах [1, с. 7]. Лобісти, що прихильні до ізраїльського напрямку, постійно та організовано акцентують увагу на тому, що регіон Близького Сходу є гарячою точкою і держава Ізраїль є єдиною точкою опори Сполучених Штатів через свою віру та відданість демократії. Необхідно зазначити, що фундаменталізм широко поширений серед арабських країн і концепція тероризму ігнорує всі можливі засади вільного суспільства. Отже, проблематика питання національної безпеки має глибоке коріння в перевагах співпраці Сполучених Штатів з Ізраїлем.

Ельвіра Кінг зауважує, що лідерство США є безумовним способом врегулювання подій, і водночас автор також наголошує, що європейська сторона має помітно слабший вплив на ситуацію, що триває вже багато років на Близькому Сході. Це твердження абсолютно очевидне, бо традиційна фінансова підтримка проводиться на основі реалістичної оцінки можливих результатів і нейтральної позиції в порівнянні з гегемонією заходу [2].

Основи цього твердження виходять далеко за межі правової практики використання фактів, оскільки абсолютна відсутність будь-яких письмових застережень знімає тягар із плечей обох сторін. Саме тому докази є зайвими для США, й уряд цієї держави ніколи б не наважився розкрити реальний стан військової диспозиції Ізраїлю. У разі проголошення війни, таємні угоди, укладені цими сторонами, можуть охоплювати питання стосовно резервування ядерної зброї. Сполучені Штати ретельно стежать і захищають справи зі своїми союзниками на міжнародній арені. Так, ця модель зв’язків певною мірою втрачає прозорість [2]. Завуальована тема союзництва із заходом є фактором, який допомагає Ізраїлю зберегти рівновагу і вигідне становище.

Підсумовуючи, необхідно зауважити, що вміння організувати та аргументувати свою діяльність та цілі має вирішальне значення для лобі. Отже, головна мета та завдання цього дослідження підтверджують раціоналізацію підходу представниками ізраїльської спільноти до врівноваження присутності їхнього інтересу в рішеннях уряду. Унаслідок особливої співпраці ця група отримує привілейовану позицію, як нагороду за лояльність.
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Андрій Гарбадин
СУЧАСНІ ПІДХОДИ ДО ІНТЕРПРЕТАЦІЇ КОНЦЕПТУ “ПРАВ ЛЮДИНИ” У ПОЛІТИЧНІЙ ТЕОРІЇ

Абстрактне формулювання “сучасності” в політичній теорії приховує безліч небезпек, тому зазначимо, що в межах нашої наукової розвідки взято за основу західну традицію філософсько-політологічного синтезу, який часто і не зовсім коректно ще іменують “постмарксизмом”.

Отже, чи існує людина? Відповідь на це пафосне питання А. Бадью вбачає якраз в апеляції до дискурсу “прав людини”, безпосередньою опорою для формування якого є “практичний розум” І. Канта. Відповідно безпосередні ці права, суть яких виводиться через етику, яка тут розуміється як здатність апріорі вирізнити Зло, наводить А. Бадью на думку про те, що кінцевим принципом політичного судження є така теза: “Добре те, що явно протистоїть якомусь Злу, ідентифікованому як таке апріорі. Саме право це передусім право “проти” Зла” [1]. Відповідно навіть поняття правової держави в такому разі виступатиме простором розгортання ідентифікації такого Зла. 

Цей погляд на етику фактично синонімізує її з правами людини, конструюючи видимість універсального суб’єкта. Така етика, по суті, визначає людину як жертву. І така позиція є неприйнятною, вважає А. Бадью, зважаючи на три тези: по-перше, “становище жертви, що страждає, звіра, виснаженого та вмираючого, уподібнює людину її тваринній підоснові” [1]. Ця позиція просто перекреслює погляд на людину як істоту безсмертну, здатну вивільнитися з-під гніту такої тваринної своєї основи – а тільки таке безсмертя і може показати людину як таку, як вищу від інстинктивної обумовленості, яка якраз і позбавлена питань етичності чи власного правового, свобідного статусу.

По-друге, “жертовне визначення людини неприйнятне тому, що якщо етичний “консенсус” ґрунтується на визнанні Зла, то це означає, що будь-яка спроба зібрати людей навколо позитивної ідеї Добра, і тим більше охарактеризувати Людину на основі подібного Проекту, виявляється на ділі справжнім джерелом зла як такого” [1]. Традиційно найгучніша риторика свободи та хліба у тоталітарних психотипів, найепічніші проекти творення епох Добра засновуються на виключенні цілих пластів етнічно, культурно, ідеологічно інших.

По-третє, “своїм апріорі негативним визначенням зла етика забороняє собі осмислення одиничності ситуацій, що складаються, з якої обов’язково починається будь-яка власне людська діяльність” [1]. Така етика засновує монументальний, апріорі поданий світопорядок із чіткою поляризацією, яка унеможливлює альтернативність вияву вже заданого, ідеологічно прописаного, суб’єкта. 

З іншого боку, неодмінно виникає підозра стосовно таких ситуацій, надзвичайність яких може виступити праобразом того, що М. Фуко називав “містом перед чумою”. Або ж якщо скрупульозніше глянути на суб’єкта-жертву, то можна згадати прекрасний фільм Ласло Немеша “Син Саула”, де якраз і йдеться про людськість як самопожертву. У фільмі йдеться про реалії голокосту, про війну, про винищення євреїв та інше. Нестандартним є лише зміщення сюжету на Саула, а також розмитість кадру стосовно реалій навколо. Суть фільму якраз і полягає у готовності йти на жертву, жертвувати себе заради етичності права дихати, що моментами може бути куди більш людяним  жестом навіть за акт супротиву, революції чи виклику.

Іншим виміром аналізу прав людини в А. Бадью є позиція стосовно “етики відмінності” (як позиції на противагу націоналізму, що зараз набирає противагу, у форму ненависті та бажання позбавитися мігрантів як джерелу насильства та безробіття – чисто утилітарної пози). Останнє поняття синонімічне “визнанню іншого” (на противагу дискримінації чи що ще типовіше, расизму у всіх його проявах), “мультикультуралізму” (на противагу поведінковій, культурній уніфікації), все це, по суті, “стара добра “терпимість”, яка полягає в тому, щоб не обурюватися, що інші думають і чинять інакше, ніж ви” [1]. 

Власне, на що характерне вказує А. Бадью: “Афішовані апостоли етики і “права на відмінність” явно впадають у жах від будь-яких мало-мальськи різких відмінностей” [1]. Нещодавні дискусії у Франції стосовно конституційності заборони буркуні це прекрасно ілюструють. Чи будь-які дискусії стосовно права на сексуальну свободу жінки. 

Проблема, по суті, полягає у тому, що  “етика прав людини визначає якусь ідентичність! І надалі повага до відмінностей застосовується лише в міру їхньої розсудливої відповідності цій ідентичності” [1]. Ми можемо мати справу з іншим, тільки якщо це “хороший інший” – такий, що згодився списати свою ідентичність як незрілу, невідповідну нашій, мультикультурній, консенсусній правді. Інший повинен інтегруватися – на цьому наголошують більшість дослідників та критиків концепту “прав людини”. Як справедливо зазначає С. Жижек, будь-який вибір завжди є ще і метавибором. І будь-яка справа декларувати позаполітичність власного вибору є політичним жестом par excellence. Тут також можна згадати і Г. Арендт, яка задовго до цього говорила про те, що як тільки ми зіткнемося із людиною без прав, без статусу, без будь-якої політичної опіки, то така людина буде в принципі позбавлена правового статусу. На початку минулого століття масштабне розмноження таких деполітизованих персон сприяло формуванню тоталітаризму.

А що зараз? Механізми захисного консерватизму лише множитимуть абсурдні (на перший погляд чи прослуховування) маніфести стосовно депортації біженців із кримінальним минулим чи зведення стін та нових кордонів. За фактом безсумнівна популярність на сьогодні таких позицій лише нівелює пафос знеособленості “прав людини”, а такими знеособленими вони якраз себе і виявляють тоді, коли б мали “працювати”.
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Валерій Денисенко
ДО ПРОБЛЕМИ ФОРМУВАННЯ КОМУНІКАТИВНОЇ РАЦІОНАЛЬНОСТІ
У сучасному світі індивід у політичному середовищі діє не стільки як ідейно зорієнтована, скільки як інформаційно заряджена людина. Існуюча ж у цьому випадку можливість дискомунікації між верхами й низами, цілі збереження належного для держави ступеня ефективного управління передбачають пошук відповідних методів компенсації цих нових тенденцій. Новизна становища сучасної людини позначається термінами і характеристиками, що виросли з візуальних, “видовищних” і споживчих практик: об’єкт впливу; споживач (інформаційних послуг); реципієнт; “дивідуум” (на відміну від індивідуума); “мереженін” (замість громадянин); актор та ін. У соціальному й політичному дискурсах з’являються терміни “медіакратія” та “NЕТократія”. Різко зростає доступність видів та об’єктів інформації, розгортається універсалізація шоу-культури, яка народжує нові уявлення про дозвілля, вільний час, самореалізацію, самопрезентацію. Змішування культур створює транскультурне мислення; у політичному просторі формується феномен медіатизації.

Суспільства, які прагнуть до здійснення влади демократичним шляхом, зіштовхуються з проблемою розумного обмеження демократичних свобод індивіда на користь суспільних благ. Усвідомлення зростаючої необхідності політичної участі індивідів у демократичному процесі призведе до міфологізації та гіперболізації ступеня їхньої участі в прийнятті суспільно значущих рішень.

Важливою характеристикою минулого століття, за оцінкою одного із творців квантової фізики М. Борна, є трагічне поєднання найбільших тріумфів розуму і поразок здорового глузду. У цій констатації виражена криза головних принципів, навіть самої ідеї раціональності як однієї з фундаментальних цінностей і регулятивів людського мислення та діяльності. Процес розмивання зазначених критеріїв багато в чому пов’язаний із формуванням парадигми мислення, що дає людині змогу самостійно оцінювати життєву ситуацію, формулювати завдання, відшуковувати і визначати необхідну інформацію, ефективні методи і засоби її вирішення.

Концептуальна криза в інтерпретації поняття “раціональність”, яка виявляється в сучасних дискусіях із цієї проблеми, пов’язана із конкретною історичною формою раціональності – класичним уявленням про раціональність, започатковану від епохи Нового часу й Просвітництва. Сучасна криза ідеї раціональності – це, безперечно, криза класичних уявлень про раціональність. Вона постає як симптом загальнішої і глибшої кризи ідейно-світоглядних основ класичної західноєвропейської свідомості й зумовлена втратою зрозумілих і чітких ідейно-концептуальних орієнтирів, якими характеризувалися класична свідомість узагалі й класична інтерпретація раціональності зокрема.

Некласична раціональність постає з необхідності саморозвитку, “самобудівництва” суб’єкта в процесі його взаємин зі світом. Некласична раціональність є відкритою раціональністю, здатною до вдосконалення і перегляду своїх вихідних установок.

Раціональне ставлення до світу обов’язково припускає спрямованість на ефективність, успішність дії. Однак сама собою ефективність у жодному випадку не може розглядатися як достатня специфічна ознака раціональності. Не може розглядатися у вигляді раціональної й творчої імпровізаційної діяльності, що призводить до успішних результатів під час вирішення тих чи тих індивідуальних завдань. Раціональності властива інтенція на свідомий рефлексивний контроль над “ідеальним планом” світовідношення, перетворення його на спеціальний предмет діяльності. Можна, очевидно, розглядати раціонально-рефлексивний тип відношення до світу, раціонально-рефлексивну культуру.

Отже, раціональність насамперед пов’язана із заснованою на адекватному розумінні проблемною ситуацією, де перебуває суб’єкт дії, свідомим керуванням власною поведінкою. Вона допускає дві обов’язкові умови – рефлексивний самоконтроль і облік вимог реальності. Власна відповідальність та рефлексивний самоконтроль визначають волю суб’єкта дії, яка протистоїть його залежності від зовнішніх сил. Раціональність передбачає альтернативність поведінки, можливість вибору різних способів дії.

Соціальні теорії XX – початку XXI ст. характеризуються переходом від однієї парадигми розвитку суспільства до іншої. Зміна соціальних парадигм, що розпочалася приблизно в середині минулого століття, – парадигми, ґрунтованої на монізмі, протистоянні й строгій системності поглядів і принципів, на іншу, засновану на плюралізмі, погодженні, сполученні різних поглядів, визнанні маргінальності, інтерпретації різноманітної теоретико-практичної спадщини, належить до ознак сучасності. Перехід цей здобуває щоразу більшу значущість не лише в політиці, а й у науці. Так ідея консенсусу, яка розробляється в герменевтичних теоріях, знайшла відгук у представників інших орієнтацій.

Наприклад, Ю. Габермас головну увагу приділяє аналізу процесів перехідності й способам подолання супроводжуючих їх конфліктів. Його концепція здатна слугувати методологічною основою для продуктивного обговорення сьогоднішньої ситуації у посткомуністичних країнах, де існують конфліктні ситуації, пов’язані з перехідним періодом їхнього розвитку, зіткненням різних інтересів і сил.

Насправді, у перехідний період існує велика небезпека втрати уявлення про загальні інтереси, національні цінності, суспільне благо, до якого варто було б прагнути. Ю. Габермас – один із небагатьох сучасних мислителів, переконаних у можливості досягнення раціональної суспільної згоди. У цьому зв’язку він висуває на перший план проблему досягнення консенсусу на основі розуміння. Її рішення вчений починає у теорії комунікативної дії, розвиваючи концепцію розуміння як передумову суспільної згоди (договору, консенсусу).

Дослідник вводить поняття “праця” й “інтеракція”, розкриває їхню взаємодію і показує значення у самовідтворенні людського суспільства. Крім інструментальної дії, в діяльності людей надзвичайно важливі комунікативні інтеракції – взаємодії, що не стільки ведуть до пошуку потрібних засобів для досягнення визначеної мети, скільки спрямовані на порозуміння між діючими суб’єктами. У цій ситуації партнера з комунікації розглядають не як засіб досягнення моєї мети, а як рівноправного суб’єкта, взаємодіючи з яким, я перевіряю та рефлектую доцільність засобів і мети своєї дії, вступаючи з ним у комунікацію.

Досягаючи своїх цілей у праці, людина заклопотана отриманням блага. Прагнучи ж віднайти порозуміння у комунікаційній взаємодії, вона вільна від цієї проблеми. Модель чистої комунікативної дії – “ідеальна мовна ситуація”. Мова, за Ю. Габермасом, посідає центральне місце, оскільки, як засіб комунікації, вона дає змогу перевірити правильність тверджень під час аргументації, пошуку істини і досягти на таких засадах розуміння. Лише рефлексія комунікації, тобто перебування її філософських основ, відкриває істину, щодо змісту якої і може бути досягнуто порозуміння. Мова завжди є інструментом порозуміння між суб’єктами, але люди реально взаємодіють у суспільстві нерідко по-іншому, ніж це описано в ідеальній мовній ситуації. Реальність соціуму нерозривно пов’язана з фактором влади і з політичною ситуацією, де процес інтеракції здійснюється у вигляді “безнасильницького насильства”. Ю. Габермас називає це “зруйнованою комунікацією”, яка є, власне кажучи, відмовою від досягнення комунікаційної згоди.

Теорія консенсусу Ю. Габермаса має раціональний і, крім того, сцієнтистський характер: в акті комунікації відкривається істина, що покладена в основу розуміння. Тим самим комунікаційна теорія, виконуючи епістемологічні функції, постає і як соціальна модель суспільства. Згода в суспільстві досяжна не тільки тому, що істина може бути віднайдена, а й тому, що, за Ю. Габермасом, передбачається реалізація певної моделі суспільства, а це забезпечує деякий нормальний хід і рівень життя тим, хто погоджується з його установками.

Консенсус припускає раціоналізацію у процесі взаємодії учасників комунікації їхніх інтерпретацій життєвого світу. Спільне життя потребує навіть від найпростіших систем взаємодії постійного взаємного пристосування й удосконалювання кооперації. Остання може бути досягнута за допомогою або суворої організації, що гарантується лише під час узурпованої влади окремими особистостями, або внаслідок укладання суспільного договору для врегулювання відносин між людьми. Цей договір може бути досягнутий лише за узгодження принципів індивідуальної волі й суспільного блага.

Галина Іленьків
РАЦІОНАЛІСТИЧНО-ІРРАЦІОНАЛІСТИЧНІ ОСНОВИ ПОЛІТИКИ В УТОПІЇ ТА АНТИУТОПІЇ

Для утопії політика – природний стан буття людини. Поза державою, а отже, і поза політикою немає нічого, а людина неминуче є політичним актором настільки, наскільки не може існувати поза сферою політичного, як, зрештою, і все в утопії. Втім, аналогічну ситуацію відтворює і антиутопія, ілюструючи в такий спосіб негативні сторони політичної десуб’єктивації людини та формування ідеального суспільства, що відповідає суспільству споживання, проте зараз не про це. Політика стає всеохопною та абсолютною,  становлячи собою спілкування, відносини, що виявляються на трьох головних рівнях: людина–суспільство, людина–держава та людина–людина. 

Прагнення до ідеалу має двоякий характер, раціонально-ірраціональний. Раціональним у такому випадку виступає суто прагматичне начало – бажання жити в найкращому політичному ладі не заради самого себе чи досконалості. Утопія як ідеальна система передбачає не тільки щастя для кожного її громадянина, але і забезпечення всіх його потреб. Тобто йдеться про утилітарний характер утопії: людина, вступаючи у відносини політики та формуючи державу, чекає на задоволення власних потреб, що забезпечуватиме їй достойне існування. У такий спосіб в утопії раціоналізується поняття щастя, що вимірюється показниками необхідності та потреби. А отже, формується прагматична сторона політики в утопії: держава та особа є взаємовигідними (держава людині – зі соціального та економічного боку, натомість людина державі – з боку політичної підтримки).

Ірраціональний бік  політики розпочинається з причин формування утопії самої собою. Концепт ідеальної держави є своєрідним притулком, що шукає людина епохи Відродження, коли починається зміна умоглядних акцентів. Це відображається і в концепті. Суспільство, що панує над людиною, і тоталітарна держава є механізмами не пригноблення людини, а її захисту, створення максимально комфортного для неї середовища. З одного боку, людина відчуває потребу перекладення відповідальності за прийняття значущих рішень на інших суб’єктів, адже не є готовою до цього, з іншого, – вона потребує визначеності свого життя. Напередвизначеність у такому випаду виступає головним та найбільш надійним гарантом соціального комфорту.

Підставою для існування ідеальної держави, а отже, політики, є раціональний громадянин, а припущення про те, що такий може існувати, саме собою ірраціональне. Так чи так раціональність будь-якої людини є обмеженою, а її діяльність матиме відтінок ірраціонального до того моменту, поки не будуть абсолютно виключені емоції. Останнє, що цілком очевидно, звужує людину як суб’єкт та, зрештою, цілковито дегуманізує, перетворюючи на необхідний для життєдіяльності системи механізм. Крім того, і в інституційному, і в процесуальному сенсі можемо констатувати доведену до крайнощів раціональність: уся політична система держави, що може та повинна називатися ідеальною, побудована найбільш розумно. 

Найбільш розумним, що цікаво, є в такому випадку застосування принципу гармонії з природою, тобто саме в природі людина черпає мудрість, яка допомагає досконало організувати її суспільно-політичне життя. І все ж вона керується в цьому не тільки раціональними прагненнями найбільшої користі для себе, але й прагненням спілкування, участі в політиці та реалізації через неї, що уподібнює її до людини Аристотеля, яка є за своєю природою істотою політичною, тобто віднаходить себе у спілкуванні. 

Отже, підставами існування політики в утопії в тому вигляді, в якому ми про неї знаємо, є потреби людини як раціональна складова частина та емоції, зокрема страх – як ірраціональна. Саме виникнення утопії є символом віри в людський розум, що конструює ідеальну політичну систему, особливо зважаючи на те, що в епоху Середньовіччя подібною здатністю володів лише Бог. Натомість виникнення антиутопії є символом ствердження ірраціональності, індивідуалістичності як ознаки філософії нової епохи. Проте і для однієї, і для іншої незмінною залишається база, на якій виникають, конституються та інституціоналізуються відносини політики.
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Оксана Кірієнко

ІНФОРМАЦІЙНЕ СУСПІЛЬСТВО : 

ПОЛІТИКО - АНТРОПОЛОГІЧНИЙ ПІДХІД ДО АНАЛІЗУ
У другій половині ХХ ст. починає стрімко зростати кількість інформації, що циркулює в суспільстві. Відповідно поштовх для розвитку отримує сфера інформаційного бізнесу та інформаційних послуг. Багато вчених заговорило про те, що адекватно сприймати та опрацьовувати подібну лавину інформації людина не здатна. Коцептуалізація цих тенденцій відображена в понятті “інформаційне суспільство”. Спеціалісти, які запропонували термін, пояснювали, що він характеризує суспільство, в якому в надлишку циркулює інформація високої якості, а також наявні всі необхідні засоби для її зберігання, розподілу і використання [1, с. 39]. 

М. Кастельс запропонував концепцію “інформаційного суспільства”. На його думку, інформація та обмін інформацією супроводжували розвиток цивілізації впродовж усієї історії людства і мали велике значення у всіх суспільствах. Проте “інформаційне суспільство” будується так, що генерування, обробка та передача інформації стали фундаментальними чинниками продуктивності та влади” [4, с. 42–43]. Подібний тип суспільства розвивається на тлі динамічних та суперечливих процесів глобалізації, що залучають чи відкидають усі точки земної кулі із загального соціального, символічного та економічного обміну. 

Отже, виникає нова універсальна соціальна структура, що проявляється в різних формах залежно від різноманітності культур та інститутів. Така соціальна структура і пов’язана з виникненням нового способу розвитку – інформаціоналізмом, що формується внаслідок перебудови способу виробництва наприкінці ХХ ст. 

В інформаційному способі розвитку джерелом продуктивності є технологія генерування знання, обробки інформації та символічної комунікації. Специфічним для такого способу розвитку є вплив знання на саме знання як головне джерело продуктивності. 

Принципова відмінність інформаційно-технічної революції в порівнянні з її історичними попередниками полягає у швидкому поширенні інформаційних технологій на простір усієї планети. Проте швидкість технологічної дифузії є вибірковою – і соціально, і функціонально. Критичним джерелом нерівності в сучасному світі є відмінність у рівні доступу до нових технологій.

Нові інформаційні технології розглядають не лише як засоби для використання, а й процеси для розвитку, адже через їхнє посередництво певною мірою зникає відмінність між користувачами і розробниками. Отже, користувачі можуть контролювати технологію, як наприклад, у випадку з Інтернетом. Така тенденція породжує нове співвідношення між соціополітичними процесами творення й обробки символів та здатністю виробляти і розподіляти товари та послуги. Вперше в історії людства ідея (думка) прямо є виробничою силою, а не просто певним елементом виробничої системи.

Принципова відмінність інформаційно-технічної революції в порівнянні з її історичними попередниками полягає у швидкому поширенні інформаційних технологій на простір усієї планети. Проте швидкість технологічної дифузії є вибірковою – і соціально, і функціонально. Критичним джерелом нерівності в сучасному світі є відмінність у рівні доступу до нових технологій.

Важливою рисою такого типу суспільства є мережева логіка нової структури соціальної реальності. Постає мережеве суспільство, що твориться мережами виробництва, влади та досвіду, які формують культуру віртуальності в глобальних потоках, що пронизують час і простір. М. Кастельс наголошує на тому, що не всі соціальні виміри та інститути відповідають логіці мережевого суспільства подібно до того, як індустріальні суспільства протягом тривалого періоду містили доіндустріальні форми людського існування: “…Усі суспільства інформаційної епохи пронизані – із відмінною інтенсивністю – логікою мережевого суспільства, динамічна експансія якого поступово абсорбує і підкоряє раніше існуючі соціальні форми” [4, с. 505].

Інформаційне суспільство (як і будь-яке інше суспільство нового типу) виникає “тоді (і якщо) спостерігається структурна реорганізація у виробничих відносинах, відносинах влади та відносинах досвіду. Подібні перетворення приводять до однаково вагомих модифікацій суспільних форм простору і часу і до виникнення нової культури” [69, c. 496]. Залежність суспільства від нових способів поширення інформації надає останнім великий обсяг влади, призводить до ситуації, коли “суспільство контролює їх, а вони суспільство” [4, с. 493]. 

Отже, одночасно зі змінами в матеріальній технології революційних змін зазнала соціальна і політична реальність: відносно жорсткі й вертикально орієнтовані інститути заміщують гнучкими і горизонтально орієнтованими мережами, через які здійснюється влада та обмін ресурсами. Усі сфери життя, від геополітики потужних національних держав і до буденного досвіду людини, змінюються, занурюючись в інформаційний простір і глобальні мережі. Технологія постає як ресурсний потенціал розвитку суспільства, що надає різні варіанти соціальних змін. Суспільство при цьому є відносно вільним у виборі альтернатив свого розвитку.

Одним із важливих наслідків становлення інформаційного суспільства є, за визначенням Е. Тофлера, процес демасифікації, що означає рефлексивну індивідуалізацію потреб і підлаштовану під неї індивідуалізацію виробництва. Сучасна технологія дає змогу максимально знизити вартість виробництва індивідуалізованих товарів, а споживач більше не є простим об’єктом рекламно-маркетингових політичних маніпуляцій. Він свідомо формує себе, усвідомлюючи свій неповторний “стиль життя”. “Стиль життя” є специфічною рисою інформаційного суспільства, що передбачає можливість широкого вибору серед великої кількості альтернатив, а також опосередкування етичного (ціннісних смаків) й економічного (можливості їхньої матеріальної реалізації) контекстів. Індивіди солідаризуються на підставі певних стилів життя; у сучасному світі вони стали одним із чинників ідентифікації. Ще раз наголосимо, що якісний перехід виникає з появою нових комунікативних технік, що роблять інформаційні потоки інтерактивними. Єдність професійної самореалізації, творчої активності та формування унікального стилю життя – характерні компоненти ідентичності індивіда інформаційного суспільства [3]. 

В умовах інформаційного суспільства система національної держави і її національної економіки отримує подвійний удар. З одного боку, від глобалізованих економічних організацій, що конкурують із національною державою; з іншого, – від індивідів, включених у процес всесвітнього та неієрархічного взаємообміну інформацією. Формування “стилю життя” як нової екзистенційної парадигми імплікує формування “політик життя”, тобто політик, що стосуються “проблем, породжених процесами самоактуалізації у посттрадиційних контекстах, де глобалізовані впливи глибоко проникають в індивідуалізований проект самості й, навпаки, де процеси самореалізації впливають на глобальні стратегії” [3]. 

Отже, на перший план у сфері політики виходить процес самоформування індивіда і локальних, об’єднаних стилями життя груп у глобальних комунікативних контекстах, а політична влада перетворюється на інструмент такого самоформування. Це означає, що поняття політики стає щоразу більш розмитим, межі між політичним, громадянським і приватним стають менш помітними, а у сферу політичного дискурсу можуть бути введені будь-які питання, враховуючи й ті, що ніколи не вважались політичними. У тих суспільствах, де не відбувається такої зміни, а влада замкнена в межах традиційних політичних тем і локально-національних контекстів, створюються передумови політичного відчуження.

Звичайно, модель функціонування інформаційного суспільства є досить абстрактною, і ми усвідомлюємо той факт, що далеко не всюди політика “стилю життя” виходить на перший план щодо політики емансипації. Проте стає явною тенденція зміни специфіки структури політичної реальності, що тягне за собою зміну специфіки процесів інтерналізації цієї реальності індивідом.
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Соломія Кривенко
СТРАТЕГІЇ РОЗПАЛЮВАННЯ НЕТЕРПИМОСТІ У СУЧАСНОМУ ПОЛІТИЧНОМУ ДИСКУРСІ

Сучасні небезпеки політичного демократичного врядування ускладнилися з розвитком концепції інформаційного суспільства, появою розгалуженої системи засобів масової комунікації, вивченням їхнього впливу на суспільство, розширенням мережі Інтернету, збільшенням кількості його користувачів, зародженням поняття гібридної чи інформаційної війни тощо. Однією з таких небезпек є використання мови як засобу політичної маніпуляції свідомістю людей, внаслідок якої спалахує почуття ворожнечі до інших груп суспільства. 

У Рекомендації Комітету міністрів Ради Європи № 97(20) мовою ворожнечі визначають усі види висловлювань, які поширюють, розпалюють, підтримують або виправдовують расову ненависть, ксенофобію, антисемітизм та інші форми ненависті, зумовлені нетерпимістю, зокрема нетерпимістю, що виявляється у формі агресивного націоналізму та етноцентризму, дискримінації меншин і ворожого ставлення до них, а також іммігрантів та осіб, що за своїм походженням належать до іммігрантів” [7]. 

З одного боку, поява та введення до політичного дискурсу поняття “мови нетерпимості” стало законним механізмом регулювання сфери публічної комунікації. З іншого, – його виявлення мови нетерпимості в політичній практиці та теорії може становити труднощі, оскільки потребує ґрунтовного розуміння, де починаються мова нетерпимості й закінчується головне право демократії на вільне висловлення власної думки, закріплене в статті 19 Загальної декларації прав людини, у статті 19 Міжнародного пакту про громадянські та політичні права. 

Зокрема, це видно на прикладі Польщі, коли 2016 року очільник правлячої партії “Право і справедливість” Ярослав Качинський сказав: “У Польщі відбувається тиск того, що на Заході вже викорінило свободу. Це політична коректність. Ми не приймаємо жодних законів проти мови ненависті, жодних винаходів, які утискають свободу. Польща повинна бути островом свободи” [2].

Відсутність чіткої межі між правом на свободу слова та забороною вдаватися до мови нетерпимості створює простір для політичної маніпуляції. Адже, власне, політичні висловлювання мають один із найбільших впливів на суспільство завдяки тому, що політики як автори публічного дискурсу мають можливість здійснювати процеси номінації – публічне називання та визначення певних явищ і процесів, наділення його сутнісними ознаками.

Так, політики отримують право описувати (створювати) ворога в різних політичних дискурсах і відповідно до певних ідеологій. Його можуть символізувати живі істоти (люди чи група людей, власне, такий дискурс вважають мовою нетерпимості) або неживі явища та об’єкти (фальсифікація, беззаконня, корупція тощо). Вибудовується образ ворог унаслідок ефекту контрасту, коли спільноту протиставляють іншим групам населення. Таке протиставлення можна було б вважати невід’ємною ознакою будь-якого політичного дискурсу, який формує ідентичність відповідного колективу, проте в саме загострених формах загрожує спалаху нетерпимості.

Ефект протиставлення добре видно на прикладі висловлювання з інавгураційної промови Д. Трампа: “Надто довго невелика група людей у столиці нашої країни пожинала плоди правління, державної влади, а витрати лягали на плечі людей. Вашингтон процвітав, але люди від його благ і багатств нічого не отримували. Політики процвітали, але робочі місця зникали, і заводи закривалися. Істеблішмент захищав себе, а не громадян нашої країни. Їхні перемоги не були вашими перемогами. Їхні тріумфи не були вашими тріумфами. І поки вони святкували в столиці нашої країни, сім’ям, які перебувають у скрутному становищі по всій нашій країні, святкувати було практично нічого” [5]. Тут пересічні громадяни протиставляються “невеликій групі людей”, тобто оточенню попереднього президента. Також зазначимо: Д. Трамп використовує формулювання “Вашингтон процвітав”, що є метонімією, адже йдеться не про місто як таке, а про символ представників державної влади США. Таке висловлювання може породжувати негативні емоції щодо прихильників попередньої влади чи представників партії-конкурента. 

Можна було б подумати, що демократичний дискурс прагне об’єднати людей навколо ідеї нетерпимості до неживих явищ, зокрема корупції, злочинів, зловживання владою, недотримання прав людини тощо, а недемократичний переносить образ ворога на живих об’єктів, підживлює ксенофобію, нелюбов до певних національних меншин, мігрантів і конкретного прошарку населення, щоби з допомогою ефекту протиставлення надати раціонального обґрунтування власному існуванню. Однак такий висновок був би поспішний.
Адже демократичний дискурс у своїй ідеї повинен узагалі відмовитися від ідеї ворога, створюючи правовий дискурс, що має бути винятково раціональним, тобто не допускати емоційної мотивації в публічному мовленні. Адже навіть на підставі нетерпимості до беззаконня можна розпалити ворожнечу й конфлікти, бо в такому випадку відкривається простір для навішування ярликів на певних людей. До того ж ворог у недемократичному режимі може втілюватися й у певних явищах – інакомисленні, конкуренції, протестах. Зрештою, є і випадки, коли нетерпимість скеровується проти конкретних предметів, які символізують ворога. Це ми могли спостерігати, наприклад, коли в РФ знищували імпортовані з України продукти харчування. 

З огляду на зміщення ролей автора та адресата, що існує, зокрема, в Інтернеті та соціальних мережах, де кожен може наділятися ознаками як автора, так і реципієнта, наростає проблема аналізу Інтернет-контенту на предмет присутності в ньому мови нетерпимості. Як засвідчують дослідження, сьогодні Інтернет-користувачі невдоволені загалом окремими групами населення, політиками та журналістами [1].

Не завжди дискурс нетерпимості є буквальним, він може проявлятися натяком, що в процесі контекстуалізації здійснює визначені ефекти. Зокрема, Тен ван Дейк виділяє такі стратегії розпалювання нетерпимості:

1) заперечування наявності расистських дискримінаційних намірів: політик стверджує, що “просто розповідає правду про ситуацію, яка склалася”; 

2) виправдання (бажання правди, розвінчування табу); 

3) вибачення (“ми прагнемо уникнути наростання напруги між представниками різних етнічних груп”); 

4) провокація та звинувачення жертви (вони самі винні в жорстких нормах, бо відмовляються соціалізуватися, жити за правилами суспільства, здобувати освіту тощо); 

5) інверсія (звинувачення у відповідь: “ми не винні в тому, що сталося – це їхня власна вина!”, “справжні расисти – це не ми, а вони!”) [3, c. 158–159];

6) Дональд Матісон додає расистську стратегію умиротворення (“я не расист, але…”) [4, с. 215]
З огляду на те, що засоби масової комунікації виховують адресата як представника певної спільноти, важливим є й дослідження медіа-дискурсу, в якому висвітлюється політична проблематика. 
Зокрема, інверсію як стратегії нетерпимості можна помітити на ставленні до біженців, яке публічно описав львівський журналіст так: “Я для себе дуже чітко розділяю переселенців на дві категорії. Це є кримські переселенці, які є дійсно жертвами анексії, жертвами Росії, і це є донбаські переселенці, яких я не вважаю жертвами, а більше вважаю втікачами від своєї власної відповідальності” [6].

Проте не лише в політичних програмах є висловлювання нетерпимості. Наприклад, Дональд Метісон, аналізуючи прояви мови ворожнечі в спортивних новинах, помічає, що коли описують німецький футбол, то вдаються до категорій німецького мілітаризму. На приклад, автор навів заголовок іспанської щоденної газети: “Бронетанки проти Аргентини”. Використання терміна “бронетанки” щодо Німеччини пов’язане зі стереотипною асоціацією країни з технікою часів Другої світової війни [4, с. 222]. Або ж, говорячи про чорношкірих гравців, коментатори футболу посилалися на силу їхніх м’язів, а коли говорили про білих, то описували їхній розум та працелюбство [4, с. 213].

Тобто повідомлення можна визначити такими, що породжують дискурс нетерпимості, якщо воно розповідає про негативні дії тільки членів аут-групи; якщо негативні дії аут-групи акцентовані (за допомогою гіпербол, метафор), а дії інших – деакцентовані (наприклад, за допомогою евфемізмів); якщо дії виражені у специфічних “етнічних” і “расових” термінах, а не в більш релевантних термінах; якщо бунти, мародерство і насильство представлені як самостійні події, що перебувають поза соціальними причинами [3, с. 39]. Також варто додати, що мова нетерпимості присутня й тоді, коли мовець обмежується стереотипною констатацією факту про певну групу осіб, не розширюючи поле знань адресата, а підтверджуючи його попередні спрощенні уявлення.

Загалом видається очевидним, що введення поняття “мови нетерпимості” не повинне обмежувати право на свободу слова, а лише накладає заборону на певні способи висловлення цих поглядів. Саме тип висловлювання може негативно вплинути на адресата, що у сучасних умовах є множинним.
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Марія Леськів
“ЛЮДИНА ПОЛІТИЧНА” ЯК ФЕНОМЕН І ПОНЯТТЯ : ТЕОРЕТИКО-МЕТОДОЛОГІЧНІ АСПЕКТИ ДОСЛІДЖЕННЯ

Методологічна особливість дослідження “людини політичної’ полягає в тому, що її може визначати як феномен і як поняття. У словниках іншомовних слів під феноменом часто розуміють явище, єдине у своєму роді, взяте в його цілісності, в єдності з його сутністю й дане нам у досвіді. Із цього визначення випливає, що “людина політична” як феномен, розглядається як цілісне явище, притаманне добі Античності, сформоване за конкретних умов й наділене конкретною сутністю, яка не підлягає трансформації. 

Перші осмислення феномену політичної людини, зокрема Аристотелем у “Політиці” [1], сконцентровані на визначенні не так політичної складової цього феномену, як людської складової. Людина дефініційована вищою істотою, яка живе у державі, володіє мовою й логосом, є громадянином, здатним до діяльності й виконання суспільно значимих функцій для забезпечення загального блага. Так, феномен “людина політична” – стале явище, яке наука сприймає як даність. 

Натомість “людина політична” як поняття, явище, породжене сучасною політичною наукою, динамічне за способом тлумачення й концептуалізації, може набувати різних сутнісних значень і характеристик. Концептуалізація поняття “людина політична” в сучасній політичній науці детермінується соціально-політичною реальністю й “духом” часу. Сучасне розуміння політики вже не ілюструє її як специфічний спосіб життя людей чи суспільну реальність, вона надає людині певного спрямування. Важливість дослідження політичної людини у контексті політичного випливає з того, що поняття “людина політична” не може бути абстрактним, відрив від реальності призведе до втрати його сутнісного наповнення. 

Про складність осмислення деяких феноменів відзначає Д. Шевчук. З позиції українського науковця складність полягає у двох аспектах. З одного боку, варто звернути увагу на те, що в основі кожного концепту соціальної філософії, яка займається вивченням політики, лежить певна феноменальна реальність, що проявляє політичне. Втрата зв’язку між поняттям та феноменальною реальністю призводить до того, що філософія оперує “порожніми” поняттями, які втратили своє традиційне значення. З іншого, – відзначає вчений, осмислення головних феноменів політичної реальності, їхнє своєрідне “проявлення” створює підґрунтя для раціональної реалізації політики [2, с. 5]. Тому, досліджуючи поняття “політичної людини”, розглядаємо його в розвитку, простежуючи становлення й процес трансформації без відриву від природи політичного буття. 

У межах сучасної політичної науки наголошено на існуванні діалектичного зв’язку між людиною та політико-соціальним світом. Людина є творцем інституційної складової частини політичної реальності, проте в процесі взаємодії з останньою зазнає впливу з боку власного творіння. Поняття “людина політична” зумовлене багатозначністю термінів “людина” та “політика”, від яких воно є похідним. 

У контексті аналізу проблеми людини в політиці на перший план виходить уся складність взаємовідносин між людиною й політикою, що стало причиною появи плюральності інтерпретативних підходів. Людина як індивід і як особистість визначається надзвичайно складним біосоціальним феноменом, яка діє у багатьох сферах об’єктивної дійсності, й політичної зокрема. У зв’язку з цим ми не можемо говорити про наявність єдиної традиції вивчення політичної природи людини в сучасній політичній науці. 

Важливою підставою специфіки дослідження проблеми “людини в політиці” постає проблема розмежування й абсолютного “суверенітету” політичної науки від інших галузей наукового знання. Отже, властивість політичної науки неоднозначно тлумачити політичні явища й феномени створює можливість для застосування у дослідженні інших теоретико-методологічних конструктів. Це зумовлено неоднорідністю досліджуваного явища, адже людина представлена як складний біопсихосоціальний феномен, а політика як інтегроване соціальне утворення, створює методологічні бар’єри в процесі їхньої інтерпретації. Про це свідчить відсутність “чистих” політологічних підходів до аналізу цієї проблеми й наявність міждисциплінарних: соціологічних і психологічних, антропологічних і філософських.

У контексті аналізу проблеми людини в політиці використовують головні методологічні концепти теорій політичної участі, біхевіоризму (теорії політичної поведінки), політичної участі та політичної діяльності, постбіхевіоризму (“теорія раціонального вибору”), психологічного й соціологічного підходів, а дослідження поняття “людина політична” часто ґрунтується на методологічних засадах політико-антропологічного підходу.

Отже, сутнісна сталість феномену “людина політична” протистоїть динамічності концептуалізації останнього як поняття. Плюралізм концепцій поняття “людина політична” у сучасній політичній науці випливає із змінюваної сутності людини як біосоціальної істоти й трансформації суспільно-політичної реальності, які характеризуються  діалектичним звʼязком.
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Святослав Мотрен
УКРАЇНА І ПРОЦЕС ЄВРОПЕЙСЬКОЇ ІНТЕГРАЦІЇ – УВИРАЗНЕННЯ ПЕРСПЕКТИВ

Європейський Союз вважають явищем унікальним. Сутність його більш-менш повноцінно можна висловити трьома тезами:

· інтеграційне об’єднання, що поєднує у собі риси міжнародної організації і федеративної держави;

· уніфікація країн Європи, мета якої – через створення спільного ринку, злиття у економічний і монетарний моноліт, а також шляхом реалізації узгодженої політичної програми – забезпечити безперервне економічне зростання, соціальний розвиток та світоглядно-ціннісну згуртованість держав-учасників;

· сім’я демократичних суб’єктів – мешканців “Європейського дому”, які об’єдналися заради забезпечення миру та підвищення рівня життя своїх громадян, а також задля розбудови єдиної системи світової демократії.

Європейський Союз постав на ґрунті Європейського Економічного Співтовариства, організаційні положення якого було доповнено політичними аспектами.

ЄЕС – результат міжнародної солідарності, що зміцнювалася в контексті післявоєнних заходів ревіталізації, зокрема, як вияв нормалізації у міждержавних відносинах, а також усвідомлених зусиль створити єдність у Західній Європі. Допоки прагнення політичного об’єднання ще не дозріло до готовності практичного втілення, архітектори Співтовариства, – як це бачить І. Грицяк, – активно використовували важелі економічного взаємосплетіння, послідовно  вигартували його у трьох ланках:

· Європейське співтовариство вугілля та сталі (ЄСВС);

· Європейське співтовариство атомної енергії (Євратом);

· Європейське економічне співтовариство (ЄЕС).

Монтування це виявилося настільки міцним, що в межах невизначеного поняття “політичного співтовариства” з’явилися три юридично визначені на основі договорів Європейські Співтовариства [1, с. 15].

Передумовою ідеї європейської інтеграції стало усвідомлене бажання не допустити в майбутньому руйнівних воєн. Його сформулював В. Черчіль у доповіді у Цюріхському Університеті 19 вересня 1946 року. 

Важливі дипломатичні кроки зробило Міністерство закордонних справ Франції, очільник якого, Робер Шуман, 9 травня 1950 року, власне, і запропонував план утворення Європейського об’єднання вугілля і сталі (ЄОВС) – першої цеглини, з якої розпочалося зведення монументальної будівлі ЄС.  

Єдиний європейський акт 1986 року, одночасно доповнюючи три договори про заснування ЄОВС, ЄЕС і Євратому, зацементував поняття єдиного європейського простору. 1992 року в Маастрихті на підставі всіх попередньо напрацьованих документів договірні сторони заснували Європейський Союз.  

Створення ЄС не свідчить автоматично про виникнення держави, але надає особливого значення об’єднанню та співпраці між учасниками європейської спільноти. Інколи ЄС описують як федерацію, проте прикметник “федеральний” було вилучено із проекту Маастрихтського договору про ЄС, а положення Амстердамського договору містять просту формулу: Союз має поважати національну самоідентичність своїх держав-учасників.

Договір про Євросоюз передбачає використання єдиної інституціональної структури, яка має гарантувати послідовність і безперервність дій, що здійснюються для досягнення його цілей, – з урахуванням і на основі “acquis communautaire”. 

Отже, досвід, набутий у процесах європейської економічної інтеграції, було підкріплено заходами політичного об’єднання й ущільненням співпраці у сферах зовнішньої політики та безпеки. Правовий фундамент цього заклала Маастрихтська угода, доповнена Договорами, підписаними в Амстердамі, Ніцці та Лісабоні (2007).
Окреслення перспектив України поповнити коло учасників Об’єднаної Європи, як слушно радить В. Мироненко, варто почати з уточнення відповідей на питання:

· що таке “європейський простір” і чи належить до нього Україна?

· якщо належить, то наскільки сильно прагне увійти і чи має можливість це зробити [2, с. 7]?

Із погляду наукового аналізу термін “європейський простір” не характеризується достеменною визначеністю: географічно та історично поняття не було усталеним, зазнавало постійної видозміни. Все ж, незважаючи на будь-які інтерпретації, Україна геополітично, культурно та релігійно повноцінно вміщується у його межі, відтак природний шлях для неї – вступити до обраного товариства і посісти там своє місце. Інша річ – аби здійснити намір і брати участь в європейському житті – “європеїзуватися” та “євроінтегруватися”, – треба докласти зусиль – провести реформи в різних галузях, насамперед економічній, медичній, екологічній, а також оволодіти сучасними виробничими та політичними технологіями, упорядкувати свій суспільний плин відповідно до сучасних стандартів.

На жаль, нинішня концепція євроінтеграції України вичерпується суто політично вмотивованими рішеннями і стараннями, які в кінцевому підсумку жодного впливу на повсякденне функціонування соціуму не матимуть – не забезпечать водночас високого рівня життя, демократії та соціального комфорту. Ця концепція, на переконання О. Толкачова, не передбачає власне “європеїзації”, не тягне за собою розбудови в Україні соцієтальної та державної організації за європейським зразком [3, с. 11].  

Досі не виплекано достеменно європейської ідентичності України, відтак політична еліта видає за неї елементарне прагнення більшості українців вступити до Євросоюзу, натомість мало робить задля усвідомлення характеру і гартування постави, притаманних носіям цієї ідентифікаційної установки.  

У пошуках визначення європейської ідентичності дослідник керується двома підходами. Перший з них, це – “союзний націоналізм” [3, с. 12], згідно з яким, країни Європи на момент, коли розпочинали співпрацю, були поєднані спільною історією, територією, культурою. Ця модель містить елемент протиставлення іншим країнам, насамперед Росії на сході, яка становила фізичну загрозу існуванню незалежних європейських держав, та США на заході через Атлантику, яких розглядали економічним конкурентом. Другий підхід становить собою ідею “патріотичного конституціоналізму” [3, с. 13]. На сьогодні він домінує в європейській політиці. Розуміння такої ідентичності з’явилось відтоді, як архітектори Євросоюзу почали перетворювати суто економічне об’єднання на політичну цілісність, дошукуючись критеріїв єдності, як наприклад, спільних цінностей – вірність основам демократії, визнання верховенства права, толерантність і повага до різноманіття.

Однак не все в європейському домі, де глобалізаційні тенденції постають на заваді внутрішньодержавним процесам, видається благополучним. Хоча всі рішення ухвалюють у Брюсселі, Франція, аби не втратити домінантних позицій, домоглася розміщення філії Європарламенту в Страсбурзі. Внаслідок цього ведеться подвійне діловодство та діють дві канцелярії, функції яких значно мірою дублюються. Зазнала невдачі спроба прийняти єдину європейську конституцію – наддержава “Європейський Союз” не відбулася. Та найважче те, що нині, як ніколи, Європа переживає стрімке соціально-політичне розмежування внаслідок міграції, культурного поділу, тероризму. Поміж європейських політиків немає згоди, що далі робити з переселенцями та біженцями з Близького Сходу, Північної Африки, зон конфліктів та регіонів, несприятливих для проживання.

На цьому тлі в європейських керманичів сформувалося глибоке розуміння того, що майбутнє Євросоюзу може залежати неабияк від тих цивілізаційних імпульсів, які надаватимуть країни Східної Європи, зокрема й Україна, що стримує агресію Росії на своїх кордонах.

Маючи спільність української і загальноєвропейської культур, необхідно:

· злеліяти українську національну ідентичність і сполучити її плавно з європейською;

· ґрунтуючись на згаданому вище підході “патріотичного конституціоналізму”, розбудовувати демократичну модель соціального і державного устрою.

Статус людини та її свободи як цінності найвищого рівня у соціальній системі сформувався в Європі у період революційної боротьби за права. Україна цей шлях не пройшла, багато що втратила за час перебування в лоні братніх республік колишньої радянської імперії. Проте завдяки Революції гідності українці вибороли шалені можливості стати країною-членом Європейського Союзу. Єдине, що зараз потрібно – консолідувати фундамент європейської ідентичності, сутність якої полягає “у розбудові і наявності системи життя, комфортної для людини” [3, с. 17]. 
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Орислава Потерейко
ВІРТУАЛІЗАЦІЯ СОЦІАЛЬНО-ПОЛІТИЧНОЇ РЕАЛЬНОСТІ :
ОСНОВНІ РИСИ ТА АСПЕКТИ
На сьогодні в науково-дослідницькій літературі існує три головні підходи до трактування явища віртуалізації, які найбільш повно виражають її значення:

· Віртуалізація як заміщення реальності образами;

· Віртуалізація як створення альтернативного соціального простору;

· Віртуалізація як накладання віртуальних структур на реальність.

Віртуалізація як явище виникла ще до появи сучасних інформаційно-комунікативних технологій. Відмінною рисою віртуалізації соціального в інформаційну епоху є значна трансформація фундаментальних основ суспільно-політичного буття: до прикладу, у віртуальній реальності отримує розвиток новий принцип мережевої організації, який прийнятний і для соціальних структур, що існують за межами віртуальної реальності.

Нині поширена думка про віртуалізацію держави та суспільства, проте досі не існує точного і вичерпного визначення цього феномену. У дослідницькій літературі можна зустріти різні, зокрема і взаємовиключні, підходи до вивчення цього поняття. Поняття віртуалізації прийшло в гуманітарні науки, зокрема й у політологію, з технічних, і варто зазначити, що досі в соціальній філософії часто застосовується саме технічне трактування. Однак воно висловлює лише один і далеко не найважливіший аспект цієї проблематики. Набагато більшої уваги заслуговують теорії, в яких віртуалізацію розуміють як процес, який стосується різних рівнів реальності й не обмежується штучним комп’ютерним середовищем. Серед них можна виділити визначення віртуалізації як заміщення реальності образами (Ж. Бодріяр, Д. Іванов), як граничної межі візуалізації символічних структур (Г. Бехманн), як затвердження особливих форм комунікації (А. Моісеєва, О. Мазуріна, О. Перепьолкін).

У нашому дослідженні особливої уваги заслуговує позиція Г. Бехманна, який у своїй праці “Сучасне суспільство: суспільство ризику, інформаційне суспільство, суспільство знання” говорить, що термін віртуалізація описує “...можливість безпосередньої взаємодії з символічними структурами”, і зводить віртуалізацію до інтеграції символів у дію внаслідок вдосконалення аудіовізуальних засобів передачі інформації і засобів комунікації. Це визначення процесу віртуалізації намагається подолати вузьке коло знань про віртуалізацію до заміщення реальності образами і символами, але все ж не розкриває цей феномен у всій його повноті. 

На нашу думку, віртуалізація настільки складний процес, що його неможливо однозначно оцінити, тому видається більш коректним говорити про термін “віртуалізація” як про збірний для цілої сукупності взаємопов’язаних і взаємозалежних соціально-політичних явищ. 

Одним із перших, хто звернув увагу на необхідність збірного трактування віртуалізації, був французький дослідник Ж. Бодріяр, який розробив теорію симулякрів. На його думку, ми є свідками поступового поглинання реальності гіперреальністю і в кінцевому підсумку повного знищення соціального. Масштаби трансформацій, що відбуваються, настільки великі, що песимістичний прогноз Ж. Бодріяра не здається неймовірним. На користь цього говорить вже той факт, що віртуалізація поступово набуває тотального характеру, торкаючись усіх сфер людської життєдіяльності: від економіки і політики до культури і мистецтва. 

У сфері політичного боротьба за владу перетворюється в боротьбу образів. Імідж політика стає важливішим за його політичну програму, а сама політика перетворюється в популярне шоу. Подібне можемо спостерігати й у науковій сфері: наука вже не прагне працювати зі справжніми об’єктами, заміщаючи їх комп’ютерними моделями, за допомогою яких вивчають як природні, так і технологічні й навіть соціальні явища. Наукова робота при цьому найчастіше зводиться до ефектної, а значить – ефективної презентації образу ідеї. Комерціалізація науки призводить до того, що вчені в гонитві за прибутком дбають тільки про позиціонування своїх теорій, адже тільки таким способом можна привернути увагу до проблеми і тим самим домогтися фінансування дослідження. Так наука виявляється втягнутою в ту ж гру зі симулякрами, що економіка і політика.

Лідія Токарєва
КОНЦЕПТУАЛІЗАЦІЯ ПОЛІТИЧНОЇ РАЦІОНАЛЬНОСТІ В УМОВАХ ГЛОБАЛІЗОВАНОГО СВІТУ

В умовах постнекласичної науки і глобального характеру політичних змін виникає необхідність у принципово інших ментальних орієнтаціях людини в межах її життєдіяльності. При цьому тема раціональності в різних формах політичної реальності, поведінки і дії, як і в прагненні до співучасті у створенні нових смислів, стає однією з головних у соціально-політичному житті людини. 

Головна проблема полягає не тільки в тому, щоб сформувати принцип раціональності як послідовність зразків політичної рефлексії та діяльності, але і в тому, щоб позначити своєрідні орієнтації, співмірні людській істоті з погляду необхідного і можливого в ставленні до самого себе, політичного простору, до всього того, що має вихід на проблему, яка в постнекласичній науці орієнтована на ключове поняття “вимір політики”. 

У цьому контексті йдеться про осмислення гранично допустимих навантажень щодо людини і світу, і якщо перевести цю тезу в русло політичної прагматики, то йтиметься про оптимізацію і ефективності відносин політики та індивіда, теоретико-методологічний вираз яких буде змістовним моментами раціональності, тобто раціональне, а значить ефективне й оптимальне.

Орієнтація на доцільність залишається панівним напрямком у пошуку визначального принципу раціональності. Ступінь раціональності визначається оптимальним співвідношенням елементів цілісного діяльнісного підходу і його результативністю. Сфера політичного життя не виняток. У ній також панує доцільність та оцінка різних політичних інтенцій з погляду їхньої результативності. Це і є технологічне трактування раціонального. Його конкретна форма, способи вираження раціональності можуть бути визначені встановленням розумом мети конкретної діяльності людини в межах спланованої їм прагматичної політичної діяльності до розумного використання результатів подібної діяльності.

Саме визначення раціонального як конструювання значущих політичних структур активності людини передбачає виявлення ступеня вписаності самої людини у світообраз взаємозв’язку, взаємодії, причому такої постійної вписаності, в межах якої можливе виникнення сенсу політичного. Пов’язуючи природу раціонального з виникненням сенсу в межах політичного простору, необхідно наголосити на зумовленості раціонального щодо будь-яких початково сконструйованих схем, які самі лише були продуктами в раніше сформовані типи раціональності. 

Звернімо увагу на те, що питання про раціональність політики – це питання про перехід до поки не до кінця раціоналізованого раціонального за тієї умови, що сам акт є народженням деякого нового сенсу. Питання про осмислення проблеми раціональності трансформується в питання про пошук тих точок дотику, в межах яких відбувається якісна зміна політичних цінностей людини в контексті постнекласичної раціональності. Однак важливо враховувати, що відбувається тоді, коли один тип раціональності замінюється іншим, які умови, що накладають обмеження на самі зміни раціональності, що дають змогу говорити про їхню радикальну зміну.

У політичній науці зазвичай йдеться про певні універсальні характеристики політичного буття, до яких можна зарахувати:

 – топологічні різноманітні просторові відносини і розміреність;

–  локальний стан реальності; 

– різноманіття тимчасових видів політичної реальності, включаючи багатовимірність самого поняття політичного часу; 

– різноманіття інваріантів у будь-яких станах політичної реальності; 

– технічне різноманіття зв’язків і відносин у штучно створюваних системах; 

– різноманіття форм людських відносин і здатність можливості існування різних політичних явищ; 

– відмінність ментальних структур і духовних утворень у суспільно-політичному житті; 

– побудова глобальних схем деяких майбутніх станів життєдіяльності самої людини у політичному вимірі.

Будь-який тип раціональності містить такі характеристики політичного буття, ґрунтується на них і розставляє пріоритетні акценти при побудові схем політичної світобудови.

Леся Угрин
ІДЕНТИЧНІСТЬ ЯК ПРОБЛЕМА АНТИЧНОЇ НАУКИ

Спроби осмислити феномен “ідентичності” характерні для всіх етапів розвитку людського суспільства і науки. Адже поява поняття “ідентичність”, його концептуалізація в межах соціальних наук лише у другій половині ХХ ст. не означає, що люди та спільноти до цього часу були абсолютно байдужі до питання “хто я” і “хто ми”. Потреба людей у самоусвідомленні, самовизначенні, їхньому самоописі та самореалізації “виростає з самих умов людського існування і є джерелом найсильніших устремлінь” [6, c. 64]. 

Наукова рефлексія проблем ідентифікації і на рівні індивіда, і на рівні спільнот починається з часів Aнтичності. Етимологічну основу поняття “ідентичність” також пов’язують із двома латинськими словами idem – той самий – та ipse – сам. Вони, за словами П. Рікера, зумовили “семантичну двозначність, яка загрожує поняттю ідентичність”. Перше idem і похідне від нього identitas – із лат. тотожність – вказує на подібність суб’єкта з кимось або чимось і “містить у собі певну форму незмінності у часі” [5, c. 19]. А. Мелуччі також зазначає, що поняття “ідентичність” “семантично невіддільне від ідеї незмінності” і з цієї причини “певною мірою може заважати процесуальному аналізу” [9, c. 72]. У другому значенні (ipse) поняття ідентичність пов’язане з поняттям “самість” (ipseite, англ. – self) – індивід тотожний самому собі. Ідентичності у розумінні “самості” відповідають зміни, протилежністю виступає поняття “Інший’ [5, c. 19]. Отже, у понятті ідентичність “накладаються” два значення: ідентичність зі самим собою (самість) та ідентичність “того ж самого” або “одного і того ж” (тотожність), які формують дихотомію постійності та змінності феномену.

Філософське осмислення феномену ідентичності з античних часів відбувається у контексті проблеми тотожності як головної характеристики буття. Поняття “тотожність”, “самототожність” стали історичними попередниками поняття “ідентичність”. 

Філософське  обґрунтування тотожності – базове поняття для подальших рефлексій над ідентичністю – знаходимо в античних мислителів Парменіда, Сократа, Платона, Аристотеля та ін. У своїх працях тотожність вони розглядали як фундаментальну якість буття, єдність, в якій відсутні розбіжності. В інтерпретації Платона тотожність є первинна і рівноцінна буттю. У “Тімеї” мислитель описує “тотожне” як коло нерухомих зірок, а “Інше” – як коло планет [3, c. 457]. Ідентичність тут розглянуто як тотожність Космосу та людській душі, непохитність якої повинна відповідати нерухомості зоряних світил, що свідчить про самототожність людини у самій собі. Відмінності, множинність у такому контексті ставили під сумнів можливість буття взагалі; його запорукою  античні філософи бачили єдність та цілісність.

Тотожність індивіда визначали його внутрішньою самістю – якостями душі й тіла, які первісно закладені в ньому; людину мислили як “тотожну саму собі” цілісність. Незважаючи на визнання множинності досвіду та релятивності буття, тотожність розглядали як незмінну субстанцію. Джерелом її постійності для стародавніх греків була душа (“певним чином душа є все суще” [1, c. 439]), невіддільна від тіла, що, навпаки, розглядали як джерело змін. Тезу про невіддільність душі й тіла Аристотель обґрунтував у трактаті “Про душу” – душа не може існувати без тіла, а тіло не може виконати своє призначення без душі, вона надає тілу енергії, сприймає світ; їй “властиво пізнавати, відчувати і думати” [1, c. 392]. На переконання Платона, у світі речей, які постійно змінюються, усталеною і самототожною для людини залишається її розумна душа. Щоб стати собою, пізнати себе, індивід  повинен пізнати те, що було в його душі завжди – істину. Пізніше стоїки обґрунтували положення про універсальний розум, який присутній одночасно в кожній людині й у якому вони вбачали спільну для всіх природу людини.

Отже, ідентичність в античній філософії сприймали субстанціонально – виявом цілісності й неподільної сутності людини, яка здатна була залишатися тотожною собі у процесі зовнішніх змін. Така інтерпретація опиралась на принципи метафізики, для якої “аксіомою було, що все є ідентичним самому собі” [7, c. 112]. Тотожність конституювалася “зсередини”, її основою була самість індивіда. 

Розуміння ідентичності як тотожності в античну епоху пояснюється відсутністю наукових уявлень про індивідів як унікальних особистостей, що принципово відрізнялися від інших, загалом позаособистісним тлумаченням головних категорій античної філософії, зокрема й політики. На цій основі В. Лосєв зробив висновок, що “людське в античності є тілесно людським, але аж ніяк особистісно людським”, “антична людина – це особистість природна, тобто лише живе людське тіло” [2, с. 72]. В античний період не існувало й поняття еквівалентного сучасному поняттю “індивід”. Н. Еліас пояснив це тим, що групова ідентичність окремої людини “відігравала у суспільній практиці античного світу надто важливу роль порівняно з Я-ідентичністю, аби назріла потреба у появі універсального поняття для позначення окремої людини як квазінегрупової істоти” [8, c. 218–219]. На рівні суспільних практик для античного індивіда важливою була належність до полісної спільноти, виражена в аристотелівському терміні “політична тварина”, й ототожнення зі загальним благом. “Саме в епоху Античності, – зазначає сучасний український філософ В. Попов, – політичні відносини набувають екзистенційного змісту більше, ніж коли-небудь згодом” [4, с. 459]. Тому політичне (тотожне соціальному) пронизує все життя індивіда, стає його мірилом та формує певний порядок (ієрархію), в якому роль людини зводилася до життєдіяльності на підставі розумних дій із метою збереження єдності й цілісності спільноти. А стан тотожності розглядався результатом людських зусиль, спрямованих на реалізацію загального блага й підтримання розумного порядку. Так субстанціональна інтерпретація індивідуальної тотожності переносилась на її колективні форми.

Традиція ідентифікації індивіда як члена певної спільноти характерна і  для Стародавнього Риму. Усвідомлення себе громадянином Риму ґрунтувалось передовсім на традиціях предків, яких розглядали як моральних регуляторів індивідуальної й колективної поведінки.

Отже, в Античності прослідковуємо дослідницький інтерес до проблеми ідентичності, яку давньогрецькі філософи розуміли як проблему тотожності, хоча вона й не була концептуалізована відповідно. У межах антропологічного обґрунтування тотожності у період Античності були закладені основи наукових дискусій про співвідношення тотожності та відмінності, з одного боку, її постійності (атрибутивний аспект) та мінливості (релятивний аспект), – з іншого, які відтворювалися на наступних історичних етапах.
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Ірина Харечко
До проблеми секуляризації релігії в сучасному українському суспільстві

Процес секуляризації прийнято трактувати як звуження функцій релігії у житті соціуму під тиском досягнень наукового прогресу, раціонального мислення, світських ціннісно-етичних норм, а також у ширшому значенні – як відмова суспільством від “священного” як екзистенційного вибору. Водночас простежуємо еволюційні зміни у самій релігії під впливом соціальних трансформацій задля релевантності потребам сучасного соціуму. 

Релігія в реальному житті стає менш затребуваною для людини і суспільства: людина хоче мати здоров’я, матеріальні достатки, чого Церква дати не може за своєю природою. Усвідомлюючи таку ситуацію, релігійні організації змушені шукати виправдання власного існування, сферу ефективного застосування своїх сил у суспільному й особистому житті людей. У цьому контексті секуляризація може означати модернізацію, трансформацію форм релігії, що, зрозуміло, не обов’язково призводить до звуження її функціональності у суспільстві, оскільки вона може пристосовуватися до наявних форм буття, реалізовуватися у нових проявах. Пошуки Бога обертаються тут пошуками людини. Антропоцентричний характер релігії виявляється в тому, що питання сенсу життя і любові, сімейних і дружніх відносин набувають першочергового значення, позначають вектор зміщення духовних інтересів із вертикальної площини в горизонтальну [1].

Революція Гідності як переломний етап новітньої української історії засвідчила, що інституалізовані релігійні організації виступають у руслі  провідних тенденцій суспільного розвитку, безпосередньо долучаючись до формування майбутнього ладу України на засадах загальнолюдських цінностей – правди, свободи та гідності. Так, було опубліковано загальне звернення українських Церков щодо євроінтеграційних процесів, яке показало позитивне сприйняття християнами України західного вектору суспільно-політичного розвитку [4]. 

Здебільшого, релігійні організації демонстрували готовність взаємодіяти одна з одною, із громадянським суспільством у цілому та його окремими складовими частинами. Вони зосереджували свої зусилля на рівні міжсуб’єктної взаємодії релігії та громади, а не Церкви та влади. Відразу після побиття мирних мітингувальників практично всі Церкви відреагували, засудивши насильство – дії державних органів щодо власних громадян – і закликаючи мирно врегулювати конфлікт.
Участь у регулярних молитовних зібраннях (молитовні віча) на Майдані; самостійні заяви релігійних організацій, ґрунтовані на однозначному усвідомленні пріоритету принципів державності та екуменізму; надання духовної і матеріальної підтримки учасникам протестних акцій, включаючи організацію ночівлі, захисту від переслідування з боку силових структур чи злочинних угрупувань, а також медичного обслуговування (перетворення Михайлівського собору та трапезної церкви Михайлівського Золотоверхого монастиря у Києві на повністю обладнані польові госпіталі – класичний приклад цієї тенденції) – це неповний перелік тих форм ангажування релігійних структур у суспільний протестний рух [6].

Очевидною стала трансформація сакральної символіки, яка набула водночас релігійно-духовну та історично-народну цінність (пошанування Т. Шевченка як духовного пророка; поруч із державним гімном та молитвою до Бога на Майдані завжди звучав духовний гімн М. Лисенка “Боже Великий, Єдиний, нам Україну храни”; майданні священики та пастирі природно поєднували конфесійну та національну атрибутику, й поруч зі Святою Книгою та головним релігійним символом тут завжди був жовто-блакитний прапор [2].

У найважчі, найнебезпечніші моменти протестного руху взаємодія між духівником та майданівцями найчастіше відбувалася без встановлення конфесійної належності чи дотримання обрядового формалізму. З огляду на це, можна припускати, що на Майдані здійснювали спільну культову, віросповідну та практичну позакультову діяльність [2], в основу якої були покладені вищі духовні цінності та спільні ідеали.

Із початком військової агресії Росії українські Церкви активно доєдналися до збору коштів та забезпечення потреб Української армії і постраждалих бійців, чим вкотре засвідчують свою світськість. 

Безпрецедентне у всій історії Православної Церкви рішення прийняв синод УПЦ КП: корупція – суспільне зло, тому корупціонери не повинні допускатися до святого причастя. Раніше такого роду рішення виносили лише католики, а тут відповідний світоглядний зсув відбувся у православному середовищі [5].
Революція Гідності, а також геополітична криза – анексія Криму і війна на сході України кристалізували роль і функції окремих Церков, зокрема, УПЦ МП, засвідчивши їхню спрямованість не на взаємодію з українським суспільством, а на виконання ідеологічних функцій у цілях російського неоімперіалізму – так зване “політичне православ’я” [6].

Втративши ознаки духовно-релігійної організації, УПЦ МП проявила антиукраїнські позиції на всіх рівнях (еклезіальному – як категоричне заперечення ідей автокефалії, культурно-світоглядному – як декларування і розвиток винятково російської ідентичності з одночасним культивуванням ідеї вторинності та неповноцінності українського ментального поля, а також на рівні політичному – як несприйняття та невизнання української державності) [6]. У цьому контексті варто зазначити, що кризовий стан сприяв викриттю прихованих ідеологічно-маніпулятивних функцій УПЦ МП, які, можна припустити, виконували задовго до 2013–2014 рр. Одним із багатьох прикладів є той факт, що Почаївську Лавру неодноразово викривали в розповсюдженні літератури антиукраїнського змісту або такої, що агітує за російську армію [3].

Отже, суспільно-політичні процеси, сучасні форми соціальних інтеракцій та трансформовані засади ідентифікаційних практик зумовлюють вітальну необхідність релігії еволюціонувати задля збереження своєї позиції монополіста у сфері вироблення і популяризування духовно-моральних засад світоукладу загалом та світосприйняття окремого індивіда.
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Наталія Хома
ТРАНСГУМАНІЗМ У СИСТЕМІ

ПОСТКЛАСИЧНИХ ІДЕОЛОГІЧНИХ ТРАНСФОРМАЦІЙ
Трансгуманізм є новітньою (посткласичною) політико-ідеологічною течією. Він актуалізує тему сучасного людського апгрейду (модернізації), спричиненої науково-технічним прогресом, порушує питання “постлюдини”. Поняття “трансгуманізм” обґрунтовує новітній підхід у розумінні майбутнього, заснований на ідеї, що людський вид є не кінцем нашої еволюції, а початком у ланцюгу “людина – транслюдина – постлюдина”. У цьому розумінні трансгуманізм є своєрідним продовженням гуманізму, спрямованим на формування транслюдини.

Відмінність між гуманізмом і трансгуманізмом полягає у засобах і методах. Якщо гуманізм в удосконаленні людини, її якостей, соціального середовища покладається на виховання, освіту та просвіту, то трансгуманізм прагне максимального вдосконалення людини та її середовища завдяки досягненням науково-технічного прогресу і раціональному мисленню, що має вивести людство на якісно новий етап розвитку, навіть за межі того, що більшість вважає людським.

Трансгуманізм є сукупністю взаємосуперечливих еволюційних світоглядів. У ньому існує багато груп, що різняться за інтересами, поглядами, цінностями або географією. Українська дослідниця-політолог О. Постол зараховує до них “прибічників кріоніки, подовження життя, фахівців із нанотехнологій, мережевих спільнот, ентузіастів освоєння космосу, прихильників наукової фантастики, трансгуманістичних художників і виконавців, цифропанків, експериментаторів з альтернативними соціальними групами” [1, с. 183].

Постлюдина з погляду трансгуманізму – це нащадок людини, інтелектуальні, фізичні та психічні можливості якого надзвичайно розширені. Вона модифікована настільки, що вже не є людиною у звичному для нас розумінні. Трансгуманісти стверджують, що постлюдина розумніша за будь-яку людину-генія, має набагато досконалішу пам’ять, її тіло не піддається хворобам і старінню, зберігає молодість і енергію, має вищу здатність відчувати емоції, задоволення і любов, захоплення красою; їй не відомі стани втоми, нудьги, роздратування. Однак, зазнавши багатьох змін, постлюдина може виявитись абсолютно штучним створінням, заснованим на штучному інтелекті; за власним бажанням чи з раціонального розрахунку вона може відмовитись від власного тіла та жити як інформаційна структура в мережах. Такі прогнози викликають занепокоєння щодо майбутнього антропоцентричного світогляду і людини взагалі.

Ідеї вдосконалення людини не є новими, вони сягають ще давнини: в усі епохи мислителі пропонували різні засоби і методи перетворення людської природи – через реформування державного устрою, зміни системи освіти і виховання (Ю. Габермас, Д. Белл, Дж. К. Гелбрейт, Ж. Бодрійяр, Р. Інглхарт, Е. Тоффлер, Ф. Фукуяма та ін.); в українській політичній науці дослідження трансгуманізму як ідеології проведене О. Постол. Їхні прогнози, зауваження, застереження впливають на формування і розвиток ідей про транслюдину і постлюдство, зародження і розвиток ідейних засад трансгуманізму. На зародження трансгуманізму як новітньої посткласичної ідеології і культурного руху вплинули ідеї письменників-фантастів, зокрема і Дж. Гакслі, який і є автором поняття “трансгуманізм” (книга “Нові пляшки для нового вина”, 1957 р.).

Трансгуманізм не передбачає конкретної політичної позиції, має широкий спектр політичних поглядів, в його середовищі помітні й ідеологічно налаштовані групи: лібертаріанський трансгуманізм, комуністичний трансгуманізм, техногайянізм: а) лібертаріанський трансгуманізм поєднує ідеологію лібертаріанства та ідеї трансгуманізму за допомогою принципу самовласності як фундаментальної ідеї. Його прихильники виступають на захист прав розширення людських можливостей і вільний ринок; б) комуністичний трансгуманізм поєднує гуманізм, сцієнтизм і раціоналізм, представники якої переконані, що людство або досягне комунізму, або загине; в) техногайянізм виступає за активний розвиток нових технологій (нанотехнології та біотехнології), за допомогою яких у майбутньому буде можливим відновлення навколишнього середовища. Вихід для цивілізації із сучасної ситуації безвиході, можливість уникнення наслідків глобальних ризиків техногайяністи вбачають у застосуванні принципів своєї ідеології та обмеженні експлуатації природних ресурсів.

Закріплення трансгуманістичних цінностей у сфері політики повинне інтенсифікувати “технологізації” політичного процесу, а концепція “постлюдини” слугує своєрідною теоретичною основою ідеального громадянського суспільствам [2, с. 21]. Імплементація технологічного потенціалу в політику може здійснюватися не тільки на рівні модернізації праксеологічних закономірностей, а й на поясненні природи сучасних проявів політичного виміру. 
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Ольга Шиманова
ТЕОРЕТИКО-МЕТОДОЛОГІЧНІ ПІДХОДИ ДО РОЗУМІННЯ ІНФОРМАЦІЇ В ПОЛІТИЧНІЙ КОМУНІКАЦІЇ

Бурхливий розвиток інформаційно-комунікативних технологій став основою для формування інформаційного суспільства, функціонування якого передусім пов’язане з перетворенням інформації. Саме інформацію використовують як засіб управління людиною, соціальними групами, громадянськими структурами, владним інститутами. Тому актуальною є проблема диференціювання інформації в процесі політичної комунікації, адже сучасна людина, перебуваючи в інформаційному середовищі, неодмінно стикається з такими викликами, як залежність від інформації, фальсифікація інформації, визначення цінності інформації.
Політична інформація є сукупністю знань, повідомлень про явища, факти і події політичної сфери суспільства, за допомогою якої відбувається передача політичного досвіду, координуються зусилля людей, відбувається їхня політична соціалізація і адаптація, структурується політичне життя.
Під інформацією розуміють сукупність різних повідомлень, відомостей, даних про відповідні предмети, явища, процеси, відношення [4, с. 14]. Ця категорія виступає предметом комунікації; при цьому отримана реципієнтом “вхідна” інформація представляє собою зміст повідомлення, а семантично значима інформація, що змінює стан отримувача – зміст відображення такого повідомлення чи відповідно сприйняття отримувачем “вхідної” інформації.

К. Кузьміна серед елементів комунікації особливу увагу звертає не лише на політичну інформацію, але й на іншу інформацію. Якщо політична інформація повинна нести певне політичне смислове навантаження, під іншою інформацією мають на увазі соціальну, правову, психологічну, особистісну інформацію [2, с. 13]. 

У цьому контексті виникає необхідність уточнення понять “політична інформація” і “політично значима інформація”. Перше поняття стосується змісту повідомлень про явища, факти і події, що відбуваються в політичній сфері суспільства. Обсяг другого поняття охоплює зміст усієї сукупності повідомлень, які змінюють стан політичних акторів у процесі їхньої громадсько-практичної діяльності. Відповідно політична значимість “вхідної” інформації залежить від кожної конкретної ситуації.

Водночас елементом політично значимої інформації може стати зміст повідомлення про події в іншій сфері суспільного життя, що торкається інтересів якого-небудь політичного актора. Це можуть бути відомості про факти зі сфери економіки (наприклад, інформація про економічні показники розвитку регіону чи країни в період передвиборчої кампанії), науки, мистецтва, культури і навіть інформація суто технічного характеру (наприклад, характеристики національної системи протиракетної оборони, що розробляють у США і становлять об’єкт зацікавлення спецслужб багатьох держав) [1, с. 34–42].

А. Манойло класифікує інформацію за ступенем впорядкованості, формою закріплення, доступністю, змістом (сфера застосування, цінність інформації в часовому розрізі, призначення), затратами інтелектуальної праці людини на створення інформації [3, с. 34]. Дослідник виокремлює поняття “викривлена інформація”, яку модифікували з метою реалізації деструктивних цілей. Такі трансформації та зміни інформації або процесів її функціонування використовують для психологічних маніпуляцій та маніпулятивних впливів на особистість та суспільство.

Диференціація викривленої інформації можлива в порівнянні з її антиподами, тобто інформацією, необхідною для нормального функціонування елементів політичної системи суспільства: об’єктивна – фальсифікована; системна – дезорієнтуюча; організована – деморалізуюча; достатня – ентропійна; соціалізуюча політична інформація – політична дезінформація; конкретна політична інформація – дезорганізуюча політична інформація; необхідна – дезінтегруюча політична інформація [3, с. 37–38]. 

Інформація є важливим елементом процесу політичної комунікації, адже вона спонукає реципієнтів до дій політичного значення, уможливлює передачу політичного досвіду, структурує політичне життя. Відправнику ж необхідно відібрати потрібну інформацію залежно від виконуваних функцій та напрацьованих політичних рішень.
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Геннадій Шипунов
КОНЦЕПТУАЛЬНІ ОСОБЛИВОСТІ ВИЗНАЧЕННЯ ПОНЯТЬ 

“ЛІВА” ТА “ПРАВА” ПОЛІТИЧНА ПАРТІЯ

Сьогодні у політичній науці існує два головні підходи щодо визначення тих проблем і цінностей, які формують змістове наповнення “лівого” та “правого” виміру політичного поля: дедуктивний (апріорний) та індуктивний (апостеріорний). Суть першого полягає у виведенні сутнісних характеристик лівиці та правиці з політичної теорії, тобто з праць класиків філософсько-політичної думки та визначальних досліджень представників політичної науки. Прихильники другого формулюють критерії “лівих” і “правих” на основі емпіричних спостережень: здійснюють попередні вимірювання партійних та суспільних позицій за низкою проблем, що використовують у ролі індикаторів для створення певних конструкцій, які потім інтерпретує дослідник. Відтак сутнісні означення лівиці та правиці тут є результатом такої аналітичної інтерпретації. Інакше кажучи, в основі цього підходу лежить емпіричне визначення тих проблемних питань, які є спільними для певних партій, що дає змогу об’єднати їх у єдину “ліву” чи “праву” партійну сім’ю [9, c. 186–187].

Виходячи з позицій дедуктивного підходу, видається можливим визначити головну ідейну опозицію, що лежить в основі “ліво-правого” партійно-ідеологічного розмежування. Тож звернімося до теорії та класиків політичної науки. Так, у 1957 році Е. Даунс одним із перших застосував просторову аналогію для “ліво-правого” позиціонування партій та ідеологій (у вигляді лінійної шкали). За його словами, головне питання, що дає змогу здійснити таке розрізнення, – ступінь державного втручання в економіку: ліве закінчення шкали представляє тотальний державний контроль, а праве – повністю вільний ринок [3, с. 141–142]. 
Інші представники американської політичної науки С. Ліпсет, П. Лазарсфельд, А. Бартон та Х. Лінц, досліджуючи особливості електоральної поведінки виборців, виходили з таких критеріїв розмежування: “лівими” є ті, хто відстоює соціальні зміни у напрямі більшої рівності – політичної, економічної та соціальної; “правими” – ті, хто підтримує традиційний, більшою чи меншою мірою ієрархічний порядок, а також чинять спротив тим змінам, що ведуть до більшої рівності [10, с. 97].

Перехід передових індустріальних держав на постіндустріальну стадію розвитку, який, зокрема, позначився зміною ціннісних пріоритетів цих суспільств (на перший план вийшли нові, постматеріальні проблеми, пов’язані з якістю життя та самовираженням особи [1]), поставив питання щодо адекватності “ліво-правої” дихотомії за нових суспільно-політичних умов. У цьому контексті  Р. Інглхарт та Г. Клінгманн, наголошуючи, з одного боку, що ключові проблеми, які у своїй сукупності визначають “ліво-правий” вимір, зазнають постійних змін, з іншого, – “ідентифікували постійну та всеосяжну тему”, що дає змогу розрізняти “лівих” і “правих”. За їхніми словами, незважаючи на те, що значущість економічної рівності дещо зменшилась, “ліві” залишились типовими захисниками змін, які спрямовані на досягнення більшої рівності, особливо наполягаючи на рівноправній участі всіх у політичному та соціальному житті. Тоді як визначальна риса “правих” – наголошення на ієрархічному порядку. Відтак невід’ємною дилемою політики є опозиція між рівністю та традиційним (ієрархічним) порядком [6, с. 258–259].

Саме питання рівності, за твердженням італійського мислителя Н. Боббіо, є постійною кінцевою цінністю, яка й визначає “ліво-праве” розмежування [2, с. 58–59]. Називаючи “лівих” егалітаристами, а “правих” антиегалітаристами, він наголошує, що перші, хоч і не відкидають факту, що люди є настільки ж рівними, наскільки і нерівними, надають більшого значення тому, що робить їх рівними, ніж нерівними. Тоді як другі, виходячи з того ж положення, за тих же обставин надають більшого значення тому, що робить людей нерівними, ніж рівними. Контраст між варіантами кінцевого вибору, на його думку, найкраще маркує “лівих” та “правих”. 

На практиці це розмежування перетворюється на відмінність в оцінці того, що є релевантним для виправдання або заперечення дискримінації. Тобто йдеться про визначення критерію (критеріїв) дискримінації. Це залежить від відношення до ступеня важливості певних форм відмінностей, які одні (антиегалітаристи) вважають достатньою підставою для неоднакового ставлення, а інші (егалітаристи) – ні: егалітаристи прагнуть нівелювати відмінності (зменшити кількість підстав для дискримінації), тоді як антиегалітаристи схильні перебільшувати їхнє значення (збільшувати кількість підстав для дискримінації) [2, с. 66–70].

Концептуальний підхід Н. Боббіо здобув широку популярність у сучасній політичній науці. Незважаючи на наявність певних скептичних поглядів щодо його емпіричної адекватності в контексті визначення сутнісних відмінностей між “лівими” та “правими”, він ліг в основу багатьох подальших досліджень цієї опозиції [4, с. 6–9]. Зокрема, німецький дослідник Д. Ян, спираючись на нього, розробив оригінальну концепцію “ліво-правого” розмежування.

На нашу думку, тут треба звернути увагу передусім на такі її методологічні принципи: по-перше, для розв’язання внутрішньо суперечливої проблеми стабільності та змінюваності сутнісних означень лівиці та правиці необхідно виокремити стрижневі й пов’язані з ними додаткові характеристики “лівих” і “правих”. Адже стрижневі компоненти є стабільними і валідними у будь-якому часі та контексті, що дає змогу завжди чітко здійснювати це розрізнення. Додаткові ж змінюються з плином часу та у певних контекстах, що дає можливість зафіксувати особливості “ліво-правого” поділу в різні часові періоди та його національну специфіку (залежність від історико-політичного контексту країни чи регіону). 

По-друге, встановлюючи стрижневі та додаткові характеристики, треба чітко визначити ступінь їхньої “лівизни” і “правизни”, тобто здійснити ранжування від найсильніших (тих, які найбільшою мірою зумовлюють належність до “лівих” чи “правих”) до найслабших. Інакше партію, яка формулює декілька поміркованих “лівих” тверджень та одну сильну “праву” заяву, можуть класифікувати як “ліву” за вагомих підстав припускати зворотне [8, с. 298–299; 7, с. 749–750]. 

По-третє, “праві” не є однорідною силою та відрізняються у своєму ставленні до нерівності. Погоджуючись з Н. Боббіо, що головна лінія розмежування між “лівими” і “правими” пролягає в їхніх відмінних онтологічних позиціях в оцінці ідеалу рівності, Д. Ян водночас наполягає на необхідності диференціації “правих”: одна частина “правих” вважає соціальну нерівність штучною, а інша – природною. 

Таке розмежування, з одного боку, між “лівими” і “правими”, а з іншого, – між самими “правими” відображається у трьох великих класичних ідеологіях: соціалізмі, лібералізмі та консерватизмі. Водночас як “ліві” (соціалісти) концентруються на питаннях рівності, “праві” (ліберали і консерватори) у різний спосіб обґрунтовують об’єктивність існування нерівності: консерватизм розглядає її як таку, що дана самою природою, а лібералізм виходить з того, що місце людини в суспільстві визначається лише її власною діяльністю [7, с. 751].

Цей підхід, що робить можливим уточнення ознак “ліво-правого” поділу, має переваги як у теоретичному, так і в емпіричному вимірі. Адже він дає змогу адекватно осягнути його мінливість, зокрема включити до концептуального означення “лівих” і “правих” нові питання постматеріального характеру. Тут ми виходимо з методологічної позиції про співіснування традиційних і нових визначень лівиці та правиці, які не витісняють одне одного з політичного дискурсу, а лише стають більш чи менш значущими в контексті певної соціально-політичної та економічної ситуації [5, с. 228]. Це створює підстави для переосмислення традиційного погляду на “ліво-праве” розмежування політичного простору у форматі одновимірного лінійного поділу. Йдеться про необхідність врахування матеріальних та постматеріальних питань у визначенні сутнісних ознак “лівих” та “правих”, що перетворює його на двовимірний, у межах якого і відбувається “ліво-праве” позиціонування політичних сил: за одних умов з натиском на економічні питання, за інших – на соціокультурні.

Отже, можемо констатувати таке: по-перше, основоположною ідейною опозицією, яка визначає суть “ліво-правого” партійно-ідеологічного розмежування, є протиставлення принципів рівності та соціальної ієрархії (нерівності). 

По-друге, зазначене розмежування має динамічний, мінливий характер. Тобто треба враховувати, що змістове наповнення понять “ліве” та “праве” не є сталим, а змінюється залежно від особливостей того чи того етапу соціальної еволюції та суспільно-політичної специфіки певного регіону або окремої держави. Це зумовлює необхідність визначення головних і додаткових характеристик лівиці та правиці. Головні є стабільними і валідними у будь-якому часі та контексті, що дає змогу чітко здійснити “ліво-праве” розрізнення, а додаткові зазнають змін залежно від часу та контексту, що дає змогу зафіксувати особливості “ліво-правої” дихотомії у різні часові періоди та його національну специфіку.

По-третє, на сучасному етапі суспільно-політичної еволюції, в умовах переходу передових індустріальних держав на постіндустріальну стадію розвитку, відбувається зміна традиційного розуміння “ліво-правого” розмежування у форматі одновимірного лінійного поділу. Він набуває двовимірної, ортогональної структури, у межах якої одна вісь відображає традиційне розмежування, засноване на матеріальних (економічних) питаннях, а інша – нове, що ґрунтується на постматеріальних (соціокультурних) проблемах.
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КАФЕДРА ПСИХОЛОГІЇ

Богдана Андрейко
Важливість створення груп “взаємодопомоги” для батьків дітей з особливими потребами
У родині існує чотири підсистеми: подружня, батьківська (батько і дитина), підсистема сиблінгів, екстрасімейна (розширена сім’я, друзі, фахівці й ін.). Окрім того, важливим є пошук шляхів досягнення сумісного гармонійного життя з дитиною з особливими потребами, максимальний розвиток її потенційних можливостей, а також потенційних можливостей усіх інших членів сім’ї, визначення способів успішної інтеграції як дитини з особливими потребами, так і самої сім’ї в суспільство. Змістом соціально-психологічної роботи зі сім’ями, які виховують дітей з особливими потребами, має бути формування психологічної культури й активної життєвої позиції батьків щодо виховання своєї дитини; сприяння продуктивній емоційній адаптації до проблем інвалідності дитини; покращення психологічного клімату в родині для забезпечення позитивного емоційного розвитку дитини; соціально-психологічна адаптація дитини до власних проблем і потреб, пов’язаних з інвалідністю.

Одним із найважливіших завдань на сьогодні є вивчення  проблем, які детермінують емоційні станиу батьків, що виховують дитину з особливими потребами, відповідно до діагнозу і важкості захворювання, стадії переживання народження хворої дитини, типи емоційних реакцій, період постановки діагнозу, емоційні стани батьків, їхні переживання, батьківське ставлення, наявність хронічної втоми, почуття провини та відсутній соціальний мотив спілкування, – це левова частка із реалії життя батьків. Саме на подоланні деструктивних емоційних станів, корекції переживань та кризових періодів сім’їбудується наша практична психологічна  та психотерапевтична допомога батькам дітей з особливими потребами.
Про важливість створення батьківських груп ми ознайомлені зі світового досвіду європейських країн та деяких нормативних документів. Міжнародні документи з питань прав інвалідів:1. Декларація про права інвалідів, проголошена ООН 9 грудня 1975 року (витяг);Стандартні правила забезпечення рівних можливостей для інвалідів, прийняті резолюцією 48/96 Генеральної Асамблеї від 20 грудня 1993 року. Правило 6. Освіта. Державам варто визнавати принцип рівних можливостей в ділянці початкової, середньої та вищої освіти для дітей, молоді й дорослих, які мають інвалідність, в інтегрованих структурах. Їм мають забезпечувати, аби освіта інвалідів була невідʼємною частиною системи загальної освіти. До процесу освіти на всіх рівнях варто залучати батьківські групи й організації інвалідів [5].

За Маромян та Семаго, існує фаза адаптації, так звана четверта фаза: адекватних емоційних контактів та станів, що є початком соціально-психологічної адаптації. За дослідженнями І. Іванової, фазою адаптації є емоційна стабілізація. На думку Е. Шухард, саме три останніх витки-стадії (шлях адаптації у кризових переживаннях): прийняття, активність, солідарність є формами адаптивного переживання. Є. Клопотанаголошував на важливості емоційного благополуччя у період виховання дитини з особливими потребами. Про руйнівну сили фізичного і психічного виснаження і, як наслідок, хронічної втоми різних соматичних захворювань говорили В. Вишневський, М. Ліванг, Т’ю І Лоуренс, Р. Ф. Майрамян, І. Мамайчук, К. Островська, О. Романчук, Г. Саліван, Н. Уолтон, М. Химко.

Найважливішим кроком допомоги  дитині є батьківська акцептація, яка містить у собі почуття і поведінку зі сторони батьків, яка характеризується безумовною любов’ю до дитини, визнанням дитини як особи, що потребує почуттів зі сторони батьків, повагою потреб та визнанням автономії дитини; це є примирення з тими обмеженнями, які неможливо викорінити, а також задоволення з тих можливостей, які є і з яких можна користати [12]. 

Важливого значення при побудові стратегії надання психологічної допомоги сім’ям, які виховують дитину з особливими потребами, мають базові положення теорій: психолого-педагогічних закономірностей розвитку дитини з психофізичними порушеннями як результату складного процесу його соціалізації (Т. Власова, Л. Виготський, В. Лубовський, Д. Ельконін) та розвитку в умовах дизонтогенезу, який потребує створення спеціального корекційно-розвиваючого середовища (К. Лебединська, В. Лебединський, І. Левченко, В. Лубовський, Є. Мастюкова, М. Певзнер, В. Петрова, С. Рубінштейн, У. Ульєнкова). Під спеціальним корекційно-розвивальним середовищем у сім’ї маємо на увазі внутрішньосімейні умови, які створюють батьки й забезпечують оптимальний розвиток дитини з психофізичними недоліками.

Після опрацьованих теоретичних засад та психологічних досліджень роботи з батьками дітей з особливими потребами, ми формуємо складний комплекс роботи з батьками, що спрямований на корекцією та стабілізацію емоційних станів у батьків, психотерапевтичної роботи над особистісно-мотиваційною сферою, роботою над взаєминами у сім’ї, а також над батьківським ставлення до дитини і її “важкою” поведінкою.

Теорія й методика соціально-психологічної роботи зі сім’єю, яка виховує дитину з обмеженими можливостями (І. Іванова, І. Коробейников, А. Маллєр, І. Мамайчук, В. Мартинов, О. Мастюкова, Г. Мішина, Н. Фінні, Л. Ханзерук, К. Островська та ін) [6; 7; 10;].
Як вважають учені, знання психологічних стадій, виділених у теорії горя, допомагає фахівцям: зрозуміти реакцію сім’ї інваліда, не розглядаючи поведінку членів сім’ї як патологічне;  усвідомити, коли і як краще втрутитися в ситуацію, гнучко застосовувати теорію стадій, враховувати особливості конкретної сім’ї та індивідуальні реакції на таке потрясіння. Порушенняемоційного стану батьківсприяє неадекватному ставленню до хворобидитини, що в майбутньомуможепризвести до неправильноговиховання і педагогічноїзанедбаності.
На виховну ефективність впливають такі чинники: знання батьками психології дитини, правильне оцінювання її індивідуальних якостей, адекватний емоційний відгук на поведінкові реакції дитини, вибір належного способу взаємодії з дитиною, який найкраще відповідає її індивідуальним особливостям [9]. Виховна ефективність, на нашу думку, з прочитаної літератури  може відбуватися лише за умов емоційної стабільності батьків, після їхнього примирення з хворобою дитини і відкритті в собі особистих ресурсів, на що має бути спрямована професійна психологічна допомога батькам.

Психологічний супровід такої родини має бути спрямований на створення соціально-психологічних умов для емоційного благополуччя. Головним завданням психокорекційної роботи з такими родинами є допомога батькам пережити травму; ознайомлення їх з особливостями виховання й розвитку дитини, надання послуг у вигляді консультацій щодо планування родини; відновлення сімейного статусу дитини як особистості, що є кінцевою метою реабілітації [9, с. 244]. Власне, для надання психологічної допомоги необхідно більше вивчати саме емоційні стани батьків, що виховують дітей із розладами, і на основі них створювати сімейні консультації щодо взаєморозуміння і покращення стосунків у сім’ї.

Успішність вирішення проблем батьків прямо пов’язанаіз цілеспрямованою соціальною та соціально-педагогічною роботою, яка містить широкий спектр довгострокових заходів допомоги родині комплексного характеру – медичного, правового, психолого-педагогічного, економічного. Зміст цих заходів спрямований на: 

– розширення контактів родини, подолання ізоляції, включення її в громадське життя; 

– надання адекватної інформації про специфічні потреби і перспективи розвитку дитини, сприяння в організації комплексної діагностики і раннього початку освітнього процесу; 

– надання повноцінної інформації про соціальні інститути допомоги, сприяння фахівцям у складанні освітнього й реабілітаційного маршруту на основі індивідуальної програми розвитку дитини; 

– налагодження сімейного мікроклімату; 

– організація психологічної підтримки батьків; 

– організація правової підтримки сім’ї: інформування та захист законних прав і інтересів тощо [4, с. 103].

Потреба у наданні спеціальної психологічної допомоги сім’ям, які виховують дітей із психофізичними порушеннями, є створення сприятливих умов виховання в сім’ї батькам, передусім необхідно знати особливості захворювання і розвитку їхньої дитини, а також її можливості у виконанні тих чи тих завдань та вправ. Велике значення має правильний розпорядок дня (як наприклад, поопераційні карти для аутистів), суворе дотримання режиму харчування і сну, чергування занять із відпочинком та прогулянками. Важливу роль у вихованні дітей із психофізичними порушеннями відіграє організація систематичних, цілеспрямованих занять із розвитку мовлення, рухових навичок і вмінь [2, с. 48]. На основі зазначених принципів формувалися різноманітні моделі психологічної допомоги родинам осіб із психофізичними порушеннями.

Модель Б. Скінера спиралися на принципи збільшення кількості та якості взаємодій–інтеракцій дитини і батьків [11, с. 67]. Модель В. Кагана спирається на принцип стимулювання батьків до виникнення у них забутих інтересів і захоплень. На думку автора, для них як осіб, для їхньої роботи з дитиною необхідне повернення до улюбленої роботи і до себе. Сутність моделі полягає в дотриманні терапевтичної дистанції без відмови від просто людського контакту з батьками [8, с. 64]. Модель X. Джайнотта спілкування батьків із дітьми спирається у всіх ситуаціях батьки підтримують позитивний образ “Я” у дитини; уникають особистісних негативних оціночних суджень [1, с. 144]. Модель В. Тарасун спирається на принцип вирішення проблеми раннього прогнозування і своєчасного запобігання труднощів у навчанні дітей з особливими потребами [1, с. 169].

Концепція сімейного виховання дитини з відхиленнями в розвитку має головну мету – досягнення гармонійного психологічного простору родини з особливою  дитиною, максимального розвитку її потенційних можливостей і забезпечення успішної інтеграції в суспільство.

Однак у своєму прагненні допомогти дитині сім’ї стикаються зі складними психологічними проблемами: неприйняття дитини з особливими потребами, неадекватне батьківське ставлення до неї, порушення структури родини та ускладнення взаємин між її членами, виникнення цілої низки емоційних проблем батьків, відсутність порозуміння та підтримки подружжя.

Враховуючи різні моделі допомоги родинам осіб із психофізичними порушеннями, в науковій літературі виділяють такі шляхи роботи з родичами: проведення психологічного діагностування сім’ї, розробка головних напрямків роботи, використання психокорекційних та психотерапевтичних прийомів, спрямованих на надання допомоги. Якщо виникає необхідність, то в межах діагностичного етапу аналізують особистісні особливості батьків, зокрема емоційні й комунікативні властивості, визначають рівень тривожності. 

Саме на подоланні деструктивних емоційних станів, корекції переживань та кризових періодів сім’їбудується наша практична психологічна  та психотерапевтична допомога батькам дітей з особливими потребами. На успішне подолання батьками деструктивних станів спрямовані різні форми психологічної роботи з ними: індивідуальне консультування та групова робота (семінари, ігри). Світовий досвід допомоги таким батькам свідчить, що найбільш цілющим для них є середовище людей із такими самими проблемами. Головними напрямами роботи центру взаємодії з батьками є створення батьківського клубу; інформаційне забезпечення; допомога в пошуку адекватних способів подолання труднощів, своїх прихованих ресурсів; диференційована психолого-педагогічна підтримка.
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Іван Баклицький
ОСОБИСТІСНІ ДОМАГАННЯ ЯК ФАКТОР ФОРМУВАННЯ ЖИТТЄВИХ ЦІЛЕЙ СТУДЕНТА

У роботі розкриваємо роль особистісних домагань як складової частини в навчальній діяльності студента, один із видів психологічної діяльності. 

Постановка проблеми. Сьогодні активно вивчають мотивацію досягнення як особливий психологічний феномен. Актуальність цієї проблеми зумовлена значимістю впливу рівня домагань на процес навчання, вибору і виконання професійних обов’язків. Прагнення до поліпшення результатів, незадоволеність досягнутим, наполегливість у досягненні своїх цілей є одними з найважливіших властивостей особистості, яка впливає на всю життєдіяльність людини. Дослідження останніх десятиліть змінили багато уявлень про рівень домагань особистості. Однак відмінності та їхній вплив на формування життєвих цілей не достатньо вивчені.

Мета роботи – проаналізувати теоретичні основи особистісних домагань студентів як особливого психологічного феномену. Об’єктом дослідження була мотивація, а предметом – особистісні домагання студентів, які впливають на формування життєвих цілей.

Подано аналіз особливостей взаємозв’язку та взаємовпливу рівня домагань на формування життєвих цілей студента. Під рівнем домагань людини розуміють її потреби, мотиви або тенденції, які проявляються в мірі складності цілей, які вона ставить перед собою. Рівень домагань характеризує: 1) рівень складності, досягнення якого є загальною метою майбутніх дій – мету ідеально; 2) вибір суб’єктом мети чергової дії, яка формується внаслідок переживання успіху або невдачі низки минулих дій, – рівень домагань у цей  момент; 3) бажаний рівень самооцінки особистості – рівень Я Прагнення до самооцінки в умовах, коли людина рівна у виборі міри складності чергової дії, призводить до конфлікту двох тенденцій: 1) підвищення домагань, щоб отримати максимальний успіх; 2) зниження їх, щоб уникнути невдачі. Люди з реалістичним рівнем домагань відрізняються впевненістю у своїх силах, наполегливістю досягнення мети, більшою продуктивністю, критичністю в оцінці досягнутого.

Гіпотеза. Ми виходили з того, що в кожному окремому випадку мотивація неоднозначно залежить від множини факторів. Рівень домагань повинен бути відносно постійним і мати цілісну багато структуру.

При вивченні життєвого шляху особистості студентів встановлений статистично-значимий (P<0,05) відмінності по шкалам екстраверсії психофізичної конституції сімейної ситуації по шкалах: екстраверсії, психофізіологічної конституції, сімейної ситуації, стилю виховання, соціальної активності та соціального положення.

Низькомотивовані студенти за цим тестом мають синдром сімейного дефіциту, а саме: незадоволеність взаємовідносинами з батьками, недостатній вплив із боку сім’ї у дитинстві, юності, неорозогенний стиль виховання. Схильність до соматичних порушень, низька стійкість до стресових ситуацій, їм притаманна незначна ситуативна напруга в міжособистісних та соціальних взаємодіях [1, с. 66–67].

Високомотивований обстежений має більш високі показники за методикою 8 PF Кеттела, ніж низькомотивований. Вони більш товариські, інтелектуальні, експресивні. Мають високу нормативність у поведінці, більш чуттєві, сміливіші (прагнуть бути добре інформованими). Низькомотивовані студенти мають нижчій інтелектуальний розвиток, замкнуті, стримані, перебувають в очікуванні завдань, недостатньо організовані  [2, с. 81–82].

Застосування кореляційного аналізу дало змогу виявити низку статистично значимих зв’язків між мотивацією досягнення й емпіричними показниками рівня домагань та смисложиттєвими орієнтаціями (мета в житті, процес життя, локус контролю життя). Якісний аналіз результатів кореляційного аналізу показав суттєвий вплив предметно-операційних, когнітивних і комунікативних факторів навчальної діяльності на особистість студента. Значною мірою мотивація досягнення студентів зумовлена їхніми комунікативними (r=0,0802; p<0,05), інтелектуальними здібностями  (r=0,0802; p<0,05), організаційними нахилами (r=0,562; p<0,05), емпатією (r=0,732; p<0,05), емоційною напруженістю (r=0,840; p<0,05).

Студенти, діяльність яких орієнтована на досягнення успіху, володіють широким діапазоном комунікативних властивостей, стресостійкістю у спілкуванні, спрямованістю на інновацію навчальної діяльності.

Факторний аналіз. При проведенні факторного аналізу високомотивованих і низькомотивованих студентів було виявлено 6 значимих факторів, які відображають взаємовплив показників цього гіпотетичного конструкта. При аналізі матриці факторизації в ролі граничного критерію  вибрано факторну вагу 0,4. Сумарно модель пояснює 72,5 % без вхідної матриці даних. Перший фактор охоплює 26,9 % дисперсії висхідної матриці, другий –пояснює 11,6 % даних, третій – охоплює 8,2 % , четвертий – розкриває 24,2 %, п’ятий –пояснює 13,8 %, шостий – охоплює 11,2 %. У перший фактор увійшли з високозначимими факторними вагами такі показники: творча активність, визначений рівень мобілізації зусиль, процес життя, локус контролю життя. Ми його назвали фактор керованістю життя. У другий фактор, який ми назвали “нормативнісь поведінки”, увійшли такі показники: зняття напруги, спілкування, розсудливість та безпечність, нормативність поведінки. У третій фактор – лиш один показник, що має назву “складність завдання”. До четвертого фактору – два показники: кар’єра та саморозуміння. У п’ятий фактор із найбільш  факторними вагами – такі показники: творча активність, повага до людей і вплив на оточення, креальвність, внутрішній мотив. Ми його назвали “творча активність”. До шостого – три показники: мотив уникання невдач, закономірність результатів, очікуваний рівень результатів. Ми його назвали “уникання невдач”.

Висновки. Виходячи з результатів дослідження та огляду спеціальної літератури можна зробити висновок, що високомотивовані студенти  ставлять перед собою мету, усвідомлюють і планують рівень зусиль, які є необхідним для досягнення результатів діяльності. Мета є потужним мотиваційним фактором, яка активізує, стимулює дію студента. Якщо мета чітко визначена, то це творчо активізує діяльність і дає змогу віддалити психічне перенасичення, втому і зняти напругу.

Низькомотивовані студенти за результатами дослідження, при вагомому вираженні робочої мотиваційної спрямованості не отримують задоволення від самого процесу навчальної діяльності, а саме: процесуального компоненту мотивації. Відсутність прагнення долати труднощі, які виникають у навчальній діяльності, випробовувати свої сили та здібності.
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Інна Галецька, Олеся Гунько
Уявлення про ідеального викладача як проекція академічної мотивації у студентів
Модифікація і перетворення в сучасній освіті супроводжується активними дискусіями, викликає гостру і жваву полеміку стосовно змісту, форми, завдань, методів, прав і обов’язків, залучених в освітній процес сторін. З-поміж чисельних аспектів цієї проблеми, однозначним і безсумнівним є розуміння взаємин викладач–студент як суб’єкт-суб’єктної взаємодії та визнання необхідності врахування їхніх реципрокних впливів у контексті різних аспектів навчального процесу. Проте реалізація цього розуміння потребує ретельного аналізу змісту і фактичного стану характеру цієї взаємодії та визначення чинників її якості. 

Одна з проблем трансформації сучасної освіти стосується визначення компетенцій викладача, оцінювання викладача, а також відповідності професійних та особистісних якостей викладача сучасним вимогам. Популярною є також думка, що студент як замовник та споживач освіти має визначати, якими ж якостями повинен володіти викладач. Не виникає сумніву, що побажання студентів як споживачів та суб’єктів навчального процесу мають бути враховані. В ідеальній, чи то пак ідеалізованій, ситуації, коли обидва суб’єкти взаємодії прагнуть оптимізації процесу та максимально можливої активної та якісної участі у цьому процесі, це виглядає однозначно ствердно. Проте розуміння об’єктивних реалій наштовхує на думку, а що насправді очікують одержати у процесі цієї взаємодії її учасники і як ці очікування впливають на вимоги та побажання щодо організації процесу. Тож наше дослідження було спрямоване на перевірку гіпотези, що уявлення студентів про ідеальні якості викладача є проекцією академічної мотивації студентів.

У дослідженні взяли участь 69 студентів віком від 16 до 20 років. Для діагностики навчальної мотивації застосовано методики “Мотивація навчання у ВНЗ” Е. Ільїна, “Шкали академічної мотивації” Р. Валлеранда (адаптація українською мовою О. Захарко), а також  розроблений опитувальник “Уявлення про ідеального викладача” (перелік містить 19 якостей: вимогливість до студентів, високий рівень інтелекту, глибокі знання предмета, готовність до дискусії та неформального спілкування, доброзичливість, залучення студентів до наукових досліджень, зовнішня привабливість, доступність у викладі матеріалу, об’єктивність оцінювання, логічність у вимогах, патріотизм, поблажливість, розуміння студентів, почуття гумору, релігійність, соціальна активність, харизматичність, чесність, широкий світогляд, ерудованість, креативність, творчий підхід та оптимізм. Було проаналізовано особливості уявлень про ідеального викладача залежно від успішності навчання.

Результати дослідження дають підстави розглядати уявлення студентів про ідеального викладача як проекцію академічної мотивації студентів. Вищий рівень інтенсивної мотивації до навчання поєднується з наданням переваги таким якостям ідеального викладача, як залучення студентів до наукових досліджень, патріотизм, широкий світогляд, ерудованість, глибокі знання предмета. Мотивовані на “Отримання диплома” студенти маловажливими вважають високий рівень інтелекту викладача, доступність у викладі матеріалу, широкий світогляд, ерудованість, креативність та творчий підхід, а вимогливість до студентів вважають найменш важливою рисою. Студенти з вищим рівнем успішності зазначають важливість високого рівню інтелекту, глибоких знань предмета, чесності, широкого світогляду, ерудованості, як найважливішу якість частіше вказують доступність у викладі матеріалу. У разі нижчого рівня успішності менш важливими вважають глибокі знання предмета, об’єктивність оцінювання, логічність у вимогах, чесність та креативність. Інтерес для подальших досліджень викликає динаміка зв’язків оцінки якостей ідеального викладача та навчальної мотивації впродовж навчання в університеті, а також реальне оцінювання викладача студентами із різною академічною мотивацією.
Надія Гапон
СОЦІОКУЛЬТУРНІ ТРАНСФОРМАЦІЇ ЖІНОЧОЇ РОЛІ : ПСИХОЛОГІЧНИЙ АНАЛІЗ

Технології соціалізації жінки (освіта, навчання, виховання) у своїй різноманітності несуть незмінний архетип аніми, ідеалу гендерної поведінки – співчуття, співпереживання, схильності до емоційної залученості. Так виникає жіноча “етика турботи”, яка є основою розбудови соціокультури. “Етика турботи” жінок має свою специфіку вияву, яку важливо поглиблювати у кількох напрямках.

Першим вектором є розбудова жіночих соціокультурних мереж. Це різноманітні об’єднання, трансакції громадян, інтерактивні відносини, які утворюють конструкцію самоідентифікації особистості, забезпечують психологічну підтримку, матеріальну допомогу, послуги та інформацію, соціальні зв’язки. У соціокультурній мережі громадські організації відіграють важливу роль. Зрозуміло, що будь-яка суб’єктивація жіночого гендеру в соціокультурі поза їхніми межами видається позірною. Соціальний “ейджизм”, який виявляється в обмеженні доступу до ресурсів і відчуженні від участі у прийнятті рішень певних вікових груп населення, можна подолати лише розбудовою соціокультурних мереж. 

Другим вектором поглиблення “етики турботи” є постановка соціальних цілей та осмислення шляху суб’єктивації (політичної, психологічної), модернізація погляду та мислення жінки. Йдеться про те, що зазвичай особа, маючи кругозір, може дивитися на світ через чужу оптику. Українська постсучасність відкрила нові перспективи дискусій: жінка–культура–держава. Представниці Харківської та Київської гендерних шкіл ще у 1990-х рр. зійшлися в думці про активну роль жінки у будівництві держави. Однак науковці Київської гендерної школи говорили про роль жінки у розбудові національої освіти, культури, загалом національної держави. Натомість представниці Харківської школи говорили про роль жінки у побудові соціальної держави. Сьогодні можемо вже стверджувати, що держава опирається на національний соціокультурний прострір, який треба розбудовувати. Відсутність українського соціокультурного простору увиразнила слабкість соціальних сил, здатних захищати національну державу, яка стала вразливою до чужих зазіхань. 

Невідрефлексованість власних цілей жінками формує у них негативні стереотипи соціального мислення, які провадять до пасивності та залежності. Крім того, у будь-який історичний період гендер переживає соціокультурне обмеження власної суб’єктивації. Ця неможливість протистояти недемократичним державницьким установкам трансформується у феномен гендерної провини. Українська жінка довго залишалася замкненою у драматичному колі власної суб’єктивності – одночасного переживання провини за соціальні умови буття й відповідальності. Це особливо позначилось на спотвореній “етиці турботи” – маскулінізації жіночої суб’єктивності, яка посилюється в ситуації масового безробіття та трудових міграцій. 

Третій вектор поглиблення “етики турботи” підказує українське сьогочасся – це входження в європейський соціокультурний простір, з його системою демократичних цінностей, рівністю прав та можливостей. Тому необхідною є соціалізаційна робота жінок (матерів, педагогів, науковців, громадських активісток тощо) над українським характером. Потреба соціалізації українського “шляхетного характеру” (Я. Ярема, Н. Зборовська) та екстраверсійності соціальної психіки – важливе освітнє завдання. 

Отже, розбудова української соціокультури пов’язана з жіночою “етикою турботи”. Розбудова останньої містить щонайменше три вектори (активність, рефлексивність, шляхетність): розбудова жіночих соціокультурних мереж (подолання ейджизму); посилення політичної й психологічної суб’єктивації (віднайдення власної візії та формування власних соціальних цілей); формування шляхетного характеру. Останнє завдання може мати масштабний соціотерапевтичний вимір. Розвиток екстраверсійності соціальної психіки та шляхетності українського характеру можливе через суспільні реформи, якісні зміни в освітньо-виховній роботі з молоддю. Очевидно, що ці завдання, які визначають сьогочасну роль жінки у розвитку української духовності, є на часі.
Софія Грабовська

ВИМІРЮВАННЯ КУЛЬТУРНОГО КАПІТАЛУ : ІДЕЯ СТВОРЕННЯ МЕТОДИКИ

У багатьох психологічних дослідженнях, особливо за потреби мати уявлення про особистісні ресурси досліджуваних, виникає проблема вимірювання їхнього культурного капіталу. Комплексної надійної та валідної методики, яка б давала можливість виміряти культурний капітал особистості наразі не існує. Отож виникає практична потреба на основі аналізу базових понять, що описують феномен культурного капіталу, визначити емпіричні критерії його вимірювання.

У психологічних дослідженнях часто виникає потреба вимірювання культурного капіталу не лише кількісного (що досить просто зробити, порахувавши дипломи досліджуваної особи (та її батьків), що підтверджують рівень освіти, кількість часу, витраченого на отримання освіти, наявність та кількість носіїв культурної інформації, якими володіє людина тощо), а й якісного. Для конкретної людини культурний капітал − це те, що вона асимілювала, засвоїла  із загальної культури, чим послуговується як ресурсом у процесі свого розвитку та життєздійснення. Складність визначення суб’єктивного культурного капіталу особи полягає також у тому, що, як відомо, живу істоту живить не те, що вона спожила, а те що засвоєно її організмом: можна отримати освіту, мати про це диплом і не послуговуватися цими знаннями, не засвоїти тих навичок та умінь, які становлять певну компетенцію відповідно отриманій освіті. І навпаки, людина самоосвітою може опанувати певні знання, набути компетенцій певного фаху або соціальної ролі. Тому для психологічного дослідження дуже важливо мати ефективні та негроміздкі процедури визначення культурного капіталу особистості. 

Оскільки людська культура зафіксована та передається переважно у символах (мова, культурні коди тощо), важливим видається визначити, наскільки цими символами і кодами володіє та чи та особа. Знання культурних традицій (мова, особливості поведінки, звичаї); матеріальні (кількість накопичених культурних об’єктів − книги, картини, інструменти) та символічні (накопичені знання − рівень академічної успішності, мовна/культурна компетенція); наявність (кількість) дипломів та сертифікатів про освіту та надбання професійних кваліфікацій може бути виміряна за допомогою опитувальника.

Важливо знати, в якому культурному середовищі виросла людина: про це до певної міри можна дізнатися, визначивши рівень освіти її сімейного оточення, схильність накопичувати і привласнювати культурні об’єкти рідними впродовж хоча би двох попередніх поколінь [2]. Кількісні показники важливі, але вони демонструють лише можливість отримання культурного капіталу і не свідчать про реальність засвоєння особою культурних цінностей та здатність послуговуватися ними як власними ресурсами. Кількісні характеристики кільтурного капіталу дають можливість зорієнтуватися у феномені, так би мовити, у першому наближенні.
Не претендуючи на вичерпність, для визначення якісних критеріїв культурного капіталу скористаємося поняттями, за допомогою яких П. Бурд’є розкриває феномен соціального та культурного капіталу. Передусім у методологічному плані цікавими видаються поняття “соціальне поле”,  “соціальні позиції”, “габітус”, “символічна влада” [1]. 

Поняття “соціальне поле” окреслює структуровану сукупність соціальних стосунків як відносно замкненої, автономної, самодостатньої, організованої системи, що функціонує на власних засадах та механізмах. Соціальні поля (економіка, релігія, політика, наука, мистецтво, культура, мораль тощо) становлять відносно незалежний простір (хоча, звичайно, не треба забувати і про їхні перетини), на якому люди змагаються за певне місце (статус, владу, переваги, привілеї тощо). На кожному з цих “полів” особа може здобути певний капітал (знання, компетенції, уміння розв’язувати проблеми у певній галузі, переконання тощо). Виявити обсяги та глибину цих “полів” у конкретної особи навряд чи можливо, але в опитувальнику можна поставити запитання, що дасть змогу дослідникові зрозуміти, яке з них важливіше для досліджуваного, де “зібрано більше врожаю”, які ресурси оцінюються як потужніші.

“Соціальні поля”, за П. Бурд’є, складаються зі “соціальних позицій” − певного місця особи у соціальному просторі, що полягає у наявності влади, якою користується особа стосовно інших. Власне, через владу люди нав’язують іншим певну систему значень, ієрархію цінностей, правил та норм поведінки. Зазвичай влада ґрунтується або на визнанні та прийнятті її легітимності, або насаджується і підтримується за допомогою насильства. Важливий момент визначення культурного капіталу особистості − самооцінка нею  рівня та способу своєї влади над іншими людьми, обставинами  та довкіллям загалом. Володіння авторитетом, репутацією (“символічним капіталом”, за П. Бурд’є) дає можливість особі почуватися захищеною, будувати та реалізовувати життєві плани, задовольняти потребу в самоактуалізації. Загалом місце людини в соціумі, її соціальна позиція залежить від обсягів та структури капіталів, якими вона володіє. У методиці важливо визначити: яке з “полів” важливіше для досліджуваного, де “зібрано більше врожаю”, які ресурси оцінюються як потужніші.
Для визначення культурного капіталу особистості не можна обійти стороною і поняття “габітус”, яке застосовують для означення суми індивідуальних тілесних навичок та умінь (хода, жести, міміка, манери тощо), а також інтеріороізовані соціальні норми, цінності, інтелектуальні алгоритми та правила розв’язання задач. Цілісність, єдність, неподільність габітусу перетворює його на загальний принцип, який людина схильна переносити з однієї сфери в іншу та застосовувати у своїх різноманітних практиках. Зрозуміло, що дослідити особливості та обсяг габітусу певної людини неймовірно складно, але цілком реально отримати самооцінку особи з приводу того, чи достатніми уміннями та навичками вона володіє, чи задоволена вона своїм габітусом як ресурсом та як, на її думку, оцінюють її габітус інші, що мають різні статусні позиції відносно неї (батьки, діти, керівники, підлеглі, друзі, нейтральні особи тощо). Отож бажано визначити самооцінку особи з приводу того, чи достатніми уміннями та навичками вона володіє, чи задоволена вона своїм габітусом як ресурсом та як, на її думку, оцінюють її габітус інші, що мають різні статусні позиції відносно неї (батьки, діти, керівники, підлеглі, друзі, нейтральні особи тощо).
Важливим поняттям, пов’язаним із визначенням культурного капіталу особи, є “символічна влада” − квазімагічна влада змушувати довкілля бачити світ (або його певні сторони чи явища) так, як цього прагне певний суб’єкт. Це є передусім влада переконання, віри, навіювання. Тут чітко визирає конструктивістське ототожнення бачення реальності суб’єктом зі самою реальністю (для суб’єкта образ світу і світ збігаються). Механізм символічного насильства забезпечує владі легітимність через беззастережну довіру людей до панівних ідей, гасел, законів, норм. Віра в правильність слів харизматичного лідера перетворює силу ідей на владу порядку. Оскільки світ − це складна система бачень, його зміни починаються через зміну ідей, поглядів, бачень, вірувань. Ймовірно, складовою частиною культурного капіталу можна вважати довіру особи до соціального довкілля, держави, владних інституцій та структур, Церкви, ЗМІ тощо. Тому в поцедурі вимірювання культурного капіталу варто передбачити засоби, які б дали змогу окреслити межі (ступінь, міру) соціальної (символічної) довіри особи, визначити довіру особи до соціального довкілля, держави, владних інституцій та структур, Церкви, ЗМІ тощо.
Окрім означених понять, важливими критеріями визначення культурного капіталу як ресурсу саморозвитку особистості можна вважати: дихотомії “активність – пасивність” у надбанні культурного капіталу, “конформізм – нонконформізм”, ставлення людини до власних культурних надбань: володіти, накопичувати, чутися охоронцем отриманого від когось (лише “мати”)  чи використовувати для власного розвитку та збільшувати, нарощувати “тіло” культурного капіталу соціуму, у процесі створення нових цінностей (“бути”, створювати), “цінність” і “досяжність цінності” в різних життєвих сферах. 

Отож для створення методичного комплексу, що давав би можливість більш-менш повно вимірювати культурний капітал особистості, необхідно визначати як кількісні, так і якісні  характеристики цього складного феномену. Уявлення про кількісні характеристики культурного капіталу дає інституційний та матеріалізований стан культурного капіталу (рівень освіти та кваліфікації особи, підтверджені дипломами та сертифікатами про освіту, рівень освіти його батьків, наявність у власності культурних об’єктів, час витрачений на отримання освіти тощо). Якісними характеристиками феномену культурного капіталу, що можуть слугувати критеріями  вимірювання, пропонуємо обрати: оцінку досліджуваних обсягів та “соціальних полів” власних культурних ресурсів, самооцінку рівня та способу здійснення влади над іншими людьми та довкіллям, самооцінку задоволенності власним габітусом, визначення меж довіри особи до соціуму та довкілля, її активності у набуванні скарбів культури, ставлення до культурних цінностей, усвідомлення свого культурного маєтку тощо.
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Лариса Дідковська
ПСИХОЛОГІЧНІ ОСОБЛИВОСТІ САМОСТАВЛЕННЯ ДІТЕЙ ТРУДОВИХ МІГРАНТІВ

Нестабільність економічного розвитку в Україні є причиною виникнення багатьох явищ, які мають негативний вплив як на соціальне, так і на психологічне та психічне благополуччя населення нашої держави. Одним із таких явищ можемо назвати трудову міграцію. Люди працездатного віку для підтримання належного рівня життя для себе та своїх рідних змушені виїжджати в інші країни “на заробітки”. Зрозуміло, що і самі трудові мігранти, і їхні рідні стикаються із низкою проблем та труднощів психологічного характеру: дружини та чоловіки, які вимушено залишаються без партнерів; люди похилого віку, які залишаються без підтримки та опіки своїх дітей, – звичайно, всі вони важко переживають потребу такої міграції. Проте чи на найбільш вразливими до вимушеної трудової міграції є діти, яких батьки залишають без батьківської опіки та фактично кидають на руки часто не спроможних адекватно виховувати їхніх бабусь, дідусів або інших родичів. Вивченню проблем та стану дітей трудових мігрантів в Україні присвячені праці Т. Кірик, В. М. Пігіди, І. Лизун, К. Левченко. Особливості здійснення соціально-педагогічної та психологічної роботи з дітьми, батьки яких виїхали працювати за кордон, розглянуто у працях Т. Алексєєнко, Н. Гевчук, К. Левченко, В. Пігіди та інших. Проте досліджень, спрямованих на вивчення особливостей самоставлення дітей трудових мігрантів, розвиток якого та опора на яке, безсумнівно, є важливими у соціально-психологічній роботі із такими дітьми, на сьогодні є недостатньо. Отож  це зумовлює актуальність обраної нами теми для дослідження. 

Об’єкт дослідження – самоставлення як психологічний феномен. Предмет дослідження – особливості самоставлення у дітей трудових мігрантів. Мета дослідження – виявити психологічні особливості самоставлення у дітей трудових мігрантів. Припускалось, що в дітей трудових мігрантів такі компоненти самоставлення, як закритість та внутрішня конфліктність є більш вираженими, ніж у хлопців та дівчат, які не є дітьми трудових мігрантів. У проведеному дослідженні взяли участь 40 осіб, 20 із яких є дітьми трудових мігрантів (10 дівчат та 10 хлопців), а у решти 20 осіб батьки не є трудовими мігрантами (10 дівчат та 10 хлопців). Вік досліджуваних – 15–16 років. Для дослідження було використано авторську анкету, яка містила запитання, спрямовані на дослідження рівня задоволеності з батьком (батьками), які перебувають за кордоном, рівня задоволеності стосунками із тими, з ким наразі проживають діти трудових мігрантів, частоти спілкування з батьком (чи обома батьками), які перебувають за кордоном тощо, та опитувальник дослідження самоставлення С. Пантелєєва, спрямований на виявлення структури самоставлення особистості, вираженості окремих компонентів самоставлення, зокрема, таких як: закритість, самовпевненість, самоуправління, відображене Я, самоприйняття, самоцінність, самоприв’язаність, внутрішня конфліктність та самозвинувачення. 

Термін “самоставлення” у психології використовують для позначення специфіки ставлення людини до свого власного Я. Самоставлення, на думку С. Пантелєєва, – це вираз сенсу Я для суб’єкта; це – емоційно-оцінкова система, узагальнене утворення, яке відображає більш-менш стійку міру позитивного або негативного ставлення людини до самої себе. У структуру самоставлення автор зараховує самоповагу (самоуправління, самовпевненість, соціальна бажаність Я); аутосимпатію (самоприв’язаність, самоцінність, самоприйняття) та самоприниження (внутрішня конфліктність, самозвинувачення) [3, с. 5]. 

На думку В. Пігіди [4, с. 170], психологічний стан більшості дітей заробітчан є нестійким: у них низький рівень стресостійкості та схильності до дезадаптації у стресових ситуаціях, високий рівень тривожності, надмірна агресивність, невпевненість у собі та у власних силах. Тривала відсутність батьків у щоденному житті дитини позначається на її емоційному стані. І. Лизун [2, с. 245] говорить про те, що надзвичайним стресогенним фактором для дітей мігрантів є те, що багато з них не знають, коли саме повернуться додому їхні батьки, адже цього, зазвичай, не знають і самі батьки. За словами Т. Алексєєнко [1, с. 58], наслідки соціалізації за умов відсутності таких впливових агентів соціалізації, як сім’я у цілому і батьки зокрема можуть виявитися уже в дорослому віці. Отже, навіть тоді, коли особливих відхилень, або девіацій, у соціальній поведінці дитини трудового мігранта не виявлено, доречно враховувати потенційну загрозу їхнього виникнення у подальшому житті.

У процесі проведення емпіричного дослідження було виявлено, що для дітей трудових мігрантів притаманний нижчий рівень самовпевненості (М=4,80), ніж для хлопців та дівчат, які не є дітьми трудових мігрантів (М=6,35 при t=2,13 та р=0,03). Також виявлено, що для дітей трудових мігрантів притаманний вищий рівень закритості (М=4,50) та внутрішньої конфліктності (М=7,55), ніж для хлопців та дівчат, які не є дітьми трудових мігрантів (М=3,25 при t=-1,13 та р=0,01; М=5,35 при t=-2,23 та р=0,00) (рис. 1).
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Рис. 1. Особливості компонентів самоставлення у дітей трудових мігрантів та у хлопців та дівчат, які не є дітьми трудових мігрантів
Це означає, що діти трудових мігрантів меншою мірою, ніж хлопці та дівчата, які не є дітьми трудових мігрантів, схильні до відчуття самоповаги, до ставлення до себе як до впевнених, самостійних, вольових та надійних людей, які знають, що їм є за що себе поважати. Натомість вони більше схильні до неповаги до себе, яка пов’язана з невпевненістю у своїх можливостях, із сумнівом у своїх здібностях. Також діти трудових мігрантів більшою мірою, ніж хлопці та дівчата, які не є дітьми трудових мігрантів, схильні не довіряти своїм рішенням, частіше сумніваються у своїй здатності долати труднощі та перешкоди, досягати визначеної мети. Для них більшою мірою притаманною може бути схильність до уникнення контактів із людьми, глибоке занурення у власні проблеми та внутрішня напруженість. З іншого боку, можемо говорити і про те, що діти трудових мігрантів більшою мірою, ніж хлопці та дівчата, які не є дітьми трудових мігрантів, характеризуються схильністю до таких особливостей, як виражена захисна поведінка, схильність уникати відкритих взаємин із самими собою, причиною чого може бути або недостатність навичок рефлексії, поверхневе бачення себе, або усвідомлене небажання розкривати себе, визнавати існування особистих проблем. Також діти трудових мігрантів виявляють більшу, ніж хлопці та дівчата, які не є дітьми трудових мігрантів, схильність до переважання негативного фону ставлення до себе. Вони можуть відрізнятись більш високим вимогам до себе, що часто призводить до конфлікту між Я-реальним і Я-ідеальним, між рівнем домагань і фактичними досягненнями, до визнання своєї малоцінності.

У процесі дослідження у групі дітей трудових мігрантів було виявлено прямі кореляції між їхнім самоприйняттям, тобто їхньою схильністю приймати себе такими, якими вони є разом зі своїми перевагами та недоліками, схильністю відчувати симпатію до себе і вважати недоліки продовженням своїх достоїнств, та між тим, наскільки вони задоволені стосунками з батьками, які перебувають за кордоном (r=0,46) та стосунками з тими особами, з якими вони наразі проживають (r=0,53). Також було виявлено прямі кореляції між схильністю дітей трудових мігрантів до самоуправління (тобто схильністю вважати себе джерелом своєї активності та розвитку своєї особистості, регулятором своїх досягнень та успіхів) та між тим, наскільки часто вони спілкуються з тим із батьків (або обома батьками), які перебувають за кордоном (r=0,61), між тим, чи приїжджає додому той із батьків (або обоє батьків), які перебувають за кордоном (r=0,77). Водночас виявлено обернені кореляції між схильністю дітей трудових мігрантів до внутрішньої конфліктності (тобто до переживання внутрішніх конфліктів, сумнівів, незгоди із собою та до переважання тенденції до надмірної саморефлексії) та між тим, наскільки вони задоволені стосунками з батьками, які перебувають за кордоном (r=-0,55), і наскільки часто вони спілкуються з тим із батьків (чи обома батьками), які перебувають за кордоном (r=-0,59).  

Отже, загалом можемо говорити про те, що особливу увагу в роботі з дітьми трудових мігрантів потрібно приділити корекції їхньої схильності до неповаги до себе, яка пов’язана з невпевненістю у своїх можливостях та із схильністю сумніватись у своїх здібностях. Також у роботі з дітьми трудових мігрантів доцільно працювати над подоланням їхньої схильності до того, аби уникати відкритих взаємин як з оточенням, так і зі самими собою. Для розвитку в дітей трудових мігрантів позитивного самоставлення необхідною є робота над покращенням їхніх стосунків із тим із батьків (або обома батьками), які перебувають за кордоном, а також із тими особами, з якими діти трудових мігрантів актуально перебувають. Адже саме частота спілкування з батьками, які перебувають за кордоном, задоволеність стосунками з ними сприятиме розвитку в дітей трудових мігрантів схильності до самоуправління та самовпевненості, а також матиме позитивний вплив на зменшення їхньої схильності до переживання внутрішніх конфліктів, до переважання тенденції до надмірної саморефлексії (“самокопання”). 
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Мар’яна Єсип
МЕТОДИ ДОСЛІДЖЕННЯ СОЦІАЛЬНИХ ТРУДНОЩІВ ОСІБ ІЗ ВИСОКОФУНКЦІОНАЛЬНИМ АУТИЗМОМ

Високофункціональний аутизм (надалі ВФА) є тою проблемою, де визначальними є труднощі у сфері комунікації та порозуміння з оточенням. З метою кращого вивчення питання соціальних труднощів у дітей, підлітків та дорослих із ВФА в західній психології прийнято використовувати низку психометричних опитувальників, а саме: Australian Scale for Asperger’s Syndrome (ASAS) (автори М. Гарнет та Т. Етвуд, 1998), Asperger Syndrome Diagnostic Interview (ASDI) (автори К. Гілберг та ін., 2001),  Asperger Syndrome Diagnostic Scale (ASDS) (автори Б. Майлс та С. Бок, 2001), Autism Spectrum Screening Questionnaire (ASSQ) (автори К. Елерс, К. Гілберг, Л. Вінг, 1999), Childhood Asperger Syndrome Test (CAST) (автори Ф. Скот та ін., 2002), Gilliam Asperger Disorder Scale (GADS) (автор Дж. Гіліам, 2002), Krug Asperger’s Disorder Index (KADI) (автори Д. Круг і Дж. Ерік, 2002).

Зазначені психометричні опитувальники мають різну ефективність, на що вказують дослідження Дж. Кемпбела [2]. Згідно з результатами вченого, опитувальник KADI має найсильніші психометричні можливості, тоді як ASDS – найслабші. Окрім використання тестової бази даних, для кращого вивчення соціальних труднощів дітей із ВФА треба звернутись до спостереження за її поведінкою. Зокрема, відомий дослідник проблем аутизму Т. Етвуд для “діагностики” соціальних труднощів дітей із ВФА просить їх зайти в свою кімнату і залишає його/її там. Учений зазначає, що наодинці ця дитина буде чутись набагато краще, вона не буде мати суттєвих погіршень у соціальній ситуації, на противагу тим ситуаціям, де є декілька людей. Така дитина буде насолоджуватись часом, який вона присвятить своїм інтересам (ці інтереси часто є обмеженими). Перебування на самоті є своєрідним “підкріпленням” для осіб із ВФА [1]. Для них це добрий спосіб, аби заспокоїтись, присвятити час власним інтересам, які приносять їм величезну радість у житті. Т. Етвуд звертає також увагу на цікавий факт щодо проблеми соціальної взаємодії, коли діти із ВФА, не беручи безпосередньої участі у взаємодії, можуть її відтворювати завдяки своєму спостереженню за ситуацією. Це відбувається, по-перше, тоді, коли дитина знову опиняється на самоті й повторює ідентичну ситуацію, але вже, наприклад, зі своїми іграшками. По-друге, відтворення соціальних навиків відбувається при контактуванні з іншими людьми, однак дитина вирізняється тоді браком спонтанності (якщо ситуація змінюється) та схильністю використовувати логічні аргументи на користь тої чи тої взаємодії, а не емоційні. 

Іншими параметрами для спостереження будуть рівень взаємності під час гри, вміння розуміти та “читати” дитиною невербальну комунікацію, а також спосіб, в який дитина реагує на цю взаємодію. Важливо буде також звернути увагу на спосіб регуляції взаємодії з боку дитини із ВФА, а саме: її зоровий контакт, рівень спонтанності та гнучкості. У дитячому віці за цими параметрами можна спостерігати в часі структурованої та неструктурованої гри. Для оцінки ж соціальної ситуації в підлітків та дорослих, окрім спостереження, необхідно використовувати бесіду як метод детальнішого дослідження. Темою бесіди будуть різні аспекти дружби та соціального досвіду людини. Питання будуть стосуватись глибини, причин та тривалості дружби; відповіді дадуть змогу оцінити соціальну зрілість та компетентність особи. Т. Етвуд зазначає можливі варіанти питань: це питання про те, хто твої друзі, чому він/вона є твоїм другом, як ти здобуваєш друзів, чому ми маємо друзів, що робить тебе добрим другом та ін. [1]. Дослідивши велику кількість підлітків та дорослих, які мають подібні труднощі, Т. Етвуд підсумовує, що особи із ВФА мають своє уявлення про дружбу, але це уявлення є дещо незрілим. Вони можуть надавати перевагу молодшим або старшим особам за віком, вважаючи за справжнього друга того, хто “вірно служить” їхнім інтересам, зобов’язується дотримуватись його/її правил. Якщо ж ці правила порушують, особи стають дуже нетерпеливими і виявляють свій гнів та незадоволення.

Отже, соціальні труднощі осіб із ВФА передбачають брак соціальної та емоційної взаємності, а також проблеми у розвитку доброзичливості між ровесниками (відповідно до можливостей віку). Із метою виокремлення нагальних проблем, які існують у сфері соціальних взаємин, важливим є системний підхід, який буде передбачати комплексне дослідження в різних сферах функціонування та використання цілого спектру методів діагностики.
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СОЦІАЛЬНО-ПСИХОЛОГІЧНІ ОСОБЛИВОСТІ УКРАЇНОМОВНИХ ДОРОСЛИХ, ЯКІ ПЕРЕХОДЯТЬ НА РОСІЙСЬКУ МОВУ В МІЖОСОБОВОМУ СПІЛКУВАННІ

Мовне питання в Україні одне з найбільш політизованих. Розуміння соціально-психологічних механізмів використання української та російської мови громадянами України необхідне для конструктивного впровадження мовної політики держави і нівелювання маніпулятивних впливів масовою свідомістю за допомогою мовного питання. Серед психологічних досліджень цієї тематики є вивчення особливостей соціальної ідентичності україномовних та російськомовних громадян України [4; 5], соціально-психологічної адаптації членів російськомовної спільноти в Україні [5], подолання конфліктогенності мовної ситуації в державі [1; 2; 3; 4; 6].

Метою дослідження було з’ясувати соціально-психологічні відмінності між україномовними дорослими (у віці ранньої дорослості), які схильні та не схильні переходити на російську мову в міжсобовому приватному та діловому спілкуванні.

Групу досліджуваних склали 65 осіб віком 20–40 років, які проживають у Львові. 86 % досліджуваних – працівники  трьох організацій, які працюють в Україні та співпрацюють із за кордоном (Польща, Росія, Румунія, Молдова, Італія та інші), займаючись роздрібною торгівлею; експортом продукції власного виробництва; доставкою товарів з-за кордону. Посадові обов’язки частини працівників передбачають спілкування з громадянами інших країн. 14 % опитуваних – не працевлаштовані. Усі досліджувані – особи, чия рідна мова українська; члени їхніх батьківських сімей спілкуються українською. 85 % опитаних одружені або живуть у громадянському шлюбі – усі спілкуються із подружнім партнером українською мовою; 59 % мають дітей та спілкуються з ними по-українськи.

В емпіричному дослідженні застосовано методи письмового опитування та тестування, зокрема авторську анкету (щоб з’ясувати, чи послуговуються досліджувані російською мовою в міжособовому спілкуванні та які мотиви їх до цього спонукають). Багаторівневий особистісний опитувальник “Адаптивність”  (МЛО-АМ) А. Маклакова і С. Чермяніна, тест-опитувальник “Q – сортування” В. Стефансона, опитувальник “Мотивація афіліації” А. Мехрабіана, опитувальник “Діагностика ригідності” Г. Айзенка. Емпіричний матеріал опрацьовано за допомогою статистичних методів: порівняльний аналіз (за t-критерієм Стьюдента), кореляційний аналіз (лінійна кореляція Пірсона).

Відповідаючи на питання про мотиви, які б спонукали “спілкуватись нерідною мовою, за умови, що Ви перебуваєте в Україні і знаєте, що Ваш співрозмовник розуміє Вашу рідну мову” частина опитуваних (25 %) дали суперечливі відповіді. Вони вказали, що нічого не спонукатиме їх за таких умов розмовляти нерідною мовою, а також відзначили один із можливих мотивів переходу на іншу мову. Опитувані, які дали суперечливі відповіді на це питання, відрізняються від решти досліджуваних нижчим рівнем комунікативного потенціалу (обернена шкала: М1=15,3; М2=11; р ≤ 0,01) та слабше вираженим мотивом бути прийнятим (М1=111; М2=138; р≤0,01). Вагомо більше їх вказали, що розмовляли б нерідною мовою заради отримання певного результату від спілкування (інформація, домовленість тощо) (М1=0,94; М2=0,57; р≤0,01). Більшість опитуваних, які однозначно висловились, що готові розмовляти неукраїнською (в Україні, коли співрозмовник розуміє українську), вказали на бажання продемонструвати ввічливість (М1=0,19; М2=0,53; р ≤ 0,02).

Виявлено відмінності між дорослими, які однозначно висловились щодо готовності перейти на мову співрозмовника, навіть якщо він розуміє українську. Підгрупа, яка виказала готовність перейти на мову співрозмовника (порівняно з тими, хто вказав, що розмовлятиме українською), більш схильна до конкуренції (М1=10,3; М2=7; р ≤0,01), у них нижча моральна нормативність (обернена шкала: М1=11,1; М2=7,9; р≤0,01), серед них більше чоловіків (М1=0,5; М2=0,1; р≤0,01) та працівників, чиї клієнти спілкуються більшою кількістю мов, зокрема російською (М1=1,7; М2=1,3; р ≤ 0,02).

Спостерігаємо кореляцію між кількістю мотивів переходу на мову співрозмовника (за умови, що він розуміє українську та знаходиться в Україні) та особистісними якостями. Кількість цих мотивів обернено пов’язана із соціально-психологічною адаптивністю (r = 0,5; p ≤ 0,01), зокрема нервово-психічною стійкістю (r = 0,3, p ≤ 0,05) і моральною нормативністю (r = 0,5, p ≤ 0,01), але прямо – з комунікативним потенціалом як компонентом адаптивності (r=-0,42, p ≤ 0,01) (шкали методики обернені – високий бал свідчить про низьку вираженість ознаки). Також кількість мотивів переходу на мову співрозмовника прямо корелює із схильністю до конкуренції (r = 0,57, p ≤ 0,01), особистісною залежністю (r = 0,28, p ≤ 0,05), мотивом бути прийнятим (r = 0,44, p ≤ 0,01) та страхом бути відкинутим (r = 0,31, p ≤ 0,05). 

Порівняно з опитуваними, які не переходять у спілкуванні з російськомовними друзями на російську мову, ті, хто переходить (повністю чи частково), характеризуються нижчим рівнем освіти (М1 = 0,6; М2 = 0,05; p ≤ 0,01), нервово-психічної стійкості (обернена шкала: М1 = 32,4; М2 = 38,7; p ≤ 0,05) та мають більше мотивів переходу на мову співрозмовника: бажання продемонструвати рівень володіння мовою, виявити позитивне ставлення до співрозмовника, ввічливість, отримати певний результат від комунікації, застосувати та вдосконалити мовні навички.

Серед працюючих досліджуваних виділено підгрупу тих, в чиєму робочому середовищі є люди (керівництво, колеги чи клієнти), які спілкуються російською (39 осіб). З 39 досліджуваних виявилось 5 осіб, які переходять на російську у спілкуванні і з керівництвом, і з колегами, і з клієнтами. Вони вирізняються нижчим статусом в організації, замкнутістю, ригідністю та бажанням продемонструвати мовні навички.

Серед працевлаштованих опитуваних (56 осіб) 80% тих, хто переходить на російську мінімум з однією категорією співрозмовників (друзі, керівництво, колеги чи клієнти). Їм властиві нижчий рівень освіти (М1= 0,07; М2 = 0,8; р ≤ 0,01), нервово-психічної стійкості (М1= 37,4; М2 = 29,4; р ≤ 0,03), вища самооцінка знання російської мови (М1= 3,1; М2 = 2; р≤ 0,01), ніж тим, хто не користується російською в міжособовому спілкуванні. У тих працівників, хто користується російською, значно більше клієнтів, які спілкуються російською (М1= 1,8; М2 = 1,1; р ≤ 0,01). Також вони вказали на більше особистих мотивів переходу на мову співрозмовника (коли він розуміє українську та перебуває в Україні), зокрема, яскравіше виражені мотиви продемонструвати позитивне ставлення до співрозмовника (М1= 0,6; М2 = 0,1; р ≤ 0,01), отримати певний результат від комунікації (М1= 0,8; М2 = 0,3; р ≤ 0,01), застосувати і вдосконалити мовні навички (М1= 0,7; М2 = 0,1; р ≤ 0,01), бути ввічливим. Водночас вони виявили нижчий комунікативний потенціал (М1= 13,9; М2 = 10; р ≤ 0,01), ніж ті, хто не спілкуються з клієнтами російською.

Отже, досліджувана група продемонструвала, що працюючі україномовні особи у віці ранньої дорослості найбільш схильні переходити на російську мову в діловому спілкуванні з клієнтами. Для тих, хто готовий переходити на російську (в Україні, в діалозі з особою, яка розуміє українську), це спосіб виявити ввічливість.

Загалом, схильність україномовних дорослих переходити на російську в міжособовому спілкуванні (і приватному, і діловому) обернено пов’язана з рівнем освіти та нервово-психічною стійкістю. Переходити на мову співрозмовника, якщо він розуміє твою мову, щоб справити позитивне враження, властиво людям до певної міри особистісно залежним від оточення, з яскраво вираженим мотивом афіліації, схильним уникати конфліктів та підтримувати позитивний контакт з іншими.

Готовність переходити на мову співрозмовника, який розуміє твою рідну мову, може бути для особи інструментом досягнення прагматичної мети. Саме ті, хто задекларували таку готовність, вирізняються від інших опитуваних схильністю конкурувати, ігнорувати загальноприйняті норми, серед них більше чоловіків. Водночас україномовні дорослі, яких спонукає перейти на мову співрозмовника прагматичний інтерес, а не бажання викликати позитивне ставлення, далеко не завжди зізнаються у цьому.
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Олена Квас
ДИТЯЧА КАРТИНА СВІТУ В СОЦІАЛЬНІЙ ПСИХОЛОГІЇ ДИТИНСТВА
Сучасне розуміння поняття “дитинство” має свої особливості, зокрема, його вважають правдоподібним конструктом, що репрезентує певну культуру, мета якої – нівелювання статевих, національних, суспільних, фізичних відмінностей між дітьми. Крім цього, дитинство розглядають як ідею про те, якими хочуть бачити дітей дорослі, яке значення для них це має крізь призму суспільно-економічних та культурно-освітніх змін. Відтак таке поняття не є універсальним, а змінюється залежно від часу та місця, оскільки виступає продуктом культури [6; 5].

Існують досить стійкі соціокультурні моделі та образи, що визначають та формують побудову картини світу протягом усього життя людини, й особливий інтерес у цьому спектрі представляє побудова дитячої картини світу.
В. Абраменкова зазначає, що в сучасній соціальній психології дитинства, яка, звісно, ґрунтується на таких загальнометодологічних принципах людинознавства, як принцип історизму та принцип соціальної обумовленості, закладено можливість історичного, соціогенетичного аналізу особистості дитини і її відносин у суспільстві [1].

У соціогенетичній системі аналізу можна виділити принаймні три вектори вивчення дитинства. Перший дає змогу розкрити діахронічний аспект досліджень, тобто побудувати історичну вертикаль аналізу феномену дитинства, становлення дитини як особистості в контексті історичної психології. Другий – проаналізувати синхронне вивчення феномену дитинства в етнографічному просторі, етнологічній горизонталі чи площині, побачити особистість дитини крізь призму сучасної культури, способу її соціалізації, впливів на її розвиток. Третій вектор – вивчення закономірностей життєвого шляху особистості в онтогенезі, – це, власне, “психологічний “третій” вимір особистості, доступний експериментальному аналізу” [1, c. 25]. У такій  площині виділяють ситуації в онтогенезі, що пов’язані з присвоєнням чи придбанням соціокультурних зразків суспільства дитиною, з її життєдіяльністю в різних дорослих чи дитячих соціальних групах. Одним із методів аналізу соціогенетичного матеріалу є метод історичної реконструкції – відтворення у формі функціонування соціальної системи чи інституту, а також відносин між людьми з врахуванням можливих шляхів чи закономірностей розвитку.

Соціальний світ дитини – світ взаємодії дорослих та дітей, дітей і їхніх ровесників, в який вони включені, відповідно “влаштований” у предметний світ, який представлений у дитячій свідомості, згідно з О. Леонтьєвим, як образ світу, смислове поле, своєрідний вимір. Дитяча картина світу є синкретичним предметно-чуттєвим утворенням, що виступає не як пасивне відображення, а як активний, здатний до надбудов дитиною простір власних відношень із навколишнім світом, світом очікувань та вимог. Ця модель відношення до навколишньої дійсності та людей вибудовується дитиною відповідно до її очікувань, що визначають ймовірний характер тих чи тих подій у житті, поведінці людей [4]. Саме тому в картину світу дитини вплетена категорія часу. 

На думку С. Балея, проникнення у специфіку дитячої природи, емпіричне пізнання закономірностей розвитку та соціалізації дитини створює формат нових досліджень у психології дитинства, зорієнтованої на розвиток природних якостей людини, і нової педагогіки, спрямованої на людину і її конкретне життя [2, c. 39].

Л. Виготський наголошує, що “дитина живе в подвійній дійсності. Один світ для неї складається на основі власної, властивій їй природі мислення, інший – нав’язаної оточуючими її людьми логічного мислення дорослих” [3, c. 69].

Дитяча картина світу представляє собою розширений із віком дитини фізичний простір: від розміру витягнутої руки до космічних відстаней, від зображення маленької кімнати до планетарного масштабу. У фізичному просторі розміщується соціальний простір людей, реальних і уявних, з якими дитина себе тій чи іншою мірою ідентифікує. Завдяки системі знань у свідомості дитини виникає модель світу, що містить світ речей і предметів, світ людей, світ самого себе [1].

Однак необхідно пам’ятати, що метод історичної реконструкції, крім очевидного аналізу, містить у собі небезпеку приписування людині чи дитині минулого не властивих мотивів поведінки чи почуттів, а також занадто аналізу аксесуарів того чи того історичного часу. Пошук адекватних інструментів вивчення соціогенезу дитинства призводить до виділення таких явищ психічного життя дитини, соціогенетичних характеристик, що зберігають свою незмінність протягом тривалого історичного періоду, а ще передаються з покоління до покоління. Привласнення зразків культури, згідно з Л. Виготським, відбувається через зону ближчого розвитку, завдяки механізму інтеріоризації, за допомогою дорослого чи старшої дитини. Засвоєння норм та правил дитячої субкультури здійснюється через зону варіативного розвитку при визначній ролі ровесника, дитячого середовища. Із зони ближчого розвитку формується культурно бажана модель поведінки дитини, зона варіативного розвитку формує інші, альтернативні стратегії поведінки.

Дитина є не скільки пасивним глядачем історичних подій, що відбуваються на її очах, скільки їхнім мовчазним оцінювачем, і чим сильніша і болісніша історична подія, тим глибше дитяче враження і сформована історична свідомість, що відображається в дитячій картині світу, дитячій творчості, особливо в малюнку, який по праву названий “документом епохи” [1, c. 27].

Побудова дитячої картини світу – це не тільки відображення, а й споглядання дитиною просторових відносин в ідеальному вимірі, що передбачає активне включення дитини в утворення зв’язків із навколишньою дійсністю, побудову оптимальних для неї відносин.
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Марина Кліманська
Особливості емоційного сприймання міського простору

Людина постійно перебуває у штучному, створеному нею самою забудованому середовищі, проте особливості сприймання цього середовища нечасто є предметом наукових розвідок. Міське середовище, в якому проживають майже 70 % сучасних українців, має низку своїх психологічних особливостей, а особливості сприймання цього середовища, що зумовлюють психологічні аспекти взаємодії людини з ним, є надзвичайно цікавим та актуальним предметом психологічних пошуків.

Дослідники цієї тематики [1; 2; 3; 4] зауважують, що сприймання людьми різноманітних будівель не зводиться лише до оцінки їхніх архітектурних особливостей, а передбачає виникнення різних асоціацій, може викликати різноманітні емоційні реакції (емоційне неприйняття або переживання естетичної насолоди), спричинятися до появи або допуску можливості реалізації специфічних форм поведінки, наприклад, до проявів асоціальної поведінки. Метою цього дослідження стало визначення особливостей емоційного сприймання типових будівель м. Львова.

В ролі типових будівель були обрані 8 будівель міста Львова, що відрізнялись між собою часом будівництва (так званий “старий фонд”, будинки часів Радянського союзу та новобудови), статусом будинків (житлові/нежитлові) та поверховістю (мало- та багатоповерхові). Респондентам почергово пропонували фотографії цих будинків, а вони, своєю чергою, мали скласти історію про те, які емоції в них викликають зображення цих будинків, якими, на їхню думку, є характеристики людей – мешканців цього будинку, що може відбуватися в ньому. Останнє завдання полягало в тому, що досліджувані мали оцінити кожен будинок із погляду бажаності проживання в ньому. Загалом у дослідженні взяли участь 53 особи: студенти ЛНУ ім. І. Франка та НУ “Львівська Політехніка” (віком від 21 до 47 років). 

На першому етапі обробки результатів визначався загальний рейтинг будинків за рівнем бажаності будинку як місця проживання. Очевидну перевагу надавали трьом будинкам, які опинилися на перших місцях за рівнем бажаності – двом новобудовам та пам’ятці архітектури Палацу Потоцьких, що було підтверджено за допомогою однофакторного дисперсійного аналізу (критерій Шеффе, ρ≤0,05). При всій нереалістичності бажань проживання в Палаці привертають увагу суб’єктивні критерії оцінки привабливості будинків. Наступні особливості розподілу будинків у рейтингу, хоча і не досягли рівня статистичної значимості, проте дають змогу припустити, що в ньому також відіграють роль неочевидні суб’єктивні фактори (на третьому місці опинились практично з ідентичними середніми рівнями бажаності проживання типовий панельний п’ятиповерховий будинок 70-х років та пам’ятка архітектури, житловий будинок 1913 року будівництва). Відповідно для отримання змістовних характеристик будинків, наступним етапом дослідження стало проведення контент-аналізу отриманих результатів. Для обробки даних дослідження використовували програму QDA Miner Lite. Загалом під час контент-аналізу було виділено 95 показників (підкатегорій аналізу), які складають загальний образ житлового будинку, що були нерівномірно об’єднані за змістом у 9 категорій (загальна кількість одиниць аналізу становила – 1128 одиниць). Найбільшою за обсягом була категорія “Особливості емоційного сприймання”, що містить у собі 17 підкатегорій. Ця категорія охоплювала безпосередні емоційні реакції досліджуваних, на зразок, “радість”, “сум”, “буденність”, “хороший настрій” тощо. Окремою категорією були згруповані 9 показників, які також можна було зарахувати до емоційних, але які описували особливості потреб мешканців та рівень їхньої задоволеності (загальне переживання комфорту чи дискомфорту, безпеки). Друга за обсягом категорія (16 підкатегорій) описувала “Соціальні характеристики мешканців”: “звичайні люди”, “різні люди”, “люди вищих прошарків”. Третя категорія “Діяльність” (12 підкатегорій) містила в собі види діяльності, яким, на думку респондентів, присвячують своє життя мешканці будинку (живуть, працюють, навчаються). Наступна за кількістю підкатегорій була група тверджень “Тип будинку”, яка визначала узагальнену оцінку будинку і могла бути як безоцінковою (“Багатоповерхівка”, “Новобудова”), так і містити оціночне ставлення, переважно негативне (наприклад, “Шпаківня”). Однаковими за кількістю показників були категорії “Психологічний клімат будинку”, яка об’єднувала в себе твердження, що стосувались особливостей взаємодії мешканців між собою та категорії “Внутрішні фізичні особливості будинку” (шум, бруд, відсутність місця). Ще одна категорія “Деталі оточення” (7 показників) фіксувалась, якщо респонденти звертали увагу на наявність дерев, дитячого майданчика або припаркованих автомобілів. Остання категорія, найменша за обсягом, яка об’єднувала тільки дві підкатегорії стосувалась часової перспективи, з позицій якої оцінювали будинок. 

Отже, на перших місцях за рейтингом бажаності проживання в будинку опинилися новобудови. Це був багатоповерховий комплекс (М=2,07) та таунхаус (М=2,4). В оцінці таунхауса домінували 3 групи категорій. Категорія “соціальні характеристики мешканців” була представлена припущеннями про високий соціальний статус власників помешкань (11 % асоціацій від загальної кількості одиниць аналізу за даним зображенням): “Мажорність. Будинки, в яких розкуповують квартири лише ті, хто мають гроші”, “В ньому проживають люди вищих прошарків і статусні або багаті”. Серед емоційних реакцій були переважно позитивні: “Настрій веселий, відчуття приємні”, “Подобається, схоже на котеджі США”, “Емоції позитивні, яскраві”. Велика частка висловлювань (10 %) була припущеннями про нежитловий статус цього будинку: “Нагадує котедж для відпочинку. Здається, ніби у середині особи щойно прийшли з моря чи з лісу і відпочивають”. 

Новий багатоповерховий житловий комплекс, який опинився на другому місці за рівнем бажаності, емоційно мав досить суперечливу характеристику. При тому, що досліджувані часто робили акцент на високому соціальному статусі мешканців “люди, які там проживають мають певний достаток, оскільки це новобудова”, “достаток, ексцентричність” і частина респондентів відчувала позитивні емоції, друга частина зазначала різного типу негативні переживання (“Тривожність”, “Метушливість”, “Збентеження, настороженість”, “Відчуття розгубленості і страху”). Досить емоційно забарвлено описували особливості психологічного клімату будинку, особливості стосунків між сусідами: “Спільність у її окремості… та холодній взаємодії. В одному акваріумі кожен”, “Вони мало знайомі між собою і живуть своїм життям. Відчуття: невидність і скороминучість життя”, “Чи знаємо ми всіх сусідів? Навряд. Темп і ритм життя в такій будівлі цього не вимагають”, “Люди-індивідуалісти, яким треба усамітнюватися, щоб не бачити стільки сусідів поруч”.

На третій позиції приблизно з однаковими середніми балами за рівнем бажаності опинились п’ятиповерховий панельний будинок (М=1,77) і житловий будинок – пам’ятка архітектури початку минулого століття (M=1,75). П’ятиповерховий будинок переважно характеризувався через особливості емоційної сфери: 8,9 % асоціацій стосувались переживання “затишку”, а ще 8,4 %, що будинок викликає приємні емоції і позитивний настрій. Цікаво те, що на другому місці, що визначає ставлення до цього будинку була категорія “Деталі оточення”. Звертали увагу на особливості прибудинкової території  (15,27 % висловлювань): “хоч тут і немає євроремонтів і оздобленості фасаду, але через озеленення хочеться тут проживати”, “Затишний двір, зелений, просторий, відчувається добра атмосфера”. Значну частину всіх відповідей становила категорія “Характеристика психологічного клімату будинку” (9,8 %), головний зміст якої рівною мірою представляли твердження про дружні стосунки з сусідами та соціальний контроль у будинку (“Кожна родина намагається дотримуватись суспільного порядку, адже всі у всіх на виду”).

У сприйманні наступного будинку, пам’ятки архітектури початку минулого століття (Колишній прибутковий будинок Мрозовицьких), в емоційній сфері домінував або нейтральний настрій (7,1 %), або негативний емоційний фон (7,9 %). Велика кількість висловлювань стосувалась його архітектурних особливостей (10 %), а інша частина висловлювань стосувалась міркувань про те, яким може бути призначення цього будинку (8,6 %): “державна бюрократична установа”, “музей, який відвідують туристи”, “бібліотека, офісне приміщення в центрі”. Тобто, по суті, житловий будинок як житловий практично не сприймали. 

Останні дві позиції в рейтингу обіймали багатоповерховий житловий будинок 70–80-х років будівництва (М=1,48) та старий триповерховий будинок у центрі міста з внутрішнім двором (який був умовно названий респондентами “Одеський дворик”) (М=1,4). Опис фотографії багатоповерхового будинку часто розпочинали із загальної оцінки: “Висотка” “Мурашник”, “Шпаківня”, “Улій”, “Муравейник”. 23,26 % тверджень характеризували мешканців будинку: “Тут проживають люди з усіх прошарків суспільства”, “Живе багато заклопотаних сімей зі своїми життєвими історіями”. У сфері емоційного сприймання найбільш часто траплялась асоціація зі “сірістю”, “буденністю”, “повсякденністю”. Серед характеристик психологічного клімату увагу звертали на переживання краудингу (“Так багато людей в ньому і на такій малій площі”) та емоційній закритості (“Індивідуалізм, живуть своїм життям”, “В кожній квартирі своя атмосфера”).

Будинок у центрі з внутрішнім двориком (респондентам пропонували фотографію зі сторони дворику) емоційно сприймали, зазвичай, негативно: “настрій негативний”, “настрій пригнічений”, “переживання страху, небезпеки”. Звертали увагу на те, що це є “Старий будинок, який не хоче ремонтувати міська влада і до якого байдуже комунальним підприємствам”, в якому проживають особи похилого віку (“думаю, там живуть милі бабусі”, “таке відчуття, що в цій будівлі живуть тільки старенькі люди”). Водночас зазначали позитивні елементи психологічного клімату будинку: “Спільний двір може свідчити про добрі відносини зі сусідами”, “Сусіди, які тісно знають один одного і розповідають свіжі плітки, розвішуючи білизну на балконах”. Цікавим елементом опису цього будинку був акцент на його історії (9 % усіх висловлювань): “Місце з величезною історією, яка смакує в атмосфері. Реальність в реальності. Вдихаючи атмосферу, смакуєш минулим”, “Тут живуть львів’яни, вони не продають будинок, квартири, не здають в оренду, а передають із покоління в покоління”.

Отже, в сприйманні житлових будинків можна виділити певні психологічні одиниці аналізу, крім таких очевидних факторів, як новизна та поверховість будинку. Привертає увагу той факт, що сучасний багатоповерховий будинок одразу викликає суперечливу емоційну реакцію, і водночас саме цей тип будівництва є одним із найбільш масових на сьогодні. Невдале проектування житлового середовища може в майбутньому спричинитися до виникнення психологічних та соціальних проблем у будинку або в житловому кварталі загалом.
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Ірина Кочергіна
Психологічне насильство в родинній взаємодії
Найперше соціальне середовище, в яке потрапляє людина відразу після народження, – це родинне середовище. Тому саме родинне середовище є тою динамічною системою, яка впливає на розвиток та функціонування особистості. Формування емоційно-психологічного настрою в родині в процесі взаємодії її членів залежить від багатьох чинників. Та інколи стається так, що у повсякденному житті в родинних взаємостосунках існує навмисний вплив на іншу людину, який є негативним, приносить їй шкоду, має негативні наслідки у контексті її суб’єктивного благополуччя.

Психологічне насильство в науковій літературі розглядають як соціально-психологічний вплив, який навмисно змушує іншу людину чи групу людей до дій чи поведінки, які не входили в їхні наміри, який порушує психологічні межі особистості чи соціальної групи, який здійснюється без їхньої згоди і без забезпечення соціальної і психологічної безпеки індивіда, а також усіх його законних прав, що призводить до соціальної, психологічної, фізичної чи матеріальної шкоди [1]. 

Науковці досліджують психологічне насильство з двох боків: по-перше, це вивчення форм прояву психологічного насильства, та, по-друге, дослідження його наслідків (С. Хамерман, В. Бернет) [6]. Проте не існує чіткої межі між допустимими та деструктивними моделями поведінки, що трактують як психологічне насильство. Тому варто визначити критерії психологічного насильства. Це є важливим для внесення ясності розуміння психологічного насильства як окремого виду жорстокого поводження у родинних взаємостосунках. 

У деяких визначеннях психологічного насильства (А. Малішевська, В. Хмелько, Н. Хмелько, Є. Волков) наводять приклади конкретизації критеріїв деструктивної поведінки, що характеризується як психологічне насильство. Проте найбільше досліджували жінок, які піддавались насильству з боку власних чоловіків. Проблема психологічного насильства з боку інших членів родини є маловивченою. Так, Дж. Сонкін описує феномен психологічного насильства за діагностичними критеріями, які він згрупував у 3 категорії:

Категорія А: Високий ризик психологічної травми – злочинна поведінка. Вона містить погрози заподіяти ушкодження або сильно побити, погрози зброєю, погрози вбивства партнера, членів сім’ї, інших людей або самого себе і тероризування цим, переслідування, поводження в агресивній та зарозумілій манері.

Категорія Б: Помірний ризик психологічної травми – залякуюча поведінка. Вона містить погрози ізоляції, дії, які несуть загрозу самопочуттю і призводять до виснаження, надконтроль.

Категорія В: Низький ризик психологічної травми  - дисфункційна поведінка. Вона включає використання чоловічого (жіночого) привілейованого стану (ставлення як до прислуги, збереження за собою останнього слова, слідування стійкій рольовій позиції в межах сім’ї, чіткий поділ ролей чоловіка і жінки), використання дітей як аргументу в суперечці, знецінення, ігнорування, відмови і звинувачення, спотворене усвідомлення реальності, відмова в позитивному підкріпленні, загроза нефізичного покарання за недотримання вимог, дистанціювання, епізодична поблажливість [8].

І. Горошкова та І. Шуригіна, проводячи дослідження насильства над жінками у сім’ях, фіксували психологічне насильство за такими особливостями жінок: 

– стан психологічного дискомфорту, який відчуває жінка при спілкуванні з чоловіком, містячи страх;

– відчуття жінки, що чоловік її принижує [2].

Критерії психологічного насильства іноді констатують за психологічними особливостями осіб, які йому піддавались. Особливості жінок, які переживали психологічне насильство, по суті, є їхніми переживаннями під час насильства, а отже, це можна зарахувати до суб’єктивних критеріїв. 

Отож можемо говорити, що доцільним є поділ критеріїв психологічного насильства на об’єктивні та суб’єктивні, оскільки автори концепцій психологічного насильства не розмежовують критерії психологічного насильства на об’єктивні та суб’єктивні, а швидше описують перелік дій, які вважають психологічним насильством та описують психологічні ефекти та емоції, які переживають внаслідок впливу таких дій.

До суб’єктивних критеріїв психологічного насильства можемо зарахувати емоційні реакції особи, яка зазнає впливу психологічного насильства, а саме: 

1) стан дискомфорту (І. Горошкова, І. Шуригіна);

2) відчуття приниження при спілкуванні з кривдником (І. Горошкова, І. Шуригіна);

3) почуття роздратування (Г. Мустафаєв);

4) почуття образи на поведінку кривдника (І. Горошкова, І. Шуригіна);

5) “звикання” з образливою поведінкою (Г. Мустафаєв); 

6) сумніви у “нормальності” власних почуттів і психологічного стану (Г. Мустафаєв);

7) низька самооцінка (С. Хамарман, В. Бернет) [2; 4; 6].

Також можемо виділити такі об’єктивні критерії психологічного насильства, які проявляються у діях особи, яка здійснює психологічне насильство:

1)  шкідливі емоційні дії – емоційний тиск, примус та погрози, залякування (Є. Волков, А. Орлов, І. Горошкова, І. Шуригіна, С. Хейн);

2)  домінування – постійний контроль дій та поведінки, необґрунтовані заборони, ізоляція (А. Орлов, Дж. Сонкін, С. Хейн);

3)  вербальна агресія – словесні образи, постійне приниження, неконструктивна критика, лайка, знецінення особистості, відсутність позитивних моментів у спілкуванні, похвали тощо (Дж. Сонкін, С. Хейн);

4)  ігнорування – відкидання, нехтування (С. Хейн);

5)  переслідування, яке може проявлятись у формі надконтролю, який виливається у постійні вимоги звітування про місце проведення часу та кола спілкування, стеження, надмірна нав’язливість (Дж. Сонкін); 

6)  непередбачуваність – непослідовність дій кривдника, часті зміни настрою і непередбачувані реакції: від доброзичливості до емоційної холодності (Дж. Сонкін) [1; 2; 7; 8].

Міра вираженості кожного з описаних критеріїв психологічного насильства має стійкий, навмисний, повторюваний характер, оскільки психологічне насильство характеризується серією негативних впливів, що здійснюються протягом певного часу, на відміну від фізичного чи сексуального насильства, які можна констатувати за одиничним випадком [5].

Окрім описаних критеріїв психологічного насильства, в науковій літературі трапляється опис форм прояву психологічного насильства. Часто поняття критеріїв та форм прояву є дуже близькими.

В авторів існують як схожості, так і розбіжності щодо переліку форм прояву психологічного насильства. Так, часто у літературі зазначено про те, що словесна агресія та усні образи є найпоширенішою формою психологічного насильства. Сюди зараховують висловлювання, які викликають образу або роздратування, постійне применшення, присоромлення, висміювання, лайка, критика, погрози, приниження [2; 3; 7]. С. Хейн у поняття словесної агресії включає звинувачення, погрози, накази. Зазначено, що інколи словесне насильство може мати непряму форму, тобто бути “замаскованим”. Так, критикуючи, даючи поради, пропонуючи рішення виражається немовби бажання допомогти. Однак така поведінка є спробою принизити та контролювати жертву психологічного насильства [7]. Погрози є складовою частиною словесної агресії, проте деякі автори описують їх як окрему форму психологічного насильства [2; 3]. Також надмірна та принизлива критика особистості може виступати варіацією словесної агресії або ж окремою формою психологічного насильства [2; 3; 4].

Ізоляцію розуміють як запобігання нормальним соціальним взаємодіям іншої людини [2]. Примус та заборони, тероризування, яке передбачає погрози завдати фізичної шкоди собі, партнеру, дітям, друзям або їх родичам, домашнім тваринам, знищення особистих речей та залякування, також виділяють як самостійні форми психологічного насильства [1; 2]. Дуже близькою до ізоляції та заборон є така форма прояву психологічного насильства, як домінування, під яким розуміють обмеження кола спілкування [3] та намагання контролювати всі дії іншої людини [7].

Також виділяють такі форми прояву психологічного насильства, як ігнорування (фізична чи психологічна відсутність), відкидання (активна відмова, заперечення потреб іншого, насміхання), використання, розбещення (заохочення або примус до недоречної чи незаконної поведінки), нехтування (відмова у задоволенні потреб) [7; 8].

Окрім того, до форм прояву психологічного насильства зараховують також принизливі очікування (необґрунтовані вимоги з боку іншої людини, вимагання постійної уваги, при цьому слідує постійна критика та лайка щодо недостатнього задоволення потреб), створення хаосу (намагання кривдника створювати конфліктні ситуації та намагання тримати жертву психологічного насильства у стані постійної тривожності), заперечення (з метою покарання чи приниження кривдник заперечує емоційні потреби іншої людини, заперечує те, що відбулись певні події чи були сказані певні слова). С. Хейн зазначає, що заперечення є особливо руйнівною формою прояву психологічного насильства, оскільки це призводить до зниження самооцінки, визнання недійсним реальності, почуттів, переживань і, зрештою, може призводити до недовіри власним уявленням й емоційним переживанням, емоційний шантаж  (містить у собі загрози заподіяти шкоду, що призводить до виникнення у жертви почуття страху, провини, співчуття тощо), визнання недійсним (характеризується тим, що кривдник заперечує реальність, намагається переконати іншого в тому, що його почуття незначні чи не відповідають дійсності), мінімізація (тут кривдник не може заперечувати, що відбулася певна подія, але він ставить під сумнів емоційний досвід одержувача або реакцію на події), непередбачувані відповіді (різкі зміни настрою або раптові емоційні сплески) [7]. Окрім цього, формою прояву психологічного насильства може виступати безпідставний прояв ревнощів (наприклад, звинувачення у подружній зраді) [3].

Так, формами прояву психологічного насильства різні автори називають такі прояви чи типи поведінки, які є агресивно образливими щодо іншої людини та мають деструктивні наслідки щодо переживання суб’єктивного благополуччя особи.
Отож, підсумовуючи дослідження авторів, які вивчали психологічне насильство (Є. Волков, А. Малішевська, В. Хмелько, Н. Хмелько, С. Хейн), можемо говорити, що цей навмисний вплив, який скерований на іншу людину, має негативне забарвлення та негативні наслідки, а також ґрунтується на владі, домінуванні, деспотизмі та контролі у всіх сферах родинної взаємодії.
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Тетяна Мандзик
ДО ОГЛЯДУ ПСИХОЛОГІЧНИХ ПРОФІЛІВ ПРИВ’ЯЗАНОСТІ ДО МІСЦЯ ПРОЖИВАННЯ: ЗАДОВОЛЕНІСТЬ ЖИТТЯМ

Зв’язок людини з місцем можна вважати безумовним, як елемент звичного стану людини. “Бути” – означає “бути в певному місці”, а звичним вираженням цього є почуття місця. Отож залишається актуальним питання дослідження природи таких зв’язків між людиною та місцем, а також чинників, які сприяють їхньому формуванню та підтримці. Водночас, коли географів та архітекторів цікавлять характеристики місця, умови, за яких певна локація стає місцем, то психологи звертають увагу на власне психологічні детермінанти таких зв’язків.

Психологи часто трактують зв’язок людини з місцем, зокрема прив’язаність до місця проживання, як ще одну змінну, яка розрізняє людей (за силою зв’язку з місцем, домінуючим типом такого зв’язку, потребою місця у формуванні ідентичності тощо). Якщо прив’язаність до місця розглядати як особистісну змінну, то як і більшість особистісних змінних, вона від чогось залежить, має свої зв’язки та поведінкові вираження.

Одним із завдань роботи було створення психологічної характеристики осіб із різними профілями прив’язаності до місця проживання. Першим кроком для здійснення цього завдання було виділення за допомогою кластерного аналізу підгруп досліджуваних із різними профілями прив’язаності до місця проживання. Кластерний аналіз проводився на основі показників шкал “Прив’язаність до місцевості” (когнітивно-поведінковий аспект прив’язаності до місця проживання) та “Прив’язаність до місця” (емоційний аспект прив’язаність до місця проживання). Отже, за основу поділу всіх досліджуваних на підгрупи було використано чотири показники, до показників цих шкал була застосована процедура стандартизації даних.

Аналіз ієрархічного дерева кластеризації показав, що доцільно розбивати групу досліджуваних на три підгрупи. При розбитті групи досліджуваних на три кластери було виявлено, що відмінності у вираженні всіх показників прив’язаності до місця проживання між трьома кластерами є статистично значущими: перший кластер “Відсутність прив’язаності до місця проживання” (182 особи), другий кластер “Традиційний тип прив’язаності до місця проживання” (185 осіб) та “Активний тип прив’язаності до місця проживання” (184 особи).

Із метою більш повного розуміння виділених підгруп та подальшого їхнього психологічного аналізу було застосовано порівняльний аналіз виділених підгруп. До шкал, які задовольняли вимоги нормального розподілу, було використано однофакторний дисперсійний аналіз Шеффе. Для дослідження було використано шкалу задоволеності життям (Satisfaction With Life Scale) Е. Дінера в адаптації Д. Леонтьєва и Є. Осина (2003) [1; 5]. Шкала задоволеності життям – це скрінінговий опитувальник, призначений для визначення суб’єктивної задоволеності людини життям (E. Diener, R.A. Emmons, R.J. Larsen, S. Griffin, 1985) [2]. Задоволеність життям є однією зі складових частин, які визначають якість життя людини, та, як наслідок, бере участь у підтримці прив’язаності до місця проживання, адже всі питання шкали стосуються життя людини, яке відповідно проходить у конкретному місці, що є середовищем дій людини [3]. Коефіцієнт α-Кронбаха для цієї шкали становить 0,78, що вказує на її надійність.

При порівнянні профільних груп за рівнем задоволеності життям можемо спостерігати такі особливості: представникам групи профілю “традиційний тип прив’язаності” (М=24,32) та “активний тип прив’язаності до місця проживання” (М=23,59) притаманний вищий рівень суб’єктивного задоволення власним життям, порівняно з представниками групи профілю “неприв’язані до місця проживання” (М=21,32). Однією з цікавих відмінностей, які можна відзначити при аналізі питань цієї шкали, то в питаннях “Поки що я отримував від життя те важливе, що хотів” та “Якби у мене була можливість прожити життя заново, я би майже нічого не змінив”. У цих зазначених питаннях не спостерігаємо різницю в показниках рівнях оцінки згоди з цими питаннями в групах “активно прив’язаних” та “неприв’язаних до місця проживання”. Що свідчить про те, що “традиційно прив’язані до місця проживання” особи виражають вищий рівень задоволеності життям, отримували від життя те, що хотіли та нічого б не змінювали, якби прийшлось прожити життя заново, порівняно з особами, які “неприв’язані” та “активно прив’язані до місця проживання”.

Отож за отриманими даними можна підсумувати, що особи, які демонструють прив’язаність до місця проживання, незалежно від типу прив’язаності (традиційний чи активний), більшою мірою задоволені умовами, подіями власного життя. Цікавим є момент, що особи з традиційним типом прив’язаності найбільшою мірою отримували від життя те, що хотіли та майже б нічого не змінювали в житті.

Це дослідження має свої обмеження, оскільки у форматі тез представлений лише обмежений аспект зв’язку прив’язаності до місця проживання з іншими психологічними особливостями людини. При подальшому аналізі варто розширити комплекс методик та охопити переживання суб’єктивного та психологічного благополуччя людини, що дасть можливість оцінити суб’єктивний бік якості життя людини та її типу прив’язаності до місця проживання.
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Тетяна Партико
ЕМОЦІЙНИЙ ТОНУС У ЛІТНЬОМУ ВІЦІ

Зміна вікового складу населення України у бік зростання чисельності осіб похилого віку і погіршення соціальних умов їхнього проживання ставить перед суспільством низку питань психологічного характеру. Поширені в межах ейджизму стереотипи про літню людину як пасивну, емоційно загальмовану і соціально ізольовану закономірно породжує геронтофобію, що стає на заваді успішного розвитку особистості на останньому етапі геронтогенезу, ефективного використання її внутрішніх ресурсів та життєвого досвіду. У зв’язку із значним впливом емоційної сфери на ефективні стратегії старіння проблема емоційного тонусу та його корелят є актуальною проблемою досліджень.

Емоційна складова частина є одним із компонентів самоставлення людини. Непоодинокі дослідження доводять, що надмірно сильні хвилювання у старості послаблюють самоконтроль і як наслідок посилюють невпевненість у собі, почуття неповноцінності та відчаю; різке зниження емоційного тонусу може свідчити про розчарування людини і призвести до дезадаптивної стратегії старіння [1; 2]. Імовірно, різний емоційний тонус в осіб похилого віку пов’язаний із різним самоставленням та переживанням психологічного благополуччя.

Індикаторами емоційного тонусу були такі складові частини емоційного профілю особистості методики мотиваційної структури особистості В. Мільмана, як спрямованість на емоційні переживання стенічного/астенічного типу та емоційну/фрустраційну складову частину мотивації. Для виявлення особливостей самоставлення використана методика самоставлення В. В. Століна і С. Р. Пантелєєва, для діагностики психологічного благополуччя – шкала психологічного благополуччя К. Ріфф в адаптації Т. Шевелькової і П. Фесенко. У дослідженні взяли участь 116 осіб віком від 60 до 79 років. Середній вік респондентів 68,5 років. 62 % досліджуваних були жіночої статі, 38 % – чоловічої.

У результаті процедури кластеризації група досліджуваних поділилась на три кластери, які суттєво відрізняються за своїм емоційним профілем. До першого кластеру увійшло 48,3 % від загальної кількості досліджуваних, до другого – 22,4 %, до третього – 29,3 %. Найсуттєвіші відмінності між групами стосуються інтенсивності прояву стенічних емоцій, а також емоційної та фрустраційної складових мотивації (р=0,000). Кластерам присвоєні такі назви: першому – “Особи з помірним емоційним тонусом”, другому – “Особи з пониженим емоційним тонусом”, третьому – “Особи з підвищеним емоційним тонусом”.

Літні люди з підвищеним емоційний тонусом є більш закриті (р=0,02) та самовпевнені (р=0,002), їм легше дається саморегуляція (р=0,000), і вони мають вищу самоповагу (р=0,000) порівняно з тими, хто має знижений емоційний тонус. Якщо в 60–79 років людині характерний підвищений емоційний тонус, вона матиме найвищу з-поміж інших мотивацію життєзабезпечення, комфорту, соціального статусу, спілкування, загальної активності та суспільно корисної діяльності (р у межах від 0,04 до 0,000). Мотивація творчої активності істотно перевищуватиме мотивацію осіб зі зниженим емоційним тонусом (р=0,000).

Сильні стенічні емоції переживають ті літні люди, які високо цінують власні особистісні якості й очікують подібну оцінку з боку оточення (r=0,429). У період пізньої дорослості більше поважають себе ті особи з підвищеним емоційним тонусом, які менше вдаються до рефлексій, вважають, що оточення їм симпатизує, і які здатні до саморегуляції. 

Факторний аналіз вказав також на важливість переживання стенічних емоцій для мотивації творчої активності літніх людей із підвищеним емоційним тонусом. Емоції, які підвищують активність організму, мобілізують його енергетичні ресурси і захисні механізми (зазвичай, це приємні переживання), сприяють творчій активності людини, і навпаки, якщо людина похилого віку схильна до творчості, вона найімовірніше буде переживати сильні стенічні емоції.
Підвищений тонус астенічних емоцій у старшому віці можуть мати ті особи, які схильні переживати внутрішні конфлікти, сумніви та почуття провини (r=0,584), самоприниження (r=0,543) і самозвинувачення (r=0,413), яким складно організувати повсякденну діяльність і важко управляти оточенням (r=-0,405). Таким особам складно бути відкритими і теплими у стосунках з іншими (r=-0,345). Водночас, якщо старші люди мають сильні астенічні емоції, це може позитивно вплинути на їхнє самоприйняття (r=0,354): в них зростає позитивне ставлення до себе, вони починають схвалювати свої плани та наміри. Такі суперечності у самоставленні в осіб із підвищеним емоційним тонусом підтверджується факторним аналізом: при сильних астенічних емоціях старші люди можуть ставити собі у провину свої невдачі та недоліки, що може супроводжуватись тривожно-депресивними станами, і водночас переживання насичених астенічних емоцій може сприяти зростанню самоприйняття. Подібні суперечності не спостерігаємо для осіб зі зниженим та помірним емоційним тонусом. 

Висока напруженість фрустраційних реакцій характеризує тих осіб похилого віку, які переживають сумніви, незгоду зі собою, почуття провини (r=0,375), які схильні до самозвинувачення (r=0,395) та самоприниження (r=0,420) і які втрачають контроль над подіями, що відбуваються (r=-0,412). Зазначене вище, насамперед, стосується жінок, бо саме вони у старшому віці схильні до сильних фрустрацій (r=0,366).

Людей, які у пізній дорослості вирізняються пониженим емоційним тонусом, характеризує таке. Слабо виражені стенічні реакції властиві тим особам, які мають погану саморегуляцію і розмитий інтернальний локус-контролю (r=0,459), мають знижену самоповагу (r=0,402) і не задоволені своїм особистісним зростанням (r=0,511), проте мають вищу рефлексивність та критичність мислення (r=0,530) і менше схильні до самозвинувачень (r=0,426). Зниження напруженості астенічних реакцій, навпаки, пов’язане з більшим задоволенням від особистісного зростання (r=-0,465). Літні люди цієї підгрупи мають найслабшу мотивацію комфорту, загальної активності, суспільно корисної діяльності, спілкування, соціального статусу та життєзабезпечення (р у межах від 0,04 до 0,000). За даними факторного аналізу, люди похилого віку, які мають послаблений емоційний тонус, вищої самоповаги досягають у випадку, якщо мають добру саморегуляцію, думають, що оточуючі їх приймають, не схильні до надмірних рефлексій, є достатньо високої думки про себе і не переживають внутрішнього напруження. Факторний аналіз засвідчив важливість енергетично ресурсних емоцій у мотиваційній структурі особистості осіб із пониженим емоційним тонусом.

Для осіб із помірним емоційним тонусом при зростанні сили стенічних емоцій зростатиме самоповага (r=0,296) і суб’єктивне відчуття благополуччя (r=0,381). Зростання тонусу астенічних емоцій взаємопов’язане з більшою внутрішньою конфліктністю (r=0,302), самозвинуваченням (r=0,402), самоприниженням (r=0,386), а також нижчим психологічним благополуччям (r=-0,312), особливо негативно впливаючи на особисту автономію (r=-0,319). Фрустрація мотивації знижує задоволеність особистою автономією (r=-0,263) і життєвими цілями (r=-0,272), проте може сприяти зростанню самоцінності (r=0,326) та аутосимпатії (r=0,348). Зростання мотиву творчої активності для цієї групи літніх людей сприяє їхній самовпевненості (r=0,309), позитивному уявленню про те, що оточуючі їх приймають і люблять (r=0,346), самоцінності (r=0,466), самоприйняттю (r=0,286), аутосимпатії (r=0,473) і особистісному зростанню (r=0,279). За даними факторного аналізу, для літніх людей, які переважно мають помірний емоційний тонус, мотив комфорту активізується при домінуванні астенічних емоцій над стенічними.

Отже, емоційний тонус осіб літнього віку тісно повʼязаний з їхнім самоставленням та психологічним благополуччям.
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Інга Петровська

ГРОМАДЯНСЬКА ІДЕНТИЧНІСТЬ ОСОБИСТОСТІ ЯК БАГАТОРІВНЕВИЙ ФЕНОМЕН

Громадянська ідентичність особистості є динамічною структурою, що трансформується, розвивається протягом усього життя в процесі соціалізації та соціальної взаємодії, проходить через подолання криз, які зазвичай пов’язані з кризами суспільства. Становлення громадянської ідентичності особистості відбувається в процесі її взаємодії зі соціальною реальністю, важливу роль при цьому відіграють система цінностей, символічний простір, інформаційно-політичне поле, способи життя громад.

Теоретичною основою дослідження громадянської ідентичності як багаторівневого, багатокомпонентного особистісного утворення є когнітивістська парадигма. Слідом за Г. Теджфелом, Дж. Тернером громадянську ідентичність визначаємо як частину “Я-концепції”, що виникає з усвідомлення себе громадянином певної держави і водночас членом спільноти громадян разом із ціннісним й емоційним значенням, яке надається цьому членству й зумовлює відповідну громадянську поведінку.

Громадянська ідентичність належить до соціальних ідентичностей, зокрема, до такої специфічної її форми, як організаційна ідентичність. Об’єктами громадянської ідентифікації (аналогічно до об’єктів організаційної ідентифікації, що досліджували Дж. Бартелс, А. Приyн, М. Де Йонг, І. Йостра, 2006; Р. Дік, 2005; Р. Дік, У. Ваґнер, Дж. Стеллмачер, О. Чріст, П. Тіссінґтон, 2005; Д. Кніппенберґ, Е. Слеебос, 2006; Д. Вора, Т. Костова, 2007) є спільнота громадян (аналог колективу організації; спільнота зі спільними і типовими проблемами організації їхнього життя, що об’єднані територією, на якій діють закони певної держави) і держава (організація в цілому; держава як організація суспільства).

У психологічному науковому дискурсі виокремлюють різні рівні ідентичності: персональний та соціальний (Е. Еріксон); супер-ординатний, проміжний, суб-ординатний, (Дж. Тернер, П. Оукс); базовий – особистісний, середній – соціальний, широкий – людський (Н. Іванова, Т. Румянцева), індивідуальний (“Я”-ідентичність) та колективний (“Ми”-ідентичність) (К. Коростеліна, О. Матузкова), індивідуальний та груповий (М. Бруер, Д. Сноу, Г. Брейкуел, Дж. Ассман, В. Гекас, Л. Гришаєва), індивідуально-психологічний та соціально-культурний (Ю. Малахов), індивідуальний та надіндивідуальний (Т. Водолажська).

У феномені громадянської ідентичності особистості виокремлюємо індивідуальний (особистісний, психосоціальний) та соціальний рівні. Соціальний рівень поділяється відповідно до об’єктів громадянської ідентифікації на груповий (колективний) та інституційний (організаційний).

Отже, громадянська ідентичність поєднує рівні: інституційний (організаційний, “громадянин – держава”) – статус громадянина інституційований на рівні держави; досліджують образ держави, довіру і лояльність до неї; практики взаємодії особистості з державою у вигляді різноманітних її інстанцій – представниками державної влади; інтеріоризація стандартів, закладених в аксіологічному просторі держави тощо; груповий (колективний, “громадянин – спільнота громадян”)  – йдеться про включеність особистості в спільноту громадян, підкріплену суб’єктивним почуттям внутрішньої єдності зі своїми співвітчизниками, почуттям громадянської спільності (почуття “Ми”) – переживанням взаємозв’язку, солідарності, спільності історичної долі та типовості проблем життя з іншими громадянами в правовому, економічному, політичному контексті тощо; індивідуальний (персональний, “Я як громадянин”) – рівень індивідуального осмислення громадянської належності разом з емоційно-ціннісним наповненням; переживання сенсу і цінності власного життя в межах цього соціуму.
Оксана Проць
РЕЛІГІЙНІСТЬ ЛЮДИНИ : ОСОБЛИВОСТІ СТАНОВЛЕННЯ В ОНТОГЕНЕЗІ

Система ціннісних орієнтацій особистості містить у собі й ставлення до релігії, а відповідно її релігійність. Релігійність людини – міра засвоєння знань, правил, приписів, норм, що їх пропонує до виконання вірянам конкретна релігія. Релігійність містить у собі як когнітивний компонент (релігійні образи в уяві, знання, розуміння основних положень), так й емоційний компонент, що є не менш важливим. До емоційного компоненту релігійності належать переживання, пов’язані з релігійними уявленнями, емоційне ставлення до постатей релігії, емоційні стани при виконанні релігійних обов’язків тощо. Формування релігійності – проблема, що в психології вивчена мало, проте залишається актуальною, оскільки незаперечним є факт психологічного впливу релігії та власної (особистої) релігійності на особистість: релігійність може реалізовувати психотерапевтичну функцію у кризових моментах життя людини. Водночас в окремих випадках може породжувати патологічне почуття провини, сприяти невротизації особистості внаслідок неточного/несвоєчасного/не абсолютно щирого виконання релігійних обрядів побожними людьми.

Релігійність людини формується під впливом низки чинників. Серед них можна виокремити такі групи: 1) вплив середовища сім’ї. Вплив сім’ї реалізується шляхом виховання дитини батьками та наслідування/заперечення прикладу дорослих, а також шляхом переносу (проекції) рис, які дитина спостерігає у значимих дорослих на уявлення про Абсолют; 2) ускладнення психічних процесів; онтогенетичний розвиток релігійності через розвиток особистості; 3) особистий досвід, що може сприяти як посиленню, так і послабленню релігійності; 4) інтерес до екзистенційних питань буття, відповідь на які подає релігія. 

Незважаючи на те, що в психологічній науці існували спроби довести існування вродженої схильності до релігійності та існування релігійного інстинкту (Й. Пастушко, іноді ці ідеї приписують К.-Г. Юнґу, опираючись на його уявлення про вроджений архетип “Бог” у структурі колективного несвідомого особистості), найважливішим у формуванні релігійності людини залишається середовище. Найважливішим є середовище сім’ї, оскільки воно первинне в процесі соціалізації молодої особистості. Батьки навчають дитину, пояснюють важливі, на їхній погляд, поняття, намагаються закласти підвалини необхідних моральних норм та принципів, долучають до релігії та релігійних обрядів. Такий вплив у формуванні релігійності дитини важливий, але не абсолютний. Часто діти заперечують ті цінності, правила поведінки, норми моралі, які пропонують їм батьки. Відбувається це через незадовільні (з позиції дитини) взаємини з батьками, що призводить до заперечення всього, що вони пропонують. 

У випадку побожної сім’ї, яка виконує релігійні обряди, у сфері ціннісних орієнтацій опирається на релігійні норми, відповідно до релігії, яку сповідує, а взаємини між батьками та дітьми ґрунтуються на принципах рівноправ’я, у сім’ї культивується повага до особистості дитини, відбувається відкрите обговорення сімейних проблем, станів дитини, поведінку дитини аналізують разом із нею, виховні впливи реалізовують шляхом пояснень і переконання, а не шляхом тиску чи директивних вказівок, дитині залишають право на емоції й почуття, то найчастіше дитина буде сприймати і повторюватиме поведінку батьків. У таких сім’ях дитина засвоїть цінності матері та батька, зокрема й релігійні, наслідуватиме їх і матиме позитивне уявлення про Абсолют.

У ситуації, якщо батьки побожні, особливо активно намагаються розвинути релігійність у своїх дітях, проте у сім’ї дитина абсолютно залежна від батьків, усі норми поведінки їй нав’язують без обговорення з нею та без пояснення дитині їхньої доречності, а невиконання батьківських вимог неодмінно призводить до покарання, – дитина заперечуватиме те, що батьки їй пропонують. Це заперечення переноситиметься і на норми поведінки та цінності батьків. У таких умовах дитина заперечуватиме і релігію, відмовлятиметься від виконання релігійних ритуалів та обрядів. Це заперечення, насправді, є не запереченням релігії, а неусвідомленим запереченням дитиною самих батьків, яким відкрито (внаслідок залежності матеріальної, житлової) вона протистояти не може (не наважується). Позиція дитини такого характеру може призвести до незмінної атеїстичної позиції, оскільки своє заперечення релігії дитина (в підлітковому, в юнацькому віці) згодом починає сама собі виправдовувати. Також можливим є й інший варіант – у разі неможливості дитини відстоювати власну особистість в умовах постійного батьківського тиску, навіть сформувавшись як побожна особистість, дитина матиме уявлення про Бога як про карателя, в якого необхідно вимолювати прощення. 

Можливий інший спосіб розвитку ситуації: непобожні батьки, байдужі до будь-якої релігії або ж із стійкою атеїстичною позицією, у разі негативного, авторитарного ставлення до дитини, нерозуміння дитини, постійного психологічного тиску на неї несвідомо сприятимуть тому, що дитина у більш старшому віці (починаючи з підліткового) шукатиме інші, альтернативні цінності, що повністю будуть суперечити батьківським і, не виключено, на віковому етапі активного пошуку себе  (в юнацькому віці) долучаться до релігії та самостійно розвинуть власну релігійність.

Байдужа до релігії сім’я або ж сім’я із стійкою атеїстичною позицією та з позитивним демократичним ставленням до дитини не сприятиме виникненню у неї потреби релігійного пошуку та подальшого розвитку власної релігійності.

Розглядаючи поетапність формування релігійності людини, можна виокремити кілька головних етапів: етап арелігійності (у період немовлят), на якому відсутні будь-які самостійні релігійні прояви, початок релігійного життя (період раннього дитинства) – дитина отримує елементарні релігійні знання від батьків, якщо вони їй це пропонують; етап “фантастичної” релігійності (дошкільний період) – у дитячій уяві важливі постаті релігії (тієї релігії, яку сповідують батьки і, відповідно, до якої долучають дитину) нагадують уявлення про чарівників з улюблених казок; формування реалістичності у розумінні релігійних постатей та поява моральних рис у розумінні релігії (молодший шкільний вік); формування автономної релігійності (підлітковий вік); релігійний пошук себе (юнацький вік); релігійна стабільність (період ранньої дорослості); передача релігійних норм, цінностей майбутньому поколінню (середня дорослість); есхатологічна релігійність, що передбачає підготовку до неминучої смерті (пізня дорослість).

Власний досвід особистості може посилювати або ж послаблювати наявну релігійність чи ж спонукати людину, байдужу до релігії, до власних релігійних пошуків та подальшого релігійного розвитку. Так, побожна особистість у ситуації життєвих криз, звертаючись до релігії й отримуючи  позитивне вирішення проблемної ситуації (не розглядаємо, безперечно, об’єктивних факторів вирішення життєвих проблем), одержує позитивне підкріплення особистій релігійності, що посилить її. У разі ж невдалого вирішення проблемної ситуації, позитивного підкріплення власної релігійності не спостерігається, з’являється розчарування в релігії, може виникнути образа на Абсолют. Але в окремих осіб, навпаки, навіть такий розвиток подій призведе до посилення власної релігійності, оскільки людина починає переконувати себе, що конкретна життєва криза було покаранням за не повну відданість релігії до цього життєвого епізоду. 

У кризових життєвих обставинах непобожна людина до цього часу або ж байдужа до релігії часто починає шукати всі можливі способи позитивного вирішення конкретної життєвої проблемної ситуації, одним з яких  може стати релігія (враховуючи її психотерапевтичний ефект). Іноді саме це і стає початком релігійного життя людини, яка раніше до релігії була байдужа або ж навіть заперечувала ідеї релігії.

Отже, особливо важливим для формування та розвитку релігійності є вплив сім’ї та взаємини з батьками, власний розвиток особистості та вікова зміна психічних процесів і, безумовно, власний життєвий досвід особистості.
Оксана Рибак
ФОРМУВАННЯ ЕТНІЧНОЇ ІДЕНТИЧНОСТІ В КОНТЕКСТІ 

РОЗВИТКУ САМОСВІДОМОСТІ

Поняття ідентичності почали використовувати недавно. Тривалий  час це поняття не було предметом теоретичного або ж емпіричного вивчення. Поняття ідентичності не фігурувало у підручниках, наукових публікаціях, психологічних словниках. Лише в останні роки воно з’являється в науковій психологічній літературі, хоча й надалі становить собою малозрозумілу й нечітку категорію. Ідентичність виникає в процесі розвитку й означає почуття належності до цілісної структури. Людина усвідомлює, що вона є частиною структури і посідає в ній своє безперечне місце. За допомогою ідентичності людина реалізовує головну потребу і знаходить особисту соціальну нішу. Завдяки цьому людина уникає повної самотності та сумнівів.

Етнічна ідентичність становить собою частину соціальної ідентичності особистості, психологічну категорію, яка належить до усвідомлення своєї належності до певної етнічної спільноти.

Згідно з дослідженнями Г. Солдатової, формування етнічного в особистості зумовлене сукупністю взаємозв’язаних процесів, серед яких виділяють: процес етнічної ідентифікації, який розглядають як ототожнення та самовизначення особистості через етнічну групу; процес міжетнічної диференціації, під яким розуміють  розділення “своєї” і “чужих” етнічних груп та усвідомлення присутності в них певних міжетнічних відмінностей, серед яких можуть бути різні традиції, цінності, норми, мова і культурна специфіка; процес усвідомлення ставлення до “своєї” і “чужих” етнічних груп.

У психології розвитку формування етнічної ідентичності зазвичай досліджується на рівні індивідуальних змін, у загальному контексті розвитку самосвідомості. У процесі свого становлення етнічна ідентичність проходить низку етапів, які співвідносяться з етапами розвитку дитини.

На сьогодні запропоновано декілька моделей розвитку етнічної ідентичності, в яких уточнюють і конкретизують вікові межі та зміст етапів розвитку. Хоча між моделями існують значні розбіжності, кожна з них відображає зміни в розумінні дитини своєї належності. Такі зміни у розумінні дитини пов’язані з підвищенням здатності сприймати, описувати, інтерпретувати етнічні признаки. 

Перші зародки дифузної ідентифікації з етнічною групою більшість авторів виявляє у дітей 3–4-річного віку. Існують дані про первинне сприйняття яскравих зовнішніх відмінностей дітьми до трьох років. Вони вирізняють колір шкіри, волосся. Практично всі психологи погоджуються з тим, що дитина досягає реалізованої етнічної ідентичності у підлітковому віці, коли рефлексія себе має першочергове значення для людини. 

Отже, етнічна ідентичність як складова частина соціальної ідентичності тісно пов’язана з особистісною ідентифікацією і детермінує професійне самовизначення, впливаючи на вибір фаху і загалом на реалізацію особистості. 

Ж. Піаже розглядає розвиток етнічної ідентичності як створення когнітивних моделей, пов’язаних із поняттям “батьківщина”. Він переконує, що наслідком знань про етнічні явища є етнічні почуття, які переживає людина. Дослідник виділяє три етапи у формуванні етнічної ідентичності: 

1) на першому етапі (6–7 р.) дитина отримує фрагментарні знання про свій етнос через сім’ю та соціальне оточення; етнічна група у цьому віці не відіграє суттєвої ролі; 

2) на другому етапі (8–9 р.) спостерігаємо ідентифікацію дитини з етнічною групою; критеріальними ознаками для неї слугують національність батьків, місце проживання, мова, паростки національних почуттів; 

3) на третьому етапі (10–11 р.) у змісті етнічної ідентичності, яка набуває певних обрисів, вагомого значення набувають традиції, звичаї, побут, історія етносу. 

На розвиток етнічної ідентичності впливають і знання дитини про те, до якої етнічної спільності вона належить – до групи більшості чи групи меншості. Зазвичай, у дітей з етнічної меншості процес формування етнічної ідентичності розпочинається раніше, оскільки вони більше освідомлені про домінантну культуру за допомогою ЗМІ та особистісних контактів. На противагу, в культурі більшості такі контакти і знання можуть бути відсутніми взагалі. Однак знання меншості про відмінності між кількома культурами та усвідомлення власної належності до етнічної групи меншості не є свідченням того факту, що діти надаватимуть перевагу своїй групі та визнаватимуть власну належність до неї. 

Під час процесу соціалізації, тобто передачі новому поколінню норм і цінностей соціокультурного середовища, у представників усіх етнічних меншин відбувається внутрішньогрупова орієнтація. Тобто з віком у дитини з’являються знання про міжетнічні відмінності, що сприяють реалістичному визначенню дитиною власної належності до певної групи.

Американська дослідниця Дж. Фінні представила модель формування етнічної ідентичності за стадіями. На її думку, психологи детально проаналізували розвиток етнічної свідомості в дітей і багато уваги приділили етнічній ідентичності дорослих, тоді як підлітковий період, коли формується головний зміст етнічної ідентичності, досліджено недостатньо.

У своїх дослідженнях Дж. Фінні спирається на теорію ідентичності Е. Еріксона та її опрацювання канадським психологом Дж. Марсіа, який виділив чотири стадії процесу формування ідентичності.

Перша стадія, яка названа неперевіреною ідентичністю, характеризується байдужістю до дослідження ідентичності, відсутністю інтересу до проблеми етнічного коріння і членства в етнічній групі. На цій стадії знаходяться молодші підлітки, а також дорослі, в яких відсутні проблеми з етнічною ідентичністю. Представники меншин із неперевіреною ідентичністю часто демонструють прихильність до культури високостатусної групи більшості. Однак така прихильність не є універсальною. Першій стадії відповідають два підвиди ідентичності:

1) дифузна, коли індивіди просто не цікавляться своєю етнічною належністю і не задумуються про неї;

2) попередня, коли індивіди приймають позитивні етнічні атитюди родичів та інших дорослих і тому надають перевагу по відношенню до групи більшості.

Друга стадія – пошуки етнічної ідентичності – характеризується дослідженням своєї ідентичності, прагненням зрозуміти значення етнічності у власному житті. Ця стадія схожа на стадію мораторію, описаного Дж. Марсіа. Власний досвід, важливі події в житті етнічної групи можуть стимулювати етнічне пробудження. При емпіричній перевірці моделі виявилось, що найчастіше подіями, які заставили підлітків по-новому подивитись на своє етнічне походження, були випадки дискримінації та зневаги за національною належністю. 

Інтенсивний процес занурення в культуру свого народу, який відбувається на другій стадії, реалізується через такі види діяльності, як читання, бесіди, відвідування етнографічних музеїв та активна участь у подіях культурного життя. 

Дж. Фінні вважає, що внаслідок вирішення кризи етнічної ідентичності підлітки приходять до більш глибокого розуміння та адекватної оцінки своєї етнічності. Для третьої стадії – реалізованої етнічної ідентичності, яка збігається з однойменною стадією егоідентичності Дж. Марсіа, – характерні зрозуміле, чітке та стійке відчуття непорушності своїх етнічних особливостей, прив’язаність до етнічної культури та етнічної спільності. Це стадія реалізованого етнічного Я, яке вирішило протиріччя свого росту.

Дж. Фінні висловлює чітке переконання, що третя стадія етнічної ідентичності збігається з досягненням особистісної ідентичності. Респонденти, які мали найбільш чітке  відчуття Я в особистісній ідентичності, одночасно були найбільш впевнені у своїй етнічній належності та її значення для життя.

Зважаючи на те, що більшість теорій дослідження етнічної ідентичності є теоріями розвитку, видається дивним факт представлення невеликої кількості лонгітюдних досліджень. Головним завданням, яке поставили собі американські дослідники Сабіна Елізабет Френч, Едвард Сайдман, Л. Аллен та Лоуренс Абер у спільному проекті, було лонгітюдне дослідження розвитку етнічної ідентичності протягом двох важливих періодів підліткового віку. Додатково досліджували, чи шляхи розвитку етнічної ідентичності є однаковими в різних етнічних групах. Доведено зростання оцінки власної групи та дослідження етнічної ідентичності в ранньому та середньому підлітковому віці. Також дослідники представили два критичні виміри розвитку етнічної ідентичності. Перший вимір – оцінка групи – показує, як почувається людина, будучи членом цієї етнічної групи. Другий вимір – дослідження – висвітлює, наскільки людина намагається дізнатись для себе, що означає бути членом певної етнічної групи. Дослідження показало, що все-таки оцінка групи зростає динамічніше, ніж вимір – дослідження. 

Ю. Михальчук дає визначення поняттю “етнічне самовизначення”. На думку автора, етносамовизначення веде до формування позитивної етнічної ідентичності. Основою етносамовизначення є певний рівень фізичного, психічного, інтелектуального та духовного розвитку суб’єкта, тоді як досягнення високого рівня етносамовизначення виступає результатом дії внутрішнього психологічного механізму формування стійкої етнопозиції – готовності представника етнічної спільноти до захисту фундаментальних інтересів свого етносу (таких як збереження мови, культури, довкілля).

Ми можемо прогнозувати поведінку орієнтуватись у цінностях і нормах, інтересах та принципах, стереотипах й установках  людини, залежно від її ідентичності. Якщо говоримо про соціальну ідентичність особистості як про усвідомлення своєї належності до соціальної групи, то також розуміємо прийняття цією особистістю цінностей, стереотипів, норм та установок такої групи. 

Як бачимо, проблема розуміння, функціонування, розвитку етнічної ідентичності стає однією з найактуальніших на сьогодні не тільки в окремих країнах, а й у цілому світі.
Олена Сазонова
ОГЛЯД СУЧАСНИХ МЕТОДІВ ТРАВМАТЕРАПІЇ

Поняття травми. Поняття “психологічна травма” найбільшого поширення набуло в межах теорії посттравматичного розладу в кризовій психології, що виникла в кінці 80-х років XX ст. Німецькі дослідники Готфрід Фішер і Пітер Рьєдессер визначають травму так: “Травма – це вітальне переживання дисбалансу між загрозливими обставинами й індивідуальними можливостями їхнього подолання, що супроводжується почуттям безпорадності й незахищеності та викликає тривале потрясіння в розумінні себе і світу” [7, c. 79].

Стан психотравми відрізняється від стану стресу, оскільки при травматизації відбувається демобілізація, зниження чутливості, стан заціпеніння, відсутній свідомий вибір реагування, фрагментація психіки. При стресі людина свідомо обирає спосіб реагування (боротьба або поступка), а також відбувається мобілізація внутрішньої енергії і ресурсів. Наслідки травми, на відміну від стресу, зачіпають глибинні шари психіки, тривало впливають на тіло, розум і психіку, в цілому на життя людини і її самосприйняття. Отже, відповідь на запитання “чи буде ситуація травмуючою чи стресовою” залежить від захисних механізмів, що притаманні людині, і від зовнішнього середовища.

Фізіологія травми. У травматичних ситуаціях інформація про навколишнє середовище передається в лімбічну систему, яка відповідає за інстинктивні захисні механізми поведінки. Інформація спершу потрапляє в таламус, а потім в амігдолу, що зберігає інформацію про почуття і відчуття, які людина переживала у своєму житті. В амігдолі інформація проходить перевірку на небезпеку, і якщо небезпека підтвердилася, амігдола припиняє взаємодію з гіпокампом – зоною, яка відповідає за довготривалу пам’ять. Така реакція амігдоли призводить до того, що пізніше, коли людина завдяки зовнішнім подразникам тільки згадує травмуючу подію, амігдола фіксує небезпеку, зв’язок із гіпокампом знову припиняється, як у реальній ситуації травми, і передача повідомлення про хибну тривогу стає неможливою.

Реакція амігдоли на небезпеку викликає також блокаду зони Брока, що відповідає за мову. Це є причиною того, що в людини часто немає слів для опису того, що вона відчувала і переживала під час травмуючої події. Одночасно в тіло викидається велика кількість опіатів і ендорфінів, тому біль не відчувається; рівень кортизолу різко підвищується, що дає змогу організму перешкоджати падіння кров’яного тиску нижче від небезпечного рівня. 

У випадку одноразової травматизації зв’язки в головному мозку все ж таки відновлюються, тому найважливіше завдання в роботі з травмою – провести своєчасну стабілізацію стану людини.

Сучасні методи травматерапії. Найбільш відомими підходами у роботі з травмою є:

· Somatic Experience (терапія травми Пітера Левіна);

· метод EMDR (Френсін Шапіро);

· енергетична терапія (Фред Галло);

· бодинаміка (Лізсбет Марчер);

· психодинамічна кататимно-імагінативна терапія.

Somatic Experience (терапія травми Пітера Левіна). П. Левін розуміє механізм травми як незавершену природну реакцію людини на травматичну подію, яка проявляється на рівні цілісного досвіду і містить рівень тілесного реагування. Це захисна реакція, яка має інстинктивну основу і виражається у вигляді адаптивних реакцій втечі, боротьби або завмирання (заціпеніння).

Зцілення травми передбачає завершення незавершених тілесних реакцій і зниження перезбудження нервової системи, викликаного стресом; відновлення внутрішніх ресурсів, які були втрачені під час загрозливої ситуації і перетворились у травматичне заціпеніння.

Щоб повністю зцілити травму, необхідно працювати з цілісним досвідом клієнта. Для цього використовують поняття системи “SIBAM” – за першими літерами англійських назв елементів, що складають цей досвід: відчуття (sensation), обрaз (image), поведінка (behavior), афект (affect), сенс (meaning).

У здоровому стані людини між елементами пережитого досвіду існують гнучкі взаємозв’язки. В умовах травми взаємозв’язки між різними частинами досвіду змінюються, з’являються або надмірне зчеплення, або слабо зчеплені симптоми. Мета терапії травми полягає в опрацюванні травматичного зчеплення і відновленні гнучких взаємозв’язків системи цілісного досвіду пацієнта.

Метод EMDR (Eye Movement and Desensitisation and Reprocessing; десенсибілізація і переробка за допомогою рухів очей). EMDR – це інтегративний терапевтичний підхід, що поєднує в собі психодинамічні, тілесно-орієнтовані, когнітивно-поведінкові та емпіричні методи. Результатом терапії за допомогою методу EMDR є повне опрацювання або послаблення травми, зміна установок, які,  своєю чергою, спонукають до змін у поведінці й особистості.

Теоретичне обґрунтування методу коротко можна представити так: травма викликає афективне перенавантаження, що порушує баланс збудження – гальмування при переробці інформації. Це викликає блокаду переробки інформації про травму, яка залишається ізольованою в нейронній мережі з повним зарядом візуального, когнітивного й афективного значення. Цей заряд проривається через дисоціативний бар’єр і переживається у вигляді нав’язливих думок, нічних кошмарів або флешбеків. Проникаючи через дисоціативний бар’єр, EMDR відновлює рівновагу між нейронними мережами.

Метод EMDR активізує процес природного зцілення силами самого організму. Він запускає процеси, які розблоковують нейронні мережі мозку, в яких “зберігається” травматичний досвід, і він починає прискорено перероблятися. При правильному проведенні EMDR досягається повне опрацювання травматичного матеріалу, що викликає усунення симптоматики і перехід до більш адаптивного мислення.

Енергетична терапія (Фред Галло). В енергетичному підході травма розглядається як енергетична фіксація, енергетичний блок або дисбаланс, перерваний або порушений потік енергії, резонуюче енергетичне поле, яке продовжує існувати в травмованій людині й резонувати з навколишнім зовнішнім середовищем.

Поле травми містить у собі декілька складових частин: травматичні події, їхнє сприйняття, неврологічний, хімічний, енергетичний аспекти. Енергетична терапія займається поступовим ослабленням або зміною енергетичного поля травми, внаслідок чого вона опрацьовується і зникає.

Бодинаміка (Лізбет Марчер). Бодинаміка, або бодинамічний аналіз, або соматична психологія розвитку, – сучасний метод тілесної психотерапії, розроблений данською дослідницею Лізбет Марчер. На сьогодні доведено, що конкретні групи м’язів, а саме: відхилення в їхньому розвитку, відповідають певним схемам поведінки. Тестування окремих м’язів і м’язових груп дає змогу точно діагностувати, в якому віковому періоді виникла ця проблема і які теми пов’язані з цим віком.

Завданнями бодинаміки є виявлення м’язових “блоків” і розвиток відсутніх тілесно-психологічних ресурсів, гармонізація функцій тілесного Его.

Психодинамічна кататимно-імагінативна терапія. У центрі уваги цієї терапії передусім знаходиться стабілізація стану клієнта, який переніс травму. Особливий акцент на стабілізацію робиться в разі терапії хронічних, комплексних травм. Головні методи роботи – візуалізація, внутрішній діалог, робота з установками.

У разі одиничної гострої травми важливо пояснювати клієнтові, звідки з’явилися його симптоми, розповідати про фізіологію травми, про те, що симптоми є нормальною реакцією організму і що вони тимчасові. У разі хронічної травми потрібно швидко переходити до стабілізації і використовувати захисні техніки, оскільки розмови про травму можуть викликати ретравматизацію.

До захисних технік належать:

· створення внутрішнього безпечного місця шляхом візуалізації, яке потім використовується для роботи з травмованими (пораненими) частинами особистості;

· техніки, спрямовані на створення і зміцнення ресурсів клієнта і прийняття самого себе, акцентується увага клієнта на переживанні радості в повсякденному житті (тут використовують напрацювання позитивної терапії і логотерапії Віктора Франкла);

· техніки дистанціювання (візуалізація на віддалення від події, техніка екрану, сейфу, опису подій від 3-ї особи);

· техніки, спрямовані на концентрацію уваги й усвідомлення себе “тут-і-тепер” (медитація на концентрацію уваги, медитація “я більше, ніж тіло, думки, почуття, спостерігач”, вправа на дуже детальний опис якогось відрізка часу, наприклад, 15 хвилин після пробудження вранці);

· способи, спрямовані на виведення клієнта зі стану дисоціації, яке можна розпізнати через відсутність міміки, спрямованому всередину погляду, сильній деконцентрації уваги.

Велика увага приділяється роботі зі субособистостями, теоретичною базою якої є модель его-станів. Модель его-станів описує процес розщеплення психіки на субособистості при переживанні травми. Так, у разі одиничної травми особистість розщеплюється на уявно-нормальну і травмовану частини. Коли травма комплексна або хронічна, травмованих частин не одна, а декілька.

Отже, з метою інтеграції особистості проводиться робота з травмованими (пораненими) частинами, частинами-агресорами, внутрішнім критиком. 
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Катерина Ясіновська, Оксана Сеник
ВПЛИВ ДЖАЗУ І КОЛИСКОВИХ НА САМОПОЧУТТЯ, АКТИВНІСТЬ І НАСТРІЙ СТУДЕНТІВ
У сучасній музикотерапевтичній практиці розрізняють два головні напрями впливу функціональної музики на людину – ерготропний (стимулюючий) і трофотропний (заспокійливий, розслаблюючий) [1, с. 33–46; 3, 47–48; 4]. Ганс-Гельмут Декер-Фойгт, відомий німецький психолог і практикуючий музикотерапевт, називає згадані типи терміном “звукоряди” [1].  
Ерготропна музика – це музика, в якій домінує пунктирний ритм, наявне поступове прискорення, основний лад – мажорний, існують дисонанси, а найпоширенішим динамічним відтінком є форте. Ерготропній музиці також властиве надмірне акцентування, штрих стаккато, відхід від звичних ладотональних співвідношень і підкресленість дисонансів. 

У плані впливу на фізичний стан людини така музика призводить головно до підвищення серцево-судинного тиску, пришвидшення пульсу та дихання, ритмічного скорочення мускулатури (зокрема, може виявлятися в конвульсивних рухах танцюристів, що не можуть зупинитися зусиллям волі), розширення зіниць, а також підвищення чутливості шкіри.

Прикладів такої музики доволі багато. До неї належать, зокрема, численні марші з їхньою чіткою ритмікою, гармонією і формою; танцювальна музика, героїчні балади, хорові співи, лірико-драматичні пісні, які викликають у людини бурхливі емоції, відчуття ейфорії і навіть афекту, а отже, ці жанри можуть становити потужний засіб маніпуляції емоціями людини. Згідно з Г.‑Г. Декер-Фойгтом, ерготропні звучання підтримують наш головний мозок у робочому стані, стимулюють “вироблення” ним свіжої енергії та її виплеск назовні. На думку вченого, для слухачів ця музика залишається цікавою завдяки наявності у ній дисгармонії та дисонансу [1, с. 34]. 

До ерготропного виду музики належить також джаз – музичний напрямок, що зародився в Північній Америці внаслідок синтезу європейських та африканських мотивів і характеризується всіма засобами музичної виразності, що притаманні ерготропній музиці (див. табл. 1). 

Протилежним напрямом впливу функціональної музики на людину є трофотропна музика. До головних засобів її виразності належать мінорний лад, невисока сила звуку, менш виділені ритми, плавна мелодика (легато, легатісімо), багато консонансів, невисока гучність (п’яно), ніжність, гармонійність та кантиленність (співучість), а також тембри струнних та дерев’яних духових інструментів. 

Цей тип музики сприяє нормалізації серцево-судинного тиску, вирівнюванню дихання, стабілізації пульсу, розслабленню мускулатури, звуженню зіниць, зменшенню чутливості шкірних покривів. Людина відчуває спокій, що автоматично викликає у неї відчуття задоволення. Такі ефекти музики трофотропної спрямованості зумовлені тим, що вона стимулює парасимпатичний відділ вегетативної нервової системи, створюючи відчуття розслабленості. 

Найяскравішим прикладом музики, якій притаманна більшість трофотропних особливостей, є колискова [3, с. 45]. Г. Cамсонова зараховує до неї також медитативну музику [4]. Колискові пісні є жанром народної родинної лірики для дітей, який функціонально призначений для стимуляції засинання (заспокоєння) дитини, генетично пов’язаний із замовляннями та голосіннями і має своєю домінантою не текст, а ритмомелодійне начало [2, с. 32].
Отже, колискові пісні й джаз як типи ерготоропної і трофотропної музики розрізняються за багатьма характеристиками. Для чіткішого увиразнення цих параметрів представимо їх у таблиці 1.

Таблиця 1
Порівняльна таблиця джазової музики і колискових за засобами музичної виразності
	Засоби музичної виразності
	ерготропний тип музики:
джаз
	трофотропний тип музики:
колискові

	ритм: 
	пунктирний 
	відсутність сильних акцентів 

	лад:  
	помірно швидкий, може бути поступове прискорення, прискорений, швидкий (від 80–95 у.о. за метрономом і вище)
	помірно повільний, повільний (від 50–60 у.о. за метрономом і вище)

	музична артикуляція:
	уривчасто, окремо, чітко, карбуючи звуки 
	домінує зв’язне звуковедення

	динаміка та відтінки гучності: 
	переважання forte, активність, наявність різких злетів і різких падінь мелодії  
	невисока гучність звучання, характерна поступовість розвитку з відсутністю різких злетів мелодії (piano, mezzo-piano, pianissimo)

	особливості гармонії та мелодики твору:
	переважання дисонансів, характерні гострі ладові тяжіння
	домінування консонансів, ніжність, наспівність, кантиленність


Враховуючи вказані вище відмінності між джазом і колисковими, було сформульоване завдання дослідження – експериментально перевірити ерготропний і трофотропний ефект, що виникає внаслідок  прослуховування джазу і колискових.

У дослідженні взяли участь студенти філософського факультету Львівського національного університету імені Івана Франка. Загальна кількість досліджуваних – 18 осіб, з них 16 жіночої та 2 чоловічої статі, середній вік –18,68 років.

Для вимірювання рівня самопочуття, активності й настрою студентів до і після прослуховування музики було використано методику САН, яка складається з тридцяти парних характеристик, згідно з якими досліджувані повинні оцінити свій стан за 7-бальною шкалою Лайкерта.
Експеримент проводили за планом “тест – вплив – ретест” (проходження тесту методики САН – прослухування музики – повторне проходження тесту). Конкретно використовували такі музичні твори: 

– джазові: Fascinating Rhythm (Dianne Reeves); Cold Duck Time (Al Jarreau);
– народні колискові пісні: українська “Сонько-Дрімко”, італійська “Figlio della luna”, африканська “Thula, Mtwana”.

Відповідно до кількості типів музичних творів у різні дні було проведено дві серії експерименту: 1) із використанням джазових композицій; 2) із використанням колискових. Після завершення другої серії експерименту досліджувані заповнювали авторську анкету, що складалась із 5-ти закритих питань.

За допомогою анкети визначено ставлення досліджуваних до музики в цілому, а також до джазу і колискових зокрема. Мета анкети – визначити тих досліджуваних, які з певних причин (що детальніше не вивчалися, оскільки це не було завданням дослідження) мають упереджено негативне ставлення до джазових чи колискових музичних творів. Відповідно результати експерименту таких досліджуваних (одна особа) були вилучені із загального масиву даних, який пізніше обробляли за допомогою математичних методів.

Було пораховано зсуви (різницю) у зміні самопочуття, активності й настрої студентів, які відбулися внаслідок прослуховування джазових і колискових композицій. Виявлено, що прослуховування джазових музичних творів покращує самопочуття, понижує активність і піднімає настрій. Колискові, натомість, у двічі більше, у порівнянні із джазом, покращують самопочуття, майже не впливають на активність та піднімають настрій тією ж мірою, що й джаз.

Отримані результати суперечать наявній теорії про те, що джаз – це вид ерготропної музики, а отже, його прослуховування повинно здійснювати активуючий вплив на слухача, а колискові – вид трофотропної музики, після прослуховування якої активність слухача має понижуватись.
Щоб пояснити отримані результати, необхідно звернутися до аналізу форми і засобів виразності музичних творів. Незважаючи на те, що колискові виникли як жанр народної родинної лірики для дітей, який функціонально призначений для заспокоєння дитини, багато музичних композицій, що класифікують як колискові, за засобами музичної виразності є близькими до ерготропної музики: при збереженій тональності у них може наростати ритм і голосність звучання, що характерно для ерготропної музики. Тому особливого значення набуває, яку музичну композицію, з якими характеристиками ми визначаємо як колискову: функціонально (і відповідно до змісту) деякі пісні можна класифікувати і використовувати як колискові – з метою приспати дитину, однак за своєю формою вони можуть бути ближчими до активуючого типу музики, тому можуть мати зворотний ефект на слухача (дитину).

Натомість, незважаючи на те, що завдяки експресивності, екзальтованості, емоційному співу і часто танцювальному ритму джаз зараховують до ерготропної музики, окремі джазові композиції можуть мати трофотропний або ж заспокійливий ефект на слухача. Такий ефект окремих джазових композицій досягають насамперед завдяки їхнім музичним характеристикам – невисокій силі звуку, плавній мелодиці, невисокій гучності тощо. Так, для розуміння впливу музики на емоційну сферу особистості, зокрема визначення її ерготропного чи трофотропного ефекту, визначальним стає не жанр музики, який часто пов’язаний із контекстом і змістом музичного твору, а саме музичні характеристики твору – ритм, лад, динаміка та відтінки гучності, завдяки яким, за умови звичайного / буденного контексту (як, наприклад, умови проведення дослідження – університетська аудиторія), досягається їхній ерготропний чи трофотропний ефект.
Отримані результати також дають можливість зробити вагоме доповнення до методології проведення емпіричних досліджень впливу музики на особистість та представлення наукових результатів. Часто в інтерпретації таких досліджень враховують лише жанр музики, у межах якого можуть бути представлені композиції, які за своїми музичними характеристиками – ритмом, артикуляцією, динамікою, гучністю тощо – суттєво відрізняються між собою, відтак будуть мати різний вплив на слухача. Тому узагальнення на кшталт “вплив класичної / джазової / колискових” не є коректним. Натомість варто аналізувати вплив конкретних музичних творів із погляду засобів музичної виразності, якими наділені ці музичні композиції.
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Христина Стельмащук
СТРУКТУРА СТРЕСОСТІЙКОСТІ ДІТЕЙ-СИРІТ, ЩО ВИХОВУЮТЬСЯ В ЗАКЛАДАХ ІНТЕРНАТНОГО ТИПУ
Аналіз літератури українських і зарубіжних психологів із цієї проблеми дає змогу виокремити такі психологічні компоненти стресостійкості:

1. Соціальний – первинний базис розвитку внутрішньої впевненості людини у власних силах (за умови віри у підтримку інших людей). 

2. Поведінковий – сукупність набутих у процесі становлення особистості різних форм поведінки, спрямованих на мобілізацію захисних сил із метою подолання стресу. 

3. Особистісний – увібрав й узагальнив у своїй структурі всі особливості людської психіки. Ми вважаємо, що він найбільш значущий у визначенні міри стійкості індивіда до стресу.

Оглядово-критичний аналіз наукової літератури привернув нашу увагу до проблеми характерологічних особливостей структури особистості як потенційно важливих детермінант особистісного компоненту стресостійкості. Серед персонологів існує думка, що прогнозування поведінки особистості можливо через вивчення її диспозицій.

Н. Водопянова, своєю чергою, виділяє такі компоненти стресостійкості: здатність контролювати емоції, розвинені вольові якості особистості (здатність діяти в напрямку поставлених цілей і завдань, мобілізувати психіку в екстремально-ситуативних обставинах), володіння навичками саморегуляції; здатність витримувати більш тривале і сильне, ніж у звичних умовах, навантаження (емоційне, вольове, фізичне); здатність витримувати пікові навантаження в екстремальних умовах; активність у перетворенні стресової ситуації; досвід вирішення стресових ситуацій і володіння ефективними способами їхнього подолання; гнучкість адаптаційних процесів у відповідь на різночасно виникаючі та зникаючі стресори і їхні складні поєднання; здатність до повноцінної самореалізації, особистісного зростання; задоволеність самореалізацією.

М. Секач, А. Напримеров, О. Привалова розуміють стресостійкість як  динамічну структуру, головними компоненти якої є емоційний – нагромаджений у процесі подолання складних ситуацій і виявляється у впевненості, в почутті наснаги та задоволення від виконаного завдання; вольовий – виражається у самовладанні, самоконтролі, свідомій саморегуляції дій, приведення їх у відповідність до вимог ситуації. Вольовий компонент виконує контрольно-оцінну функцію збереження і відновлення доцільної регуляції діяльності; інтелектуальний – відображає розумову працездатність, стиль мислення.
Своєю чергою, Ю. Гур’янов, С. Козлов, В. Власов, виділяють такі  структурні компоненти стресостійкості: фізіологічний компонент – визначає запас енергетичних можливостей організму; операційний (моторний) – об’єднує застосовувані способи і прийоми діяльності й забезпечує володіння способами і прийомами діяльності, необхідними навичками та вміннями та ін.; комунікативний компонент, що характеризує соціально-психологічний аспект діяльності особистості, стан готовності до взаємодії; мотиваційний – відображає спрямованість особистості на виконання поставленого завдання, він представлений проявом різних мотиваційних тенденцій, що виконують спонукальну, змістово-творчу і регулятивну функцію; пізнавальний – характеризує ступінь усвідомлення і розуміння  певного завдання та забезпечує функцію створення, структурування, поточний аналіз і прогнозування динаміки ситуацій.

З’ясовано, що становлення стресостійкості пов’язане з розвитком і формуванням багатьох властивостей і утворень, що беруть участь у регуляції стресостійкості (особистісні, копінгові, соціальні, типологічні, поведінкові компоненти), що ніби переміщують на другий план особливості психофізіологічної організації – властивості нервової системи та інші характеристики людини, які зумовлюють внутрішні умови стресостійкості. Зважаючи на те, що функціональні можливості нервової системи дають змогу визначити первинну стресостійкість, ми виділили психофізіологічний компонент.

Отже, структура стресостійкості є динамічною, залежно від характеру діяльності структурні компоненти займають у ній різні “рангові місця”, при цьому “питома вага” компонентів не завжди однакова, вони знаходяться в певному взаємозв’язку, де можлива компенсація одних за рахунок інших. Стресостійкість перебуває у взаємодії з усіма структурними компонентами психіки як під час, так і після дії стресогенних факторів.

У нашому дослідженні стресостійкості дітей-сиріт, що виховуються в закладах інтернатного типу, ми зробили спробу визначити структурні компоненти  стресостійкості цієї категорії дітей: 

· психофізіологічний компонент визначає запас енергетичних можливостей організму; тип, властивості центральної нервової системи; 
· рефлексивний компонент передбачає вміння здійснювати самоаналіз, самоконтроль, самокорекцію поведінки у стресових ситуаціях;

· емоційно-вольовий компонент полягає у здатності справлятися з емоційною напругою, терпляче ставитися до важких переживань або тривоги; 

· у мотиваційному компоненті стресостійкість проявляється як основа адекватного визначення ситуації, яка потреба стала мотивом і яким мотивом (чи загрожує вона моєму “Я”);

· інтелектуальний компонент характеризує тип мислення людини, є одним із найважливіших факторів регуляції поведінки (діяльності);

· комунікативний – характеризує соціально-психологічний аспект особистості, стан готовності до адекватної взаємодії, подолання бар’єрів та встановлення особистісних взаємозв’язків. 
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Олена Штепа

ТИПИ РЕСУРСНОЇ СПРЯМОВАНОСТІ ОСОБИ

Аналіз літератури показав, що головними площинами ресурсу найчастіше визначають такі, як самовизначення особи у взаєминах та її гуманістичне ставлення до інших. Нашу увагу привернуло те, що виокремлені аспекти ресурсу є аналогічними до спрямувань, в яких визначають спрямованість особистості – стійке домінування інтересу, що визначає вектор поведінки [1, c. 375]. Зокрема, ставлення до себе та до інших є категоріями побудови типів особистісної спрямованості у моделі Боулбі–Бартолом’ю (за О. Лішиним [2]), векторами виокремлення типів життєвих позицій у моделі спрямованості Е. Берна та Ф. Ернста (за О. Лішиним [2]). Ми припустили, що на основі встановлених аспектів ресурсу стає можливим виокремити типи психологічної ресурсності. Психологічну ресурсність розглядаємо як уміння людини оперувати власними ресурсами. Ресурсну спрямованість особистості теоретично охарактеризували як духовний аспект суб’єктності, що характеризує прагнення сенсу як самоздійснення особи через вибір цінностей милосердя. Векторами типологізування психологічної ресурсності ми припустили такі: ставлення до інших простежуємо в напрямі самоздійснення особистості, що розкриваємо в континуумі – “самовираження  – самотрансцендування”, а напрям ставлення до себе – в актуалізованості ресурсів саморозвитку, що визначаємо в континуумі “законсервованість – актуалізованість ресурсів”. 

Із метою емпіричної верифікації типів психологічної ресурсності було проведено дослідження за участю 315 осіб віком 17–76 років та використанням авторського опитувальника психологічної ресурсності. Методом головних компонент уточнено, що такими можна вважати допомогу іншим, віру в добро. На основі отриманих даних емпіричним дескриптором “законсервованості – актуалізованості ресурсів” визначено відповідно низький та високий рівень сформованості знання та вміння оновлювати ресурси; а показником “самовираження – самотрансцендування” – відповідно низький та високий рівень сформованості ресурсів віри в добро та допомоги іншим. За допомогою кластерного аналізу доведено доцільність виокремлення 4-ох модифікацій психологічної ресурсності. За тестом Шеффе встановлено наявність відмінностей між усіма чотирма різновидами психологічної ресурсності саме за показниками “віра у добро”, “допомога іншим”, “знання, уміння оновлювати й використовувати власні ресурси”, “загальний рівень психологічної ресурсності”. За даними дискримінантного аналізу було уточнено, що коректність виокремлення кожного типу психологічної ресурсності становить не менше 97 %. Методом головних компонент було визначено особливості структури кожного з чотирьох типів психологічної ресурсності, а саме: структура психологічної ресурсності типу 1 визначається низьким рівнем сформованості ресурсу “відповідальність”; структура типу 2 – низьким рівнем сформованості ресурсу “впевненість у собі”, “самореалізація у професії” та низьким рівнем знання, уміння оновлювати власні ресурси; структура типу 3 – низьким рівнем сформованості ресурсу “допомога іншим” та “віра в добро”; структура типу 4 – низьким рівнем сформованості ресурсу “прагнення до мудрості” та низьким рівнем знання, уміння оновлювати й використовувати власні ресурси. 

Виокремлення типів психологічної ресурсності особистості дає змогу спрогнозувати рівень ресурсонаповненості особистості у співвіднесенні зі складними життєвими ситуаціями.
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