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Гносеологічні аспекти концепції метемпсихозу Платона

Проблема суті пізнавального процесу підіймалася філософами античності ще до Платона. При цьому навряд чи можна сказати, що кимось з них вона була поставлена і визначена як така. Платон був в цьому сенсі першим, хто зі всією ясністю пов'язав проблему пізнання з поняттям інтелігібельного, хоча його рішення, здебільшого, зберігали характер апорій.

Ми ставимо за мету дати визначення основних епістемологічних основ платонівської теорії метемпсихозу як одного з найважливіших аспектів його гносеологічної позиції. Для цього необхідно виявити, як у філософії Платона співвідносяться розуміння процесу переселення душ з його теорією анамнезу. При цьому в платонівській концепції метемпсихозу можна виділити два аспекти – міфічно-релігійний і власне гносеологічний. Це, в свою чергу, вимагає з'ясування взаємозв'язку філософських і релігійних поглядів мислителя. 

Першу спробу визначення основ пізнання ми знаходимо в діалозі «Менон». У цьому діалозі ерісти намагаються заблокувати дану проблему, переконуючи, що дослідження і пізнання неможливі [2, с. 157]. Дійсно, як можна шукати і пізнавати те, що ще не знайдене, не відоме. Адже якщо ми щось знаходимо, то лише тому, що воно вже є відомим; і якщо те, що розшукувалося, було б знайдено, то яким чином воно було б пізнано, якщо не мати в своєму розпорядженні ефективного засобу звірення і пізнання? Для вирішення цієї апорії Платон знаходить надзвичайно винахідливий засіб: пізнання, за його уявленнями, – це «анамнез», тобто форма «спогади», реактивація того, що споконвічно є в глибинах нашої душі. При цьому в «Меноні» представлені два шляхи вирішення задачі – міфічний і діалектичний.

Перше, міфічно-релігійне трактування Платоном проблеми відтворює орфіко-піфагорейські мотиви, згідно якими душа безсмертна і «народжується» багато разів. Те, що ми називаємо життям, на думку Платона, є час існування душі, коли вона втілена у фізичному тілі. Душа занурюється в чуттєвий світ (так зване народження), набуває фізичного вигляду і після певного часу знову повертається в світ ідей, звільняючись від тіла (так звана смерть). Час, коли душа перебуває в чуттєвому світі, і є життям. Подібний цикл є переселення душі в її платонівській інтерпретації. При цьому, лише деякі з душ, згідно з Платоном, можуть позбавитися цього циклу перероджень і назавжди залишитися в світі ідей.

Такий онтологічний статус людських істот. Платонівська теорія пізнання ґрунтується і витікає з його онтології. У часі передіснування, коли душа перебуває в світі ідей, вона здатна безпосередньо бачити ідеї. Коли душа знаходить фізичне тіло (під час народження), вона забуває все, що знала. Але впродовж життя душа згадує те, що знала раніше, знаходячись в світі ідей до моменту перевтілення. Душа, отже, бачила все, і вся реальність, як по цей бік світу, так і по інший, їй доступна. Якщо це так, робить висновок Платон, то немає нічого простішого, ніж зробити висновок, як душа пізнає і розуміє: вона знаходить у самій собі істину, якою визначально володіє як своєю суттю [2, с. 141]. Ось це витягання з себе і є «спогад» або анамнез, це й робить платонівську теорію метемпсихозу гносеологічною основою його розуміння суті пізнання. Проте, згідно з Платоном, не всі душі здатні пригадати ідеї, що ховаються за мінливими речами, що сприймаються відчуттями. Багато хто блукає в епістемологічному мороці. Не маючи змоги пізнати істинне знання, вони живуть з необґрунтованими думками і поверхневими чуттєвими сприйняттями. Тільки деякі душі за час свого земного буття здатні угледіти ідеї за феноменами сприйняття. Такі підстави релігійно-філософського аспекту теорії метемпсихозу. 

І тут же в «Меноні» всі частини аргументування розгорнені в зворотному порядку: те, що було висновком, піддається філософській інтерпретації як факт, даний для експериментальної перевірки, тоді як те, що спочатку було міфологічною передумовою, функцією підстави, стає, навпаки, висновком. Так, Платон, ставлячи запитання рабу, що не знається на геометрії, за допомогою сократичного методу приводить його до вирішення однієї з теорем Піфагора. Отже, аргументує Платон, оскільки раба не навчали геометрії і не підказував йому рішення, одержане рабом знання – його власна заслуга, немає сумніву, що джерелом знання є його душа, здатна пригадати. Тепер стає зрозумілим, що на основі аргументування, далекого від якого б то не було міфу, раб, як і будь-яка людина, здатний добути із себе істину, якої раніше не знав і якої його ніхто не навчав.

Ще один доказ своєї теорії пізнання як пригадування того, що душа знала визначально, до її появи у чуттєвому світі, Платон наводить в діалозі «Федон» на прикладі математичних понять [2, с. 164]. Людина за допомогою відчуттів констатує існування речей рівновеликих, великих, малих, квадратних, круглих і таке ін. Але якщо розглянути уважно, то виявляється, що жодна з речей, чуттєво нам даних, не буває абсолютно і досконало квадратною або круглою, але це не віднімає у нас понять рівного, квадратного, круглого в досконалому і абсолютному значенні. Виходить, необхідно зробити висновок, що між даними, які ґрунтуються на досвіді і нашими поняттями існує якийсь зазор: останні містять в собі щось більше стосовно перших. Тож звідки ж береться ця відмінність? Якщо її не можна структурно знайти зовні, тобто за допомогою відчуттів, отже, її джерело знаходиться усередині нас. Причому цим джерелом не є мислення суб'єкта; суб'єкт його знаходить, отже, воно є наданим суб'єкту об'єктивним чином, будучи абсолютним і незалежним. Подібне обґрунтування Платон застосовує до естетичних і етичних понять (прекрасне, істинне, благе, здорове і т.п.), які не можна пояснити інакше, як такі, що виходять з чистого джерела нашої душі, образи якої дають нам ці поняття, а в цілому, й ідеальне бачення світу, метафізика якого розкривається Платоном у «Федрі», а пізніше й у «Тімеї». При цьому очевидною умовою витягання істини з душі, її «зростання», повинен бути факт наявності істини в душі. Тому доктрина анамнезу є не тільки неминучим наслідком орфіко-піфагорейської теорії метемпсихозу, але не менш свідчить про реальні можливості сократичної маєвтики.

Деякі з дослідників гносеології Платона в цих його міркуваннях убачають перший аналог поняттю «апріорі». Цей термін, хоча і не платонівський, може бути тут використаний, але не в кантіансько-суб'єктивістському значенні, а в об'єктивістському [1, с. 85]. Світ ідей – абсолютна об'єктивна реальність, яка за допомогою анамнезу стає предметом розуму. І, оскільки інтелект не виробляє, але збирає і відсортовує ідеї незалежним від досвіду чином (хоча й за сприяння досвіду: для «спогаду» ідеї рівності ми повинні чуттєво сприймати деякі речі як рівні), в цьому випадку доречно говорити про відкриття «апріорного» в європейській філософії в тому розумінні, що незалежно від досвіду в свідомості людини присутні чисті форми знання [3, с. 113].

Отже, можна ми можемо визначити основні положення теорії переродження Платона, які покладені в основу його гносеології. Знання, які нам даються відчуттями, є недосконалими. Інтелект у власних глибинах знаходить знання більш досконалі, корелюючи їх з чуттєвими знаннями. При цьому довершене знання не є породженням розуму: розум його знаходить (згадує) як таке, що існувало з самого початку. Нарешті, з концепції метемпсихозу Платона стає абсолютно очевидним взаємозв'язок філософії і релігійних поглядів мислителя: істинне незмінне буття мають ідеї, справжнє розуміння яких за життя людині забезпечує так зване «пригадування». Останнє, у свою чергу, засноване на вірі в переселення душ.
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Концепція постіндустріального розвитку в сучасній соціальній філософії (на прикладі концепції Д.Бела)

З розвитком сучасного суспільства всі більш помітної стає серйозна стурбованість дослідників перспективами, що відкриваються перед людством. До середини XX століття всередині теоретичної соціальної думки переважали скоріше песимістичні погляди на майбутнє європейської цивілізації, ніж оптимістичні, здавалося, західний мир неминуче рухається убік прірви. Саме в цей час у результаті синтезу різних підходів до оцінки динаміки стану й розвитку суспільства з'являється концепція постіндустріального суспільства, що вказувала на альтернативний шлях розвитку людства. Становлення теорії постіндустріалізму пов'язане з ім'ям Деніела Бела, професора Гарвардського університету. В 1962 році він написав аналітичну статтю «Постіндустріальне суспільство: гіпотетичний погляд на Сполучені Штати в 1985 році й далі», що стала першою роботою із цього питання, а в 1973 році виходить його найбільш відома праця «Майбутнє постіндустріальне суспільство», де Бел повністю виклав свою концепцію.

Аналіз різних аспектів цього дослідження Д.Белом нової якості, якої набуває сучасне суспільство, ми знаходимо в роботах Н. Гаузнера, В. Афанас’єва, С. Хавіної, В. Іноземцева. Метою даної роботи є аналіз основних положень теорії постіндустріалізму Д. Бела, її впливу на сучасну соціологічну науку.

Розділяючи історію людського суспільства на три стадії - аграрну, індустріальну й постіндустріальну, Д. Бел прагнув окреслити контури постіндустріального суспільства, багато в чому відштовхуючись від характеристик індустріальної стадії. На думку Д. Бела, зміни, що відбуваються в середині XX століття в соціальній структурі, свідчать про те, що індустріальне суспільство еволюціонує до постіндустріального, яке й повинно стати визначальною соціальною формою суспільства XXI століття, насамперед у США, Японії, Радянському Союзі й Західній Європі.

Якщо узагальнити характерні для риси, то можна виокремити наступні: заміна механічних і електричних засобів на електронні, перетворення інформації в цифрову форму. Усього Бел виділяє одинадцять важливих рис нового суспільства, п'ять із яких виявляються тісно пов'язаними з наукою. Тому припустимо звести всі ознаки постіндустріального суспільства до двох основних: центральна роль теоретичного знання й розширення сектора послуг по відношенні до «виробляючого господарства». Якщо індустріальне суспільство є організацією машин і людей для виробництва речей, то основою постіндустріального суспільства є інтелектуальна технологія, а його головними ресурсами - знання й інформація. Будь-яке сучасне суспільство живе за рахунок інновацій і соціального контролю за змінами, воно намагається передбачати майбутнє й здійснювати планування [1]. Саме зміна в усвідомленні природи інновацій робить вирішальним значення теоретичного знання.

З'єднання науки, техніки й економіки, на думку Д. Бела, повинне відігравати усе більше важливу роль у суспільстві, орієнтованому на майбутнє. Орієнтованість на майбутнє - ще одна риса постіндустріального суспільства - припускає контроль за технологіями, оцінки технологій, розробку моделей технологічного прогнозу. Нарешті, істотною характеристикою постіндустріального суспільства, вважає Бел, буде нова інтелектуальна технологія, яка, до речі, вже виникла і використовується в прийнятті управлінських рішень. Бел думав, що до кінця XX століття нова інтелектуальна технологія буде відігравати настільки ж видатну роль у людських справах, яку відіграла машинна технологія в минулому столітті. Інтелектуальна технологія, в інтерпретації Белла, припускає використання алгоритмів як правил рішення проблем замість інтуїтивних суджень. Ці алгоритми можуть бути реалізовані в автоматичній машині, у комп'ютерній програмі або в наборі інструкцій, заснованих на деяких математичних формулах. 

Центральна роль теоретичного знання в постіндустріальному суспільстві визначить, на думку Бела, і положення вченого як центральної фігури такого суспільства. Якщо в останню сотню років основним інститутом був завод або подібне йому підприємство, у постіндустріальному суспільстві на перше місце висувається університет, з його орієнтованістю на знання [2].

Підводячи підсумки, можна зробити висновок, що Д. Бел досить позитивно оцінює постіндустріалізм у цілому, звертаючи увагу головним чином на його переваги: інноваційний характер виробництва, зростання ролі знання, перетворення його в «колективне благо», підпорядкування економічного соціальному й культурному, затвердження класу носіїв знання в якості основного класу у суспільстві. Дана концепція поклала початок безлічі різноманітних трактувань і інтерпретацій постіндустріального суспільства, і сьогодні теорія постіндустріального суспільства є однією з найпоширеніших соціологічних концепцій, що намагаються адекватно осмислити масштабні зміни, які відбулися в західних суспільствах протягом останніх тридцяти років.
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Пути формирования високого этического уровня у будущих специалистов

Актуальность. Деловое общение является необходимой частью жизни человека, важным типом отношений с другими людьми. Одним из главных регуляторов этих отношений выступают этические нормы. Соблюдение этических норм в деловом общении является необходимым условием эффективности производства. Особое значение эта форма регуляции деловых отношений приобретает в демокра​тическом обществе, в котором отсутствует жесткий контроль государства за хозяйственной и иной деятельностью людей.

Анализ публикаций. Культура «отношений», «общения» исследованы B.C. Грехневым, Р.А. Ислам-шином, В.В. Сильвестровым, В.В. Соколовой, P.M. Фатыховой и др. Педагогической технологии посвящены работы К.Я. Вазина, М.В. Кларина, В.А. Сластенина. Недостаточная разработанность проблемы формирования у будущих специалистов культуры делового общения побудили нас избрать тему исследования «Пути формирования высокого этического уровня у будущих специалистов». 

Основной целью данного исследования является определение этического уровня студентов и разработка путей формирования у будущих специалистов таких принципов делового общения, которые бы отвечали не только деловым отношениям, но и не противоречили общим моральным принципам поведения людей.

Изложение основного материала. Этика – это учение о нравственности, морали, иными словами, в применение к жизни, этика, это совокупность норм поведения. Одной из первых этико-экономических концепций была концепция Г. Форда. Он считал, что счастье и благосостояние добываются только честной работой и что в этом заключается этический здравый смысл. Суть фордовской экономической этики заключена в мысли о том, что произведенный продукт не просто реализованная «деловая теория», а «нечто большее» – теория, цель которой создать из мира вещей источник радостей. Сила и машина, деньги и имущество полезны лишь постольку, поскольку они способствуют жизненной свободе. Этико-экономические установки Форда имеют практическое значение и в настоящее время. Экономическая этика – это совокупность норм поведения предпринимателя, требования, предъявляемые культурным обществом к его стилю работы, характеру общения между участниками бизнеса, их социальному облику [1]. Как показывает практика, приблизительно 70% выгодных договоров не происходят лишь потому, что деловые люди не придерживаются правил делового общения и не владеют культурой поведения. Учитывая это, например, американцы, японцы на обучение и консультации своего персонала по вопросам этики, культуры поведения тратят миллионы долларов в год. Они хорошо знают, что успех любого предприятия зависит от культуры поведения его сотрудников.

Этика предпринимательства не может возникнуть по субъективному желанию. Ее формирование – сложный и длительный процесс, основа которого должна закладываться в высшем учебном заведении, в частности на занятиях по курсу «Этика делового общения». 

С целью изучения этического уровня студентов Донецкого государственного управления нами было прове​дено исследование с помощью методики М.Х. Мескона [2]. Студентам была предложена цепочка вопросов касательно моральных дилем, которые возникают при деловом общении. Полученные данные позволили поделить студентов по этическим уровням: высокий этический уровень имеют 0% студентов, приемлемый этический уровень – 3,5% (из которых юноши – 2,59%, девушки – 3,88%) студентов. Боль​шинство студентов со средним этическим уровнем – 63,02% (юноши – 53,66%, девушки – 76,01%). Низкий эти​ческий уровень обнаружился у 32% студентов (юноши – 43,75%, де​вуш​ки – 17,05%). Моральное самосовер​шенство​вание необ​ходимо 1,48% (юноши – 0%, девушки – 3,06%) студентов. 
По итогам исследований в ВУЗах ЕС с целью формирования у будущих специалистов представления о традициях делового общения и деловой этики чаще всего применялись интерактивные подходы, среди которых можно выделить следующие: обучающие игры (ролевые игры, имитации, деловые игры и образовательные игры); разрешение проблем («Дерево решений», «Мозговой штурм», «Анализ казусов», «Переговоры и медиация»); обсуждение сложных и дискуссионных вопросов и проблем («Займи позицию (шкала мнений)», ПОПС-формула, проективные техники, «Один – вдвоем – все вместе», «Смени позицию», «Дискуссия в стиле телевизионного ток-шоу», дебаты, сим​позиум); творческие задания; работа в малых группах и др.

Интерактивный («Inter» – это взаимный, «act» – действовать) – означает взаимодействовать или находится в режиме беседы, диалога с кем-либо. Другими словами, интерактивные методики обучения – это специальная форма организации познавательной и коммуникативной деятельности, в которой обучающиеся оказываются вовлеченными в процесс познания, имеют возможность понимать и рефлектировать по поводу того, что они знают и думают. Место учителя в интерактивных уроках зачастую сводится к направлению деятельности учащихся на достижение целей урока [3]. Данный метод представлен на рис. 1
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Рис. 1 Интерактивный метод обучения

Выводы. Все возрастающий поток информации в настоящее время требует внедрения таких методов обучения, которые позволяют за достаточно короткий срок передавать довольно большой объем знаний, обеспечить высокий уровень овладения слушателями изучаемого материала и закрепления его на практике.

Внедрение именно интерактивных методов позволит будущим специалистам быть психологически готовыми к работе в системе цивилизованных рыночных отношений; моделировать ситуации, которые будут происходить в будущей профессиональной деятельности. Таким образом решится проблема подготовки конкурентоспособных специалистов, которые имеют высокий этический уровень.

Литература:
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and Artificial Intelligents

POWER THE OF WEAK

Great achievements of world’s civilization, comfortable living places, conditions, transport change life and mind of modern human. Human feels himself free, independent, but isn’t it in real life?

In whole world crime arises, everybody can attack a woman and to hit or to hurt weak sex are usual things. This acts aren’t understood as unlawful. Even definition of courage, man’s dignity lost it’s first meaning. It’s pity, but we can dream about meeting with gentleman only in the novel. Dull days and sad statistics prepare us for meeting of another sort: with alcohols, violence and rude men. In this situation woman can count only herself. The wisdom of life’s rule “Help your self’ is actual in it.

And you must know how to help yourself. You must know how to protect yourself in extrimal situation. So, purpose of my topic is an explanation of simple save movements.

The main things of it are psychological preparation. It’s necessary to realize your possibility to against danger. From the nature woman is weak, but we have smart. As I said, we are weak and attacking man prepares on the power and our purpose is replaying him. At the beginning of attack woman has passive position, only after a few seconds takes active position. 

It’ll be a big mistake to forget unprofitable facts. For example, skirt, heel and so on. But always remember “Don’t be nervous! ”.

The are some common laws of protection:

- Use optimal moment for protection;

- Make exact strike in most sensitive places of body;

- Keep stable position.

About all this rules I’ll speak in details. So, when you are against hooligan use death moment. Death moment is the definition of fighters, when the shock turns and hooligan haven’t possibility to attack you. Evidently, that woman from the nature is shy, that’s why hooligan feel himself unlawful. It’s useful to remember that they are afraid of noise, screaming and don’t expect for an answer. This is the reason that woman shouldn’t show her preparation to make strong shock. It’s necessary to compel hooligan to act first and make disattack. Don’t show him your fear. 

Now let’s speak about the most sensitive places of body. First of all it’s eyes. The way of shock in eyes depends on attack’s character. It can be slap in the eyes, if hooligan caught you for the clothes. It can be shock by fingers. Also, affective shock is in ears by you palms. Another sensitive place of body is neck. You can hit it by fingers or you can make strong shock by lateral side of palm. Other “good” places of body for attack are solar plexus, groin, stomach and knee. You must remember about your power, because all this places connects with life main organs.

And one more thing, about what I must tell you in theory is pursuit. When you understand that someone follows you and there is some distance between you and hooligan: you must phone to some close to you person and, going, describe all objects that you pass. It helps to find you and it can frighten hooligan. Or if you fell that he comes to you. We know that you can find everything in woman’s hand-bag, so you must take keys in hand and make strike from the turn in the face of hooligan. It gives you a few seconds to run away or continue attack. Another situation when you haven’t distance between you and hooligan. If you understand that you can go without sex, you should tell hooligan that you have danger illness, for example, AIDS, and propose to use condoms. This is psychology step, because hooligan will have and receive normal reaction. It’ll disorient him and protect you health.

But in any situation, if you know that your chance is minimum, it’ll be advisable to give to hooligan hand-bag or money.

So, I wish you take care of yourself and meet only handsome hooligans with good manners.

Golubeva O.S.
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The Theosophical Society as a phenomenon
Theosophical teachings form a coherent structure of knowledge which provides answers to many questions on the meaning of life and existence and the mystery of human consciousness. It is a relevance to explore the essence Theosophical teachings, which been changed to the majority of the twentieth century mystical teachings.

The Theosophical Society, founded in 1875, is a worldwide body whose primary object is Universal Brotherhood based on the realization that life, and all its diverse forms, human and non-human, is indivisibly One. The Society imposes no belief on its members, who are united by a common search for Truth and desire to learn the meaning and purpose of existence by engaging themselves in study, reflection, purity of life and loving service. Theosophy is the wisdom underlying all religions when they are stripped of accretions and superstitions. It offers a philosophy which renders life intelligible and demonstrates that justice and love guide the cosmos. Its teachings aid the unfoldment of the latent spiritual nature in the human being, without dependence or fear.

The Theosophical Society is composed of students, belonging to any religion in the world or to none, who are united by their approval of the Society's Objects, by their wish to remove religious antagonisms and to draw together men of goodwill whatsoever their religious opinions, and by their desire to study religious truths and to share the results of their studies with others. Their bond of union is not the profession of a common belief, but a common search and aspiration for Truth. They hold that Truth should be sought by study, by reflection, by purity of life, by devotion to high ideals, and they regard Truth as a prize to be striven for, not as dogma to be imposed by authority. They consider that belief should be the result of individual study or intuition, and not its antecedent, and should rest on knowledge, not on assertion. They extend tolerance to all, even to the intolerant, not as a privilege they bestow but as a duty they perform, and they seek to remove ignorance, not punish it. They see every religion as an expression of the Divine Wisdom and prefer its study to its condemnation, and its practice to proselytism. Peace is their watchword, as Truth is their aim. [2,6]

Theosophy is the body of truths which forms the basis of all religions, and which cannot be claimed as the exclusive possession of any. It restores to the world the Science of the Spirit, teaching man to know the Spirit as himself and the mind and body as his servants. It illuminates the scriptures and doctrines of religions by unveiling their hidden meanings, and thus justifying them at the bar of intelligence, as they are ever justified in the eyes of intuition. It puts death in its rightful place, as a recurring incidence in an endless life, opening the gateway to a fuller and more radiant existence. What, then, are the mains tenets of Theosophy? Consciousness, Universal and Individual First, that the universe is not just a place where nature's forces operate by chance. Every event that has happened from the beginning of time has happened according to certain laws inherent in the universe. These laws are the expression of a Consciousness. Everything that exists, from the electron to the largest star, is impregnated with Consciousness.This Fundamental Reality is so far beyond our grasp that sages and saints have called it by contradictory terms. Many have termed it 'God;' but some have called it Law, Heaven, the Great Architect, Evolution. Each man, according to his temperament and his experience, must determine how he will regard this Consciousness which directs everything. Let us call it Logos. Immortality of Man The next great truth is that the nature of the Logos resides in every man and woman. [1,65-66]

Reincarnation It is to realize true nature that we are born. Birth is as the entrance into a workshop or laboratory, where by work we slowly unfold our faculties. But it is not possible to realize the Divine Nature in us by the experiences of one lifetime. After a rest in heaven, growing by realizing the joys we planned but did not achieve, we are born again, more purified, stronger, wiser, to work again, so as to become more expert in thought and feeling and action. This is Reincarnation. Karma As we live and act, sometimes we succeed, sometimes we fail. We do good and we do evil, guided by our altruism or our selfishness. The evil we did must be balanced by new good; the good we add must be reshaped to a more far-reaching good. This process of sowing and reaping is called Karma. It is the law of readjustment, which a man puts into operation by every one of his thoughts, words and deeds. Universal Brotherhood Since all souls are divine, all souls are equal. There are young souls and old souls, but all are brothers. In spite of every difference (of birth, capacity, and environment; of race, creed, sex, caste or colour; of goodness or wickedness) all people form an indivisible brotherhood. All of us, high or low, ignorant or wise, make a chain, and the stronger grow by helping the weaker. Brotherhood is the law of growth for all persons. But this Brotherhood extends to all (animals, birds, and fishes, even the plants, mountains and seas). We grow by our unity with all things. The Divine Nature, which is latent in them as in us, helps our inherent Divinity to step forth in its beauty. God's Plan Which is Evolution There are two eternal mysteries: the mystery of Logos and the mystery of Man. All that we postulate concerning Logos, of goodness, holiness, truth and beauty, resides in man. Religion, philosophy, science, the arts, commerce, industry, philanthropy, all these are channels along which the Divine Nature descends to reveal its Beauty. And our human nature ascends to Divinity by growing in the virtues and capacities associated with these channels. [1]

Members of the Theosophical Society study these truths, and Theosophists endeavor to live them. Everyone willing to study, to be tolerant, to aim high, and to work perseveringly, is welcomed as a member, and it rests with the member to become a true Theosophist.

Especially interesting symbols Theosophical Society, which represents a synthesis of the values of some common simbols of many religious mystical currents. The Emblem of the Theosophical Society is composed of a number of symbols, all of which have been used from very ancient times to express profound spiritual and philosophical concepts about man and the universe. [1,102] They are found in a variety of forms in the great religions of the world and their universality is further shown by their appearance in widely separated cultures. Each symbol studied separately will yield a wealth of understanding. Taken together, as in this emblem, they suggest a vast evolutionary scheme embracing the whole of nature, physical and spiritual, and their study may lead the serious inquirer to contemplate some of the deepest mysteries of existence. Partly because of their antiquity and partly because of the difficulty of establishing their origin, the symbols cannot be interpreted with a narrow precision. The interpretation here offered is to be taken as suggestive of the truths they seek to convey rather than as an exact statement of their meaning. The Ankh: In the centre of the two interlaced Triangles is what is known as the Ankh (or the Crux Ansata). This comprises a circle surmounting the Tau Cross (the type of cross which follows the shape of the letter 'T'). [3,51] The Ankh is an Egyptian symbol of great antiquity and it portrays the resurrection of the spirit out of its encasement of matter, otherwise expressed as the triumph of life over death, of spirit over matter, of good over evil. This concept of the 'Resurrection' is found in all the great religions. The Interlaced Triangles (often called the Double Triangle, and known in the Hebrew religion as the Seal of Solomon or the Star of David) are surrounded by a serpent. This combination of the triangle and the surrounding serpent symbolizes the created universe wherein creation is limited in time and space. The Triangles, looked at separately, symbolize the three facets of the manifestation which is known as the Trinity in various religions and personified in Christianity as God the Father, God the Son, and God the Holy Ghost, and in Hinduism as Shiva, Vishnu, and Brahma. The darker of the two triangles, which is downward-pointing, and the lighter triangle, which is upward-pointing, symbolize respectively the descent of the life of God into matter and the ascent of that life out of matter into spirit, the perpetual opposition between the light and dark forces in nature and in man. The Serpent: Apart from the significance of its surrounding the triangles as mentioned above, the serpent itself has always been a symbol of Wisdom. The Hindus call their wise men 'Nagas' (a word meaning serpent). Christ adjured His disciples to be as 'wise as serpents.' What is known as the Uraeus (or sacred Cobra) seen on the forehead of a Pharaoh of Egypt denoted his initiation into the sacred rites where knowledge was gained of the hidden wisdom. The serpent swallowing its tail represents the 'circle of the universe,' the endlessness of the cyclic process of manifestation. The Swastika is another of the numerous forms in which the cross is found. It is the Fiery Cross, with arms of whirling flame revolving (clockwise) to represent the tremendous energies of nature incessantly creating and dissolving the forms through which the evolutionary process takes place. In religions which recognize three aspects of Deity, the Swastika is associated with the third aspect, the Third Person of the Trinity, who is the Creator: Brahma in Hinduism and the Holy Ghost in Christianity. The Aum: Surmounting the emblem is the sacred word of Hinduism in Sanskrit characters, the three letters representing the Trinity. There is also the idea of the creative Word of Logos sounding throughout and sustaining the universe. [3,361] 'In the beginning was the Word, and the Word was with God, and the Word was God.' The emblem as a whole symbolizes the Absolute, God, transcendent and immanent. God transcendent-that is, in and beyond creation-(the sacred word AUM) overshadows the cycle of manifestation (serpent) energized by the divine activity (Swastika); and within this field of manifestation the linked triangles of spirit and matter enshrine the symbol of immortality (the Ankh), God immanent-that is, indwelling in all created form. Surrounding the emblem runs the motto of the Theosophical Society, 'There is no Religion Higher than Truth.' Truth is the quest of every Theosophist, whatever his faith, and every great religion reflects in some measure the light of the one eternal and spiritual Wisdom.

Based on the foregoing, we find that the teachings of the Theosophical Society really is a synthesis of many mystical concepts different currents, and have some symbols, which have been used since the beginning of ancient times. Mystical during encountered later, in many ways over the interpretation of symbols and achieve good Theosophical Society.

1. H.P. Blavatsky Secret doctrine. Kiev, Sophia, 2004. 
2. H.P. Blavatsky The Key to Theosophy. Kiev, Sophia, 1999.
3. Encyclopedia mystical symbols. M.,Astrel, 2001.
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Культура як форма самореалізації людини

На думку багатьох дослідників, в XX столітті відбувся розкол соціального та культурного циклів. Це, по суті, одна з історичних закономірностей нашого часу. Темпи культурних змін стали більш швидкими. Тепер протягом одного життя людини може чергуватися декілька культурних епох. Людина, народжена в яранзі, здатна поступити в вуз та отримати зовсім інший культурний статус. Вона може повернутися в рідне селище і привнести в його життя елементи ще незнайомої культури.

Культура перетворює навколишнє середовище, суспільство, побут людей, саме тому вона оцінюється як чинник творчого життєустрою, невичерпне джерело нововведень. Звідси прагнення виявити потенціал культури, її внутрішні резерви, знайти можливості її активізації.

Ми маємо за мету розглянути культуру як засіб людської самореалізації, самовираження, виявити в ній нові імпульси, що здатні благотворно вплинути на історичний процес, на саму людину та на суспільство взагалі. В сучасній філософії спостерігається загострений інтерес до культури як чинника соціального розвитку. Над цією проблемою працювали П.С. Гуревич, П. А. Сорокін, Б.Ф. Дорофєєв та інші. Всі дослідники приходять до переконання, що саме духовні риси, соціокультурні ознаки конкретного суспільства і навіть цілого регіону накладають відбиток на соціально-історичну динаміку.

Актуальність проблематики суспільної культури обу​мов​лена насамперед зростаючою роллю всього гуманітарного знання. Між тим гуманітарно-культурні цінності необхідні для людського роду, суспільства і окремої людини.

Соціологічні визначення культури зосереджують увагу на факторах організації й формування життя певного сус​піль​ства. Йдеться про щось, що виступає в ролі «культуротворчої сили», скеровує життя суспільства на організований, а не хаотичний шлях розвитку. Причому ці «культуротворчі сили» створюються самим суспільством, але вони ж потім і визначають розвиток суспільства, існування якого поступово все більше залежить від створених ним самим цінностей.

Культура суспільства - це об'єктивна цілісність культурної творчості, структура і закономірності якої не залежать від діяльності окремих колективів або особистостей, первинних по відношенню до них. Культура колективу складається як результат накопичення досвіду, традицій спільної діяльності групи людей, об'єднаної однією метою. Культура особистості визначається не тільки мірою засвоєння суспільної і колективної культури, але й суб'єктивністю, унікальним характером кожного конкретного “Я” [1, с. 315].

Знайомство з історією культури показує, що її явища не є незмінними. 

Коли говорять про характер культурних змін, мають на увазі напрям їх впливу на суспільство. З цієї точки зору розрізняють: зміни, які ведуть до збагачення і диференціації культури; зміни, які ведуть до ослаблення диференціації і занепаду культури; і зміни, які можуть ніяк не виявляти себе протягом тривалого часу, прирікаючи культуру на застій.

Збагачення культури прийнято розглядати як процес поглиблення диференціації її структури при збереженні стійкості фундаментальних частин системи, тобто духовно-етичної спадщини. Позитивні зміни завжди пов'язані з формуванням нових жанрів, напрямів, стилів мистецтва, впровадженням нових технологій, появою нових культурних центрів, народженням геніїв і т.д. Нове не завжди може служити синонімом прогресу, а лише в тому випадку, коли воно сприяє духовно-етичному вдосконаленню людини, допомагаючи їй розширювати зону свободи без шкоди для всього живого.

Культурний занепад частіше за все пов'язаний з ослабленням значущості високих сфер культури, її примітивізацією, зростанням прагматичної спрямованості суспільної свідомості, тобто з набором чинників, викликаних стандартизацією життя в умовах масового суспільства. Занепад також може виражати себе або як втома, реакція розслаблення на попередній бурхливий період розвитку культури, або як незадоволення його результатами.

Культурна криза супроводжується різким ослабленням традиційних зв'язків між найважливішими елементами і інститутами культури. Внаслідок цього система зазнає розпаду. Криза може бути остаточною, але може також дати початок формуванню інших, більш актуальних елементів та їх зв'язків, ставши зародком нової культури.

Про культурний застій кажуть, коли зміни не відбу​ва​ються протягом тривалого часу. Суспільство виявляє при​хиль​ність до традицій, орієнтується на повторюваність норм, цін​ностей, смислів, розповсюджує заборону на новов​ве​дення. У таких соціокультурних середовищах пере​ва​жає цик​лічний тип динаміки, випрямити який у лінію пос​тупаль​ного прогресивного розвитку не в змозі навіть великі відкриття.

Той або інший варіант культурних змін, як правило, не охоплює культуру загалом. Навпаки, відмінною особливістю будь-якої культури є її багатошаровий характер, внаслідок чого в ній можуть відбуватися одночасно зміни, направлені в різні сторони і з різною швидкістю. Рух до оновлення, як правило, викликає накопичення тенденцій до стабілізації, що приводить рано або пізно до відкочування і зміни орієнтацій.

Крім того, різні компоненти культури змінюються з різною швидкістю. Найбільш стійкою є міфологія, здатна в тій або іншій формі зберігати свої образи протягом багатьох віків. Великий запас консервативності містить в собі і релігія, яка несе функцію інтеграції суспільства. Більш мобільною є художня культура, яка гнучко реагує на зміну духовного стану суспільства або його окремих верств. Але найвищу здатність до змін має наука, яка подвоює свої основні параметри за 10-12 років [2, с. 253].

Культура, як спосіб організації суспільного, групового та індивідуального життя, припускає можливість нарізно​манітніших вирішень людських проблем, пристосування до умов соціального часу і простору. У зв'язку з структурною складністю культури її соціальні функції численні і системно взаємопов'язані. Провідними серед них є функції комунікації, трансляції і трансмутації. Інші завдання культури під поряд​ковані цим функціям або доповнюють і конкретизують їх.

Поруч з біологічними формами спілкування, а потім замість них або перебудовуючи їх, люди створюють все нові й нові способи обміну даними, думками, почуттями. Передача культурної інформації не забезпечується автоматично, на відміну, скажімо, від генетичної організації в природі. Спілкування як процес повинно постійно підтримуватися творчими зусиллями його учасників по оформленню змісту власної свідомості та розумінню інших людей. Найвеличніший продукт культури, який забезпечує комунікацію, - Слово. Мова, усна і письмова, є древній і вічно молодий працюючий винахід культури. І нехай поет сказав колись, що “думка проречена є неправдою”, потенціал словесно-знакового способу спілкування людство ще не вичерпало. Значною мірою воно підпорядкувало собі і перет​ворило наочно-образну комунікацію (показ, передачу образів та почуттів через навіювання, співпереживання і т.ін.).

Культура забезпечує спадкоємність людського існування для багатьох поколінь, створюючи більш або менш надійний захист від екологічних законів регулювання життя. Це пояснює, зокрема, постійне зростання населення Землі, серйозний вплив на яке може мати тільки культурний чинник.

Трансляція культури надзвичайно багатопланова. Частіше за все в ній виділяють духовний і матеріальний компоненти. Духовна, або суб'єктна трансляція іноді називається людино творчою функцією культури, бо вона спрямована на формування особистості в діапазоні, прийнятному для даного суспільства. На цю сторону трансляції працюють всі соціальні інститути і відносини, які ми звикли називати системою виховання і освіти.

Щоб життя людей в суспільстві було стійким, необхідна різноманітність форм культурної спадкоємності. Збереження соціальної системи через посилення різноманітності елементів і зв'язків між ними - таке основне призначення даної функції культури. Наприклад, у примітивних суспільствах ім'я людини або предмета ніколи не було випадковим, оскільки в них втілювалася передбачувана “програма” поведінки, дій [3, c. 98].

Деякі дослідники вважають, що культура виконує також “репресивну” функцію - через придушення біологічної агресивності людини соціальними засобами або перетворення її у соціально прийнятні форми.

Будь-яке суспільство або окрема соціальна група повинні упорядковувати відносини в своєму середовищі, послабляти тенденції, які ведуть до розладу і свавілля, усувати вплив стихійних настроїв. Суспільство також повинно погоджувати дії окремих осіб і груп, приводити їх у відповідність зі спільними інтересами. Наведення порядку може бути досягнуте через насильство і примус, політичне, ідеологічне або психологічне маніпулювання суспільством. Однак стійке і дійове саморегулювання соціальних відносин досягається також і через культурні норми.

У сучасному динамічному швидкозмінному світі лю​ди​на постійно має справу з принципово новими ситуаціями у всіх сферах життя. Зрозуміти їх своєрідність, новизну, прий​ня​ти єдино правильне рішення у новій ситуації немож​ливо без певних філософських уявлень, що допомагають глибше ос​​мис​лювати дійсність у єдності та різноманітності всіх її сфер, зв’язків і відносин, зрозуміти місце людини в сучас​ному світі, створюють умови для того, щоб людська діяль​ність могла реалізувати як діяльність розумна, свідома і ціле​спря​мована. Філософська культура тому є складовою час​ти​ною загальної культури людини, значення і роль якої на су​час​ному перехідному етапі суспільства зростає [4, с. 105].

Перетворення суспільства завжди починається з критики форм культури, що раніше панували, але вже вичерпали свої можливості як глибинні програми людської життєдіяльності. Нові суспільні умови формують потреби в нових типах світоглядної орієнтації, що забезпечує перехід до нових форм соціального життя. Нові соціальні структури і форми життєдіяльності суспільства, які виникають у країні, можуть стати життєздатними лише в тому випадку, якщо спиратимуться на досягнення вітчизняної і світової культури.
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Термінознавство в епоху інформаційного суспільства

За останні десятиліття термінологія як наука пройшла шлях від міждисциплінарної галузі знань до її сучасного етапу, який включає системний опис, збереження та обробку термінологічної інформації [1, с. 5]. Термінознавство нині можна зарахувати до сфери комунікації, оскільки вона відіграє істотну роль у функціонуванні всіх наук. Сьогодні переважна більшість письмової інформації призначена для професійного спілкування. Терміни у спеціалізованих текстах становлять від 30 до 80%. Термінологія поступово стає основним засобом подачі фактів та ідей. Якість професійного спілкування значною мірою залежить від якості вживаної термінології, яка стає чинником надійності та ефективності професійного спілкування. 

Упродовж останніх десятиліть розвинувся і продовжує стрімко розвиватися багатотомний термінологічний ринок. Цей розвиток супроводжують не лише мовні, а й загальні глобальні тенденції. Розвиток сучасних інформаційних технологій, політичні та економічні зміни у Європі та світі є визначальними доля нинішнього етапу в розвитку людства, який окреслюється поняттям глобалізації. Це поняття включає глобальну конкуренцію з одного боку, і глобальну співпрацю – з іншого. Ці протилежності можна певною мірою зрівноважити, запровадивши поняття глобальної комунікації.

Водночас обсяг інформації, який постійно зростає, та потреба у її швидшій обробці породжує проблему оптимізації спілкування між суб’єктамі міжнародного права. За даними ЮНЕСКО, весь обсяг спеціалізованої інформації подвоюється кожні п’ять років. Інформація, як відомо, є четвертим виробничим чинником після власності, праці та капіталу. Кожна з розвинених мов світу налічує більше 50 млн. термінів, але сюди не належать ще біля 100 млн. торгових марок. Це істотно збільшує ризик неточності та неоднозначності трактувань у професійному спілкуванні.

У контексті європейської інтеграції помітною стає тенденція до більшої усвідомлення власної культурної спадщини, попри домінуючу роль англійської мови у сфері економіки, бізнесу, масової культури. Все більше країн Європи дотримуються думки, що обслуговувати ці сфери повинна саме національна мова. Це зумовлено тим, що всі етнічні та соціальні групи повинні мати доступ до найсучаснішої інформації всіма офіційними мовами ЄС, необхідність чого визначається євпропейським правом. Наприклад, фірма Майкрософт не виготовляє програмного забезпечення ірландською мовою, проте ця ж фірма зобов’язана виготовляти датську версію Windows, оскільки датська є однією з офіційним мов ЄС [2, с. 6].

Важливим чинником для інтенсифікації термінологічної діяльності є ідентифікація групи чи груп користувачів, тому логічним є постійне оновленні і коригування наявних баз даних та термінологічних словників для їх постійної актуалізації [3, с. 4].

Отож роботу з узгодження і оновлення термінів слід проводити так, щоб кінцевий продукт задовольняв вимоги перекладачів, редакторів, авторів технічних проектів, інших користувачів термінологічною інформацією. Наочним прикладом може слугувати мовна політика двох провідних фірм конкурентів на ринку програмного забезпечення - Miсrosoft World і World Perfect. Майкрософт надає величезного значення термінології особливо на стадії рекламної компанії своїх продуктів. У такий спосіб фірма привчає клієнтів до своєї термінології і продукції. Натомість спроба впровадити на французький ринок текстовий редактор World Perfect, який з’явився раніше за своїх конкурентів (Microsoft World), була невдалою. Користувачі у Франції негативно сприйняли переклад інтерфейсу і команд фран​цузькою мовою. Отож бачимо, що перемогу в кон​курент​ній боротьбі отримала фірма, котра від самого початку інвестувала значні кошти в розробку власної термінології.

Інформаційні технології є найбільш динамічною сферою у світі. Стрімкий розвиток цих технологій ставить щораз нові вимоги до перекладачів та фахівців, які працюють із термінологічною інформацією. Основними пріоритетами у роботі сучасних термінознавців повинно стати створення багатомовних банків даних і збірок фахових текстів із певної галузі знань. Сучасному перекладачеві спеціальної літератури для швидкого і якісного перекладу недостатньо користуватися лише перекладним чи тлумачним словником або базою даних. Йому потрібно мати у розпорядженні колекцію фахових текстів кількома мовами з певної тематики. Метод зберігання термінологічної інформації у вигляді паралельних текстів вважається досить ефективним, оскільки дає можливість виокремити й показати синонімічні вирази в контексті.

Процес перекладу також визнав істотних змін із запровадженням систем перекладацької пам’яті, які записують вихідне речення і речення мови перекладу. Ця система дає змогу врахувати всі аспекти роботи перекладача – швидкість, якість, особливості мов, певної галузі знань і термінології. Системи генерації та впровадження прикладних знань потрібні для надійного зберігання термінологічної інформації. Проте жодна автоматизована система не замінить людський інтелект, хоча таку функцію мозку, як творче мислення, можна оптимізувати, звільнивши її від завдань, із якими впорається і штучний інтелект.

Директор Світової організації термінології та ін фор​мації Infoterm Ц. Галінськи на запитання про те, як би комп’ютер переклав слова accountability, downsizing, gender відповів, що результат був би абсолютно непередбачуваним. Автоматизований перекладач працює лише з чітко визна​ченими текстами, які містять обмежену кількість термінів та моделей вживання, сам не створює термінів і тому не може дати собі раду із синтаксичними конструкціями підвищеної складності. За даними того ж Ц. Галінськи, 96% документів ООН не піддаються машинному перекладу [4, с. 7].

У наш час термінологія, як і інші сфери, котрі пов’язані з інформацією, набувають щораз більш комерційного характеру. Якщо раніше інформація зберігалася переважно в архівах і була важкодоступною для ширшого вживання, то нині завдяки розвитку інформаційних технологій, вона стає надбанням величезної кількості людей. Доступ до інформації також може бути різним. 

Глобальна комунікація і міжмовні контакти сьогодні вирішальним чином визначають буття людства. Очевидним є факт, що сучасні автоматизовані методи для обробки інформації стають життєво необхідними для гармонізації міжмовних, міжнаціональних і міждисциплінарних зв’язків. Істотним елементом цих зв’язків є спеціалізована комунікація, яка потребує фундаментальної матеріальної бази. Тому закономірним є висновок, що розробка узгодження і впровадження сучасної, легкодоступної, якісної термінології є пріоритетами інтелектуальної діяльності людства у ХХІ столітті.

Література:
1. Budin G. Terminology Management in the Translation Process. - htpp:⁄www.un.or.at∕tes∕seminar

2. Wright S. Current Issues in Terninology Management. – American Translators Association 39th Annual Conference. November 3, 1999.
3. Galinski C. Terminology Standartization and Terminology Standards. – htpp:⁄www.un.or.at∕tes∕seminar, May 18, 1998.
4. Galinski C. Recent Developments of Teerminology from the Theory of Knowledge to Terminological Knowledge Engineering. - htpp:⁄www.infoterm. com

Костенко А.М.

Київський національний 

університет ім. Т. Шевченка

Духовність: проблема визначення
Немає мабуть жодної суттєвої проблеми у філософії навколо якої не відбувалося б зіткнень позицій фахівців. Проте необхідно відразу виключити підхід орієнтований на єдино правильне розуміння або правильне визначення поняття «духовності».дефініцій може бути багато, тому що багато сторін у предметів. Г. Гегель писав: »Чим багатший предмет, який підлягає визначенню, тобто чим більше різноманітних сторін він представляє до розгляду, тим різноманітнішими виявляються дефініції, які йому надаються» [1, с. 13]. Щодо з’ясування поняття духовності у теперішній час, визначень існує дуже багато. Складність визначення існує перш за все в тому що, досить важко визначити першооснову, тому розглянемо духовність від історії проблеми до її загально філософського трактування. 
Проблема духовності протягом історії людства з більшою чи меншою увагою осмислюється соціумом. Причина такої зацікавленості полягає в тому, що феномен духовності належить до вічних питань буття людини у світі. Рішення багатьох проблем, життєво важливих для людства – проблема життя та смерті, мети і сенсу життя, не може бути реалізоване без трактування та осмислення духовності. Духовність у розумінні Сходу орієнтує людину на зміну самої себе та збереження гармонії навколишнього світу, яке не потребує надмірного втручання самої людини. В європейській філософії значний внесок у розуміння духовності вніс Платон. Він розуміє духовність як процес, рух, а не готовий результат, духовність не є щось дане і остаточне. Збагнення її пов’язане з рухом нагору, прагненням до ідеалу. Досягти духовності, за Платоном, означає звільнитися. Воля означає звільнення від пут матерії, рух до світу душі. Отже людина стає істотою духовнішою, якщо наближається до рівня душі, розуму, Єдиного. Якщо людина не залучена до духовності, то не знаходить своєї сутності, не виконує свого призначення, втрачаючи тим самим право називатися людиною. Першим об’єктом пізнання людини є душа, тільки пізнавши її, людина може пізнати розум і тільки пізнавши розум, може пізнати єдине. Духовність людини та світу обґрунтована онтологічно. Світ сучасної людини матеріальний за своєю суттю, тоді як світ духу та душі - духовний. Це означає, що людина як найвищий представник матеріального світу на нашій планеті за допомогою розумних зусиль, духовної праці може піднятися до духовного рівня. Кант вважав, що людина як істота розумна є підлеглою природній необхідності, але як істота духовна – вільна. Внутрішня єдність нематеріальності, незруйновності особистості є ознакою духовності для Канта. Душа існує в багатьох формах і охоплює все поле людської життєдіяльності. Нинішнє покоління лише на початку шляху до людини майбутнього. Лише в окремих представниках роду людського природа досягла досконалості – це філософи, художники і святі. Людина не повинна зупинятися на досягнутому, життя - боротьба. Отже, духовність складається з активності, дієвості, яка спрямована на просування людини на вищі ступені еволюції. У філософських системах ХХ ст. проблема людини та її існування є головною. В українській філософії дослідження проблеми духовності починається з філософсько-теософського кордоцентризму Г. Сковороди і філософсько-наукового кордоцентризму П. Юркевича. Вони на думку Я. Гнатюка, були провісниками релігійно-філософського ренесансу в Росії початку ХХ ст.[2, 82-90]. Таким чином, духовне життя людини, на думку багатьох філософів, пов’язане зі стражданням, як власним, так і за інших людей, превага завжди віддається співчуттю за ближнього. Підтвердження цьому є у словах М. О. Бердяєва: «Хліб для мене – матеріальне питання, хліб для іншого – духовне питання». [3, 360]
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The basis problems of modern family and marriage

Special interest for principal problems of modern family and marriage is limited for losing a social value of family as a primary cell of society. Just from this position we must examine the vital of this investigation, all basic results of which are adduced below. The modern condition of family is not suggesting a special optimism. It's problems find seemed sometimes as difficultly-solved. Now in our press it is said about a crisis of a family. We can find a confirmation about a catastrophe of family life, which our society is suffered by. That is why the examination of problems of modern family as the place of preservation different values of society, acquires a special actuality. 

A crisis phenomena in family can be showed firstly in it's instability. In big cities more than 50% of couples are falling to pieces (in some places the level of divorces is reaching to 70%). Besides more than third of falling to pieces families a common life is divided into increasing of incompletely families, is reduced the authority of parents, is affected on possibility of forming new families, on the health of children and grow-ups. To the instability of family we must add a disorganization, (the growth of number so-called conflict families, where wife and husband live together as a cat and dog and upbringing of children in the atmosphere of quamels is aspering to become better. It causes both children and grown-ups terribly. Just in conditions of this family the springs of alcoholism, diseases, criminals are depended on. In a result children, grown-ups and society are suffering. 

Among main factors which have more fatal influence on family we should mention the cult of consumption which can basically change the true sense of life and it's true values; firstly the human neighborhood; rush of prestige things, sensitive pleasure, for illusions status when the closest people become victims of consumption to each other. Consumer putting to success, the canon of which is meant by fashion and mass media, enlarges the phenomenon of alienation. In our country we can add shameful shortage of necessary means of living-foodstuff, clothes, living, medical supplies. The child's death is growing, the duration of living is reducing. Influence the life of a family. The women's economic independence led to the fact that a man has stopped to be the only family's bread-winner. It causes the family not in the better way. Here is another paradox of modern situation concerning a family.

The main tendency of modern families is increasing of number of divorces. The reasons can be different: divergence of in values between the matrimonies, hard character of one or the same members of the family, untruthfulness, jealousy moral unmadurnity, psychological incompatibleness, life conditions, sexual unpracticed etc. One of manifestation of family crisis is divorce. According to statistics nearly 900 marriages were divorced annually (it is nearly 1,5% from general quantify) and 2788 thousands of new families were formed, So, the correlation between marriages and divorces make up 3:1. But this index is different depending of the place of living and people's age. Thus, in big cities the number of divorces is more than in the country. Living financial; problems embrace young people. During the first years they learn more about each other, know their shortcomings which they try to conceal before marriage, they try to adopt. The reason of divorce can be unwilling at one of the couple not to love a child. These occurrences are rare but exist. 

Simultaneously the reason of weakening of family relation and the feature of its divorce serves the feat of reducing of the birthrate. To have children and to be a father and a mother has been the standard till nowadays. A family without children was unusual. Last time the birthrate is reducing. Marriages without children are in fashion and to have a children is considered inconvenient and unpractical. They say about difficulties in our life, about economic and financial care, that children are luxury, that is why it's difficult to bring them up and allowance, and education. The reasons are different. But though they are various the feat is. According to the official statistics of divorces the percent of birthrate inversely proportional to the percent of divorces. It is the highest in the countries with the low birthrate and the lowest where the birthrate is high. In Ukraine families with few children is the result of all-world process, the result of prolonged crisis of economical politics. To have few children means not only to have 1-2 children but also predomination of such mentality such system of values which differs greatly by estrangement of personality in the sphere of social and family relations.

General quantity of official marriages is reducing. In modern course at development it has become fashionable to make civil marriages which offers practically full independence of both sides and lack of standards and duties, and judicial responsibility. Living in civil marriage and lack of standards and duties courses one of the important problem of modern family that is increasing the rate of children who were born out of family, non-full families. 

One more negative tendency is changing of commanding powers in the family. Now the leader in the family can be either man or woman. In most families this conception is often used. One of the problems of modern life is imansipation of young girls trying to be in depended from their husbands in most oasis the female representatives prefer to get married after getting higher education. Losing of religious basis of family had great importance. Negative influence on the family is caused by economic, politic and cultural peculiarities of definite country. 

Thus, the man problems of modern family are increasing divorces, reducing of birthrate, increasing of age of people who get married and growth of not wellbeing families and families with few children.
Кокора Н.В.
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Благодійництво православної церкви як прояв соціальної діяльності в сучасній Україні

Соціальна діяльність Православної церкви займає своєрідне положення в суспільстві і в державі та невідривно пов’язана з політикою, мораллю, правом, економікою та іншими сферами життя. Соціальна діяльність Православної церкви реалізується через її функції. Їх можна умовно розділити на загальні соці​аль​ні функції та функції релігійних організацій, щодо прове​дення релігійного культу й управління справами церкви.

Сьогодні можна говорити про те, що соціальна діяль​ність Української православної церкви, а це діяльність і УПЦ КП, і УПЦ МП, І УАПЦ, реалізується не тільки через світоглядну, морально-етичну, культурну функції, а ще й через соціально-політичну, компенсаторну функції. Соціаль​но-політична функція здійснюється Православною церквою через: 1) розробку й удосконалення власної соціальної док​т​ри​ни у відповідності до умов, які постійно змінюються в україн​ському суспільстві; 2) виступи патріархів, єпископів, священнослужителів в засобах масової інформації з звернен​нями до українського народу, щодо актуальних проблем внут​рішньої й зовнішньої політики держави, щодо засуджен​ня міжнародного тероризму й різних воєнних акцій в світі; 3) коментарі православного духовенства в період перед​вибор​чих компаній, в підтримку інших політичних сил; 4) активну участь патріархів і єпископів у справах держави, щодо підтримки чи критики політичного, економічного курсу. 

Компенсаторна функція Православної церкви в сучасній Україні реалізується як через Священне писання в якому зафіксовані терпіння, страждання, покірність долі і т.д., так й через практичну допомогу тим, хто її потребує – благодійницьку діяльність. 

Потепління в релігійній сфері в кінці 80-х на початку 90-х років дозволили Православній церкві відновити соціальну і благодійницьку діяльність, від якої вона була штучно відсторонена на протязі десятиріч.

Прийнятий у 1991 р. Закон України «Про свободу совісті та релігійні організації» визначив право релігійних організацій здійснювати благодійницька діяльність і милосердя як самостійно так і через громадські фонди. Благодійна діяльність Православної церкви може здійснюватися в різних формах. Одні з них прості та не потребують окремого правового оформлення. Інші – складні, тягнуть за собою певні правові наслідки. 

Кожна зареєстрована релігійна громада, будучи юридичною особою, діє на підставі Статуту, тобто локального документу, який визначає її статус, види діяльності, права та обов’язки, тощо. Діяльність церкви повинна відповідати статуту і в жодному випадку йому не суперечити. Враховуючи це, релігійна організація вправі здійснювати ті види благодійницької діяльності, які передбачені статутом або можуть з нього випливати. Згідно ч. 2 статті 19 Закону України «Про свободу совісті та релігійні організації» «Релігійні організації у порядку визначеному законодавством мають право для виконання своїх статутних завдань засновувати…, також добродійні заклади (притулки, інтернати, лікарні), які мають право юридичної особи». Згідно ч. 2 статті 23 Закону України «Про свободу совісті та релігійні організації»: «При релігійних організаціях можуть утворюватися товариства, братства, асоціації інші об’єднання громадян для здійснення добродійництва. Вони можуть мати статути, що реєструються у встановленому порядку. Релігійні організації мають право здійснювати добродійну діяльність і милосердя як самостійно, так і через громадські фонди».

В сучасних умовах, активну благодійницьку діяльність з трьох Православних церков України, проводить тільки УПЦ Московського Патріархату. Це можна пояснити не тільки найбільшою кількістю єпархій і парафій, але й тим, що УПЦ МП невід’ємно пов’язана з РПЦ, яка в Російській Федерації ефективно реалізує різні благодійницькі проекти.

Благодійна діяльність УПЦ МП є систематичною і скоординованою. Для цього при УПЦ МП був створений Синодальний відділ з благодійності та соціального служіння. Відділ організує свою діяльність за наступними напрямками: навчання священнослужителів і студентів духовних шкіл основам соціальної роботи; структуризація церковної соціальної діяльності; фінансування церковних соціальних ініціатив, проектів, що самоокупаються; турбота про дітей й робота з молоддю (наприклад, «Місія соціальної допомоги дітям» надає духовну і матеріальну підтримку дітям сиротам, підтримує благодійні медичні заходи, проводить духовну і культурну роботу із школярами і т. ін.); допомога людям похилого віку, інвалідам, безпритульним, людям з фізичними і розумовими обмеженнями, ВІЛ-інфікованим, наркозалеж​ним. Відділ підтримує партнерські відносини з державними, міжнародними, і закордонними організаціями. На цей час проводиться співробітництво з державними організаціями України: Міністерством охорони здоров’я, Національною радою з питань ВІЛ/СНІДа, Центром у справах сімї і жінок Деснянського району м. Києва. Також налагоджені контакти з міжнародними благодійними організаціями в Україні: Міжнародним альянсом по ВІЛ/СНІДу, Міжнародною організацією по міграції, UNAIDS, UCAN, СНІД Фонд «Схід-Захід», «Ла Страда (Україна)», «Тріумф Серцяп», поміж церковними благодійними організаціями: Російським круглим столом (ОВЦС МП), Місією «Христианское социальное служение» (Беларусь), ХМДС Санкт-Петербурга, Армянским круглым столом. 

Православна церква Київського патріархату не має в складі патріархії підрозділу, який би займався справою благодійництва. Але, що стосується самої благодійницької діяльності, нею займаються окремі єпархії і парафії (наприклад Донецька єпархія утримує дім для престарілих у Тельманівському районі, парафія Казанської ікони Божої Матері на Борщагівці декілька разів на тиждень пропонують безкоштовні обіди для бідних і т.д.). Окремі парафії допомагають продуктами громадським їдальням, які безкоштовно годують тих, хто цього потребує; надають допомогу державним будинкам для пристарілих. Парафіяни засновують приватні притулки для сиріт. УПЦ КП отримує гуманітарну допомогу з-за кордону, наприклад, від парафій Київського патріархату, які знаходяться в США. УПЦ КП допомагає й католицька організація «Тріумф Серця», яка отримує з-за кордону гуманітарну допомогу і реалізує її за допомогою православної церкви – через єпархії і парафії. 

Що стосується Української автокефальної церкви, то вона має схожу на УПЦ КП специфіку благодійницької діяльності. Але розвинена ця діяльність набагато слабше ніж в УПЦ КП. Українська православна церква знаходиться ще на стадії відновлення соціальної діяльності. Статути єпархій і парафій передбачають обов’язкову соціальну діяльність. Але бла​годій​ництвом церква займається в основному користуючись допомогою міжнародних гуманітарних організацій, тому, що церковні кошти ідуть головним чином на відбудову та зведення храмів. Православна церква вважає, що має турбуватися в першу чергу про душу людини, а це можливо тільки через храм. Існує ще питання юридичного врегулю​вання благодійницької діяльності церковних організацій. Так, щодо простих форм благодійництва (матері​аль​на допомога нужденним, фінансова допомога багатодіт​ним сім’ям ), то вони здійснюються церквою безпосередньо, не потребуючи окремого правового оформлення. Водночас законодавство не забороняє церкві здійснювати самостійно інші, більш складні форми благодійництва. Але складні форми благодійництва (реабілітаційні центри для наркоманів, та осіб, які зловживають спиртними напоями, притулки для інвалідів, сиріт, громадян похилого віку, благодійні їдальні та ін.) вимагають від церкви здібності отримати цілий ряд дозволів та висновків на предмет можливості здійснення такої діяльності, підібрати відповідний персонал, який би працював на постійній основі, а це породжує взаємовід​носини з державними органами, породжує трудові правовід​носини з найнятими працівниками (для прикладу, для благодій​них їдалень має бути сталий обслуговуючий персонал з належно пройденим медичним оглядом та складе​ним іспитом з санітарного мінімуму), їх соціальним захистом та страхуванням. Це накладає на церкву додаткові функції, тому що саме керівник церкви несе юридичну відповідаль​ність за всі аспекти такої діяльності релігійної громади. 

Косенко Г.О.

член ДОВ УАР, співробітник Центру

 релігієзнавчих досліджень 
і міжнародних духовних стосунків ДУІ і ШІ

Феномен буттєвого простору особистості

Життєвий світ особистості – це не лише людина в її минулому, теперішньому і майбутньому. Це ще й людина серед людей. Людина особисто визначає міру самореалізації себе і тих, хто поруч із нею. Водночас це й людина, міру самореалізації якої певною мірою визначають інші люди. 

Категорія «життєвий світ» (термін виник у феноменологічній школі Е. Гуссерля, складається з поєднання інтенціонального життя «Я», свідомості, діяльності людини), яка забезпечує справжню цілісність, інтегрованість людини і світу, довколишня дійсність здобуває не лише привнесений особистістю час, але і простір, який становлять людські відносини.

Простором життєвого світу є важливі ціннісні стосунки, що складають складну мапу життя особистості. Ставлення людини до часу власного життя (цінність та неповторність кожної миттєвості буття) і ставлення до інших людей – основні координати людського мікрокосму. [3, 59]

Особистість розширює свій життєвій простір шляхом виборів, які робить у власній системі координат (на підставі цілей, принципів та цінностей) . Саме це визначає вектор руху людини. 

С. К`єркегор зауважує, що всюди, де мова йде про вибір, висуваються й етичні питання, і єдиний абсолютний вибір – вибір між добром і злом. [1, 711] Але розуміння добра і зла треба розуміти не лише як категорії філософсько-моральні, але й містично-інтенціональні. 

Це передбачає що у категорії «добра» існує все, що стосується перебування людини у стані гармонійного діало​гічного спілкування особистості з собою та світом, її праг​нень до розкриття своїх потенцій, щастя, самоповаги, ціліс​ності, досягнення істинних цілей, спілкування з божествен​ним, вірність обраному шляху, гнучкість тощо – тобто те, що наближає людину до внутрішньої глибини з трансцендентним ядром. Це ядро є тим камертоном, до якого людина повинна «прислухатися серцем», як до камертону свого життя. Тоді зовнішні вуха також будуть налаштовані на сприяння тієї інформації, що визначає напрямок руху.[2,81-85]

До категорії «зла» відноситься все, що приводить до дег​радації, рефлексії, непроявленності буття (немає плодів діяльності), депресивних станів, конформізму, коли людина наро​щує захисні оболонки та шукає виправдань невдач назов​ні. Таке буття перебуває у часі, але не має розгорнутого простору.

Але крім категорій «добро-зло», слід назвати також і відповідальність, яка є смисловим центром життєвого простору особистості. Як зауважує Т.М. Титаренко: «Площини «добра – зла», «відкритості – закритості», «свободи - залежності» перетинаються, взаємодіють крізь призму відповідальності, що є морально-аксіологічним еквівалентом суб’єктності».[3,76]

Відповідальний вибір є введенням трьохвимірності у систему координат часу та простору – тобто будується нова система об’ємного сприйняття та створення реальності життєвого простору. Відповідальність дає присутність людини тут і тепер у конкретну мить його життя, та робить цю мить унікальною, вписаною у його мапу буття. Але слід зауважити, що це не випадкова побудова фрагментарної картини світу, а вибір тільки того, що відповідає реалізації конкретного, особистого унікального проекту. Людина висвітлює свої утаємничені острови підсвідомості та інтен​ціїності, досліджує межи свого світу і своїх можливостей.

Відповідальний вибір – це вибір між занепадом і деградацією, дуальністю світу, шизофренічністю сприйняття себе (злом), та розвитком, ясним баченням себе і світу, цілісності (добром) – вибір у світлі майбутнього свого особистого гармонійного буттєвого простору. 

Буттєвий простір стає ще більш глибоким, тому що сповнюється сенсів. Особистість пізнає себе, аналізуючи свої вибори, корегує свій рух, прислухаючись до серця та творить свою реальність. Розгортаючи свою мапу, людина вже розуміє сенс свого життя, в якому фактори часу та простору підпорядковані системі його виборів. Відповідальність це є усвідомлений вибір, у якому присутнє трансцендентне . Усвідомлення це те, що дає життя тривимірності часу, простору та вибору, глибину наповнює рухом та сенсом на містичному рівні у відносності існуючого Світу. Розгортається багатовимірна система координат, що стає буттєвим простором особистості. 
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Пошуки національної ідентичності української інтелігенції Великої України на православному ґрунті: національне розмаїття у соборній єдності у творчості М. Костомарова в загальноєвропейському контексті

Український національних рух новітньої доби будувався на культурних рухах ХІХ століття, подібно до того як в Середній Європі і Німеччині національні рухи поставали на підмурках романтизму, як, по суті, культурному явищі. 

Першим, хто може являти собою приклад зв’язку теорії українського національного руху з головним європейським руслом, є Михайло Костомаров. Людина, що виховувалася в родині, де французькі просвітники користувалися значною повагою, здобував освіту у найбільшому шеллінгіанському центрі імперії, не міг не нести на собі відбиток європейської суспільно-філософської традиції. І.Чорновол відзначає «загальну духовну атмосферу тієї доби початку ренесансу слов’янських ідентичностей» [1, с.133], спільну всім національним відродженням слов’янського світу. Часто-густо теоретики слов’янських відроджень будували власні теоретизування на популярній ідеї всеслов’янської єдності: такі ідеї можна надибати у польських, чеських, словацьких та ін. Проте найодіозніший профетичний твір Костомарова М. [2] неймовірно перегукується з «Книгами народу…» польського провідника польського руху та й духу А. Міцкевича (Суперечки щодо плагіативності одного твору щодо іншого залишимо літературознавцям.).[3] Тож, теоретичні паралелі між концепціями провідників слов’янських народів, справді наводять на думку про загальне духовне і концептуальне тло періоду на чіткому ареалі розселення до того поневолених, а тепер новопосталих слов’янських народів. Очевидно, що в той же час ХІХ століття еволюціонувало від літературних форм до соціально-політчиної теорії та концептуалізації національної історії. 

Поляки еволюціонували від “Konrada Wallenroda”, “Dziadów”, «Pana Tadeusza» А. Міцкевича, через його ж «Книги пілігримства та народу польського» до нової польської історії. Якщо поляки лише на деякий час втратили державність і національне відродження тут ґрунтувалося скоріше на прагненні політичного визначення через модерні​зацію високої культури та національної свідомості, то чехи словаки та балканські слов’яни, взагалі змушені були творити високу культуру наново, майже одночасно творячи норматив​ні, уніфіковані національні мови, літературу та історію. 

До того ж слов’янські народи Габсбурзької імперії демонстрували варте пошани прагнення до федералізму. Словенці під проводом Маяра, чехи на чолі з Палацьким, серби з Обрадовичем та інші народи кожен зі своїми лідерами прагнули не стільки до незалежності скільки до слов’янської федерації піл крилом габсбурзького орла. Феномен цієї дивовижної ідейної єдності слов’янських народів може лежати у двох питомих підґрунтях процесу:

•
слов’янські національні інтелектуальні еліти прямо чи опосередковано були втягнуті в орбіту впливу німецького культурного романтизму, від так їх головним інтересом була Kulturkamf та віднайдення та утвердження Voksgeist, а аж ніяк не політична самостійність;

•
фактичні центри всіх слов’янських національних відроджень належали до Австро-Угорських володінь (винятками можуть бути білоруси, боснійці, македонці та болгари);

Українське Відродження на той час пересувається на територію підавтрійської Галичини і таким чином теж потрапляє в загальну орбіту рухів, що панували навколо Франкфуртського та Празького з’їздів і починає розвиватися суголосно тим тенденціям, що визначали дух доби. Народницька традиція історії Костомарова, як жодна інша українська концепція пасувала до федералістських інтенцій тогочасної Європи.

Прикметно, що в час, коли українська нація була змушена пробиватися до сонця самостійного культурного та державного існування крізь каміння двох сусідніх глиб – Росії та Польщі, два патріархи української історичної науки були дітьми тих самих глиб (В. Антонович та М. Костомаров).

«Усі чолові діячі українського національного руху другої половини ХІХ ст. в Наддніпрянщині були фаховими істориками. І насамперед українська історія була основою легітимності українських національно-визвольних змагань» [1, с.133] Ця теза фактично доводить вихід українського руху на наступний етап національного розвитку з культурницького на політичний. У рамках геллнерівської концепції ця політична сходинка є найвищою і останньою у розвитку нації. Фактично означає, що українці виходячи на рівень політичних аспірацій, органічно та природно вписуються у загальноєвропейські тенденції. 

В той же час на тлі Великої України цей процес має іншу конотацію. Федералізм, що ліг в основу українського руху у Великій Україні на території імперії Романових був презентований саме М. Костомаровим. Він бронює за українською народністю демократично-федеративну лінію у російській історії і протиставляє їй монархічно-централізаційну тенденцію російської народності. Ці дві тенденції антагонічні одна одній. Такий погляд на російську історію як боротьбу двох тенденцій М. Костомаров подає у трьох програмових творах: «Думки про федеративне начало в стародавній Русі», «Дві руські народності» та «Риси народної південно-руської історії». Федеративність – це те, що притаманно слов’янському духові, напротивагу монгольському централізму та абсолютизму, що зіпсував Росію і збив її з правильного шляху. Слов’янський дух – це те, що притаманно всьому слов’янському рухові ХІХ століття. Подібно для того як Шевченко Т. дав українцям чуттєвий, інтуїтивний вектор їхнього розвитку, М. Костомаров обернув це на реальну політичну програму, визначивши селянський модус української національної історії. Інакше кажучи, перевів розвиток української національної справи на якісно новий щабель, від культурницького розвою до політичних аспірацій. В цьому плані українське національне відродження нічим не вирізнялось від інших слов’янських моделей. [1, 135] 

Костомаров М. – ще одна особа з подвійною російсько-українською ідентичністю, що безперечно мусили боротися між собою. Ця людина чия «окремішність не перешкоджає почуватися лояльним стосовно великоруської народності і державності». Костомарівські «Книги буття українського народу» фактично стали маніфестом братства всього слов’янського люду (Варто зазначити, що на відміну від російської культурної традиції, де під слов’янами мається на увазі виключно православні християни: росіяни (великороми), українці (малороси) та білоруси, українська традиція термін слов’яни не прив’язується до релігійної чи конфесійної складової). 

М. Костомаров, в якості одного з провідних українських істориків, обґрунтовуючи ідею федерації християнських народів на засадах християнського братерства, фактично ввів українську суспільну та політичну думку на один рівень з іншими національно-визвольними рухами. Таким чином Костомаров прислужився до подолання провінціальності української думки і став в один ряд з провідними політиками та національно-сусіпльними діячами своєї доби. 
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Проблемы развития детей с признаками одаренности
Гуманизация учебно-воспитательного процесса в современных образовательных учреждениях актуализирует решение проблемы развития детей с признаками одаренности.


Признаки одаренности – это повышенная располо​женность детей к усвоению знаний, творческим проявлениям, необычным достижениям в различных видах деятельности. Одаренный ребенок необычайно чувствителен, он острее реагирует на неправильное обращение с ним или на однообразное окружение, чем его сверстников со средними способностями.

Изучением одаренности занимались такие известные психологи как Теплов Б.М. [3], Выготский Л.С.[1], Лейтес Н. С. [2], Бурменская Г. В., Слуцкий В. М.[3], Завгородняя О. В. [4]. Ученые подчеркивают, что в детстве одаренные дети развиваются быстрее, чем их сверстники. Они обладают более развитой речью, богатством словесных ассоциаций, свободно употребляют различные термины, быстро и точно выполняют умственные операции, демонстрируют раннюю увлеченность музыкой, рисованием, пением, спортом и другими видами деятельности. Они стремятся к творчеству, очень любознательны, у них высокая исследовательская и познавательная активность.

Однако, как показали наши исследования, в связи с тем, что в образовательных учреждениях отсутствуют учебные программы для детей с признаками одаренности, у них формируется низкая самооценка, ощущение неудовлет​воренности своим собственным «Я», критическое отношение к собственным достижениям, повышенная эмоциональность.

С целью создания необходимых социально-психологических условий, для развития детей с признаками одаренности, необходимо в практике образовательных учреждений реализовать, на наш взгляд, следующие предложения и рекомендации:

1.
Создать социально-психологическую атмосферу в семье и образовательном учреждении, которая может оказывать влияние на раскрытие способностей, дарований детей, содействовать формированию их адекватной самооценки о своем «Я».

2. Психологам образовательных учреждений совместно с педагогами оказывать психолого-педагогическую помощь детям с признаками одаренности, разрабатывать соответствующие учебно-методические пособия и творческие задания, рассчитанные на их интеллектуальный уровень развития.

3. Психологам и педагогам создавать условия для детей с признаками одаренности в развитии их психических процессов (мышления, восприятия, воображения, воли).

4.
Психологам образовательных учреждений разработать психокоррекционные программы для развития коммуникативных способностей детей с признаками одаренности. 
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Феномени ідентичності і релігії: проблема співвідношення

Проблема співвідношення феноменів ідентичності і релігії, функціонування, ґенези і прояву релігійної ідентичності, є важливими питаннями сучасного гуманітарного дискурсу. Такий сплеск дослідного інтересу до проблем релігії, релігійної свідомості, релігійної ідентичності, до внутрішніх смислів цих феноменів, поглиблюється в науково-теоретичному дискурсі під тиском процесів сучасності. Релігія, незалежно від песимістичних прогнозів щодо її розвитку, деяких дослідників ХХ ст., займає вагоме місце в громадських дискурсах сучасності. Будучи вагомим складовим суспільного буття вона (релігія) виступає вагомим «Іншим» для багатьох індивідів які формують власну ідентичність. Ідентифікація – вписування себе у суспільний контекст, за допомогою релігійних вчень, символів, норм, приписів і культових правил, стає доволі актуальним способом сучасного самовияву як на особистісному так і груповому рівнях. Для сучасної української реальності зміна ідеологічних пріоритетів та заперечення світоглядних основ, на протязі життя двох поколінь, створили кризу суспільної самоідентифікації. Ідеологічний вакуум одразу ж був заповнений знову актуалізованими ідеями національного, етнічного, й релігійного ґатунку. Тому для української гуманітарної науки важливим є актуалізація проблем пов’язаних з феноменом релігії, релігійного, релігійної ідентичності, релігійної свідомості тощо.

Таким чином метою даної роботи є: аналіз й актуалізація ідентичності як атрибуту релігійного феномену, який має конкретне втілення в суспільній практиці.

Основними завданнями даного дослідження є: 

- виявлення родового та видових особливостей ідентичності - огляд окремих різновидів родового поняття «ідентичність»;

- прояснення сутності, та змісту релігійного, з'ясування специфіки цієї сфери людського життя та значення ідентичності для неї;

- характеристика релігійної ідентичності, актуалізація унікальності останньої у її проявах.

Отже об’єктом роботи виступає феномен ідентичності. Предметом - аналіз ідентичності як атрибута релігійного феномену. 

Категорія ідентичність увійшла в гуманітарний дискурс на початку ХХ ст. в період активних перетворень в економіці, політиці, культурі. Ускладнення діяльності як окремих індивідів так і груп призводить до активної диференціації самосвідомості, особистісне й суспільне «Я» під впливом активних зовнішніх перетворень стає нестійким і незахищеним як зауважує один з дослідників «Захищати «Я» потрібно повсякчасно»[1, 38]. Саме в таких умовах і постає феномен ідентичності, як форма співвіднесеності індивіда чи групи з чимось «Іншим», таким яке надає основу що до вияву його «Я». Наслідуючи узагальнення, з даного питання, філософа С. Хантінгтона можемо зауважити – ідентичність є самосвідомість індивіда або групи, вона уявляє собою конструкт само ідентифікації - розуміння того, що «ви» або «я» мають особливі якості, які демонструють відмінність «мене» від «вас» і «нас» від «них» [4, 50]. Можна зауважити що ідентичність є продуктом осмислення унікальності «себе» або «нас», в системі «Іншого». Дискурс «Я – Інший» - один з найактуальніших в сучасній філософській традиції (зокрема можна назвати теорії Е. Муньє, Ж-П. Сартра, М. Бубера, М. Мерло-Понті [2] тощо). Проблема ідентичності, як на особистісному так і груповому рівнях, постає із його актуалізацією в Європейській філософській думці. Екзистенція людського буття виявляється в протиставленні особистісного й суспільного «Я» - подібному «Іншому». Цю проблему можна прослідити на протязі всієї історії Європейського філософствування. Однак вагоміших обрисів вона досягла в кінці ХІХ – ХХ ст. В своїй філософській творчості ще в середині ХІХ ст., з деякими кореляціями «проблему Іншого», намагався актуалізувати Й. Фіхте. Він зауважував, що свідомість створює як себе, окреме «Я», так і весь навколишній світ. Активне відношення свідомості до світу формується на основі протиставлення «Я» - «не Я». Отже зауважуючи філософа можна стверджувати що виступаючи іншим до «Я», «не Я» стає основою формування розуміння себе як «Я», та усвідомлення останнім свого положення в суспільних дискурсах. Можна стверджувати, що особа або група людей усвідомлює себе, особливого роду цілісністю, тільки акцентуючи свою відмінність і особливість в середовищі собі подібних. «Інше» постає не просто об’єктом, як таким, що протилежно суб’єкту (особі або групі), воно виступає цілим світом, що змінює і актуалізує суб’єкт. Вище викладені факти можна підтвердити звернувшись до прояснення етимології слова ідентичність. Воно походить від латинського родового поняття identfikare - ототожнювати. У пізній латинській транскрипції identfiko – співвіднесеність чогось, що володіє буттям з самим собою, в зв'язаності та постійності, особистої незмінності [3, 382]. Розглядаючи родове поняття «ідентичність», автор вважає за потрібне, зупинитися на деяких особливих моментах щодо останнього, актуалізованих американським дослідником С. Хантінгтоном: 1) ідентичність притаманна як індивідам так і групам, причому індивіди набувають ідентичності і змінюють її тільки в групах;

2) ідентичності в загальному й цілому є конструктами, особи конструюють власні ідентичності займаючись цим: а) з необхідності, б) за бажанням, в) за примусом, тощо;

3) ідентичності актуалізуються «іншим» будучи при цьому результатом взаємодії конкретної особи або групи осіб, з іншими людьми або групами;

4) значущість альтернативних ідентичностей ситуативна і залежить від певного стану речей, положення в суспільстві тощо;

5) як індивіди так і групи мають багато видів ідентичності [4, 50 - 54].

Виходячи з пунктів наведених дослідником можна стверджувати, що родове поняття «ідентичність» в своїх особистісних й суспільних виявах є багаторівневим, а за внутрішньою структурою складно структурованим. Так зокрема той же С. Хантінгтон виокремлює такі види ідентичностей: кровні, територіальні, економічні, культурні, політичні, соціальні, національні [4, 59]. 

Для більш детального розгляду видів ідентичності пропонуємо звернутися до сферного аналізу суспільного буття, тим самим виявивши найбільш узагальнюючу систему форм «Іншого». Сприймаючи які символічно, індивід або група конструює власну ідентичність. 

Життя суспільства прийнято підрозділяти на чотири сфери: економічну, соціальну, політичну та духовну. Кожна з цих сфер має особливий код світосприйняття, тим самим формує специфічне «Інше» яке стає основою видових відмінностей родового поняття ідентичності. Подібна класифікація відповідає сучасним уявленням про стан феномену ідентичності. Так наприклад англійський дослідник Е. Сміт, виявляє певну сукупність ідентичностей які чітко вкладаються в кордони запропонованої вище системи. Аналізуючи трагедію «Цар Едіп» він зазначає, що всю п’єсу пронизує питання ідентичності як колективної так і особистісної. Головний герой твору репрезентує собою свої особистісні ролі-ідентичності які він має, це зокрема: батько, чоловік, цар, герой. Розгортання останніх проходить на тлі соціальної репрезентації. Однак соціальне середовище не є постійним, як зауважує Е. Сміт: «соціальний поділ можна змінити, а то й скасувати», тому окреме «Я» постає в розмаїтості ідентичностей. Дослідник виокремлює наступні видові форми родового поняття ідентичність: родові (статеві або у сучасній транскрипції гендерні авт. І.П); просторові; соціально-економічні (класові); етнічні; релігійні [5, 15]. Як вже зазначалося вище кожна з цих сфер людського буття має своє «Інше» яке формує особливості ідентифікації – самоототожнення (тожсамості) як індивіда так і групи. 

Виходячи з запропонованої мети й завдань роботи зупинимось на особливій й унікальній сфері буття – релігійній. Остання є явищем достатньо широким й багатовимірним, але невідривно пов’язаним з поняттям релігії. Багатоманітність й різноплановість концепцій, які роблять спроби пояснити феномен релігії призводять до того, що неможливим є його коротке й однозначне формулювання. Основні підходи до витлумачення релігії наступні: 1) Ітеракційний – інтерпретує релігію як систему зв’язків і взаємовідносин людей з приводу певних релігійних об’єктів; 2) Функціональний – з’ясовує роль релігії в житті особи й суспільства, особливості функціональності її в суспільній та соціальній системах; 3) Біхевіоріальний – особливу увагу приділяє, у визначенні релігії, певним символічним діям, ритуалам, формам поведінки тощо; 4) Консестивний – релігія витлумачується через раціональне пояснення тих чи інших явищ свідомості зокрема: фантастичне, сакральне, святе, нумінозне [6, 6]. На думку автора релігійне - соціально-філософська категорія, що поєднуючи в собі всі анонсовані підходи до визначення релігії, відображає зв’язки і відносини які виникли й функціонують на базі єдності релігійної віри й культової поведінки осіб і формуються в результаті існування спільноти у загальних соціально історичних умовах. Важливою складовою релігійного є система акумулювання й транслювання релігійного досвіду, норм, знань і приписів. Таким чином можна зауважити що формуючись релігія створює навколо себе особливу сферу для розгортання, яка має назву - сфера релігійного. Особливістю останньої є те що вона формує, цитуючи Ч. Тейлора, «систему координат»[ 7 ], яку можна назвати системою визначення особи або групи в світі й здобуття останніми особистісного чи то пак групового «Я». «Релігія є засобом самовизначення людини в світі на основі відчуття своєї богоподібності» [6, 6]. Релігійний феномен є доволі унікальним і складним явищем безвідривно пов’язаним з окремою релігійною системою. Він формується на рівні біологічно-психологічному – як відчуття екзістенційного вибору між життям і смертю, а розгортається – в соціумі й соціальній історії як певна особлива ідеологічна форма. Тим самим виступаючи як біологічний - природній і ідеологічний - символічний конструкт, релігія для свого розгортання потребує особливого атрибуту - ідентичності. Релігія без ідентичності є формою віровчення або віросповідання направленою тільки на зміст релігійної віри. В свою чергу ідентичність задає комунікативний аспект феномену релігійного, вписуючи ту чи іншу релігійну систему в межи наявного конфесійного поля, формуючи зовнішні вирази її існування серед інших форм суспільного дискурсу. Поєднання ідентичності й релігійного формує особливий тип ідентичності – релігійну ідентичність. Складовими останньої за Е. Смітом є: об’єднання в громаді вірних, всіх тих людей, яки визнають певний символічний код, додержуються особливої системи вартостей, визнають свою причетність до абсолюту [6, 15–16]. Засновуючись на останній тезі можна зробити припущення, що в основі релігійної ідентичності лежить особлива символічна конфігурація «Іншого». На протязі всієї історії людства вагомим «Іншим» виступає трансцендентальний, сакральний, абсолют (останній в різних традиціях має різні символічні визначення й вербальні назви). Для даної роботи особливою символічною конфігурацією «Іншого» що формує релігійну ідентичність виступатиме поняття – «Бог». Ідея «Бога» виникає як комунікативна система, що задає трансцендентний і суспільний вектори розвитку релігійної ідентичності. Комунікативна значимість останньої дозволяє пов’язати разом різні природні, суспільні, явища й людину, яка відчуваючи себе божественним творінням, однозначно поєднується з іншими його творіннями і в той же час намагається розчленувати нав’язану йому єдність, виокремлюючи «себе» як головного в системі творінь. Отже ідея «Бога» як «Іншого» актуалізує глибинні особливості відношення особи: до самої себе, до інших людей, природи, світобудови тощо. Відтворення і відображення вище названих особливостей актуалізує розгортання релігійної ідентичності у двох напрямках: трансцендентному (вертикальній зріз релігійної ідентичності, комунікативною особливістю є відносини «Я» - «Бог» на рівні індивідуальному та «Ми» - «Бог» на рівні груповому), суспільному ( горизонтальний зріз релігійної ідентичності задається комунікативним аспектом «Я» і «Ми», як представники однієї релігійної конфесії та «Вони» як представники іншої). Трансцендентний напрямок розгортання релігійної ідентичності є менш конфліктогенним ніж суспільний. Адже перший формує відносини між символічним конструйованим «Іншим» та особою або групою на рівні співвіднесеності (тожсамості). Другий, навпаки акцентує увагу на суспільному протиставленні. Цікавим прикладом що підтверджують дані зауваження автора є відносини між християнами й мусульманами в сучасному світі. В основному непорозуміння виникають на рівні суспільного сприйняття тих чи інших моделей розвитку, сприйняття ритуалів, норм і приписів. Однак на рівні відносин до єдиного абсолюту як християни так і мусульмани виявляють специфічне «авраамічне» порозуміння й толерантність. 

Отже виходячи з вище наведеного матеріалу можна зробити ряд узагальнюючих зауважень. По-перше релігійний чинник в сучасному суспільному бутті займає вагоме місце виступаючи як вагоме «Інше», що визначає положення індивіда й групи в багатьох дискурсах. По-друге невід’ємним атрибутом релігійного феномену виступає ідентичність, яка вписує віросповідну систему в загальну суспільну цілісність, виявляючи положення тієї чи іншої релігії в системі конфесійного поля. По-третє поєднання ідентичності й релігії актуалізує появу нового суспільного явища – релігійної ідентичності. 

Релігійний феномен і сфера його розгортання мають свої специфічні особливості, на основі цього є всі підстави стверджувати, що релігійна ідентичність також відрізняється від інших різновидів родового поняття ідентичності. Відмінності полягають у тому що релігійна ідентичність дуальна за своєю природою. Вона містить в собі як природно-біологічні, так і соціальні основи. Цей момент обумовлює сакральну постійність індивіда й групи по відношенню до релігійного феномену. Кожний з видів ідентичностей має свій зміст що обумовлюється символічною конфігурацією «Іншого», як основи ідентичності. Крім соціальних факторів пов’язаних з процесом виробництва, релігійну ідентичність детермінують ще й психологічні фактори основані на відношенні особи й групи до «Іншого». На основі проаналізованого матеріалу можна стверджувати, що буття «Бога» як «Іншого» й ідентичність особи або групи актуалізуються обумовленими взаємовпливами. 
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Одиночество как одно из основных социально-психологических состояний современного человека

Состояние современного общества можно смело расценивать как кризисное, так как в нём наблюдается неуклонный рост нервно-психологических расстройств среди представителей всех возрастных и социальных групп, которые, как правило, сопровождаются социальной дезадаптацией в виде различных девиаций поведения (например, алкоголизма, курения, автоцида, наркомании, проституции, самоубийств).

Развитие технократической цивилизации с присущей ей дегуманизацией жизни, автоматизацией и механизацией приводит к постоянным изменениям в жизни человека. Происходит чрезвычайно быстрая смена социальных ценностей, взглядов, идеалов, которые претерпевают изменения даже в рамках одного поколения, падает ценность исторического опыта, утрачена связь времён и поколений. В современном обществе человек как индивидуальность уже не представляет собой большой ценности, он становится деталью огромного механизма общества во всех его проявлениях. Человек всё чаще и чаще остаётся наедине с самим собой, со своими мыслями, проблемами, не находит способа самовыражения, но не потому, что не имеет возможности, а потому, что не представляет, как это сделать из-за нахождения в своеобразном ценностном вакууме. Особую опасность это представляет для молодёжи и подростков, потому что невозможность самоопределения, отсутствие ценностных ориентиров ведут к ненахождению своего места в жизни, и вследствие этого – к отсутствию перспектив их будущего, а, значит, и перспектив общества в целом. Проще говоря, человек в современном «высокоразвитом» обществе одинок.

Одиночество может выражаться следующими модусами:

Космическое одиночество – это переживание человеком своей отдаленности от «всеобъемлющей» сущности.

Культурное одиночество – переживания человека, связанные с тем, что его ценности, идеалы, представления о должном, сформировавшиеся в определенной культурной среде, не находят отклика и понимания у окружающих людей. Ситуации, в которых у человека возникают такого рода переживания, могут быть обусловлены следующими факторами: миграция (переезды людей на жительство в другую страну, город, деревню); быстрая переориентация общества на новые ценности (чаще всего в связи с революциями, крупными реформами; в таких ситуациях типичны «конфликты отцов и детей», представляющих старую и новую культуру); быстрое интеллектуальное развитие отдельной личности, делающее проблематичным общение с близкими прежде людьми (пример – Мартин Иден, герой романа Дж. Лондона). 

Социальное одиночество – переживания человека, обусловленные исключением его из определенной группы или невозможностью вступления в группу. Такого рода ситуации чрезвычайно многообразны. Наиболее распространенные: увольнение с работы, отставка, выход на пенсию, исключение из команды, неприятие коллективом по новому месту работы и т.п. Наиболее подвержены социальному одиночеству люди, относящиеся к двум возрастным группам – подростки и старики: первые испытывают острую потребность впервые обрести друзей, но еще не имеют необходимых навыков общения; вторые, в силу преклонного возраста, покидают привычные и обжитые сферы деятельности, утрачивают прежних друзей. 

Межличностное одиночество – переживание человеком утраты или недостатка духовной связи с другой конкретной, единственной и неповторимой личностью (близкий родственник, друг, любимый). 

Отчуждённость и одиночество, невозможность самостоятельно выбраться из экзистенциального вакуума приводят не только к различным неврозам, негативным мыслям, но и непосредственно к действиям направленным на самоуничтожение. Зачастую в поведении близких люди не видят (да, впрочем, и не хотят видеть) надвигающейся трагедии, а когда это всё же происходит – осуждают их (31% опрошенных, родственники или близкие которых совершили акт или попытку суицида) либо не понимают, почему это произошло (33%). А о том, чтобы понять и помочь, речь вообще не идёт. Для находящегося в состоянии экзистенциального вакуума человека диалог как основа человеческого существования и бытия отсутствует. Диалог осуществляется между Богом и человеком, человеком и миром. В диалоге человек обретает свое Я, свой смысл и судьбу; подлинная жизнь свершается во встрече; встреча с миром в Боге преодолевает отчужденность человека от мира, дарит ему чувство комфорта.

Российский философ и филолог Михаил Бахтин утвер​ждал: «Быть – значит общаться диалогически. Когда диалог кончается, все кончается… Диалог – не просто одно из прояв​лений человеческого бытия, а явление, пронизы​вающее все человеческие отношения и проявления человеческой жизни, всё, что имеет смысл и значение».

Именно поэтому необходимо восстановление диалога личности с Высшей Духовной сущностью – Богом, социумом и внутри её самой. Можно сказать, что одним из основных залогов успешного диалога является вера: вера в Бога, вера в свои силы, в будущее. Вера является своеобразной связью между прошлым, настоящим и будущим. Она вселяет надежду. Вера дает человеку неизменные ориентиры, помогающие не потеряться в сложнейших жизненных ситуациях. «Человек, у которого есть вера, не впадает в депрессию. Пока вера в человеке остается крепкой и действенной, он может смело идти с ней вперед по жизни» (по Александру Лоуэну). Как для одного человека в отдельности, так и для всего общества вера является той силой, которая поддерживает жизнь и заставляет ее двигаться вперед. Таким образом, это та сила, которая связывает человека с его будущим. Если у него есть вера, то он может в чем-то довериться будущему.

Саітгареєва О.Г.
Запорізький національний університет, 

викладач суспільствознавчих наук 
ЗІЕІТ (м. Кривий Ріг)

Соціальна відповідальність «економічної людини»

На сучасному етапі розвитку суспільства дедалі більше зростають потреби в соціально-філософському аналізі феномену «економічної людини». Актуальнiсть проблематики саме соціального підходу до визначення природи «економічної людини» обумовлена теоретичними i практичними потребами сучасних суспільних перетворень. Нове розуміння концепції «економічної людини» як соціального типу надасть можливість зрозуміти тендеції розвитку суспільства і виділити риси, які повинні відповідати вимогам сучасної «економічної людини». 

Формування концепції «економічної людини» протягом всього еволюційного розвитку відмічається різнобічністю підходу з боку представників різних наукових теорій і сфер діяльності з урахуванням специфіки історичних умов. Сучасний ринок із суперечливими економічними процесами не підкоряється механізму автоматичного відновлення порушеної рівноваги, запропонованого класиками. Не розв’язали питання ідеалізації економіки і представники неокласичної школи. Ближчою до сучасних вимог виявилася маржиналістська концепція «економічної людини» концентрацією уваги на споживанні економічних благ, оскільки все більшої актуальності набуває політика ефективного витрачання коштів. Але найбільшого наближення до проблем сьогодення зазнала теорія інституціоналізму, а саме течія «економічного імперіалізму» Г. Беккера. Дане визнання іституціональний напрямок здобув виходом концепції «економічної людини» за межі дослідження економічної науки, інтегруючись з соціологією, політологією, психологією і рядом інших наук. 

Проблеми сьогодення в сфері економіки перестають бути суто економічними і набувають здебільшого соціального характеру. Найбільш гостро стоїть питання соціального забезпечення бідних верств населення в усіх країнах світу. Б. Гейтс [1] здійснив значний прорив, запропонувавши теорію «творчого капіталізму». Даний різновид капіталіс​тичної системи передбачає синтез двох величних цілей людської природи – захисту власних інтересів і піклування про інших. "Нам потрібно знайти шляхи побудови капіталізму такого роду, що змусив би багатих людей ділитися своїми доходами з бідними", - підкреслив Б. Гейтс. [1]. Актом втілення «творчого капіталізму» стала благодійна діяльність ряду компаній. Зокрема, благодійна ініціатива Red, підтримана компаніями Gap, Motorola і Armani, полягала у виділенні частини зароблених коштів на здійснення медицинських програм Африки. Сьогодні завдяки втіленню даної ініціативи в глобальний фонд на боротьбу зі СНІДом і малярією залучено 50 млн. долл.. Отже, сьогодні постає потреба в гуманній «економічній людині», раціональність якої зводиться не лише в отриманні прибутку найбільш оптимальним шляхом, а і в коректному його розподілі, використовуючи ефективну політику розподілення на власні і етичні цілі.

Питання доброчинності – не питання бажання. Людство перебуває на межі виживання, і болючим питанням сьогодення є ймовірність подальшого існування. І. Валлер​стайном в книзі «Кінець знайомого світу» були викладені «наявні у сучасній, далекій від точки рівноваги, світовій системі, ризики виникнення небезпечних для її існування біфуркацій, внаслідок яких може припинити свої існування упродовж найближчих 25-50 років» [2, с.289]. Світова історія розгортається так стихійно і непередбачувано, що сучасний етап навряд чи може бути розцінений як логічний очікуваний цикл історичного завершення: "люди, втративши ілюзії своєї всемогутності і уседозволеності, раптово виявилися віч-на-віч з загрозою планетарного Апокаліпсиса" [3]. Пройдений історичний шлях Дж. Зерзаном розцінюється як поразка, а майбутня перспектива для людства – це шлях до самознищення: "Цивілізація сама довела свій власний провал, і людство завершується самоліквідацією" [4]. Кардинальні світові зміни деякі мислителями сприймалися не як процес переходу людства в пост-історію взагалі, а як завершення одного історичного циклу і початку якісно нового етапу організації життя. Зокрема в статті «Реквієм по ХХ століттю» О.І. Неклеса констатує: "Соціальний бульйон, що вирує на планеті, явно готовий породити на світ якийсь могутній організм - новий світоустрій, почавши з чистого аркуша літопис всесвітньої історії" [5]. 

Перед загрозою знищення людство повинно прийняти рятувальні міри. Сьогодні такими заходами мають стати акти благодійності, механізм налаштування системи між приватним і неприватним секторами. "Раніше спроби розвитку відносин між недержавними організаціями й представниками бізнесу, як правило, ні до чого доброго не приводили, - помітив Гейтс. - Справа в тому, що від компаній чекали занадто багато, а в результаті репутація комерційних організацій, що підтримувала контакти з недержавними утвореннями, лише погіршувалася. І сьогодні відголоски цього ще збереглися, але в цілому останнім часом взаємини недержавних організацій із представниками приватного сектора помітно покращилися" [1].

Сучасні загальносвітові теденції викликають потребу в гуманній «економічній людині», що має дбати про власні інтереси, враховуючи суспільне благо, розширюючи межі своєї соціальної відповідальності.
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Формування інформаційно-комунікаційної компетентності учня як педагогічна і соціальна проблема

Стрімкі темпи інформатизації суспільства і розвитку Інтернет-технологій актуалізують проблему формування інформаційно-комунікаційної компетентності підростаючого покоління, яка сьогодні виступає одним з потужних чинників успішності навчальної, професійної, суспільної та інших видів діяльності молодої людини. У формуванні зазначеної компетентності провідна роль належить системі загальної освіти, призначенням якої є підготовка підростаючого покоління до життя і діяльності в сучасному суспільстві. Традиційно розв’язання зазначеного завдання покладається на навчальну дисципліну «інформатика», і це зумовлює необхідність критичного аналізу і оновлення змісту навчання інформатики з урахуванням наявного стану і перспектив розвитку інформаційно-комунікаційних технологій, соціальних наслідків їх розповсюдження, правових норм і особливостей використання інформаційних ресурсів.

Формування інформаційно-комунікаційної компетен​тності, перш за все, передбачає визначення її сутності, структурних компонентів. До складників інформаційно-комунікаційної компетентності у її сучасному розумінні слід віднести такі компоненти: технічний, технологічний, інформаційний, навігаційний, комунікативний, захисний, правовий.

Технічний компонент включає знання принципів побудови локальної мережі, технології віддаленого доступу, способів організації бездротових мереж; володіння вміннями налаштувати підключення персонального комп’ютера до локальної мережі, а також до мережі Інтернет; наявність навичок тестування зв’язку в комп’ютерній мережі, виявлення помилок у конфігуруванні мережі.

Технологічний компонент передбачає наявність ком​плексу знань і вмінь, потрібних для реалізації технологічних способів діяльності з інформацією, зорієнтованих на її ефективне опрацювання з використанням сучасних прог​рамних засобів масового призначення.

Інформаційний компонент виступає основою сприйняття й усвідомлення інформації, поданої в різних формах, розуміння ролі зображень і текстів у передаванні інформації, значення кнопок, посилань, спеціальних символів тощо. Інформаційний компонент передбачає також уміння аналізувати інформацію на її достовірність, вміння відрізнити і відхилити недостовірну, застарілу, упереджену, некоректну інформацію. 

Навігаційний компонент забезпечує оперативне й ефективне здійснення цілеспрямованого пошуку необхідних інформаційних ресурсів у мережі Інтернет з мінімальними витратами зусиль і часу. Збагачення Інтернет-ресурсів має наслідком певні утруднення щодо доступу до потрібної інформації при використання примітивних способів пошуку, і це зумовлює необхідність оволодіння спеціалізованими пошуковими інструментами і засобами. 
Надзвичайне поширення й урізноманітнення засобів Інтернет-комунікацій зумовлює збільшення ролі комунікативного компоненту, який передбачає не тільки вміння застосовувати сучасні засоби телекомунікацій, а й знання особливостей і специфіки мережного спілкування, його етичних норм. Сьогодні не можна ігнорувати соціального впливу Інтернет-комунікацій, що з необхідністю потребує формування у молоді відповідних ціннісних орієнтирів.

Невід’ємною складовою інформаційно-комунікаційної компетентності є знання факторів ризику при використанні інформаційних, зокрема мережних технологій і оволодіння вміннями захистити власну комп’ютерну систему від мережних атак, зараження вірусами, розкрадання інформації, що зберігається в комп’ютері. Важливо сформувати в учнів розуміння, яку особисту інформацію і за яких умов можна розміщати або передавати в мережі, якими можуть бути наслідки необережних дій з інформацією особистого характеру. Зі свого боку, поширення Інтернет-комерції потребує формування у молоді знань щодо особливостей здійснення комерційних операцій через Інтернет-магазини та Інтернет-аукціони.

Потрібно спеціальну увагу приділити формуванню правової складової інформаційно-комунікаційної компетен​тності у молоді, що передбачає знання правових засад використання програмних та інформаційних ресурсів, зокрема розміщених у мережі Інтернет, з тим, щоб молода людина поважала інтелектуальну власність і мала імунітет проти незаконних дій з інформацією.
Чмир Ю.В.
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Дослідження та визначення політичного лідерства сучасності

Серед основних і найважливіших проблем суспільного розвитку в сучасному світі на першому місці стоїть проблема політичного лідерства - пошуку і висунення на вирішальні політичні і державні посади нових людей, здатних на перетворення держави в кращу сторону і на проведення політики поліпшуючої життя населення країни. 

Довгий час проти поняття „політичне лідерство” з різних причин виступали політологи багатьох напрямів. Проте, поняття лідерство нині міцно затвердилося в політичній літературі.

Політичне лідерство - це невід'ємна частина державної системи. У неї в руках зосереджена вся політична влада. Еліта безпосередньо пов'язана зі всіма напрямами діяльності держави. Без неї немислиме існування держави. Уявимо собі на мить, що еліти не існує, тоді вся маса повинна володіти компетентністю в політичних питаннях і при цьому ще повинна займатися іншою справою, що не реальне. По цьому з натовпу виділяються декількох чоловік, які виступають від імені народу і вони в свою чергу мають тенденцію перетворювати на політичну верхівку, тобто еліту [1].

Мета статті - розкрити причини виникнення політичного (управляючого) лідерства, тенденції їх розвитку, функції і різновиди, причини зміни політичних лідерів.

Дослідженням цього питання займалися такі вчені як Ірхін Ю.В., Зотов В.Д., Зотова Л.В., Кармазина М.Л., Кремень Т.Б., Мурадян А.А., Столповський Б.Г., та інші. Проте, необхідні подальші дослідження щодо цієї тематиці, бо політичне лідерство є дуже актуальним у сучасному світі.

Історія вивчення політичного лідерства є прикладом широкого різноманіття підходів. Одні дослідники визначають політичне лідерство - як „вплив”, інші - як „управління”, треті - як „ухвалення рішень”, а четверті визнають за лідерів тільки „новаторів”, тих, хто „веде вперед”, а керівників, що управ​ляють продовжують називати урядовцями, бюрократами. 

Але проблему політичного лідерства не можна розглядати однобоко, політичний лідер, на мою думку, повинен поєднувати в собі всі ці якості.

У політології починаючи з М. Вебера, політичних керівників поділяли на три типи: традиційних, легальних і харизматичних залежно від того, на чому грунтуються їх прагнення до влади (авторитет) [1]:

1. Традиційні лідери (вожді) - спираються на вікові традиції, що не викликають сумнівів. (Хомейні - Іран).

2. Легальні лідери - повинні одержати владу законним шляхом. (Буш, Міттеран).

3. Харизматичні лідери - вони стоять осібно, їх влада (швидше - авторитет) спираються не на зовнішню силу, а на якусь незвичайну особисту якість, яка М. Вебер називає „Харизмою” (у ранньохристиянській літературі цей термін позначає „богонадихання”). Ця якість не має чітко вираженого змісту, але вона достатня для того, щоб у харизматичного лідера були послідовники, охочі вручити йому політичну владу. (Томіньській - Польща, Лафонтен - Німеччина).

Згідно найпоширенішої в сучасній науці концепції політичного лідерства, поведінка лідера є результатом взаємодії двох показників: його дій (властивостей його особи, що проявляються в них) та об'єктивних обставин [2]. Значення обставин визначається трьома чинниками:

1. Вона робить вплив на формування особи лідера.

2. Вона ставить перед ним проблеми.

3. Вона ставить умови, за яких лідеру доведеться ці проблеми вирішувати, зокрема коло його потенційних супротивників і прихильників.

Розглянемо які якості і здібності необхідні сучасному лідеру [3].

Першою і необхідною якістю політичного лідера є його здатність кваліфіковано акумулювати і адекватно виражати в своїй діяльності інтереси широких мас. 

Другою вирішальною здатністю лідера, що відрізняє його від ватажка, є його інноваційність, тобто здатність постійно висувати нові ідеї, або комбінувати і удосконалювати їх. Від політичного лідера потрібен не просто збір і інвентаризація інтересів мас, і потурання цим інтересам, а саме їх новаторське осмислення, розвиток і корекція. Всі знамениті політичні лідери увійшли до історії, завдяки новизні, оригінальності своїх політичних програм.

Третьою найважливішою якістю повинна бути політична інформованість лідера. Політична інформація описує перш за все стан і очікування різних соціальних груп і інститутів, по яких можна судити про тенденції розвитку їх взаємостосунків між собою, з державою і різними суспільними інститутами.

Четверта найважливіша якість - лексикон політичного лідера. Нинішній професійний лексикон політичних лідерів дуже густо забарвлений сучасними термінами, без глибокого їх розуміння. До того ж більшість людей не розуміє його (лексикон). Багато ще в політичному лексиконі слів покликаних затаврувати супротивника, виявити ворога, розмежуватися з опонентом. За рубежем швидко розвивається герменевтика за допомогою якої аналізується мова, політичні тези, термінологічний багаж політичних лідерів. У нас це поки що на самому початку розвитку.

П'ята якість - відчуття політичного часу. У минулому столітті у теоретиків політики вельми важливою межею лідера вважалося його здатність відчувати політичний час. 

 Тому, у виграші ті лідери, які гостро відчувають хід політичного часу і всі роблять вчасно. Варто політичному лідеру не відчути зміни політичних умов, кон'юнктури, до якої він вже не в змозі пристосуватися, і він ставати або сміховиськом, або бідою для своєї партії, країни.

Лідер політичний - глава держави, керівник політичної партії, суспільної організації, руху.

Положення лідера вимушує його бути дуже акуратним в повсякденному і політичному житті, бо його справи, вчинки, поведінка, якості постійно під наглядом і все це строгіше оцінюється людьми, і від цього багато в чому залежать успіх або невдача тієї партії, того курсу, того напрямку якому служить політичний лідер. Претендента на лідерство підстерігає так само небезпека повного розчинення, абсолютної ідентифікації себе з цими інтересами. У такому разі це вже не лідер, а просто ватажок [4].

У той же час очевидно, що політичний лідер повинен спиратися на ту або іншу організацію, будь то партія, союз, асоціація і т.д. Лідер повинен спиратися на вирішальні ланки політичної системи, інакше неможливе його просування по політичних сходах до самих її висот.

Минулий час підтвердив необхідність висунення на керівні посади політичних лідерів нового, демократичного типу здатних вести справжню боротьбу за вплив на середовище громадян, що доводять свою здатність управляти словом і справою. 

Найхарактерніша помилка сучасних лідерів - це підміна мети засобами її досягнення. Так було в історії не раз, це історія продовжується і в сучасних умовах. І на макро- і на мікрорівнях.

Але якщо раніше симпатії суспільства привертали люди слова, образно мислячі, що володіють ораторським мистецтвом, то зараз погляди суспільства звернулися до людей справи, практичних вчинків - справжнім виразникам політичних інтересів народу.

Популярною у всьому світі політичною технологією є такий її вигляд як політичний маркетинг. Він з'явився в США біліше за півстоліття назад, коли Д. Ейзенхауер, першим з лідерів, звернувся до послуг рекламного агентства, для організації передвиборної компанії. 

Політичний маркетинг - це перш за все грамотне, коректне і цілеспрямоване виявлення і підкреслення різним соціальним і національним групам саме тих реальних якостей і достоїнств претендента на лідерство, до яких ці групи виявляють особливу цікавість.

Особливий аналіз показує, що не тільки до якостей лідера, але і до засобів агітації за нього у народу різна реакція. Студенти, наприклад, виявляють особливу цікавість до листівок; на пенсіонерів впливає особисто адресований їм звернення кандидатів. На всіх без виключення діє гіпноз телебачення. Політичний маркетинг визначає кому, що і як говорити (зрозуміло, в рамках своїх переконань), за допомогою яких форм спілкуватися з виборцями.

 У країнах з розвиненими демократичними традиціями на політичний маркетинг витрачають щорічно мільярди доларів. Вважається, що без маркетингу будь-який лідер приречений. Політолог Д.І. Видрін проводив експеримент по політичному маркетингу в Москві. Виявилося, що маркетин​гова діяльність підвищує шанси претендента в 1,7 рази.

Другий вид технологій політичного лідера - виборна інженерія. Це професійне порівняльне дослідження різних виборних округів і відповідне маневрування претендента. У зарубіжній політології вважається, що для правильного маневрування претендента в лідери у виборчих округах необхідно вивчити наступні чинники [5]:

1. Соціально - економічні умови в даному окрузі.

2. Рівень політичної культури, характер політичних традицій різних соціальних груп округу.

3. Особливості політичної структури в регіоні (кількість різних партій, клубів, авторитет інших претендентів).

4. Активність суспільно-політичних організацій і об'єднань.

Але не завжди ці моменти треба досліджувати, бо стійкі зв'язки повторюються. 

Третій вигляд - відношення лідерів до конкурентів. Тут треба мати на увазі те, що політика це не тільки відношення між класами, соціальними і національними групами з приводу влади, але і відносини по ефективному використанню всіх форм і видів влади, з приводу раціонального управління ключовими суспільними процесами. Можливо багато проблем і не виникали б між лідерами різного рангу, якби обидві сторони не підозрювали одна однієї в прагненні до узурпації влади. Тому тут треба керуватися не питанням: „А не чи не претендуєте ви на владу?”, а питанням: „Які ваші здібності, компетентність в суспільно-політичних справах?”.

Як правило, лідер, що критикує свого конкурента недозволеними методами і засобами програє. Дж. Буш переконливо говорить про це в своїй автобіографії, виділяючи 4 правила лідерства [6]:

1. Якою б запеклою ні була боротьба по будь-якій проблемі, ніколи не вдавайтеся до особистих випадів.

2. Виконуйте „домашнє завдання”. Ви не можете лідирувати, якщо наперед не знаєте того, про що говоритимете.

3. Використовуйте вашу владу лідера для переконання, а не для залякування.

4. Будьте уважні до потреб ваших колег, навіть якщо вони знаходяться в самому низу тотемного стовпа.

Таким чином, лідерство і лідери - сфера делікатна і тонка. У ній легко порушити міру, зірватися у області невдач, навіть впасти в крайності - чи то надмірно перебільшити роль лідера, чи то серйозно недооцінити лідера, його можливості, здібності, не скористатися ними. Тут багато що залежить і від безпосереднього оточення, „команди”, кола помічників, радників, експертів, консультантів і т.д. Природно, що кожен і повинен і має право виконувати свою роль і не піддаватися спокусам політики і влади.

Проблеми лідерства загострилися у зв'язку із загальним політизуванням життя, нинішнім посиленням політичного суперництва і політичної боротьби. Неприборкані політичні амбіції, домагання, популізм можуть призвести до істотної втрати. 

Все більшого значення у наш час набуває проблеми формування „команди” лідера і залучення в активну діяльність молодих лідерів.
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Детский дом – боль нашего общества!

Оказание социально-педагогической помощи детям-сиротам является актуальной проблемой для нашего государства.

В 90-х годах ХХ века для решения данной проблемы в Украине была создана система государственных и не государственных приютов [2, с .10].

Однако, передавая ребенка на воспитание в руки работников подобных детских учреждений не возможно с уверенностью говорить об его дальнейшей, счастливой жизни. 

В настоящее время, в средства массовой информации все чаще поступают сведения о том, что воспитатели детских домов наносят психологические и физические травмы своим подопечным. Это должно побуждать районные отделы образования более тщательно подходить к подбору педагогических кадров в такие учреждения. Так как для ребенка такой воспитатель является единственным близким человеком, который в любой момент может его поддержать, уделить ему внимание.

2008 год объявлен в Украине годом усыновления. Это является очень важным шагом в решении проблемы жизненного становления детей-сирот. Однако, как показали данные нашего исследования, это порождает тенденцию «потребительского» отношения к детям, некоторых потенциальных родителей. В своих намерениях удочерить, усыновить ребенка-сироту или взять над ним опекунство они руководствуются не искренним стремлением помочь ему, а данью моде или жаждой наживы.

Попадая в приемную семью, ребенок получает психологическую травму, из-за смены социального окружения и внешнего пространства. Травма еще более усиливается, если приемные родители не проявляют должного внимания к ребенку, не заботятся о нем, проявляют равнодушное отношение к нему.

К сожалению, нашим законодательством не предусмотрены меры воздействия на так называемых приемных родителей, которые используют детей для собственной наживы или решения своих проблем. В частности безнаказанными остаются случаи возврата детей обратно в детские дома. Только близкие для ребенка люди знают, какую психологическую травму получает он, какие страхи и недоверие к окружающим закрадываются в его душу, быть может на всю жизнь. 

Это говорит о необходимости более строгого и длительного контроля над опекунами и приемными родителями ребенка.

Данные факты, полученные в исследовании, свидетельствуют о недостаточной развитости системы государственных социальных учреждений в нашем государстве. Дети, ни в чем не виноваты! 

По нашему мнению, привлечение общественности к проблеме детских домов, изменение законодательных актов, использование индивидуального и дифференцированного подхода при работе с данной категорией детей, дает основание предположить, что в будущем проблема защиты детей-сирот может быть положительно решена.
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