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ПЕРЕДМОВА 

За сучасних електронних комунікацій у міжнародних відносинах 

означений посібник має надто актуальне значення. Його метою є мудрість 

народів, що набуває нового формату цифрового безсмертя. За цих обставин 

з’являються новітні нейромережі спілкування у міжнародних відносинах. Також 

питомої ваги набуває на рівні особи, держави та суспільства новий образ 

світових реалій, в якому віртуальна координатна площина та дійсна гіпотетично 

перетнулись в одній точці біфуркації. Іншими словами, міжнародний світ 

переступив новий поріг, історично обумовленого, циклу у Всесвіті. Тому, 

Людина, зануруючись у собі, постала ізольованою в сучасному кіберпросторі. 

Адже не випадково, що в цей Час відбувається міжнародний 

постковідний синдром. В силу цього нагальною потребою людства (людей, 

людини) постає питання забезпечення вакцинацією різних її виробників світу. 

Довкола цієї проблеми у міжнародних відносинах існують різні наміри 

маніпулятивного впливу: фейкові, спекулятивні, а також достовірні, дійсні. Так, 

зокрема за владно-ідеологічною невизначеністю в Україні, на рівні масової 

свідомості відбувається панічна атака (апатія, депресія, емоційне виснаження 

тощо), спричинена постковідним синдромом. 

Автори навчального посібнику: «Теорія міжнародних відносин» 

прогнозують, що в недалекому майбутньому саме квантова вакцинація як 

нейроімунне оздоровлення особи, держави та інформаційного суспільства 

завдяки теорії квантової комп’ютеризації, побудованій на суперпозиційній 

невизначеності, заповнить чільне місце в ієрархічній природі кристалічної 

структури Всесвіту. Саме в такому Всесвіті надпотужна енергія невидимого 

випромінювання світла зорієнтує міжнародну спільноту (нації, народи, окремі 

особи тощо) на якісно новий рівень науково-технологічних досягнень. Все це 

сприятиме імунно-рушійній силі духовного прогресу як вияву мудрих рішень 

серед народів світу. При цьому, хотілося б уникнути схоластичності та 

безцільного «теоретизування, а надати чистемну можливість усвідоміти ідеї, що 

здатні ефективно втілюватись у міжнародному процесі. 

Від авторів 
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РОЗДІЛ 1. ІСТОРИЧНІ ВИТОКИ В ТЕОРІЇ МІЖНАРОДНИХ

ВІДНОСИН 

1.1. Історія розвитку феноменології мудрості у теорії міжнародних 

відносин 

Розглядаючи питання, пов’язані з науковим визначенням поняття 

«феноменологія мудрості», треба зазначити, що в синонімічному ряді поряд із 

цим терміном у науці використовуються й інші. Такі базові елементи вчення 

мудрості, як софійність, вміння, майстерність, кмітливість, толерантність, 

розсудливість, виваженість тощо були ґрунтовно основоположені ще 

давньогрецькими філософами:  Піфагором, Платоном, Аристотелем, Діогеном. 

Крім того, необхідно акцентувати увагу на епоху життя таких відомих мудреців 

і пророків VІІІ – ІІІ ст. до н. е. (період «осьового часу»): Конфуція і Ліо-Цзи в 

Китаї, Будди в Індії, Заратурстри в Персії, старозавітних пророків Ілії, Ісайї, 

Ієрамії в Палестині, Гомера, Геракліта тощо. Саме «осьовий час» породив світові 

релігії, філософію мудрості, сформував уявлення про людство, його цінності та 

ідеали. 

Адже філософія різних часів і народів намагались відшукати одвічне 

таїнство мудрості. У цьому змісті саме вивчення історії розвитку феноменології 

мудрості є сьогодні актуальною, оскільки ідея порядку в контексті духовного 

капіталу мудрості розглядається незаперечною цінністю. У світовій історії це 

примушує людину, хоче вона того чи ні, системно рухатись у певному напрямі. 

При цьому, головною темою філософствування давніх мудреців був світ як 

єдине, упорядковане ціле, як «космос», наділений розумом і душею. І хоча 

мислителі в пошуках порядку нерідко звертались до Бога, «природна організація 

порядку» вважалась саме тією домінантою, що має бути розумним 

впорядкуванням в основі духовного капіталу мудрості. У систематизованому 

вигляді цю ідею вперше оприлюднили давньогрецькі мислителі.  
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У цьому контексті, спираючись на давньогрецьку традицію, сучасна 

вітчизняна дослідниця І. Степаненко вважає, що: «Природний, космічний і 

божественний порядок, який мав для стародавніх греків первинне значення, 

уявляв собою своєрідну проекцію законів людського життя. Піфагорійці 

наділяють всезагальне буття душею. Емпедокл каже про властиві цьому буттю 

елементів любові та ненависті. Анаксагор та Діоген Аполлонійський приходять 

до поняття всеорганізуючого духу» [117, c. 21]. Саме такий ракурс розширює 

лексико-семантичне поняття феноменології мудрості. 

За цих умов для визначення поняття «феноменологія мудрості», варто 

зазначити Дух «як цілокупне, творче, енергетичне джерело світу, невід’ємними 

властивостями якого є Благо, Мудрість, Істина та Краса» [117, c. 24]. Ці уявлення 

про неподільні ознаки Духу, про його існування, слугують подальшому розвитку 

у християнському світогляді і постають як смислові константи поняття 

феноменологія мудрості. «Для християнського світогляду Бог – це надсвітовий 

Дух, який свободно творить не тільки природу, але й людину. При цьому 

складається уявлення, що людина лише частково належить природі» [117, c. 26]. 

У дусі поглядів давньогрецьких мислителів необхідно розглянути вчення 

Цицерона, за яким правити в державі повинні найкращі. «Тому, якщо вільний 

народ вибере людей, щоб довірити їм себе, – а вибере він, якщо тільки піклується 

про своє благо, лише найкращих людей, – то благо держави, безсумнівно, буде 

вручено мудрості найкращих людей... Тим більше, що сама природа влаштувала 

так, що не тільки люди, що перевершують інших своєю доблестю і мужністю, 

повинні мати зверхність над слабкішими, але й ці останні охоче коряться 

першим» [56, c. 83]. Рабство теж обумовлене самою природою, яка дарує кращим 

людям панування над слабкими для їх же користі. Мудрий же державний 

правитель, згідно з Цицероном, повинен бачити й угадувати шляхи і повороти в 

справах держави, усіляко сприяти міцності і довговічності держави. 

Особа, що відає справами держави, повинна бути мудрою, справедливою, 

витриманою і красномовною. Вона повинна бути обізнаною у державознавстві і 

«володіти основами права, без знання яких ніхто не може бути справедливий». 
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Досвід минулого, на його думку, показує: держава така, якими є люди, що 

займають у ній найвище положення. «Зло не тільки в тім, що проступки 

здійснюють перші особи, а в тім, що знаходилась значна кількість тих, хто їм 

наслідує» [56, c. 84]. 

Таким чином, Цицерон вважав науку і мистецтво як одне органічне ціле, 

що вимагає не лише знань і чеснот, але й уміння практично їх застосовувати в 

інтересах справедливості та загального блага як завдання мудрості. 

Крім того, поява християнства як світової релігії, зокрема, в межах 

Римської імперії стала важливим фактором оновлення світу, пошуку нової 

моделі життєустрою. Виникнувши в І ст. н. е. з вчення невеликої іудейської 

громади Єрусалима, воно, за п’ять століть, поширилося на всі народи 

Середземномор’я, а потім і всієї Європи, вплинуло на суспільно-політичну 

думку. 

Основні твори раннього християнства з’явилися в другій половині 

І – середині II ст. З них 27 було канонізовано і склали Новий заповіт. Серед них 

чотири євангелія, 21 послання апостолів і Одкровення св. Іоанна Богослова. 

Таким чином, Біблію (Святе Писання) склали Старий і Новий Заповіт. 

У книгах Нового заповіту засуджувався рабовласницький Рим – «царство 

диявола», «диявольський світ зла і насильства», римські імператори, особливо 

звір-антихрист Нерон – гонитель християн. В Одкровення Іоанна Богослова 

передвіщається загибель Риму – «великої блудниці». Християни чекали другого 

пришестя Месії, Христа-спасителя, божого посланника, що зруйнує царство зла, 

повалить гнобителів «у геєнну вогняну» [34, c. 42]. Існуючі держави, як 

установлення людини, засуджувалися. Їм протиставлено Царство небесне як 

найдосконаліше і найсправедливіше, де трудящі «не будуть уже... жадати і не 

буде палити їх сонце і ніяка спека» [34, c. 43]. 

Учні Христа проповідували смиренність і непротивлення злу 

насильством: «не противтеся злому», «любіть ворогів ваших, благословляйте 

тих, хто вас проклинає, творить добро тим, хто ненавидить вас, і моліться за тих, 

хто вас переслідує». Головне ж – чекання близького пришестя Месії: «Се, гряду 
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незабаром, – говориться в Новому заповіті, – і відплата Моя зі Мною, щоб 

воздати кожному по справах його» [34, c. 44]. 

Відповідно до традиції Стародавнього Сходу Біблія проповідує 

божественне походження усякої влади і покірність їй. «Усяка душа да буде 

покірна вищій владі; адже немає влади не від Бога, існуючі ж влади від Бога 

встановлені. Тому той, хто противиться владі, противиться Божому 

установленню», – говориться в «Посланні до римлян» апостола Павла [56, c. 46]. 

Іншими словами, християнство – це революція в античному світі в 

поглядах на людину, що вимагала його духовної свободи, рівності і 

загальнообов’язковості праці. Християнські громади організовувалися на 

колективістських началах, зі спільністю майна, праці, трапез. «Якщо хто не хоче 

трудитися, той не їж». Засуджувалися багаті: «Легше верблюду пройти крізь 

голкове вушко, ніж багатому увійти до Царства Божого» [56, c. 53]. Пропаганда 

божественного «закону свободи», рівності всіх перед Богом («Немає іудея, ні 

грека, немає раба, ні вільного, немає чоловічої статі чи жіночої, – тому що усі ви 

одне в Ісусі Христі»), принципу еквівалента – «рівним за рівне» («І як хочете, 

щоб з вами поводились люди, так і ви поводьтесь з ними») відображала давні 

природно-правові ідеї і уявлення [56, c. 54]. 

Біблія надає значну роль закону в подоланні пороків людини. «Не 

думайте, що Я прийшов порушити закон чи пророків; не порушити прийшов Я, 

але виконати». Заохочуються виконавці закону, «тому що не слухачі закону 

праведні перед Богом, але виконавці закону виправдані будуть» [27, c. 111]. При 

цьому чинність закону поширюється лише на прийнявших його, «на тих, хто 

стоїть під законом». Закон свідчить про правду Божу і має владу над людиною, 

поки вона жива. Вище закону – віра. «Закон свят», – проголошується в Біблії. 

Його божественне походження підтверджується притчею про передачу 

Господом через пророка Мойсея кам’яних скрижалей з викарбованими на них 

заповідями. Із десяти заповідей, що стали канонічними, перші чотири присвячені 

релігійним догмам, п’ята – вимога шанувати батьків («Шануй твого батька і мати 

твою, щоб довгі були дні твої на землі, яку Господь, Бог твій, дає тобі»), а 
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інші – застереження від карних злочинів («Не вбивай», «Не чини перелюбу», «Не 

кради», «Не свідкуй неправдиво на ближнього твого», «Не бажай будинку 

ближнього твого; не бажай дружини ближнього твого, ні раба його, ні вола його, 

ні осла його, нічого, що в ближнього твого») [27, c. 213]. Таким чином, норми 

заповідей вимагають недоторканності людського життя, власності, доброчесної 

поведінки. Слідування заповідям – шлях істинний, проголошується в Біблії. 

Суд також «справа Божа». Бог дав напуття суддям через пророка Мойсея: 

«вислуховуйте братів ваших, і судіть справедливо... Не розрізняйте осіб на суді, 

як малого, так і великого вислуховуйте; не бійтеся обличчя людського, тому що 

суд – справа Божа, а справу, що для вас важка, доведіть до Мене і Я вислухаю 

її». Таким чином, «вищою судовою інстанцією» проголошувався Божий суд. 

До середини II ст. керівництво християнськими громадами переходить у 

руки єпископів, пресвітерів, дияконів, що утворили клір. Єпископи різних 

громад установили між собою міцні зв’язки; була проголошена всесвітня церква. 

«Поза церквою нема спасіння», «без єпископа немає церкви», «на єпископа 

належить дивитися як на самого Господа», – учило духовенство. Привласнивши 

монопольне право проповідувати і тлумачити християнське вчення, духовенство 

розробило складну систему обрядів, служб, догм, використовуючи ряд положень 

інших релігій (наприклад, мітраїзму) і філософських шкіл (стоїків, гностиків). 

Загальні трапези були замінені причащанням, апостоли – слугами і гінцями 

єпископів, рівність віруючих – нерівністю між кліром і мирянами. Засудження 

імператорської влади змінилось союзом з нею, розподілом світської і духовної 

влади, закликом до віруючих: «Віддавайте кесарю кесареве, а Боже – Богові». З 

IV ст. імператори вже були змушені зважати на церкву і навіть шукати в неї 

підтримки. За імператора Костянтина християнство було оголошено спочатку 

рівноправним з іншими релігіями, а потім і державною релігією (324 р.) [27, 

c. 123]. 

Значний вплив на розвиток ідеології християнської церкви справило 

вчення єпископа з Гіппона (Північна Африка) Аврелія Августина, прозваного 

Блаженним і канонізованим церквою як святого і вчителя церкви. У знаменитих 
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творах «Сповідь» і «Про Град Божий» філософ наполягає щодо дотримання 

християнських моральних заповідей, які повинні закріплюватися законами або 

звичаями держави. При цьому викладені основні положення християнської 

концепції світової історії, характерними рисами якої є божественна 

зумовленість, фаталізм. 

Августин писав, що вся історія людства є розвитком двох держав: «Граду 

Божия» і «Граду земного» – гріховного, у якому царює диявол. Держава 

земна – створення людське, її ціль тимчасова, що створена насильством, 

тримається примусом. Тільки до церкви, як до земного прообразу божественного 

порядку, підходить визначення держави, дане Цицероном, тому що лише в ній 

право та істинна справедливість. «Град Божий», стверджував Августин, 

заснований на любові до Бога, що доходить до презирства себе. «Град земний» 

заснований на любові до себе, що доходить до презирства Бога [2, c. 86]. Така 

держава визначається ним як зібрання людей, об’єднаних суспільним зв’язком. 

В її основі лежить суспільний договір, зміцнений законом чи звичаями держави. 

Але в порівнянні з «Градом Божим» вона позбавлена вищої моральної сили і має 

єдину мету – «охорону земного світу», підтримку соціального порядку. 

Гріховність державно-правового життя виявляється, відповідно до Августина, у 

пануванні людини над людиною, в існуючих відносинах покори, панування і 

рабства. Такий порядок філософ називає «природним». Рабство не створене ні 

природою, ні правом народів: «гріх – перша причина рабства» [56, c. 116]. 

У цьому сенсі форми правління розрізняються Августином залежно від 

виконання обов’язків, покладених на верховну владу. Головними з них 

мислитель вважає моральні і релігійні обов’язки, повагу до Бога і людини. 

Несправедливого правителя, як і несправедливий народ, філософ іменує 

тираном, несправедливу аристократію – клікою. Держава, в якій ігнорується 

право як справедливість, є загиблою державою. Якщо в державі зберігається 

справедливість і повага до релігії, то усі форми правління, так само як і авторитет 

і повноваження влади, стають гідними того, щоб їм підкорятися. Християнська 

держава – зразок «Граду земного». 
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Праворозуміння мудрості проявляється в міркуваннях Августина щодо 

обов’язків, що визначені законами природними, божественними і людськими. 

Цим законам слід підкорятися, але люди їх часто переступають. Божественний 

закон велить «зберігати порядок природний і забороняє його порушувати... ». 

Можливістю жити за законами Бога можуть скористатися лише обрані, 

праведники. Всі інші повинні страждати. Усі державні і соціальні інститути, а 

також правові норми є результатом гріховності людей. Це виявляється в 

пануванні людини над людиною, у відносинах управління і підлеглості. Пізнати 

суть держави і права, волі і справедливості, закону і порядку можна тільки за 

допомогою Святого Писання, в якому детермінантом природного права і 

природно-правового принципу еквіваленту виступає Бог. «Хто інший, як не 

Бог, – риторично запитував Августин, – вписав у серця людей природне право?» 

Як видно, його уявлення про право в ряді моментів схоже з поглядами римських 

стоїків, юристів, Цицерона, зокрема, з їхнім трактуванням природного права. 

Установлений Богом порядок охороняється і керується, за Августином, законом. 

І нечесний той, хто не живе у злагоді із законом. Злагода же з Богом є віролюбна 

покора вічному закону. Як любові до Бога і любові до ближнього. 

Корінь зла Августин вбачав у свободній волі людей. Особливо це 

небезпечно в справах віри. «Перш ніж розуміти, ми повинні вірити». Людські 

мірки злочину чи провини, згідно з Августином, не збігаються з божественними. 

Є вчинки, на які люди дивляться осудливо, але які схвалені свідченням Бога і, 

навпаки, багато таких, котрі люди хвалять і які засуджені Богом. Різницю між 

провиною і злочином Августин встановлює в такий спосіб: «Коли неприборкана 

пристрасть псує душу і тіло – це провина; коли вона діє на шкоду іншому – це 

злочин». Їх причинами є або прагнення досягти яких-небудь благ або страх їх 

втратити. Ці блага в порівнянні з Царством Небесним – «презренні і низькі» [2, 

c. 124]. 

Таким чином, у своєму протиставленні «Граду Божого» і «Граду земного» 

Августинові не вдається уникнути протиріч. Якщо земна держава є царство 

диявола, «неправди», то знецінюються політичні, соціальні і моральні інститути 
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як установлення Бога, втрачається логічний зв’язок між божественним і 

людським правом, значення природного права, законів. Якщо земне суспільство 

здатне встановити серед себе «благий порядок» на основі божественних 

заповідей, то не можна визнати цю мету за справу гріховну. Протиріччям такому 

трактуванню були й тодішні християнські держави, в яких Августин, зважаючи 

на політичні реалії свого часу, визнає право держави на підтримку церкви і 

втручання в її боротьбу з єретиками і релігіями-суперниками. При цьому, 

обов’язок християн стосовно християнського правителя ставиться лояльність, 

покора, а в обов’язок церкви – бути наставницею в громадських чеснотах і 

проповідницею «братерства» [2, c. 132]. 

З часом церква східного обряду не сприйняла августинівського 

протиставлення «Граду Божого» і «Граду земного», вважаючи їх 

взаємозалежними. Однак питання про пріоритет духовної влади над світською 

залишався довгий час предметом протидій, оскільки недовго зберігалась і 

єдність у самій християнській церкві: у XI ст. вона розпадається на Західну і 

Східну (католицьку і православну). 

Отже, християнство завдяки новому підходу до проблем мудрості 

людини збагатило філософську думку стародавніх часів, вплинуло на її 

наступний розвиток, що обумовило його панування в Європі. 

Таким чином, римські мислителі творчо розвивали основні гуманно-

правові ідеї грецьких філософів, які набули теоретичної завершеності і 

досконалості. У трактуванні Цицерона право виступає основою держави, його 

визначальним началом. Розвиваючи теорію полісної демократії, мислитель 

запропонував новий, змішаний тип держави – республіку, що має своїм началом 

природне право і волю народу, систему протистоянь, які попереджають 

виродження республіки в тиранію. За цих обставин просторість розроблених 

юристами загальнотеоретичних проблем права, його інститутів і понять поклала 

початок юриспруденції як самостійної науки. Завдяки їм римське право стало 

фундаментальним внеском у цивілізацію, що не втратив свого значення й у XXI 

столітті. У Середні віки римське право називали ratio scripta (писаний розум), що 
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має актуальне значення в сьогоденні. У цій площині невід’ємне значення в історії 

цивілізації належить християнству. Сформульовані у Новому Заповіті моральні 

норми і принципи поведінки людей, суспільних відносин виразили 

загальнолюдські цінності – свободу, рівність, справедливість, працю, що 

значною мірою продовжують впливати на моральне очищення людини, на 

політичну і правову думку. 

Основні напрями філософської думки щодо феноменології мудрості 

набували актуального значення в країнах Західної Європи, насамперед у 

Голландії та Англії ХVII ст., де панував лібералізм та соціалізм. У цей час 

буржуазія вимагала ліквідації станового ладу, встановлення юридичної рівності, 

забезпечення свободи та безпеки особи, приватної власності шляхом створення 

необхідних політичних і правових гарантій. 

У зв’язку з цим ідеологи буржуазії прагнули відокремити питання 

політики, держави, права, релігії тощо. З цією метою вони зверталися до ідей 

природного права та договірного походження держави [5, c. 151]. Адже 

авторитет, на наш погляд, як норма соціально-психологічної поведінки в 

життєвому світі має підсилюватися розумом, інакше він не здатний досягти 

істини. 

Цей час вимагав новітнього осмислення і пояснення фундаментальних 

основ світобудови, методів його пізнання, впровадження наукових здобутків у 

практику. Згідно з божественними настановами державність повинна сприяти 

суспільному благу, піклуватися про збереження миру та справедливості в 

суспільстві, організацію доброчинного способу життя людини. Саме в цьому і 

полягала запорука ідеї суспільного блага в контексті духовного капіталу 

мудрості. Актуальними залишились також роздуми над сутністю природи 

людини як самоцінної істоти. Нового витлумачення потребували уявлення про 

державу, загальну організацію суспільства, моральні пріоритети. Ці питання 

перемістились у центр філософських пошуків нового часу. 

Філософська думка цього періоду набула яскраво вираженого державно-

будівничого характеру та спрямування. Останнє виявило загрозу її політизації. 
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Такі ідеологічні потреби зумовлювали межі соціально-філософського пошуку, 

визначали його напрямок, нерідко передували головним висновкам. Видатні 

філософи Нового часу – Ф. Бекон, Т. Гоббс та Дж. Локк в Англії, Р. Декарт та 

П. Бейль, Ш. Монтескє та Ж.-Ж. Руссо у Франції, Гуго Гроцій та Б. Спіноза в 

Нідерландах – були водночас ідеологами нового способу виробництва та 

суспільних відносин, що зароджувалися. Саме ці мислителі були світилами 

таланту в європейському просторі і увійшли в історію як фундатори нових 

методів пізнання в зростанні духовного капіталу мудрості. 

Потужний економічний західноєвропейський розвиток (особливо таких 

країн, як Англія, Голландія, Франція та Німеччина) також висував свої 

теоретичні проблеми. Однією з головних серед них була проблема здобуття 

наукових знань та впровадження їх у практику. 

При цьому, Голландія була першою країною, в якій у ході тривалої 

національно-визвольної війни вдалося встановити республіканський лад і 

розпочати будівництво держави на національній основі. Це дало могутній 

поштовх до наукового розвитку, у тому числі і в державно-правовій сфері. 

Фундаментальний внесок у розвиток не тільки голландської, але й європейської 

та світової політичної та правової думки, належить таким голландським 

мислителям, як Гуго Грацій та Барух Спіноза. 

Згідно з теорією Гроція, існує право природне і право волевстановлене. 

Природне право, згідно з його концепцією, і є правом у повному розумінні цього 

слова і воно полягає у тому, щоб надавати іншим те, що їм вже належить, і 

виконувати покладені на нас відносно них обов’язки. Джерелом природного 

права є не чиясь воля, інтерес чи користь, а сама розумна природа людини як 

соціальної істини, якій притаманне прагнення до спілкування, але не будь-якого 

спілкування, а власне прагнення до спокійного, керованого власним розумом, 

спілкування людини із собі подібними. Відповідно до соціальної природи 

людини їй притаманна здатність до знання і діяльності згідно із загальними 

правилами. Це дотримання загальних правил спілкування і є, на думку 

мислителя, «джерелом так званого права у власному розумінні як відшкодування 
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отриманої вигоди, обов’язок дотримуватися обіцянок, відшкодування шкоди, 

спричиненої з нашої вині, а також призначення людям заслуженого покарання» 

[80, с. 63]. Характеризуючи природне право як право у власному, вузькому 

розумінні слова, Гроцій зазначає, що право у більш широкому розумінні, тобто 

волевстановлене право, є правом, у кінцевому підсумку, оскільки воно не 

суперечить розумній природі людини і природному праву. 

На основі своєї концепції природного права і відповідного йому 

волестановленого права Гроцій прагнув створити таку нормативно значиму, 

аксіоматичну систему юриспруденції, загальні засади і положення якої можна 

було б легко застосовувати до конкретних реальних ситуацій всередині окремої 

держави і у відносинах між державами. Заперечуючи уявлення про те, що 

справедливість – це тільки користь сильних, що право створюється силою, що 

саме страх спонукав людей створити право, щоб уникнути насильства, Гроцій 

прагнув показати, що держава і внутрішньодержавне право, тобто закони, є 

логічно неминучими наслідками буття природного права. Адже дотримання 

договорів відповідає природному праву, підкреслював Гроцій, оскільки 

необхідно, щоб між людьми існував якийсь порядок взаємних зобов’язань, інший 

спосіб, більш відповідний природі, важко знайти, то саме це є джерелом 

внутрішньодержавного права. І далі він продовжує: «Бо ті, що вступили в якусь 

спільноту або підкорилися одному або багатьом цим самим або дали на словах 

обіцянку, або ж повинні передбачити, що за природою самої угоди вони 

мовчазно зобов’язалися підпорядковуватися тому, що вирішить більшість членів 

спільноти або ж ті, кому була вручена влада» [80, с. 64]. Тобто, при цьому мова 

йде про обумовлене вимогами природного права договірне походження держави 

і внутрішньодержавного права. Гроцій підкреслював, що «матір’ю природного 

права є сама природа людини, яка спонукала б її прагнути до взаємного 

спілкування, навіть якби ми нічого не потребували; матір’ю ж 

внутрішньодержавного права є саме зобов’язання, прийняте за взаємною згодою; 

а оскільки останнє отримує свою силу від природного права, то природу можна 

вважати праматір’ю внутрішньодержавного права» [80, c. 64]. 
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Розглядаючи проблему виникнення внутрішньодержавного права, 

Гроцій, одночасно описує і процес походження держави, тобто процес переходу 

від «природного стану» до «громадянського суспільства» і держави. У процесі 

реалізації положень природного права у сфері політики, згідно з концепцією 

мислителя, до правового принципу справедливості приєднується політичний 

принцип користі і доцільності. Таким чином, визначальною і головною 

причиною виникнення і буття політичних явищ, до яких належать держава і 

державні закони, виступає природне право і справедливість, а користь і 

доцільність є тільки приводом. По суті, так само утворюється і міжнародне 

право, яке Гроцій відрізняє від природного права. Подібно до того, як закони 

будь-якої держави мають за мету її користь, так і право, яке утворюється між 

державами шляхом їхньої взаємної згоди, виникає в інтересах всього об’єднання 

держав, а не в інтересах якоїсь окремої з них. Це право і є, за Гроцієм, правом 

народів, «яке отримує обов’язкову силу волею всіх народів або багатьох з них». 

В контексті сутності права, вчений підкреслював, що визначальною 

ознакою будь-якого права є його обов’язкова сила. Так, наприклад, етичні 

правила честі, які не мають обов’язковості виконання, не можуть називатися 

законом або правом. 

Притаманне людській природі прагнення до розумного спілкування, яке 

базується на природному праві, а також поєднання у волевстановлених формах 

права справедливості і користі, яке теж випливає з вимог природного права, 

знаходить своє втілення в державі. Держава, на думку Гроція, це досконала 

спілка вільних людей, створена заради дотримання права і загальної користі. 

Додержавну стадію життя людей Гроцій характеризує як «природний 

стан». В цьому стані була відсутня приватна власність, люди перебували у 

«великій простоті», знаходилися між собою в надзвичайно приязних стосунках і 

користувалися «спільністю майна». Поступово люди почали займатися різними 

мистецтвами і ремеслами, вести вишуканий спосіб життя, з’явилися і почали 

розвиватися людські недоліки, відбувся перехід від первісної спільності майна 

до розподілу спочатку рухомих, а далі і нерухомих речей. У стосунках між 
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людьми послабли справедливість і взаємна приязнь, внаслідок чого ні у праці, ні 

у споживанні не збереглося належної рівності. У процесі такого розвитку 

з’явилася приватна власність, походження якої Гроцій теж пов’язує з певним 

договором, вираженим явно шляхом розподілу або мовчазної домовленості про 

те, що кожен отримав у власність те, чим встиг заволодіти. І далі, як розвиток 

самого природного права, так і реальні потреби (посилення суперечностей між 

людьми, поява приватної власності і т. д.) призвели до того, що люди об’єдналися 

в державу, причому не за божественним велінням, а добровільно, 

переконавшись, на власному досвіді, у безсиллі окремих сімейств проти 

насильства. Держава, згідно з Гроцієм, є суто людською інституцією, яка за своїм 

соціальним змістом є домовленістю більшості проти меншості, як спілка слабких 

і пригноблених проти сильних і могутніх. 

На думку мислителя, сутність верховної влади полягає у тому, що це 

влада, дії якої не підпорядковані ніякій іншій владі і не можуть бути відмінені за 

бажанням чужої влади. Під верховною владою, таким чином, мається на увазі 

суверенна влада. Загальним носієм верховної влади, тобто суверенітету, є 

держава в цілому. Розглядаючи різні класифікації форм державного правління, 

Гроцій підкреслював, що вони не мають істотного значення, оскільки «народ 

може вибирати будь-який вид правління, бо той чи інший правопорядок слід 

оцінювати не з точки зору переваг його форми, а з точки зору здійснення волі 

людей» [80, с. 64]. 

Обґрунтовуючи необхідність правового оформлення і регулювання 

міжнародних відносин і, перш за все, проблем війни і миру, Гроцій критикував 

погляд, згідно з яким війна абсолютно несумісна з правом. Він зазначав, що «не 

слід ні починати війну, ні продовжувати почату війну інакше, як дотримуючись 

меж права і добросовісності» [80, с. 65]. Війна, як така, згідно з Гроцієм, не 

суперечить природному праву. Проте, це не означає, що всі війни справедливі. 

Розрізняючи справедливі і несправедливі війни, мислитель вважав, що 

«справедливою причиною початку війни може бути не що інше, як 

правопорушення. До справедливих війн дослідник, зокрема, відносив війни 
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оборонні, війни для збереження цілісності держави, захисту майна. 

Несправедливі війни (загарбницькі, війни з метою заволодіти чужим майном, 

підкорити інший народ) суперечать принципам природного права та положенням 

права народів. Винуватці несправедливих війн несуть відповідальність за все, що 

супроводжує війну та її наслідки. В цілому, для всього вчення Гроція про війну 

і мир характерна миротворча тенденція. Він підкреслював, що «війни ведуться 

заради укладення миру», а також, що «кінцевою метою війни» є мир. Вчення 

мислителя про право і мир цілеспрямоване на формування нового типу світового 

співтовариства, основаного на раціонально-правових принципах рівності, 

співробітництва і взаємності у відносинах між всіма людьми, народами і 

державами, на ідеї єдиного міжнародного правопорядку, добровільно 

встановлюваного і дотримуваного суверенними державами. Власне кажучи, 

колосальний вплив Гроцій на розробку нової світської доктрини права народів 

дав підставу називати його «батьком міжнародного права» [80, с. 66]. 

Таким чином, вчення Гроція про природне і внутрішньодержавне право, 

про договірне походження держави і волевстановлених форм права справило 

суттєвий вплив на увесь подальший розвиток філософсько-правової думки. Саме 

концепція Гроція заклала платформу сучасної теорії держави і права. 

Крім того, новий раціоналістичний підхід до проблем суспільства, 

держави і права отримав у творчості Спінози (Spinoza), 1632 – 1677 рр., 

подальший розвиток. У 1663 році було опубліковано його працю «Основи 

філософії Декарта» – перший і єдиний твір, який побачив світ за життя автора 

під його іменем. У 1670 році він анонімно опубліковував працю під назвою 

«Богословсько-політичний трактат» (у папському Індексі заборонених книг вона 

знаходилася до 1966 р.).  

У природньому стані, згідно зі Спінозою, всі (люди та інші живі істоти) 

рівні у тому сенсі, що всі вони однакові, на одній і тій же підставі мають право 

на все за своїм бажанням, хоча реальний зміст та об’єм цих природних прав 

різних людей та інших живих істот різний і залежить від розміру їхньої 

фактичної потужності (інтелектуальної і фізичної). В цій постійній боротьбі 
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окремих сил – прав «вищий закон природи» полягає у прагненні кожного до 

самозбереження, у тому, щоб залишитися у своєму стані, і, при цьому, не зважати 

ні на що інше, крім як на самого себе. 

Однак, у природньому стані самозбереження людей, реалізація ними 

своїх бажань і безпечне існування не можуть бути забезпечені. Разом з тим, сама 

природа і природна необхідність показують і диктують людям спосіб і шлях 

виходу з цього природнього стану і переходу, за допомогою договору, у 

громадянський стан, тобто до суспільства і держави, які у вченні Спінози не 

диференціюються. З огляду на це Спіноза виводить загальний закон людської 

природи, який, на думку філософа, є таким, що «ніхто не буде зневажати що-

небудь, що він вважає за благо, хіба тільки в надії на більше благо або зі страху 

перед більшою шкодою; і не переносить ніякого зла, а тільки для уникнення 

більшого або в надії на більше благо» [116, с. 92]. 

Отже, цей закон належить до числа вічних істин, він притаманний суті 

людської природи і всі знають його. Формулювання такого «всезагального 

закону» дозволило Спінозі об’єднати у своєму вченні, по суті, дві різні концепції 

виникнення держави: 1) арістотелівську концепцію природного походження 

держави та 2) договірну концепцію утворення держави. 

Значне місце у творчості Спінози займає формулювання нової 

самостійної світської науки про етичну мораль, що розроблена на основі 

раціоналістичного «геометричного» методу. Вважливе місце, при цьому, 

відводиться поняттю свободи. Ступінь свободи індивіда або держави, 

визначається не межами дозволеного їм самовілля, а ступенем їхньої розумності, 

оскільки свобода можлива тільки на основі і в межах пізнання природної 

необхідності. «Воля і розум – одне і те ж, підкреслював Спіноза, і тільки розумна 

воля є свободою» [116, c. 96]. 

Відповідно до такого розуміння свободи, філософ підкреслював що 

найбільш вільною є та держава, закони якої базуються на здоровому глузді, у 

такій державі кожен може бути вільний, тобто, не кривлячи душею, жити за 

вказівками розуму. Людина вільна лише на стільки, на скільки вона керується 
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розумом, оскільки в цьому випадку вона діє на основі знань, що визначають її 

дії, в якій свобода не позбавлює необхідності діяти, а навпаки, передбачає таку 

необхідність. Мислитель зазначав, що кінцева мета держави – звільнити кожного 

від страху, забезпечити його безпеку і можливість найкращим чином утримати 

своє право на існування і діяльність без шкоди для себе і для інших, тобто кінцева 

мета держави – це свобода. У правовому аспекті важлива розробка Спінозою 

питання про межі могутності і права держави. 

Ці межі визначаються, по-перше, розумно зрозумілою необхідністю, 

тобто держава не може робити нічого такого, що б суперечило її природі. По-

друге, ці межі обумовлені природою самих підданих держави, тобто «все те, до 

виконання чого ніхто не може бути змушений ні нагородами, ні погрозами, не 

належить до права держави». Так, поза сферою держави, тобто поза державним 

втручанням в життя і справи людей, знаходять здатність розмислів, істинне 

пізнання бога і любов до нього, питання взаємної любові і ненависті людей, 

право людини не свідчить проти себе, право на спробу уникнути смерті. Тобто, 

по суті, йдеться про невідчужувані природні права людини і про такий важливий 

правовий принцип, як те, що правовій регламентації підлягають тільки дії людей, 

а не думки, судження тощо. По-третє, межі права держави встановлюються і 

думкою більшості населення, на яку держава не може не зважати. 

Розглядаючи різні форми держави, такі як монархія, аристократія і 

демократія, мислитель надає однозначну перевагу останній, підкреслюючи, що 

демократична держава «найбільш природна і найбільш наближається до 

свободи, яку природа надає кожному, бо в ній кожен переносить своє природне 

право не на іншого, позбавивши себе на майбутнє права голосу, але на більшу 

частину всього суспільства». Тому в демократії, як попередньо у природному 

стані, всі є рівними. 

Таким чином, як і Гроцій, Спіноза вніс значний вклад у творчу розробку 

і духовний розвиток світської раціоналістичної концепції, яка стала 

фундаментом для феноменології мудрості. У цьому сенсі обґрунтована 
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шляхетна концептуальна модель морального порядку суспільства, на якому 

оснований духовний капітал мудрості. 

За цих обставин нагальну роль відіграє мудрість Конфуція, за яким 

людина лише тоді здатна вдосконалювати світ, якщо вона шляхом внутрішнього 

самовдосконалення здійснює внутрішню гармонію і цілісність у собі. Іншими 

словами, людина є досконалою лише в любові, яка дарує радість спілкування з 

ближнім, оскільки добротність і любов є всезагальним законом людського буття, 

що є від неба. «Без любові до людей, без живого та трепітного тепла цієї любові 

втрачається смисл поняття обов’язку, справедливості… » [12, c. 28]. Із наступних 

розмислів Конфуція витікає, що мислитель вірив у надприродні сили. Але 

мудрість вчення Конфуція спрямована саме на гідне життя на землі, а не в 

потойбічному світі, оскільки «не знаючи, що таке життя, звідкіля ми можемо 

знати, що таке смерть» [11, c. 28]. Також із слів китайського мислителя Лао-Цзи 

витікає, що «істинний мудрець постає вище всього, до чого змушені залучатись 

люди, які не володіють секретами Дао. Його майстерність не потребує ніяких 

додаткових засобів: він рахує без рахунку, закриває двері без замків, зав’язує 

вузли без мотузки. Досягнення цивілізації для нього – це хибні фантоми, які 

виокремлюють людину від стану першообщинного спокою і щастя… О, 

нещастя! Воно основа, на якому тримається щастя. О, щастя! В ньому міститься 

нещастя. Хто знає їх межі?» [11, c. 64]. Таким чином, китайські мислителі 

даоської школи діалектично здійснювали розмаїття між добром і злом, 

прекрасним і аморальним, оскільки по суті в світі існує діалектична 

взаємозалежність, а саме: життя та смерть, буття та небуття. 

Важливою складовою у визначальному змісті феноменології мудрості є 

гендерний аспект соціальної діяльності. Першими у світовій думці увагу до 

жіночого і чоловічого начал поклали даосисти. У книзі «Су Вень» («Прості 

питання») викладено теорію Інь – Ян, єдність яких знаходить висвітлення у 

монаді Тай Цзи. Ця конструктивна модель мудрості побудована на стихійно 

діалектичних уявленнях про єдність протилежностей Інь – Ян як основу 

світового порядку, гармонії, тотожності людини і природи як неподільної 
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єдності. Панування конфуціанства в Китаї з ІІ ст. до н. е. по ХХ ст. призвело до 

утвердження думки про нижчий суспільний статус жінки. 

Саме філософи античної доби визнавали дуалізм як основний у побудові 

світу. «Тому кожен вічно шукає своєї половини» [90, c. 108]. У цей період 

з’являються перші спроби переосмислення жіночої сутності, її природи 

мудрості, ролі в суспільстві. Такі спроби визначення жіночого статусу 

представлені в роботах Платона та Аристотеля. У цей період формуються 

мізогіністичні принципи, що згодом групуються і віддзеркалюються у філософії 

Середньовіччя. Платон у своїй праці «Держава» намагався визначити активну 

участь жінки в суспільному житті. Мислитель стверджував, що « …жінки в 

усьому користуються тими ж правами, що й чоловіки… » [90, c. 134]. Тому вони 

мають однакові здібності до управління державою та спроможні займати 

однакові державні посади. «Чи є в державі щось краще за можливість гідним 

чином віддати належне як жінкам, так і чоловікам? Певна річ, немає» – так 

ствердно відповів на запитання давньогрецький мислитель Платон. У моделі 

ідеальної держави Платон віддає жінкам належне як вияв мудрості, а також і в 

освіті та у вихованні, оскільки вони не повинні відрізнятися від чоловіків. З 

огляду на це Платон у своєму філософському трактаті «Бенкет» викладає міф про 

андрогінів – людей, які поєднували в собі ознаки двох статей та які були 

роз’єднані Зевсом. «Кожен-бо з нас є половиною людини, розділеної на дві 

камбало-подібні частини – з однієї дві» [90, c. 127]. 

На противагу відомий давньогрецький філософ Арістотель критично 

ставився до певних тез Платона з цього приводу. У конструктивній моделі 

мудрості як ідеальної держави філософ оцінював людину відповідно до її участі 

у суспільному відтворенні. Оскільки жінки вилучені із соціального життя, за 

вченням Арістотеля, вони знаходяться на одному щаблі з дітьми та рабами. У 

трактаті «Політика» Арістотель акцентує увагу на те, що чоловіки стоять вище 

жінок за своєю природою, тому чоловіки панують, а жінки підкоряються. При 

цьому, мислитель дійшов висновку, що «занадто вільне становище жінок 

виявляється шкідливим із погляду тієї головної мети, яку переслідує державний 
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лад, і не служить благополуччю держави загалом» [9, c. 212]. Продовженням є 

те, що « …як сім’я складається з чоловіка й дружини, так і держава повинна 

ділитися на дві частини – чоловіків та жінок. Тому, коли в суспільстві «жіноче» 

або «чоловіче» питання нехтується, (можна вважати, що) половина населення 

немовби не узаконена» [9, c. 220]. 

Іншими словами, два різні підходи в феноменології мудрості на роль і 

призначення жінки та чоловіка в суспільстві, Арістотель, на відміну від Платона, 

у своїх роботах надавав перевагу «чоловічому» та применшував «жіноче», що є 

патріархальним підходом. 

В епоху Відродження з’являються публікації, присвячені «жіночому 

питанню». Н. Макіавеллі у своїх працях вважає, що жінки не належать до 

політики самі по собі, але, завдяки своїм спроможностям у приватній сфері, 

допомагають чоловікам, коли ті значаться у приватній царині, відпочити від 

громадського, державного життя. У цьому зрізі мислителі Середньовіччя: 

Аврелій Августин, П. Абеляр, Я. Шпренгер, Г. Кремер та інші у питаннях духу 

мудрості відстоювали існування «вічного порядку», встановленого Богом, 

оскільки жінку розглядали як джерело гріховності. 

За цих обставин епоха Відродження надала інше мудре трактування ролі 

і місця жіноцтва в соціумі. Значний внесок соціально-філософської думки 

стосовно феноменології мудрості простежується в епоху Просвітництва. Вперше 

розглядаються питання про інтелектуальні можливості як духовної сили людини. 

Це, насамперед, Дж. Локк, Т. Гоббс, А. Сміт, Дж. Міль – в Англії; Ш.-

Л. Монтеск’є, Вольтер, Ж.-Ж. Руссо, А. де Токвіль – у Франції, Дж. Медісона – у 

США; І. Гумбольдта – у Німеччині намагались з’ясувати причини суспільного 

пригнічення людини, зокрема жінки як представника людського роду. 

Значний внесок у розвиток наукового визначення феноменології мудрості 

зробили К. Маркс і Ф. Енгельс в соціально-економічному контексті суспільного 

відтворення. Мислителі твердили, що несправедливий розподіл праці в 

патріархальній родині робить жінку, як і дітей рабами чоловіка. Така родина 

тримається за принципом покори, а рівність між чоловіком і жінкою можлива у 
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марксистській теорії лише за матеріальної незалежності одне від одного, що є 

актуальним у сьогоденні. 

На наш погляд, світова наукова думка осмислює принципи 

справедливості та відповідальності суспільства та їх розкриття в конкретних 

формах мудрої життєдіяльності. «Необхідність переорієнтації суспільного 

розвитку потребує пошуків нових підходів, норми якої могли б впливати на 

діяльність політика, вченого, підприємця тощо, сприяти розв’язанню соціальних 

конфліктів, врегульовувати людські стосунки в різноманітних соціальних 

сферах. Оскільки будь-яке наукове визначення проходить тривкий та 

суперечливий шлях розвитку: від ідеї, припущення. міфу через концепцію до 

епістемологічної теорії знань. 

Вчення мудрості розвинулося також у працях Г. Сковороди, І. Франка, 

Т. Шевченка, Д. Чижевського, В. Соловйова та ін. Предметом дослідження 

мудрості стали праці В. Горського, С. Аверінцева, В. Топорова, В. Бичка, 

Є. Харьковщенка, Л. Заднера, Є. Більченка, О. Лютко тощо. У цьому зв’язку 

домінантним до багатозначного терміну «мудрість» варто визнати термін 

«софійність», що використовується у філософії, релігієзнавстві, соціології, праві 

тощо. 

За визначенням В. Горського поняття «мудрість» пов’язується із 

визначеною інтелектуальною, пізнавальною діяльністю. Мудрість розуміється 

як «введення знання»… «Істинна» мудрість розумілася не просто у якості 

пізнання речей, але розуміння посередництвом цього Бога як вищої сутності та 

істини» [29, c. 78–79]. У соціальному аспекті сутність мудрості пов’язувалася із 

практичною діяльністю в якості пізнання істини як справедливості та поваги та 

«введення знання», що досягала й осмислення та пізнання вищої сутності як 

«синкретична форма у досвіді особистості». 

При цьому істинність вважається потужним критерієм наукового 

пізнання мудрості. Однак у результаті процесу пізнання до істинного завжди 

долучається певна кількість хибного і помилкового, оскільки межа між істиною 

та оманою настільки тонка й непомітна, що варто ледь відступити від істини, як 

24



знову потрапиш в оману. За цих умов ідея множинності істин покликана до 

життя прогресуючою багатозначністю типів пізнавальної діяльності. Як писав 

Фрідріх Ніцше, «що спонукає нас зробити припущення про істотну 

протилежність між «істинним» та «хибним»? [86, c. 269]. Адже покликання 

істини полягає у забезпеченні успіху за тієї чи іншої конкретно-історичної 

ситуації як визначеність буття, яке існує незалежно від того, вбачає її хто-небудь 

чи ні. 

Як наголошував Гегель: «що діяти справедливо – [означає діяти] в дусі 

терпимості», і висував вимогу вважати інших «рівними самому собі». У цьому 

розумінні нетерпимість кваліфікується як найвищий ступінь несправедливості, 

оскільки ініціюється як «повага», або як «взаємна повага», пише сучасний 

німецький філософ Райнен Форст у праці «Толерантність, справедливість і 

розум». Ситуація взаємної толерантності і взаємної терпимості – це вияв 

взаємної поваги, компромісу. Достатньо взаємної поваги і взаєморозуміння та 

усвідомлення цієї межі, вихід за межі якої – це певною мірою вихід у світ 

неповаги, непорозумінь і конфліктів. Адже нетерпимість відбувається там, де 

вона порушується. Можна сказати, що мудра людина та, яка готова 

самокритично оцінювати свої погляди й переосмислення способу життя, не 

абсолютувати свої цінності і стандарти. Саме дотримання цих толерантних меж 

є похідною практичного розуму в феноменології мудрості. В такому разі 

толерантність постає як вимога розуму та обов’язок терпимості, що базується на 

узагальненій і формальній основі, діє як нормативне правило, категоричний 

імператив. 

Важливе місце посідає вчення мудрості в поглядах Г. Сковороди. За 

сковородівською концепцією у творі «Разговор о премудрості» Софійна 

премудрість постає як одна із субстанцій, що є першоосновою світотворення, 

проявляє аксіологічний аспект, а саме – гармонізує навколишній світ, як елемент 

світового ладу, подає красу та порятунок. Наголошуючи на складових 

світу – «видимої» і «невидимої» натур, Г. Сковорода визначає у «невидимій» 
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натурі прояв Софії Премудрості Божої, яка є володаркою світу. При цьому 

Д. Чижевський підкреслює характерність прояву «софійності», духовного світу. 

Витворення новітньої людини як процесу духовного оновлення 

суспільства за умов пізнання Софії Премудрості Божої стає нагальним у 

дослідженні Є. Харьковщенко. Зокрема, мислитель звертає увагу на мету теорії 

самопізнання софійності як мудрості, а саме: «перетворення людини за умов 

подолання «зовнішньої людини», входження у внутрішній, духовний контакт з 

Божою Трійцею через «розлиту навколо Софію Премудрість Божу. Під час цього 

«здійснення» осяяне софійним світлом серце людини усвідомлює власну, 

справжню, божу сутність і проникає у «символічний світ» священних текстів. 

Відповідно до цього проникнення формувався критерій істинності результатів 

самопізнання. Це людське щастя, яке наповнюючись софійним змістом, що 

«розлитий» по «всім членам політичного корпусу», є здійсненням «сродної 

праці», яка забезпечує злагоджене функціонування суспільства» [131, c. 153]. 

Дослідник наголошує на пріоритеті функціонування міфологеми 

«Софія – мудрість», виголошуючи її різновиявний сенс осмислення. 

«Насамперед вона асоціюється із біблійною «Премудрістю Божою». Відповідно 

до неї світ є не лише творіння Бога, оскільки в основі його лежить особливе 

божественне начало – «душа світу», Софія – інстанція, що знаходиться між 

творцем і творінням, є джерелом божественної енергії, що забезпечує рух угору 

(«сходженням від нас») і рух униз («сходженням до нас»). Звідси походить 

іпостасна природа Софії, але вона не ототожнюється, як зазначає С. Булгаков, з 

жодною з трьох божественних іпостасей, а виступає як четверта. Через неї світ, 

природа, людина допускається всередину Трійці, всередину Божества, які, 

приймаючи в себе світ, одночасно проявляють себе в ньому. Завдяки цьому й 

долається той розрив між «творінням», що вважалося справою «Божою» і 

«спасінням», яке було проблемою людства, розрив, притаманний візантійському 

і римському варіантам християнства» [131, c. 63]. 

На наш погляд, для Софійної гармонії світ – це священна книга мудрості, 

оскільки у світі, як у книзі, кожна подія, кожне слово має своє значення. 
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Прагнення реалізувати таку гармонію вимагає від людини постійної напруги 

внутрішньою волею, що віддзеркалює творчу діяльність. За цих умов київська 

Софія – Оранта відрізняється від інших зображень Богородиці, оскільки виступає 

у ролі войовниці, яка об’єднує в собі силу духу (віру, волю, честь). Така мудрість 

має орієнтуватись на розмаїтті світу, його поліфонічності. Адже характерною 

ознакою української індивідуальності в феноменології мудрості є толеранція з її 

прийняттям та розумінням чужих традицій. Саме прагнення знайти компроміс 

між ворогуючими сторонами та потужні емоційні переживання при невдачі, що 

є також проявом прагнення до гармонії. «…Певна м’якість, що переходить у 

ніжність, толерантність, поступливість – це риси, які утворюють сукупність 

ознак, для яких домінантною є саме потреба гармонії. Зазначена природна 

толерантність українця, в основному, проявляється у нас у політичному житті, 

хоч це твердження, може, звучить парадоксально. Річ у тому, що у нас відомі 

нарікання на партійну коалізію, проте у нас аж ніяк партійні суперечки не є 

більші, ніж серед інших народів; коли ж ми, однак більше хворіємо з приводу 

цих непорозумінь, то це є доведенням нашої природної толеранції і прагнення до 

узгодження усіх» [140, c. 192]. Іншими словами, в українців, як і в європейців, 

існує прагнення до гармонії, що суттєво для феноменології мудрості. Але в 

українській національній ментальності (душі, характері) переважає захоплення 

гармонією. Це захоплення гармонією на рівні почуття відрізняє їх від 

європейської гармонії контрастів, що набуває переваги раціонального 

(мислячого, розрахункового). Крім того, на відміну від народів Сходу в українців 

існує значне розмежування між розумом, волею та відчуттям. 

У цьому сенсі захисна функція Богородиці – заступниці за рід людський, 

як її основна функція в Середньовіччі, викристалізовувалася на києворуському 

поприщі. В Київській Русі храми присвячувалися Богоматері – перша кам’яна 

церква (церква Богородиці (Десятинна) 988 – 996 рр.) побудована Володимиром 

Святославовичем, надбрамна Благовіщинська церква на Золотих воротах 

(1037 р.), як символ спасіння во Христі, збудована Ярославом Мудрим. 
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«Своїми мудрими розмислами і законами Ярослав зміцнив українську 

державу так, що сусідні чужі держави дбали про його приязнь і єдналися з його 

родом. Ярославові сини одружені були з чужоземними королівнами, а дочки з 

королями. Його син Всеволод оженився з грецькою царівною; дочка Єлисавета 

вийшла заміж за норвезького короля Гаральда, а княжна Ганна – за французького 

короля Генріха ІІ. Сам Ярослав був одружений з дочкою шведського короля. 

Перед смертю поділив Ярослав цілу Україну на окремі землі, або на так 

звані «уділи», і до кожного уділу призначив одного сина. Але наказав їм 

коритися владі найстаршого князя в Києві, а ним призначив сина Ізяслава. 

Своєму внукові Ростиславові дав Галичину, і відтоді починається рід галицьких 

князів Ростиславовичів. З надією, що по нім буде Україна сильна й славна. Вмер 

Ярослав Мудрий взимку 1054 р., маючи 75 років. Його поховали в церкві св. 

Софії у мармуровій домовині» [13, c. 31]. 

Адже в окресленому розрізі феноменології мудрості природа людської 

свідомості містить своєрідний характер ідентичності (неповторності, 

унікальності, оригінальності), оскільки необхідно розширювати лексико-

семантичне навантаження світогляду на підставі знання як детермінуючої сили 

духовного капіталу. При цьому, слушною є думка вітчизняного філософа Івана 

Франка: « …наш думаючий мозок, що ж він інше, як не зв’язок тих же атомів 

кислороду, вуглеводу і других елементів? – то гірка, важка мусить бути ся мрія-

дума!.. А кожний з вас, хто, не раз коштом страшенного зусилля і коштом не 

одного існування найближчих нам людей, видобувся з того темного низу хоч 

трохи на вищий щабель, чи ж не почує не раз мимовільного жаху і болю на саму 

думку про той низ і про те, що, не будь сеї або тої щасливої обставини, він був 

би, може, й донині пропадав у ньому, темний, безпомічний, незвісний нікому, не 

чоловік, а частина мас людської?» [128, c. 108]. 

Ті ж визначальні принципи та механізми мудрості розвиваються 

французьким мислителем Дідро в праці «Система природи»: «…природа 

наділила людині здатністю до відчуття і любовью до самої себе. Із цих 

характерних особливостей людини витікає її прагнення до насолоди і її страх 
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перед стражданнями, оскільки образ думок визначається способом буття… Мета 

людини у відповідній їй сфері буття – існувати і створювати власне існування 

щасливим… Пристрасті та інстинкти необхідні для існування людини. Але вони 

при цьому підлягають керівництву розумом» [128, c. 222]. 

У зазначеному контексті варто сказати, що мають право на існування 

елементарні замовляння, які вбачаються в українських колядках, казках про 

тварин як глобально-ментальний код народної мудрості. При цьому трапляються 

дивні пісеньки, які співають герої, намагаючись упіймати одне одного. Так, 

наприклад, «Колобок», «Коза-дереза», «Івасик-Телесик», «Про вовчика-братика 

і лисичку-сестричку» тощо. У казці «Лисичка, котик і півник» простежується 

своєрідне словесне змагання. Кожний персонаж виголошує свою магічно-

захисну або ж навпаки «приваблюючу» формулу, в якому добро перемагає зло. 

У Лисички це, за одним з варіантів: «Ходи, ходи, півнику, до мене, що у мене 

золота пшениця, медяна водиця», а у Півника – «То-ток, то-ток, не велів коток!» 

Проте, за одним з варіантів казки, у Лисички є й інші засоби, один з них – ще 

одне замовляння. І коли одне не спрацьовує, бо Півник відповідає своєю піснею-

протидією, вона застосовує інше [122, c. 35]. 

Про те, що своєрідність дитячого світобачення полягає в його динамічній 

цілісності, зазначали Ж. Піаже, Л.С. Виготський та інші видатні мислителі. Це 

світобачення мудрості стає основою творчих завершень за умови 

конструктивного розвитку уяви. Згідно з концепцією філософа Е.В. Ільєнкова, 

творча уява характеризується глибинним (сутнісним) реалізмом. Вона фіксує те, 

що існує в прихованій формі і може виявитись при певних умовах. Це може бути 

ледь виражена тенденція (нюанс, натяк, девіація), якій більшість людей не надає 

ніякого значення. Уява здатна відгадати в ній суттєву закономірність, якій 

суджено здійснитись лише в майбутньому. Крім того, автентична мудрість 

свідчить, що підлітки з інтересом сприймають твори «наївного» мистецтва (Анрі 

Руссо, Ніко Піросманішвілі). 

На наш погляд, в українських чарівних казках відкрите застосування 

словесних магічних формул зустрічається нечасто. Очевидно, йдеться про 
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етичний бік, оскільки чаклування, з огляду християнства, – тяжкий гріх, а чарівні 

казки з’явилися набагато пізніше, ніж ті казки про тварин, в яких відверте 

вживання магічних замовлянь. 

У цьому сенсі первісна магія як субстанційна складова мудрості наших 

предків невіддільна від образів могутніх магів, здатних впливати на явища 

природи й людей за допомогою незвичайних, надприродних сил. У багатьох 

народів маги були общинними лідерами, а то й племінними вождями. Серед 

найдавніших ритуалів виокремлюються магічні обряди, що забезпечували вдале 

полювання. Зображення таких обрядів доносить до наших днів мистецтво 

кам’яного віку Євразії. Інші обряди первісної магії були спрямовані на 

забезпечення родючості. З глибокої давнини для цих обрядів використовували 

різноманітні зображення духів і божеств з каменю, кості, рогу, бурштину, дерева. 

Передусім це були вже згадувані статуетки Великої матері – втілення родючості 

землі й живих істот. Значно поширені у багатьох народів світу магічні обряди 

викликання у Неба дощу так само покликані від первісної магії, пережили віки і 

закорінилися в культурному спадку практично всіх народів світу. 

Припускають також, що вже тоді первісні люди виявляли мудрість 

стосовно сонцестояння і рівнодення, оскільки з цими явищами пов’язані весняні 

повені і зміна сезонів погоди. Подальший розвиток спостережень за небом 

відбувся вже в ІV – ІІІ тис. до н. е., коли на добре зрошуваних родючих землях 

навколо великих річок Ніл, Тигр і Євфрат на Близькому Сході, Інд і Ганг на 

півострові Індостан, Хуанхе і Янцзи на Далекому Сході завдяки успіхам 

землеробства зародилися давні цивілізації. Тому нагромадження астрономічних 

знань та їх використання стало одним з основних занять і езотерично сакральною 

прерогативою мудреців (зокрема, жерців). Іншими словами, ці найдавніші 

астрономи свої знання про небесні явища розглядали як успадковані з «темних», 

первісних століть історії своїх народів. 

На наш погляд, відсутня ретельна наукова теорія деяких проявів небесної 

активності. Так, наприклад, не до кінця зрозумілі причини вибуху наднових 
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зірок, а також короткі спалахи гамма-випромінювання, що регулярно 

спостерігаються в різних областях зоряного неба. 

За цих умов, вивчаючи соціоантропогенезу феноменології мудрості, 

варто розглядати інституціоналізацію як сферу духовного виробництва стосовно 

систематизації знань про суспільну дійсність. Саме наукове вирішення 

феноменології мудрості в духовній субстанційній основі є легітимним 

визнанням. Тому наука як специфічний соціальний інститут у структурі 

соціального організму мудрості ініціює семантичне поле всесвіту і визначає його 

морфологічні та функціональні параметри. 

У 60-ті роки минулого століття на новий рівень наукового пізнання 

виступила феноменологічна соціальна філософія та філософія історії. Наукова 

цінність феноменології як сукупність духовних феноменів полягає у здатності 

трансформувати ефірно субстанційні (першопочаткові) дії у різновид 

пізнавальної діяльності людини. Таке переосмислення наукових понять ініціює 

інтелектуальна інтуїція як «вбачання» істини, її здатності само розкриватися. За 

цих обставин варто зазначити концепцію проактивності. 

При цьому, за Гуссерлем, важливе місце посідає «інтенційна активність», 

«напруженість» свідомості, оскільки до інтенційної активності мають 

відноситись діяльність органів чуття, уяви, фантазії, міфу як відповідного 

сенсорного світовідчуття. Саме інтенційність свідомості реалізується в серії 

конститутивних актів мудрості. Адже Гуссерль створює феноменологію як суто 

методологічне вчення, яке має за мету обґрунтування системи знання як такого, 

оскільки є безсумнівними аподиктичні – вихідні принципи. Тому Гуссерль 

розробляє в «Ідеях до чистої феноменології і феноменологічної філософії» новий 

підхід до методології – так звану «трансцендентальну феноменологію», 

духовним ядром якої є ідея «феноменологічної редукції» [33, c. 101]. 

За Гуссерлем, природне пізнання починається з досвіду і залишається в 

досвіді. Отже, в тій теоретичній настанові, яку називають «природною», 

смисложиттєвий горизонт можливих досліджень позначений життєвим світом. 

Фактичний рух будь-якого людського досвіду такий, що він примушує наш 
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розум виходити за межі речей, які дані наочно. Отже, можна слідувати сутнісно 

можливим варіантам мотивованих взвємозв’язків досвіду, іменований «дійсним 

світом». Це особливий випадок різноманітних можливих світів. 

До вимог реалізації процедури феноменологічної редукції Гуссерль 

відносить застосовувані ним і в попередній період процедури «утримування» від 

певних суджень про об’єктивне буття реального світу або математичний вислів 

«винесення за дужки» пізнавального розгляду об’єктивного змісту реальності, 

так само як і психофізичної (емпіричної) реальності власного Я (Еgo). Таку 

сукупність названих операцій іноді називають «психологічною редукцією», що 

містять у собі операції щодо отримання «ейдетичного» знання (або «ейдетичної 

редукції». 

За цих умов новим моментом виступає остання 

процедура – «трансцендентальна» (або «феноменологічна» редукція, в ході якої 

редукується (піддається «духу епохи», усувається від розгляду) не тільки 

емпіричне Я (емпіричне Еgo) суб’єкта пізнання, а й увесь ейдетичний зміст 

пізнавальних операцій. Крім того, в процесі феноменологічної редукції 

елімінується сукупний сумнівний – неаподиктичний зміст пізнання, оскільки 

лишається тільки трансцендентальний (або «чистий») суб’єкт (або «Я») і сам 

факт мого сумніву. Як вважає Гуссерль, тільки цей «феноменологічний 

залишок» здатний продукувати статус аподиктичного (абсолютно 

безсумнівного) знання. Трансцендентальне Еgo, або трансцендентальний 

суб’єкт, є таке моє існування, про яке я нічого не знав до завершення процедури 

феноменологічної редукції. Це інтуїтивне, інтелектуально виражене, 

самовідчуття «чистого» факту свого існування як інтенційний об’єкт мислення. 

На наш погляд, феноменологічна редукція духовного капіталу, що вбачає 

феномени життєвого світу, виявляє себе у хронологічній послідовності 

конститутивних актів, оскільки вони становлять інтенційний зміст 

феноменологічних об’єктів – феноменів. За цих обставин функціонування 

трансцендентального суб’єкта виявляє два моменти – часовий потік інтенційних 

конститутивних актів «чистої» свідомості і корелятивні результати цієї 

32



комунікативної активності – інтенційні об’єкти. Це означає, що феноменологія 

як система методологічного знання базується на онтологічній та гносеологічних 

основах. Тому Гайдеггер інтенційно скеровує на світ, буття не штучно відірвану 

від людини свідомість (перетворюючи її тим самим на абстрактно-логічний 

гносеологічний суб’єкт), а саму людську екзистенцію. Останнє і є реально-

екзистенційним, онтологічним суб’єктом, «безоднею ніщо» у структурному 

змісті світу світу, «світлою плямою прозорості» в бутті. Феноменологічна 

методологія використовується Гайдеггером для «деструкції» раціоналістично-

«метафізичної» картини світу й осягнення ірраціоналістського напряму. Адже 

сама інтенційність свідомості є специфічним виявом екзистенційної природи 

людського буття, що ініціює в собі екзистенцію. 

На феноменологію як на матрицю онтологічно різних позицій 

посилаються і М. Мерло-Понті, і А. Камю з варіантами екзистенційної філософії, 

і засновник французького персоналізму Е. Муньє, і представники так званої 

«філософії духу» Л. Лавель і Р. ле Сенн. 

Перенесення даної феноменологічної моделі мудрості на українське 

підґрунтя у цьому вузькому значенні містять і перші вітчизняні наукові розробки 

стосовно такого його структурного елементу як ідентичності [30, c. 35]. Однак, 

на нашу думку, доречно утвердити тлумачення терміна «політика ідентичності», 

оскільки ним досить точно і семантично виправдано охоплюється комплекс 

явищ, наукових і практичних проблем, що є актуальним для етапу становлення 

національної державності. Саме політика ідентичності уможливлює в собі 

органи державної влади. Політичні та громадські рухи й організації, самоврядні 

територіальні, конфесійні, професійні та інші об’єднання громадян, духовна 

еліта, вчені, освітяни, різноманітні медіа, а також впливові фінансові та 

економічні структури. 

У цьому значенні політика ідентичності може бути за своїм типом 

креативною. Важливість такої політики ідентичності серед інших сфер 

суспільного управління та державної політики визначається функціями, які 

виконує механізм національної ідентифікації в системі суспільної організації та 

33



саморегулювання. Основними компонентами такої організації є: морально-

ціннісна інтеграція суспільства, що забезпечує стабільність суспільних зв’язків 

та надає відчуття захищеності кожному члену суспільства. 

Таким чином, сьогодні має панувати такий креативно-творчий дух часу, 

в якому пропонується відмовитися від ідеологічного протистояння і зосередити 

увагу державності й громадськості на вирішенні прагматичних завдань 

узгодження розуміння критеріїв національної приналежності та імперативів 

суспільної поведінки. 

З огляду на це, онтологічною основою інституціоналізації є смислогенез, 

котрий через освіту як механізм самовиявлення, самовираження створює «дух 

епохи», на якому базується певний тип культури виробництва, спілкування як 

«гра грою відповідних гравців». Цей тип культури в соціальному організмі 

мудрості реалізується у системі вищої освіти як суспільно визначена вимога, 

норма, стандарт тощо. 

На практиці підвищення якості та потужності процесу смислогенезу на 

планетарному рівні спричинилося до того, що наприкінці ХХ ст. «дух епохи» 

змінився на якісно інший ступінь розвитку, збудивши ментальні засади етносу і 

сформувавши специфічний «дух народу». 

Оскільки зміни відбувалися не в матеріальній сфері, а у сфері духовного 

виробництва, світова соціальна криза «закономірна» застала «пересічну» 

людину непідготовленою. При цьому, варто згадати своєчасне попередження 

Гегеля про те, «що якщо тільки дух народу підноситься на вищий рівень, усі 

моменти державного устрою, що пов’язані з попередніми рівнями його розвитку, 

втрачають усталеність, вони повинні занепасти, і не існує сили, здатної їх 

утримати» [22, c. 79]. Саме йому, «духу епохи», повинна відповідати виробнича 

діяльність вищої школи. Цю думку виразно окреслив В.П. Андрущенко, який, 

виступаючи на загальноукраїнському методологічному семінарі Академії 

педагогічних наук України та Інституту вищої освіти з проблеми «Філософія 

освіти ХХІ століття: проблеми і перспективи» [127, c. 48]. 
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На наш погляд, наука, освіта та виховання є «духом епохи» в 

інституціональній формі мудрості, що визначає співрозмірність людини з 

епохою. Такий «дух епохи» в феноменології мудрості є філософським 

узагальненням наукових доробок, з огляду на які людство вибудовує свою 

соціальність, проектує майбутнє, готує до життя підростаюче покоління. 

Сьгодні інституціоналізація з боку науки значною мірою розгорнулася 

саме в інформаційних технологіях. З огляду на цю інформаційну фазу 

інституціоналізація, зокрема вищої освіти, готує професійні кадри. Виконує 

функцію забезпечення належного інтелектуального рівня сучасного 

виробництва. Іншими словами, зміни в духовному житті країни повинні підвести 

природним шляхом її вищу школу до фундаменталізації освіти на основі 

духовної єдності її технічної, природничо-наукової та гуманістичної складових. 

Для цього треба затребувати до органічного стану цілісну систему знань. 

Розпочати в цьому відношенні необхідно з обґрунтування універсальної моделі 

гармонійного світу. Адже людина повинна в першу чергу духовно, на підставі 

знань та життєвого досвіду, відчути зв’язок з космосом, таким чином входячи в 

ноосферу. Цей тип зв’язку осягається сучасною наукою через визнання 

екологічного імперативу. 

Безперечно, необхідна практична реалізація тріади «екологічне 

виховання – екологічна просвіта – екологічна освіта». Усі компоненти цієї тріади 

тісно взаємопов’язані, становлять основу формування екологічного (космічного) 

світогляду, що базується на усвідомленні необхідності збереження 

оптимального для життя середовища, яким є біосфера Землі. За цих умов 

створюються перші кроки для заселення космічного простору навколо планети 

Земля. Тому інституціоналізація вищої освіти повинна готувати саме духовну 

людину як мудреця добрих справ. 

До морфологічного напруження в феноменології мудрості призводить 

необхідність диверсифікації типів університетів і не лише за сферами 

професійної підготовки, а й за об’єктом університетської освіти. Як висновок 

необхідно зауважити, що суперечності морфологічного походження полягають 
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у наявності або відсутності певних елементів у структурі вищої освіти. 

Вирішення цих суперечностей полягає в річищі створення новітніх освітянських 

новоутворень у структурі системи вищої освіти або розширення функціональної 

палітри вже існуючих елементів. При цьому, функціональні розлади в 

інституціоналізації вищої освіти можна усунути шляхом активної та 

цілераціональної діяльності системи управління країни. 

Таким чином, наукове визначення поняття «мудрість» пов’язане зі 

смислогенезом як всебічним явищем земного, так і космічного походження, 

незалежно від суб’єкта історичної дії. Саме інституціоналізація науки, освіти та 

виховання здатна інтегруватись у феноменологічний процес мудрості як єдиний 

соціальний організм, що із добротними намірами духовних феноменів має 

трансформуватись в континентальну та планетарну цілісність. 

Мудрість як основа ресурсу в духовному розвитку соціуму 

У сучасну добу глобалізації, коли суспільні відносини недостатньо 

взаємно згармонізовані, відбуваються певні антиподні механізми в самому 

енергетичному процесі. За цих умов ефірна субстанція виступає діалектичним 

джерелом природного розвитку людини. Такий стан і форма ефірної субстанції 

як першооснови живого в сущому накладається на природу. В основі 

субстанційності людського (розвитку ідеї, думки) як живої розумної істоти є 

біосоціальність, що виступає в такому контексті за своєю внутрішньою будовою 

мозку як природний «штаб». В цьому ефірному просторі біологічна організація 

клітини значною мірою «купається» у водному сполученні, оскільки 

розповсюджує спадкову інформацію, таким чином народжуючи рух 

субстанційно живих мікроорганізмів. 

При цьому варто довести, що саме мудрість народу становить природно-

соціально-духовну субстанцію історичного процесу. В цьому сенсі необхідно 

говорити про субстанційну природу народу, розпочинаючи з категорії 

«субстанція». Слід звернути увагу на те, що ставлення до цієї філософської 

категорії ніколи не було одноманітним. Так, Ф. Бекон говорив, що такі поняття 

як «субстанція», «якість», «дія», «страждання», «буття» та інші не можна 
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називати гарними [15, c. 389]. Інші користуються нею, починаючи від 

Аристотеля, і досягають цю категорію як безмістовну і разом з тим користуються 

нею. 

В феноменологічному контексті мудрості є підстави використовувати 

категорію «субстанція», оскільки це не якась нерухома першооснова життя, а 

навпаки – вона рухлива внаслідок своєї суперечливості як основа всього сущого. 

Субстанція, за Дж. Локком, є загальна основа бога, духів і тіла, які є 

різноманітними модифікаціями [67, c. 36]. Як вважав Б. Спіноза «субстанцію 

необхідно називати тільки те, що є вічним, незалежним від усякої вищої 

причини, те, що існує само собою і за необхідності. Ця єдина неподільна 

субстанція не тільки наділена нескінченною силою досконалостей, але й 

видозмінюється нескінченно [37, c. 213]. 

Із приведених думок світових філософів вочевидь витікає, що 

субстанція – це така основа, яка становить активно діючу сторону того чи іншого 

явища або прогресу. В цьому розрізі вона рельєфно відрізняється від матерії, що 

є об’єктивною реальністю. Іншими словами, субстанція є суб’єкт, а 

матерія – об’єкт. 

Згідно з Г. Лейбніцем: « …кожна наука має своїм предметом субстанцію» 

[65, c. 142]. На нашу думку, філософ нараховує дві точки зору на природу 

субстанції. Згідно з першою точкою зору, кожна субстанція, включаючи душу і 

навіть самого Бога, є тілесне. Інакше кажучи, вона складається із матерії або 

робочої маси. Інші вважають, що існують і безтілесні субстанції, що людські 

душі безтілесні, що Бог – це душа або найвища світова сила, навіть, якщо 

бажаєте, причина самої матерії [65, c. 152]. Субстанція може виникати тільки 

шляхом творення і зникати тільки шляхом знищення. Неможливо поділити 

субстанцію на дві, або з двох зробити одну і, отже, кількість субстанцій не може 

збільшуватися, а ні зменшуватися природним шляхом, хоча вони часто 

підлягають перетворенням. Окрім цього, кожна субстанція ніби є земним світом 

і дзеркалом бога або всього універсуму, який кожна субстанція відображає по-
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своєму. Універсум помножується стільки разів, скільки існує субстанцій [66, 

c. 117]. 

Субстанція має свою природу і складається із сукупності всіх 

властивостей, які становлять основу будь-якого матеріального чи духовного 

предмету. Кожна субстанція є в деякому роді особливий світ, незалежний від 

усього іншого, крім Бога [66, c. 138]. До загальних властивостей субстанції 

належать: рух, мінливість, простір, час та сталість. 

На наш погляд, субстанція – це поняття, що позначає основу, творчу силу 

всього існуючого. Погляди філософів розходилися швидше не в загальному 

визнанні цієї категорії, а в її конкретному використанні. Так, Г. Гегель вважав, 

що «духовний світ є субстанційний світ» [21, c. 354]. Відмовляючи фізичному 

світові в субстанційності, Г. Гегель вважав, що субстанція є, по-перше, духовна 

основа, по-друге, розумова основа і, по-третє, діяльнісна основа. Не поділяючи 

гегелівської думки стосовно того, що фізичний світ не має субстанційної основи, 

необхідно припускати наявність методологічного потенціалу категорії 

субстанції. 

Субстанційна якість є внутрішнє необхідне відношення. Ця гегелівська 

думка отримала глибокий розвиток у філософських поглядах К. Маркса, який 

писав, що субстанційна якість є тільки внутрішньою необхідністю [77, c. 322]. 

Як необхідне внутрішнє відношення, субстанція є нескінченною сутністю, яка 

виявляється в кінцевих речах. Субстанційне відношення є відношенням 

нескінченного і скінченного, сутності та явища, загального і окремого тощо. 

На тотожність субстанції і предмета з його діями і функцією звертав увагу 

Б. Спіноза. У більш повному і всебічному вигляді цю ідею розвинув К. Маркс. 

Він підкреслював, що дія є «вищою функцією» предмета або явища. Тому спосіб 

дії, руху або існування предмета чи явища збігається з їхньою сутністю. Термін 

«субстанція» позначfє дійовий початок. Здібність діяти властива кожній 

субстанції, і із неї завжди народжується деякий рух. І тому сама тілесна 

субстанція (рівно як і духовна) ніколи не перестає діяти [77, c. 241]. 
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Субстанція має певні властивості. Це, перш за все, такі властивості, як 

загальність, суттєвість, активність. При всіх розбіжностях в означенні субстанції 

ні у кого не викликає сумніву те, що субстанція відбиває загальність. У 

«Філософському енциклопедичному словнику» міститься означення категорії 

субстанції як об’єктивної реальності, як матерії в аспекті єдності всіх форм її 

руху, як граничної основи, завдяки якій чуттєва різноманітність і мінливість 

властивостей зводиться до чогось постійного, відносно нерухомого і самостійно 

існуючого» [125, c. 458]. 

Не можна сказати, що наведене означення субстанції є найдосконалішим, 

оскільки виконане в аспекті моністичної філософії. Саме таке означення 

субстанції є позитивним посилом в книгах з матеріалістичної філософії, де в 

одному місці субстанція трактується як «найглибша сутність буття», як єдина 

основа всіх матеріальних утворень, завдяки якій вони «органічно пов’язані між 

собою, переходять одне в одне і в своїй сукупності утворюють цілісну систему. 

Але в цих означеннях, на наш погляд, ні слова не сказано про те, рухома чи 

нерухома ця першооснова. Не витримує критики, на наш погляд, позиція, згідно 

з якою субстанція зводиться до якогось матеріального предмету. По-перше, 

субстанція не може розглядатися лише як матеріальний предмет, а по-друге, 

виглядати як нерухома першооснова. Таке поняття субстанції нагадує 

платонівські «ідеї», що знаходяться в «наднебессі» нерухомо і разом з тим 

становлять першооснову всіх рухомих предметів, явищ, процесів. 

У цьому плані необхідність застосування субстанційного аналізу до 

розробки теорії феноменології мудрості диктується низкою чинників. Адже 

субстанція є вираження і приближення до абсолютного значення предмета, яке 

конкретизується і поглиблюється сумою відносних істин, оскільки субстанційне 

визначення сутності мудрості досягається способом її активної дії. 

Особливу увагу привертають до себе положення Д. Дідро про те, що 

людина складається із двох різних субстанцій (тілесної і духовної), що рух атомів 

породжує субстанцію, що якби субстанція була безтілесна, то її носії не мали б 

ні почуттів, ні сприйняття, ні задоволення, ні гіркоти. 
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Крім того, у сучасних умовах духовного відродження зростає інтерес до 

проблеми розвитку та історії духовної культури як домінанти життєтворення 

мудрості. У цьому сенсі варто ретельно зупинитись на головних гіпотезах, які 

пояснюють механізм біосоціалізації, але спочатку варто стверджувати позицію 

щодо теорії біологічного прогресу. Оскільки значною мірою поширена думка, 

згідно з якою соціальність виникає на певному етапі прогресуючого біологічного 

розвитку видів тварин. Коли мова заходить про розвиток, у нашому конструкті 

це розвиток біосоціальності, то інтуїтивно його розуміють як прогресивне 

ускладнення, яке повинно «накладуватися» на відповідне ускладнення 

біологічних форм. Виконання такого підходу суттєво веде до спроб об’єднання 

двох напрямків прогресивного розвитку, коли більш складній органічній 

структурі відповідає більш вдосконалена соціальна. 

Ретельне вивчення соціально-філософського аспекту біосоціальності 

можливе із залученням таких понять, як аналогія і гомологія. Часто фіксована 

подібність у структурі тваринних спільнот ігнорується як неможлива через те, 

що ці спільноти утворені представниками різних філетичних таксонів. У зв’язку 

з цим суттєво нагадати, що ієрархія організмів, запропонована різними авторами 

(Арістотель, К. Лінней), є абстракцією і мобілізована показати «прогресивний» 

розвиток живих істот від простих форм до людини або навіть до Бога, якщо такий 

знадобиться. З огляду на це можна до безкінцевості множити подібні приклади, 

проте потрібно звернути увагу на головні висновки: 1) немає критеріїв 

складності організмів та їхньої прогресивності; 2) отримані в останній час 

експериментальні дані ігнорують старі уявлення про прогресивний устрій деяких 

груп тварин. 

Вивчення біосоціального еволюціонізму духовного капіталу мудрості 

людини примушує звернутися до загальних уявлень про розвиток органічного 

світу. В контексті природничо-історичного походження виокремлюють дві 

важливі концепції – монофілізм і поліфілізм. Коротко відзначається, що 

монофілізм – виникнення організмів від загального пращура, а 

поліфілізм – виникнення нових таксонів від деяких пращурських форм. 

40



Головною точкою зору на сьогодні є монофілітична позиція. Її логічним 

завершенням є згадана вище ієрархія живої природи. Використання цього витоку 

для аналізу біосоціальності призводить до того, що при описуванні подібних 

форм нам доводиться говорити про аналогії, тобто про зовнішнє за схожістю як 

прояв біологічної спільноти. 

Опертя на монофілізм призводить до необхідності формувати систему, 

що відображає ускладнення і розвиток анатомо-фізіологічних структур, а не 

еволюцію біосоціальності. В силу цього постає питання: як загалом можна 

«зв’язати» форму біосоціальності з рівнем біологічної організації? Як порівняти 

соціальність бджоли і горили, виходячи з того, що перша належить до типу 

безхребетних, а друга – до типу хребетних? Головною відмінною рисою 

хордових є наявність хребетного стовбура, хорди. Якщо у бджоли немає 

систематично більш «вищої» ознаки – хорди, то чому вона повинна володіти 

соціальністю (соціальною, а не біологічною формою організації) нижчого рангу? 

Хорда надає (якщо загалом дає) її носіям анатомно-фізіологічну вагомість і ніяк 

не може впливати на соціальність тварини. 

Використання поняття «аналогія» дає змогу відкрити діалектику 

внутрішнього і зовнішнього при формуванні біосоціальності. Якщо ми 

передбачимо, що її поява є наслідком гомології, тоді можна стверджувати: 

виникнення біосоціальності було закладене в генетичній (внутрішній) програмі 

і просто реалізувалося за певних умов. Навпаки, якщо ознака є аналогічною, тоді 

можна передбачити, що її поява викликана дією зовнішніх чинників і не 

залежить від внутрішньої, біологічної організації. У такому випадку пошук 

причин біосоціальності пов’язаний: у першому випадку – з біологічним 

«устроєм» виду; у другому – з дією певного зовнішнього чинника. На наш 

погляд, вказівки на аналогічність дуже поширені у біології при описі джерельних 

форм, але майже відсутні при аналізі психологічних і соціальних феноменів. 

Таким чином, підводячи короткий підсумок вищесказаного, необхідно 

підкреслити: по-перше, при поясненні біосоціальних форм організації у 

безхребетних і хребетних тварин необхідно враховувати їхню приналежність до 

41



різних філетичних угруповань; по-друге, розвиток біосоціальності відбувався 

паралельно (усуспільненість бджоли не є гомологічною спадковістю 

усуспільненості приматів); по-третє, використання методу аналогій дає 

можливість «згладити гострі кути», які виникають після прийняття теорії 

біологічного прогресу. Відіграючи домінуючу роль на ранньому етапі 

становлення теоретичної біології, ідея прогресу має бути переосмислена з 

позиції сучасного пізнання, оскільки шаблонне її використання веде до 

несуттєвого повторення гіпотез, які першопочатково закладені самою 

концепцією прогресу. 

У цьому розрізі вияв незалежного характеру соціалізації дає можливість 

сформулювати такі передбачення: 

1. Соціалізація має коригуючий характер і її походження пов’язане з 

необхідністю прилаштовуватися до умов зовнішнього середовища. 

2. Для розуміння специфіки механізму організації тваринних 

усуспільнень потрібен аналіз їхньої адаптивності. 

3. Якщо біоусуспільнення фіксуються в різних таксономічних групах, то 

суттєво передбачити, що вони організовані згідно з рубіжним принципом. 

4. Якщо організація біоусуспільнень дає певну селективну користь, то 

розвиток таких істот повинен йти в напрямку появи нових механізмів організації, 

що надає зростанню щаблю конформізму (прилаштованості), що певною мірою 

містить у собі концептуальну модель «біосоціонавігації». 

На наш погляд варто було б умовно виокремити три групи соціальних 

тварин і запропонувати розділити їх на два типи – природжені і набуті. Виходячи 

із своїх міркувань про те, що соціальність є іманентною властивістю, яка 

притаманна органічній матерії, вона відокремлює спільноти, утворені в 

результаті: а) харчування; б) сприймання; в) розвитку взаємодії. Спільноти, 

утворені по першому типу, складаються з коралів, поліпів тощо. До другого типу 

відносяться спільноти безхребетних і хребетних. 

Нижче подаються головні концепції, які відображають становлення і 

розвиток біосоціальної форми організації тваринних спільнот. Концепція 
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біосуспільства як розширеної сім’ї головний наголос спрямовує на розгляд 

генетичного сходження між членами біосуспільств, щаблів їхньої єдиної дії у 

вирощуванні нащадків. Використання цього підходу показує, що спільноти-

колонії розкривають у собі агрегацію елементів, які утворилися в результаті 

ділення клітки-засновниці біоспільноти. Іншими словами, це клон кліток, 

пов’язаних генетичним і функціональним зрощенням. 

Аналіз спільнот комах показує таке: 1) високий рівень подібності особин 

у спільноті; 2) спільноти складаються з генетично подібних особин; 3) усі члени 

таких утворень є прямими нащадками обмеженої кількості особин. 

Теорія розширеної сім’ї несе в собі появу біосоціальності за такою 

схемою: 1) поява нащадків; 2) прояв істинного піклування про нащадків; 

3) участь нащадків у формуванні і культивації нових генерацій; 4) перекривання 

деяких генерацій. Таким чином, біоспільнота виникає в результаті ускладнення 

відносин між батьківськими особинами та їхніми прямими нащадками. Як певну 

модифікацію гіпотези розширеної сім’ї можна розглядати концепцію 

материнського маніпулювання, згідно з якою батьківські особини першочергово 

породжують стерильних нащадків, що спонукає їх у наступному інтегруватися. 

Теорія надорганізму 

Неодноразово ідея надорганізменного формування спільнот 

використовувалася для пояснення суспільної організації в тваринному світі. 

Найбільш цілісно вона розроблена для суспільних комах. Вважають, що вперше 

описав сім’ю комах як надорганізм В. Венлер у статті «Колонія мурашок як 

організм». Автор передбачав, що спільнота аналогічна за своєю будовою і 

виконавчим функціям багатоклітинного тваринного організму. Також його 

бачення зводилось до таких положень: 1) одна особина спільноти є аналогом 

однієї клітини багатоклітинного організму; 2) в надорганізмі особини 

спеціалізовані на виконання певних функцій, які аналогічні системі органів і 

тканин цілісного організму; 3) існує інтеграційна система передавання 

інформації; 4) надорганізм і організм мають індивідуальні риси; 5) розмноження 

відбувається внаслідок розвитку генеративної тканини – аналогу 
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репродуктивних особин; 6) надорганізм проходить у своєму розвитку всі стадії, 

притаманні організму, тобто народження, зростання, розвиток і відмирання. 

Незважаючи на наочну простоту і високу міру аналогії, варто відзначити, що 

концепція надорганізму має і свої недоліки. Так, вважають, що особини 

спільноти не цілком генетично ідентичні порівняно з клітинами 

багатоклітинного організму [10, c. 78]. 

Підбиваючи підсумки теорії надорганізму, необхідно підкреслити таке: 

1) цю концепцію неодноразово залучали для аналізу соціальних явищ, а тому 

вона цілком суттєва для опису феномена біосоціальності; 2) концепція 

надорганізму може бути розглянута як невід’ємний атрибут цілісного, 

холістичного підходу; 3) уявлення про спільноту надорганізму дає можливість 

підійти до неї як до ієрархічно організованої системи, утвореної з однорідних 

елементів; 4) надорганізменний підхід відображає єдність органічного світу від 

клітинних до соціальних форм. 

Ця концепція витримана у річищі соціобіологічного підходу. Отже, під 

біоспільнотою ми розуміємо сукупність взаємодіючих між собою організмів 

одного виду з функціональною диференціацією і спеціалізацією, пов’язаних 

високим рівнем генетичного зрощення і організованих в ієрархічну структуру. 

Адаптивний характер біосоціальності 

Як підкреслювалось, існують дві тенденції при розгляді 

біосоціальності – соціальність як іманентна властивість і як епіфеномен. Більш 

поширені уявлення про соціалізацію як епіфеномен, тобто як надфеномен, який 

виявляється у формі «надбудови» до біологічного. Для такої соціальності 

прийнято вказувати на селективну користь. Так, можна зустріти такий список: 

1) захист від хижаків; 2) захист від умов середовища; 3) підвищення 

життєдіяльності, виживання; 4) підвищення ефективності харчування; 

5) займання нових екологічних ніш; 6) підвищення ефективності розмноження; 

7) стабільність популяції; 8) зміни умов середовища. 

Соціалізація, розгортаючись під дією природного відбору, являє собою 

«останній шанс» недієздатних організмів для виживання. Вона створює нову 
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цілісність для боротьби за виживання, знижуючи інтенсивність індивідуального 

відбору. Як зауважує Е.Н. Панов: «В рамках соціобіології соціальність тлумачать 

як деяке новоутворення, що виникає на певній стадії еволюції тваринного світу». 

Він же вказував на те, що рівень узгодженості соціальних груп знаходиться на 

рівні особин. Іншими словами, спільнота неодмінно адаптована до середовища, 

як і пара або індивід. 

Застосування гіпотези компенсаторного характеру біосоціалізації дає 

можливість зрозуміти причину такої форми організації. На противагу важко 

пояснити, для чого виникла «необхідність» інтегруватись в спільноті, якщо нове 

утворення такою самою мірою адаптоване в спільноті як особина. Адже 

соціогенеза сприймається як перехід від одиничної стадії до спільноти, при 

якому індивід «жертвує» своїми інтересами з метою підвищення налаштованості 

групи. Тоді неможливо уявити, для чого необхідно жертвувати на користь 

аналогічною мірою налаштованого утворення. Суттєво осмислити, що 

неадаптовані індивіди «змушені» жертвувати, щоб кріз призму сукупної, 

групової узгодженості вижити в конкурентній боротьбі. 

Згідно з М. Тінбергом [10, c. 123], який розглядав організм як «наділену» 

функціональністю сутність, можна зрозуміти, що колонія Volvox є спільнотою. 

Міра інтегрованості клітин у цьому контексті є невагомою і тому недієздатна до 

самостійного функціювання, тобто є «неділенням» або індивідом-організмом. 

Поява біосоціальної форми організації живої матерії має адаптивний, 

компенсаторний характер, оскільки біосоціалізація виникає в результаті 

пристосування до середовища непристосованих індивідуально осіб і 

розгортається під дією механізму природного відбору. 

Соціалізація створює новітню цілісність у боротьбі за виживання. Вона 

анулює протиріччя міжіндивідуального відбору й інверсує його на груповий. 

Соціалізація як компенсаторний процес виникає внаслідок глобальних 

антропоморфозів Життя – це поява багатоклітинності і статевого розмноження, 

воно має характер прилаштованості до цих явищ. Наприклад, спільноти-колонії 
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виникають як один з можливих варіантів відповіді на антропоморфоз у формі 

появи багатоклітинності. 

Зазначається, що соціогенеза прямує магістраллю репродуктивності 

стерілізації частини спільноти. В результаті цього процесу відбувається 

розмежування особин на дві групи – репродуктивних і соматичних тварин. Тому 

на ранніх етапах соціалізації в спільнотах-колоніях відбувається втрата певною 

частиною одноклітинних елементів здатності до реалізації, досягаючи 

епіцентрального розгалуження у соціальних комах. 

При цьому, простежуються три послідовних етапи подібного 

репродуктивного розділення: генетичний контроль, контроль на рівні 

ембріогенези і «поведінкова стеріалізація» дорослих особин. У спільнотах 

хребетних також виокремлюються елементи репродуктивної стеріалізації. Ці 

спільноти змушені інверсувати «зайвих» або періферійних самців. У хребетних 

домінантне розмноження «репродуктивного ядра» і звільнення молодих самців 

призводить до формування соціальної групи особин як елементів із спадкових 

тварин. 

Належне правило біосоціалізації – звільнитися від зайвих самців, тобто 

обмеженого статевого процесу. «Ідеал» біоспільноти – партеногенетичне 

повторення одиничного організму в нащадках. Необхідно ствердити, що за 

результатом репродуктивності стерілізації і функціональної спеціалізації 

виникає залежність особин одна від одної, коригування їх до інтеграції. Понад 

те, на прикладі розвитку робочих особин у спільнотах комах можна говорити про 

те, що самиця-засновниця штучно «закладає» функціональну неповноцінність 

потомства як інтегрування спільнотою. Іншими словами, самиця-засновниця, не 

здатна до самостійного функціювання, повторює себе в нащадках, забезпечуючи 

економічне функціювання 

Біосоціоеволюціонізм в боротьбі за обмежені ресурси 

Життя загалом розглядається як боротьба за речовину, тобто ресурси. 

Так, Дж.Бернал відзначає, що обмін речовини з навколишнім середовищем є 
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одним з основних критеріїв живого, перманентно пов’язуючи енергетичні 

ресурси та органічну еволюцію в своїй праці. 

В контексті розвитку органічної речовини, А. Роув [10, c. 134] пропонує 

головні правила біосоціоеволюціонізму: 1) вся енергія надходить від сонця і 

акумулюється рослинами; 2) життя є процес згоряння палива; 3) паливо 

діференцюється між організмами через джерельні мережі; 4) головний закон 

життя – конкуренція, тобто ресурси є обмеженими. Понад те, існує позиція, 

згідно з якою «загалом живу речовину можна розглядати як єдиний каталізатор, 

здатний самостійно синтезуватися в процесі каталізованої реакції акумуляцією 

енергетичного потоку внутрішньо живої системи» [10, 135]. Звідси випливає, що 

проблемі боротьби за ресурси відводиться значне місце в системному аналізі 

виникнення і розвитку органічних систем. 

Для того, щоб звільнитися в семантичній двосмисленості терміну 

«ресурси», підкреслимо, що під ним ми розуміємо не тільки асимулюючу рідину, 

але й множину інших, біологічно значимих чинників, таких, як: статеві партнери, 

сприятливі умови середовища, територія тощо. Інакше кажучи, ресурси – це 

біотичні, абіотичні і «соціальні» чинники, що необхідні особині. 

Варто відповісти на питання: чи можна розглядати боротьбу за ресурси 

як умову появи біосоціальності, досліджуючи вплив такої конкуренції на 

органічну еволюцію? Для цього розглянемо суттєву модель виникнення життя 

на тлі боротьби за ресурси. 

Кількість протобіологічної речовини, що синтезується хімічним шляхом 

після початку органічного синтезу, поступово скорочувалася, що змушувало 

перші «організми» на ранніх етапах еволюції вести активну боротьбу за ресурси. 

Такий початок еволюції А. Роув характеризує так: «У протоорганізмів було 

достатньо харчів… і у них не було супротивників у боротьбі за існування» [10, 

c. 137]. 

Вичерпування первинної речовини змушує протоорганізми (гетеротрофи) 

шукати нові джерела отримання енергії. Такий стан справ можна розглядати як 

першу кризу в історії розвитку життя, протиріччя між обмеженими ресурсами та 
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їх реалізаторами. Перші протоорганізми знімають це протиріччя шляхом: 

1) переходу на інше джерело отримання енергії (бродіння, хемосинтез тощо); 

2) переходу до автотрофних джерел з отриманням здатності до самостійного 

синтезу органічної речовини з неорганічної; 3) переходу до хижацтва, тобто 

вживання інших організмів для своїх потреб. 

Боротьба за ресурси була не тільки «стимулом» до утворення і зростання 

первинних організмів, вона підштовхувала їх до однієї з головних функцій 

життя – самореалізації. Механізм «соматичного розриву» вспадкував дуплікації 

клітин на ґрунті генних елементів. При цьому необхідно підкреслити, що 

частково такий спосіб реалізації зберігається у сучасних організмів, де 

відбувається обмін генетичним матеріалом, що має закономірно випадковий 

характер і продиктований ДНК і відсутністю коацерватних краплин. 

Таким чином, концепція боротьби за ресурси є суттєвою для пояснення 

механізму зародження і першопочаткового розвитку біологічних форм. У 

сучасній біології і філософії складається спотворене розуміння еволюції, 

розглянутої як процес цілеспрямованого прогресу. Іншими словами, 

прилаштовуються вже прилаштовані, де застерігають відносний регрес 

паразиткових видів як «спростування» прогресивних форм. 

Погляди В.А. Бердникова полягають в тому, що ділення на «вищих» і 

«нижчих» є умовним, але більшість сучасних дарвіністів звертаються з 

розумінням «прогресу». Зміна одних видів на інші ще не дає права говорити про 

прогресивність останніх. Можливо, це тільки проста «зміна» одних форм на інші 

форми, оскільки біологічна еволюція являє собою зміну форм, де відсутні 

«добрі» та «погані». Ідея прогресу непрямолінійно вказує на присутність 

кінцевої причини розвитку – появи більш сучасних організмів, не втрачаючи 

чинників змінюваного середовища. 

Ч. Дарвін також метою боротьби за існування розумів саме боротьбу за 

ресурси, ґрунтуючися на концепції Мальтуса, який стверджував причину 

відбору, що є «постійною тенденцією всіх тварин розмножуватися над кількістю 

харчів, приготованих для них». Ключовим моментом дарвінівського природного 
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відбору є чинник перенаселення, тобто протиріччя між кількістю осіб і 

доступними ресурсами, які стримують прогресивність розмноження. Така 

боротьба за існування виникає в результаті обмеженості ресурсів. 

Л.С. Берг, критично розглядаючи підхід Ч. Дарвіна, неодноразово вказує 

на тавтологічний характер поняття «боротьба за існування», який трактується 

через рівень виживання нащадків і успішності розмноження. Але за нормальних 

умов існування одна особа в процесі споживання залишає тільки одного 

нащадка, оскільки у противному випадку мало б місце прогресивне зростання 

кількості популяції, що не відповідає дійсності. На наш погляд, саме Ч. Дарвін 

«привніс» боротьбу за існування в природу, а не «вичитав з неї», або привніс 

характеристики, притаманні людському суспільству, в органічний світ. Тому 

виникає необхідність у зворотній «перевірці» тези «про боротьбу за існування», 

яка полягає в «навігації» чинника конкуренції між організмами в рамках 

біологічного підходу як інтегративного поняття. 

Акцентуючи увагу на терміні «боротьба за ресурси», необхідно 

підкреслити суттєвість біоспільноти (або біосимбіозу) в результаті боротьби всіх 

проти всіх, а не через об’єднання на ґрунті взаємної корисності. Цілком 

правильно, що еволюція є зміною неприлаштованих на інтегрованих в 

надіндивідуальні утворення – симбіози або спільноти. Іншими словами, вільна 

від інших організмів однорідна речовина в природі не існує, оскільки є 

абстрактне породження нашого розуму в результаті активного зростання 

кількості нейронів у структурі свідомості. 

Таким чином, органічна еволюція – це еволюція послідовних симбіозів, 

умовною вершиною яких є спільноти або «симбіози» багатоклітинних. 

Застосовуючи поняття боротьби за існування, неможливо адекватно пояснити 

виникнення симбіозів. У класичному розумінні природний відбір селектує 

найбільш узгоджених, тобто тих, хто залишає максимальну кількість потомства, 

хоча статевість та обсяг споживаних ресурсів при симбіозі нижчі, ніж сумарна 

теоретична величина цих показників у відповідних межових формах. 
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Завершуючи огляд взаємовідносин біосоціальності та чинника боротьби 

за ресурси, є сенс тлумачити виникнення біосоціальності як формат розв’язання 

протиріччя між кількістю особин та досягненими ресурсами в змістовому 

обмеженні споживання. 

Як загальні висновки варто виокремити такі. По-перше, біосоціалізацію 

необхідно розглядати в контексті загального процесу розвитку життя на ґрунті 

загальних механізмів. Адже вона є необхідною умовою розвитку біологічної 

еволюції і надає можливість її розвитку як зв’язку між неорганічною та 

органічною речовиною в єдиному процесі обміну, притаманного біосфері. 

По-друге, однією з причин виникнення біосоціальної форми організації є 

конкурентна боротьба за обмежені ресурси. У спільноті інтегруються менш 

узгоджені індивідуально механізми до боротьби за обмежені ресурси, де 

відбувається стимуляція прогресивного розмноження трансформацією 

обмеженого споживання ресурсів змістових осіб певного виду як механізму 

вияву самців. 

По-третє, еволюцію прийнято розглядати як послідовний симбіоз, як 

каталізатор протиріччя між кількістю організмів-споживачів та доступними 

ресурсами. 

Всезагальне планетарне життя 

Природний дух диференціюється в конкретні різновиди мешканців Землі 

і розкладається на притаманні природні духи, які загалом виражають природу 

географічних частин світу і утворюють різновидність рас. 

Людина сама по собі є розумною. В цьому полягає можливість 

рівноправності всіх людей. Звідси випливає, як говорить Г. Гегель [23, c. 35], 

нікчемність різновидів людських рас – як пріоритетних (домінуючих), так і 

безправних. Різниця людських рас є природна різниця, що властиво природній 

душі. Така різниця пов’язана з географічною різноманітністю того ґрунту, на 

якому люди скупчуються великими масами. Різновиди расових незбігів 

людського роду справляють певний вплив у фізичному і духовному відношенні. 

Фізіологія у першому відношенні розпізнає кавказьку, ефіопську і монгольську 
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раси; до цих рас додаються ще малайська та американська раси. Фізичне 

розмаїття всіх цих рас спостерігаємо головним чином у побудові черепа та 

обличчя. Побудова черепа визначається за допомоги горизонтальної і 

вертикальної ліній, з яких перша проходить від зовнішнього слухового проходу 

в напрямку до кореня носа, а друга – від лобної кістки до верхньої щелепи. За 

допомоги кута, утвореного цими двома лініями, голова тварини відрізняється від 

людської голови; у тварин цей кут надзвичайно загострений. 

У кавказької раси такий кут прямий або майже прямий. Особливо це 

слушно стосовно італійської, грузинської і черкеської фізіономій. У цієї раси 

череп згори закруглений, чоло дещо опукле. 

Своєрідність монгольської раси вбачається у висунутих наперед 

скуластих кістках, у вузькому розрізі неопуклих очей, сплюснутому носі, 

жовтому кольорі шкіри, короткому чорному волоссі. 

У темношкірих череп вужче, ніж у монголів і кавказців, чоло опукле й 

шишкувате, щелепи подані вперед, зуби стоять косо, нижня щелепа сильно 

подана вперед, волосся курчаве і чорне. 

Малайська та американська раси у фізичному відношенні мають різкі 

відмінні якості, ніж описані раси; шкіра малайців брунатна, шкіра американців 

мідяно-червоного кольору. 

В духовному відношенні зазначені раси розпізнаються так. 

Негроїдів неодмінно розглядають як молодшу націю. Їх продають, і вони 

надають можливість себе продавати. В їх релігії є щось дитяче. Те високе, що 

вони сприймають, вони не вміють стримувати, воно тільки хвилею проходить 

через їхню свідомість. Таку височінь вони переносять на перший випадковий 

камінь. Внутрішньої потреби до культури вони не пробуджують, а саме: немає 

відчуття особистості в людині. Тут їхній дух ще спить, залишається замкнутим у 

собі, абсолютно не прогресує. 

Монголи характеризуються мобільністю, розповсюджуються по 

територіях інших націй. Їхня релігія – це уявлення про всезагальне, яке 

шанується ними як бог. 
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Європейці по своїй суті характерні конкретно-всезагальною визнаною 

думкою. Принципом європейського духу є розум, який здобув рівня 

самосвідомості. Європейський дух протиставляє собі світ, звільняється від нього 

та знову скидає цю протилежність, повертає знову в себе, в свою простоту. 

Європейця цікавить світ і він пізнає його, домінує при цьому внутрішня 

розумність. Згідно з Гегелем, первісні американці – тупі дикуни, наприклад, 

пешероси та ескімоси. 

На наш погляд, кантівську філософію можна розглядати в тому розумінні, 

що вона зрозуміла Дух як свідомість (капітал) і містить у собі виключно тільки 

визначення її феноменології, а не всієї філософії. Вона розглядає «Я» як 

відношення до чогось потойбічного, що в цьому абстрактному визначенні 

називається «предметом у собі», і тільки відповідно до цієї конечності розуміє 

вона і інтелігенцію, і волю. В розумінні рефлектуючої сили судження вона 

приходить, щоправда, до ідеї духу, до суб’єкт-об’єктивності, до глузду тощо, а 

також до ідеї природи. 

Філософія Фіхте стоїть на тій самій точці зору, і «не-Я» визначено в ній 

тільки як предмет «Я», тільки в свідомості «не-Я» залишається в ній у вигляді 

безмежного поштовху, тобто як «предмет у собі». Дві філософії показують тим 

самим, що вони не дійшли ні до поняття, ні до духу як свідомості так, як він є у 

відношенні до іншого. 

Стосовно спинозізму, навпаки, потрібно підкреслити, що дух у глуздові, 

за допомоги якого він влаштовує себе як «Я», як вільну суб’єктивність, на 

противагу визначеності, виходить за межі субстанції, а філософія, оскільки для 

неї це судження є абсолютне визначення духу, виходить тим самим за межі 

спинонізму. 

Генокосмізм як діалектика природної сили в життєвому світі 

Наша сонячна система в кожну мить віддає у світовий простір потужні 

кількості цілеспрямованого руху. Завдяки сонячній теплоті земля оживлюється і 

певним чином перетворює її в інші форми руху у світовий простір. 
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Уявлення про силу, завдяки своєму походженню з діяння людського 

організму на зовнішній світ, передбачає думку про те, що тільки «одна частина 

активна, дійова, друга ж – пасивна, сприймаюча, і таким способом встановлює 

природу» [77, c. 109]. 

Простір життєдіяльності людини пронизується енергетичними і 

інформаційними полями і потоками, як цілком впливають у відповідності із 

своєю специфікою на людську душу і тіло. 

Сучасна генетика і теорія інформації надають можливість розглядати 

біологічну еволюцію не як певну зміну оргінізмів, а як зміну генетичної 

інформації. Бо окремі організми самі по собі не еволюціонують, а лише суттєво 

міняються форми їх поведінки, зберігається і поступово еволюціонує тільки 

генетична інформація, закодована в ДНК-молекулах. Саме ці інформаційні зміни 

є проявом на рівні окремих організмів, що відповідним чином сприяє росту 

визначеного числа набору генетичної інформації, а невдача означає втрату всіх 

копій даного набору як коду в ДНК. 

Людське мислення (свідомість) формується і розвивається відповідно з 

генетичною програмою і еволюціонує у визначеному зовнішньому середовищі 

як продукт існуючої культри та історії, якою певною мірою керує інтегративна 

ідея. На відміну від комп’юторної пам’яті біологічна пам’ять здатна 

використовувати інформацію для власного виживання. 

Для такого самовиживання окремої живої істоти необхідні певні канали 

зв’язку із навколишнім світом як відповідної сили генокосмізму. Кожний живий 

організм постійно отримує сигнали із навколишнього середовища як певний 

подразник на їх реакцію. 

Таким чином, діалектично цілісна жива система по суті є система обробки 

інформації як інтегрально-аналітичної оцінки живої природи. Адже духовний 

капітал природи життя – це організована інформаційна система врегулювання, 

що кодує поведінкові і когнітивні (на рівні клітки) детерміновані характеристики 

соціальних груп, які містить у собі міфи, вірування, мистецтво, інтуіцію як 

енергетично-смислову регуляцію знання. 
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Історики філософії намагаються цілковито вивчити елементи речі (як 

основу), а й те, в що ця річ перетворюється; інакше, речі знаходяться в такому 

процесі, в якому основне перебуває і за своїми властивостями змінюється. Для 

того, щоб з’ясувати уявлення стародавніх філософів про поняття «начало», 

звернемося до «метафізики» Аристотеля, в якій він відзначає: «Так от, більшість 

перших філософів вважало началом всього одні лише матеріальні начала, а саме 

те, з чого складаються всі речі, з чого, як першого, вони виникають, і в що, як в 

останнє, вони, гинучи, перетворюються, причому сутність хоча і залишається, 

але змінюється в своїх проявах, це вони вважають елементом і початком речей» 

[8, c. 79]. У цьому сенсі привертає до себе увагу спроба Фалеса осмислити 

мінливість природних явищ як зміну якісно різних станів, що є суттєвим 

значенням проекту усвідомлення їх як якісно різних протилежностей, на що 

звернув увагу Анаксімандр – учень і друг Фалеса. Висловлювання Фалеса щодо 

води спирається на живе її спостереження. Але «вона», відзначає 

Герцен, – мабуть, була і образність думки, в якій знято й зберігається все суще; 

тільки в цьому значенні, широкому, сповненому думки, емпірична вода, як 

начало, отримує істинно філософський зміст [26, c. 78]. 

Саме досліджуючи давні уявлення щодо води й вогню, які найбільш 

вплинули на уявлення людей, М.І. Шахнович досить обґрунтовано визначає: 

«Людство протягом багатьох тисячоліть являло собою матерію, яка постійно 

розвивалась в образі бурхливого, змінюваного моря, спливаючої води, яка немає 

певної встановленої форми. Немає, майже ні в одного племені, в якого вода не 

вважалась би матір’ю усього живого, цілющого, очисною силою запліднення» 

[134, c. 75]. З викладеного витікає, що Фалеса, як філософа, цікавить не стільки 

вода як речовина, а як те поняття рухомої сили природи. 

В історії філософії мають чільне місце вислови про те, що Фалес 

одухотворював в якійсь мірі предмети природи, з цією метою робиться 

посилання на Арістотиля, який розділяв його думку. Ось що висловлює 

Е.Михайлова: «Стародавнє про душу як джерело життя і руху, саморуху, 

знаходить в цьому твердженні своє повне вираження: камінь, /магніт/, здібний 
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породжуати рух притягуючого їм куска заліза, або ж притягується до нього, 

тобто, камінь саморухомий, повинен мати душу, тому що душа – джерело 

рухомості, властивої одухотвореному» [79, c. 46]. Ось чому, за власним 

спостереженням одного з авторів (в рідному селі, де він народився), камінь із 

геометричних розмірів «грудки землі» за 35 років виріс до одного метра. 

Суттєву роль в осмисленні уявлень про природну силу життя відіграло 

вчення Бруно як про силу (саморух) природи, що набуває фіксовану 

концептуальну форму вираження. 

Бруно намагається заперечити фантастичне уявлення про рухому силу 

природи; звичайним рухом він називає те, яке відповідне сутності речей, це їх 

власний рух, підкреслює мислитель. «Звичайно, звільнитися від блукання може 

той, хто зрозумів природу руху… внаслідок внутрішнього принципу, власної 

душі і своєї власної природи… Перед ним відкриваються ворота розуміння 

істинних принципів природних речей, і він буде крокувати гігантськими кроками 

по шляху істини» [14, c. 104]. Саме спроба визначити спосіб знаходження 

істинного, того, що внутрішньо притаманне природі і людині: з них найкращий 

той спосіб, запевняє Бруно, який найбільш зручним і вірним чином розкриває 

досконалість людського інтелекту і відповідає істині самої природи. 

Бо, дійсно, дуже важливо віднайти притаманну (природню, внутрішню, 

самостійну) точку як «начало» себе (бути самим собою) у Всесвіті, тобто, мати 

власну «навігацію» у відповідному часі і просторі на засадах всезагального 

(мудрого розуму), де пошук принципів пізнання цілісності (самозбереженні) 

природи є власною рухомою силою, спираючись на наукові принципи. 

Розвиток природознавства сприяв визволенню людини від забобонів, 

зміцнюється віра в силу розуму, активізується її вільнодумство, що цілком 

передує новим філософським ідеям. Так, наприклад, Бекон звернув увагу на 

необхідність розробки гносеологічних проблем дослідження рухомої сили 

природи. Спосерігаючи обмеженність індукції, він дійшов до висновку, що 

істинна індукція повинна давати не ймовірне, а достовірне знання, тому 

необхідно проектувати метод розробки оптимізації істинних понять. 
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Особливий інтерес виявляють погляди Бекона на пізнання сутності 

рухомої сили природи, які містять у собі визначені методологічні проблеми, 

постановки, викладені ним в працях «Новий Органон» і «Про принципи і 

початки». Слід зосередитись, що «найважливішим діалектичним моментом 

методологічних вимог «Нового Органона» є думка про те, що істинне пізнання 

природи досягається при вивченні тих речей, що постійно рухаються, тобто 

«основних речей» [138, c. 132]. 

Француський і англійський матеріалізм постійно зберігав тісний зв’язок з 

Демокрітом і Епікуром. Якщо окремі історики і відмічають зв’язок філософії з 

ідеалістичними концепціями, однак немає доказів вважати це за істину, про що 

розумів філософ Гассенді. Основним принципом філософа повинно бути, як 

запевняв Гассенді, не задоволення досягненим навіть, якщо воно не істинне, а 

необхідно розвивати все те краще накопичення людством. За словами Гассенді, 

один геній не в силах вичерпати знання про природу як в минулому, так і в 

теперішньому, і в майбутньому. Бо « …всі наші зусилля при дослідженні істини 

направлені на те, щоб пізнати річ такою, якою вона є в собі… » [20, c. 97]. 

Важливо те, що філософ намагається осмислити і розглянути світоглядну 

і гносеологічну проблему пояснення природи – руху атомів, з яких складаються 

всі речовини. Під внутрішньою силою руху атомів розглядається не тільки їх 

вага, але й довільне відхилення, важливіше з них те, яке викликане власною 

вагою, здійснюється довільно. Гассенді проводить ідею, що рухома природна 

сила є субстанційна властивість атомів, з яких складаються всі речовини, де 

розглядається дух, який спроможний мислити тільки при допомозі проникнення 

до його образних даних. 

Таким чином, духовний капітал в культурі продовжує природу силами 

самої людини. Духовна природа в культурі «реалізує свій творчий потенціал 

через вінець свого творіння – людину» [114, c. 88]. Культура є похідною духовної 

природи, тобто « …це та сама природа, але піднесена на більш високий щабель; 

перефразуючи відомий вислів Кладзевця, можна було б сказати, що вона є 

продовженням природи ншими засобами. Це означає, що творчий ліміт природи 
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обмежений, і там, де вона вичерпує свої створюючі потенції, їй спадкує вінець її 

творіння, людина, яка продовжує її справу на іншому, більш стиглому рівні» 

[114, c. 87]. 

Зв’язок культури з творчою діяльністю людей визначає високе значення 

духовного боку культури, бо, перетворюючи природу, «продовжуючи природу, 

«продовжуючи» її в культурі, людина перед цим створює продукт цього 

«продовження» у своїй уяві. При цьому це «продовження» природи є природа, 

пристосована до потреб людини. Саме виходячи з цього А. Тенасе говорить, що, 

культура є ніщо інше, як гуманізована природа» [118, c. 67]. 

Час і простір як апріорні форми людського пізнання в духовному 

капіталі мудрості 

Проблема часу і простору в структурній організації духовного капіталу 

мудрості для сучасної соціальної філософії надзвичайно актуальна, оскільки в 

науковій спільноті змінюється точка зору на предмет соціальної філософії та 

філософії історії. У цій ситуації оновлюються парадигми трактування 

суспільного розвитку та розвитку особистості. Всі ці виклики історії не можуть 

не ставити на порядок денний фундаментальні питання про покликання людини, 

про її місце у певному часі та просторі, про сутність її буття. 

Як свідчить історія, відкрита Кантом пізнавально-творча здатність 

людини набула принципового характеру у межах феноменологічного підходу. 

Кардинальні світоглядні зміни, що відбулися впродовж минулого сторіччя, 

значною мірою дозволяють оцінити кантівську спадщину. У цьому сенсі 

пізнавальний формат Канта уможливлює припущення апріорного характеру 

певних невід’ємних елементів духовного капіталу. До таких елементів належать 

час і простір як апріорні форми чуттєвості. 

Впливи зовнішнього світу, пропущені через апріорні форми, зв’язуються, 

«синтезуються» і зазнають «перекодування» в людино вимірні 

витвори – феномени, які є предметами людського пізнання. За межами його 

можливостей лишається сфера сутностей, «поштовхи» з боку якої ініціюють 

пізнавальний процес. Адже людина пізнає те, що вона конструює процесом 
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пізнання, оскільки світ і людина перебувають по різні боки гносеологічного 

процесу. 

Сфера, на яку поширюється «влада» пізнавального, теоретичного розуму, 

за Кантом, є сферою, що, перетинаючись з природним світом,вимушено, хоч і 

частково, лише в точці перетину, підпадає під його силові маніпулятивні впливи, 

що мають ефективно діючий константний характер. При цьому, включена до 

силових детермінацій людина у момент початку пізнавального поштовху втрачає 

суб’єктивний статус, перетворюючись на пов'язаний з іншим світом певними 

силовими зв’язками. Відтак, спрацювання чуттєвості в духовному капіталі 

індивіда, організованого часово-просторовим чином, стверджує того, хто пізнає, 

як власне людину, а й надає йому креативних здатностей. Отже, там, де людина 

певною мірою зазнає маніпулятивного впливу з боку світу – вона людина-

«маса», а там, де не зазнає маніпулятивного впливу, стає собою як творча 

особистість. 

З вище сказаного витікає, що характеризуючи питання часу і простору, 

необхідно акцентувати на суб’єкт – об’єктний вододіл, що проходить не лише 

між світом і людиною, а у згоді з декартівською онтологічною моделлю, між 

світом природних детермінацій, до якого як тіло належить і людина, і світом 

людським як індетермінаційним світом креативної свободи. Принципова 

відмінність Канта від Декарта у цьому питанні полягає, як видається, у їхніх 

вихідних позиціях: картезіанський світ – світ речей «самих по собі» і людини 

«самої по собі», світ незалежних субстанцій, у той час як кантівський світ – світ 

їхньої діалектичної взаємодії. Звідси й властива всій німецькій класиці зміна 

акцентів з самототожної субстанційності сущого на його детермінаційні зв’язки. 

Як і в Декарта, у Канта розум, на відміну від тілесного, тяглого світу – це спосіб 

існування, розгортання та конструювання світу за власними законами, законами 

свободи, а не спричиненості. 

Усупереч власному акцентуванню протилежності своїх позицій 

кантівським, Гусерль починає – цілком у згоді з «опонованим» ним Кантом – з 

того простого факту, що будь-що, надане людині, надане їй не інакше як саме це 
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«будь-що», у його цілісності й суттєвій, сенсовій обтяженості. Синтези 

перцепцій і апперцепцій локалізовані в структурах духовного капіталу на певних 

рівнях свідомості, що трансцендентальні за «місцем локалізації». «Покладання і 

передусім споглядальне схоплювання сутностей,  – зазначає Гусерль, – жодною 

мірою не імплікує покладання якогось індивідуального існування; істини щодо 

чистих сутностей не містять ані найменших тверджень щодо фактів, а отже, з них 

одних неможливо витягти навіть і найнезначнішої істини, що стосується фактів» 

[31, c. 31]. Якщо за Кантом людському пізнанню піддані лише феномени, 

сутнісний же світ «речей-у-собі», ноуменів, перебуває за межами пізнання, то за 

Гусерлем ситуація прямо протилежна – ми пізнаємо ейдетично-сутнісно, а 

екзистенційний вимір буття предметного світу свідомісному пізнанню не 

піддається. 

У тому й полягає цілковита протилежність кантівським 

висновкам – гусерлівське трансцендентальне, на відміну від кантівського, не має 

прірви між сутністю й явищем, а, навпаки, є містком від світу до людини. Світ 

«речей-у-собі» не абсолютно чужий людині, як це було в Канта, його «в-собі-

буття» потенційно містить те, що піддається вияву-актуалізації лише і виключно 

через свідомість. «Якщо матеріальний світ є – стосовно всякої свідомості і його 

власно сутності – «чуже», «інобуття», то як може сплітатися з ним свідомість – з 

ним і, відтак, з усім далеким свідомості світом? Адже не важко переконатися, що 

матеріальний світ – не якийсь випадковий шматок природного світу, а його 

фундаментальний шар, з яким сутнісно сполучається будь-яке інше реальне 

буття. Чого йому ще бракує, так це душі – людей і тварин, нове ж, що приносить 

із собою тим самим останні, це, в першу чергу, їхні «переживання», які 

сполучають їх, мірою свідомості, з їхнім навколишнім світом… » [47, c. 86]. 

Отже, людське пізнання є не лише формальним, а й передусім змістовним 

конструюванням – творенням уявних сенсів, що добуває світ до його сутнісного 

вияву. 

Близькою цьому є ідея для неокантіанця Е. Кассирера, концепція якого у 

своєму розвинутому вигляді зближує його позицію з феноменологічною і 
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антропологічною, здійснюване людиною такий ефективно діючий духовний 

констант, як сенсотворення є передусім формотворенням. Структурно-понятійна 

діяльність мислення є похідною від творення функціонально визначених форм 

(символічних форм) у комунікації. У пізнавальній діяльності «поняття не 

виводиться, а припускається наперед» [50, c. 29], оскільки його витоки – у 

системі функціональних зв’язків, реальність якої становить світ культури. 

Останній підпорядковано «практичному розуму», ідеї якого є конститутивними 

щодо «об’єктивного світу», функціонально структурованого ними. 

Сфера дії теоретичного розуму перебуває на межі зовнішнього світу 

природних детермінацій та творчого (креативного) світу 

людської – індетермінованої, вільної суб’єктності. У момент «дотику» до світу 

детермінацій теоретичний розум на якусь мить стає пасивним, через що зазнає 

впливу так само ініційованого впливами чуттєвості. При цьому, практичний 

розум, що панує у царині вчинку, є само детермінованим, цілковито вільним, 

самочинним. Такий розум регулюється тими нормами, які встановлює собі сам. 

Пізнавально-теоретичний розум за всієї своєї творчої потенції обмежений 

існуванням того, що спричиняє початок пізнання, своїм впливом дає йому 

поштовх – річчю-в-собі. Креативні ідеї, що містять у собі творчу уяву, в царині 

розуму являють собою абсолютні принципи  як похідні (плоди) роботи самого 

розуму. 

Говорячи про час і простір як форми людського пізнання в структурі 

духовного капіталу, одним з перших, хто відродив учення про «Абсолютне Я», є 

Й.Г. Фіхте. Мислитель ставив у центр своєї філософії вільну діяльність 

людського «Я» і вважав, що джерелом будь-якої реальності у відповідному часі 

і просторі є «Абсолютне Я» як сукупність усіх окремих людських «Я», оскільки 

воно є перманентним. Самоутвердження «Абсолютного Я» ототожнюється з 

його часом і буттям, що реалізується завдяки діяльності («справи – дії»), яка і є 

для «Я» певним часом і простором як реальність. Але задля того, щоб із 

людського пізнання «Абсолютним Я» виникла креативна ідея (зміст, сенс, 

інновація, образ) необхідно мати творчу діяльність в певному часі і просторі як 
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самозаглиблення в самого себе. Із цього самоабстрагування (самовтілення) 

починає розгортатися креативна ідея емпіричного «Я». 

Точкою відліку часу як буття, а буття як часу, на думку Й.Г. Фіхте, можна 

вважати саморозвиваюче і самовизначальне, абсолютно діяльне 

начало – «Абсолютне Я», яке вільно творить, визначає себе за допомоги себе 

самого, але перетвореного ним на Інше. «Абсолютне Я» несе в собі якість єдиної 

цілісності – Всього, безкінцевості в діалектичній кінцевості часу і простору. 

Отже, метафізичне споглядання «Абсолютного Я» як формова характеристика 

часу і простору починається із неподільно-позасвідомого, що перетворюється у 

Ніщо як діалектично єдиного органічного цілого в Сущому. У цьому розумінні 

Й.Г. Фіхте зазначає, що «прямуючи із себе до зовнішньої діяльності «Я» немовби 

відштовхується зворотньо (рефлектує) в самого себе, звідки природним чином 

випливає самообмеження, а із цього все інше» [126, c. 374]. Такий творчий акт 

«перевертання» можна вважати кроком назад від Себе до Свого вільного 

творіння, що є першопричиною свідомого ось-буття в рефлексованому часі і 

просторі. 

Таким чином, у процесі такого людського пізнання «Абсолютне Я» на 

соціальному та трансцендентально-релігійному вимірах віддає себе у 

розпорядження суспільного буття і постає певним творчим доробком у 

структурній організації духовного капіталу. Саме у часі просторі остаточно 

самореалізує себе емпіричне «Я» (егоїстичний індивід), оскільки створює 

межове «не-Я» як відблиск амбівалентно-дихотомічних правідчуттів. Така 

амбівалентно-дихотомічна система має місце нумінозних першовідчуттів, що 

вбирають у собі діалектичність негативізму і позитивізму (так, наприклад, світла 

туга, радісна сльоза). Цей духовно енергетичний заряд споріднено породжується 

через Ніщо, оскільки пронизується нумінозними правідчуттями єдиним своїм 

можливим модусом – темрявою, що позитивно накопичена єдиною густиною. 

У трансцендентально-релігійному розумінні «Абсолютне Я» як Бог стає 

Володарем темряви, безодні. Варто було б зазначити, що в християнській 

традиції найдавнішим зображенням Бога-Отця є образ рибака, який ловить 
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Диявола. Принадою Бога у темній безодні смерті постає Його Син, а 

гачком – Хрест. Бог-Отець сподівається спіймати Диявола, руйнуючу істоту 

Творіння, яка виникла до утворення людини та її свідомого, і тим врятувати рід 

людський [62, c. 23]. Сама змістовність образу Господаря безодні, який панує у 

темряві Ніщо, є метафізичним символом, містичним спогадом та станом 

народження Іншого, першовідчуттям людиною таємниці свого народження, 

вічного повернення до темряви безодні ніщо. 

Саме темна безпредметність Ніщо дала можливість «Я» реалізувати свою 

свободу і необхідність. При цьому, час і простір не залишаються тільки 

прихованими онтологічними характеристиками в структурній організації 

духовного капіталу, але є також характеристиками і повсякденного стану буття. 

У свою чергу таке бачення породжує думку про панівну у світі наскрізну і 

невідворотну необхідність, де вищим проявом свободи є лише пізнання цієї 

необхідності. 

Час та простір у своїй відправній точці визначаються як вираження 

феномена збігу буття та мислення, оскільки виявляється універсальними у 

своєму осягненні – і природньому, і екзистенціональному, подібно до самої 

людини. У категорії часу та простору виражена специфічна реальність поєднання 

матеріальної і духовної компонент світу. Одночасно – це абстракція як суть 

породження розуму, і безпосередня реальність, в якій цей розум себе знаходить. 

Через трактування часу та простору варто акцентувати увагу на категорії 

свободи. Адже свобода, що є однією з трьох основних складових онтології 

людського капіталу, здійснює ряд етапів своєї реалізації згідно з трьома 

ступенями мислення: свобода від чогось, для чогось і як рівноправність 

можливостей. На першому етапі виникає свобода думки, на другому – діяльності, 

а на третьому – творчості. Парадоксально, але свобода досягається в той момент, 

коли вона сама себе скасовує, коли зникають навіть самі думки про свободу. 

Адже істинність людини розуміється як її свобода. Це гуманна свобода, яка 

нічого спільного зі свавіллям метушливих дій побутового індивіда не має. 

Гуманна свобода, перш за все, не метушлива, вона споглядальна. Сила свободи 
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в тому, що вона входить у світ через неможливість, оскільки її перше 

слово – «ні». Вільний індивід уміє вибирати серед зовнішніх обставин ті події, 

які він сприймає як вираз власної свободи у конкретності часу, що є суттєвою 

абстракцією свободи. Але ж свобода як важливий метафізичний атрибут 

«справи-дії», що пронизаний страхом, який породжений і спрямований в Ніщо. 

На думку С. К’єркегора, для «Я» (Духу) це стан безсилого запаморочення, «коли 

дух зазирає в свою особисту можливість і чіпляється за конечність, щоб 

утриматись» [61, c. 160]. Конечністю є час та простір, коли вічна миттєвість 

зникає. У часі та просторі остаточно самореалізує себе емпіричне «Я» 

(егоїстичний індивід), тобто створює межове «не-Я» скрізь як рефлексія своїх 

дихотомічних правідчуттів. 

Завдяки протяжності самоспоглядання «Я» за своєю «справою-дією» 

нумінозні правідчуття завмирають і тим кристалізують час. Часове завмирання 

правідчуттів утворює темну частку дзеркала споглядання, яка стає відправною 

часткою простору свідомості. Проте така кристалізація відокремлює вічно-

безмежну спрямованість від того, що має стати межовим та усвідомленим. 

Безмежний та темний бік віддзеркаленого «Я» утримується в стані стійкого та 

первинного. 

Отже, метафізичний страх є точкою утворення Іншого, «не-Я», 

завершення першотези і початку антитези, водночас страх є межею кінцевого, 

позасвідомого світу, за яким простягаємо трансцендентну вічність 

«Абсолютного Я». Саме такий страх можна вважати епіцентром власного 

людського «Я» як частки іманентного «Абсолютного Я». У релігійній свідомості 

його як умову діалогу людини з надсвітовою, надприродною, всеосяжною 

особистістю Бога – поєднання «Його Страху» (Божого) зі «Страхом Божим» 

людини як частки Його безконечного єства в Дусі людини. 

Але варто зважити на те, що під впливом жаги самовтілення «Я» 

відбувається його постійний вихід за межі себе у пошуках реалізації своєї 

екзистенції. А тому форми страху людини, що відтворюють певний час та 

простір, дихотомічно поступаються одна одній з позасвідомо-невизначеної 
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сфери трансцендентного в предметні форми і навпаки, спонукають людину до 

креаційної творчості. Через творче та вільне подолання відчуття страху-туги 

перед безоднею Ніщо людина усамітнює «Абсолютне Я», а її страх-туга 

перетворюється на предметні форми, які мінімізуються і вкладаються в 

соціокультурний феномен духовного капіталу людини. 

Такий соціокультурний процес сакралізується і стає одним із прихованих 

принципів історичного розвитку людини, людей, людства. Це відбувається на тлі 

особливого історичного досвіду (праці як відгуку на відчуття страху-туги і 

здобування ще неіснуючого, але раціонально визначеного як необхідне). Таким 

чином, у реально існуючому часі та просторі (індивідуальному та суспільному 

бутті людини) утверджується інша форма страху – страх, який має мовно-

предметне визначення у контексті духовного капіталу. 

У цьому векторі духовне становлення тієї чи іншої цивілізації залежить 

від позасвідомого принципу зрівноваженої гармонії двох симетричних форм 

єдиного феномена. Але у кожній національній самобутності відповідного 

народу, його культурі може епохально або територіально-локально панувати 

одна з форм страху. Таке панування часу та простору як внутрішній історичний 

вибір народу чи його еліти і стає ментальною ознакою характеру, що утверджує 

неабияку застиглість свободи внутрішньої дихотомії самого феномена. 

Відтак, метафізичний страх у соціокультурній традиції значною мірою 

спричиняє кризу сучасної західноєвропейської цивілізації, її маніпулятивних 

практик, способу мислення у світовому просторі. 

Підсумуємо. Час та простір, як апріорні форми людського пізнання, 

мають соціодетермінанту насамперед в творчій уяві. При цьому, похідною 

концепту апріорності в структурі духовного капіталу людини є її раціоналізм 

(логіка, думка, мислення). Адже час та простір людського буття не можуть 

відбуватись без феномена страху. Такі час та простір укорінені у 

першоусвідомленні людського «Я» – його творчому усамітненні, оскільки страх 

є чаткою самовідношення «Абсолютного Я» до «не-Я», що дає можливість 

усвідомити синтез двох трансцендентних начал. Таке самовідношення є третім 
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компонентом синтезу між «Я» та «не-Я» і базується на страсі-тузі саме тому, що 

вони постійно присутні в напруженому взаємному часово-просторовому русі 

назустріч і переливанні в іншу якість між «Я» та «не-Я». У цьому часово-

просторовому вимірі духовний кремінь, на якому зростає людська сутність, є 

центробіжною силою в усвідомленні свого Сущого – індивідуального «Я». Такі 

час та простір існування людини вимагають інтегративної ідеї (творчої уяви), що 

породжує необхідність у креаційній трансформації трансцендентного страху в 

предметно-реальний страх, в об’єктивні соціокультурні феномени довкілля. Цим 

було породжене існування іншої форми страху – об’єктивно-предметної, яка 

існує в культурно-історичному дійовому «переливанні» стосовно часово-

просторових характеристик. Крім того, постійно діюча енантіодромія певних 

форм страху затверджується в ментально-психічних установках спільнот, націй, 

класів, груп тощо, оскільки є культурною межею усвідомлення своєї 

ідентичності у світовому часо-просторі. Це відбувається на тлі особливого 

історичного досвіду мінімізації та трансформації страху, починаючи з 

релігійного розщеплення феномена на сакральне преклоніння. Такий соціальний 

досвід формує нові світоглядні координати і ставить духовний капітал людства 

на більш розвинений щабель самоусвідомлення. При цьому, феномен страху як 

часово-просторова характеристика ефективно діючих маніпулятивних констант 

(навіювання, навернення, біхевіоризм, мобілізування, санкціонування) набуває в 

період кризових ситуацій, що в сучасному соціумі викликає нагальний інтерес. 

У цьому розрізі варто сьогодні простежити країни, де мільйони людей 

вводять себе у постійний телевізійний ступор або ж в алкогольний туман. де 

мільйони літніх людей животіють і вмирають на самоті, де втеча з сім’ї та від 

взятої на себе відповідальності є масовим явищем, де масово придушуються 

пристрасні бажання різними транквілізаторами і психотропними препаратами. 

Тому рано чи пізно явно уповільнюється рух мудрих людей. 

У своїх працях, зокрема в «Смисл тривоги», Р. Мей намагався 

проаналізувати духовну ситуацію, у якій під «навалою раціональної системи 

мислення і життя, що розвинулася в західному індустріальному суспільстві», дві 
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великі традиції – християнство і гуманізм – «втратили свій універсальний 

характер і свою переконливість» [81, c. 56]. Коли цінності або цілі людини 

поставлено під загрозу, – пише в зв’язку із цим Р. Мей, – вона позбавлена 

можливості спиратися на послідовну систему традицій і пріоритетів своєї 

культури. Тривога і жах перетворюються на більш глибокий та всеосяжний стан, 

небезпека стає глибшою і починає загрожувати самій системі оцінок. Саме це 

призводить до відчуття «саморозчинення» індивіда [81, c. 58]. При цьому, на наш 

погляд, досліджується лінія руйнування цінностей, руйнування духу єдності 

ідей, яка характерна для двох минулих століть. Адже в сучасній життєвій реалії 

існує певна діалектична взаємозалежність між соціально-економічними 

обставинами та психоемоційними чинниками мудрості як ціннісної особистісної 

структури індивіда. Оскільки в ефірно наповненому соціальному просторі 

субстанційного значення набрали ринкові цінності, людей також почали 

цінувати на зразок товару, який можна купувати і продавати. Гідність як 

наріжний камінь моральності отримала товарну ціну, і байдуже, що було 

виставлено на продаж – її, людину, вміння чи особистість. Людська цінність 

почала визначатися не за духовними ресурсами, а лише за фінансовим успіхом у 

конкуренції на ринку. 

З огляду на це сучасна реальність не дається в готовому виді, оскільки 

людина повинна не просто шукати, відчувати її субстанційну сутність, а й 

проявляти в певному ефірному просторі волюнтаризм як здійснення акту 

самореалізації. Тому незвичайність цілісності мудрої людини у тому, що 

розгортаючись у собі, вона у своїх переосмисленнях залишається ідентичною 

собі. Ця самоакуалізація конструктивної моделі мудрості як прояв сенсорно-

розумових актів відбувається завдяки ефірній субстанції в координатах 

людинокосмізму та людиноцентризму. Саме філософія, що в своїй основі. 

містить мудрість « …творитиме новітню ментальність, яка дасть змогу по-

державному переосмислити світову культуру… » [123, c. 45]. 

Крім того, мудрість як ефірна субстанція духовного ресурсу в соціумі 

перманентно конструює смисл свідомістю. Оскільки досягнення сфери чистої 
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свідомості вважається можливим завдяки винесенню за дужки будь-яких 

суджень про субстанцію зовнішнього світу, це дозволяє виокремити 

суб’єктивність свідомості в субстанційному характері, що постає як ефективно 

діюча константа від причинно-наслідкового зв’язку природних процесів. При 

цьому, ефірна субстанція духовного ресурсу має відповідну структуру 

інтенційності. За Е. Гуссерлем, ця субстанційна інтенційність складається з акту 

мислення про предмет (ноезис) та самого предмету (ноема) у їх неподільному 

діалектичному взаємозв’язку абсолютної суб’єктивної свідомості. Ноематичний 

«обрій» розуміється як умова нескінченної актуальності, де темпоральність та 

інтерсуб’єктивність свідомості обумовлює зв’язок з іншими «Я» у сфері 

дорефлексивної буденної свідомості «життєвого світу» [32, c. 61]. Е. Гуссерль 

розглядає кризу європейських наук як наслідок втраченого зв’язку науки з 

первинністю «життєвого світу» людських цінностей та смислів. 

Варто зазначити, що субстанційним елементом конструювання моделі 

мудрості є інтерсуб’єктивність як соціальна сутність свідомості. Адже постійне 

прагнення Габермаса до розбудови інтерсуб’єктивного варіанту сучасної 

соціальної філософії ґрунтується на мотивації теоретично протидіяти 

спекулятивним маніпуляціям думками та поведінкою людей через засоби 

масової комунікації. Саме вони сприяють поступовому перетворенню 

«культурно-критичної публічності» на «культурно-споживчу», формуванню в 

соціумі «покірливого конформізму». Таке перенесення в комунікативну сферу 

монологічних моделей інструментальної дії загрожує особі втратою її 

ідентичності. До цього долучається і та важлива обставина, що в сучасних 

умовах, на думку Габермаса, традиційні цінності втрачають своє 

інтерсуб’єктивне значення та здатність бути підґрунтям для узгодженої 

комунікації [18, c. 36]. Ю. Габермас окреслює плідну, в подальшому розвитку 

своєї комунікативної філософії, необхідність від етико-екзистенційних дискурсів 

до етико-політичних, пов’язаних не лише для окремого суб’єкта, а і для 

соціальних спільнот. У цьому аспекті Габермас наполягає насамперед на тому, 

що за певних несправедливих обставин потрібно виходити за межі цієї 
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спільноти, аргументовано критикуючи її традиції, оскільки права індивіда не 

існують, не стверджуються без блага його спільноти. 

За таких обставин в інтегрально-аналітичному вимірі мудрості 

дискурсивно простежується постнекласичне інтелектуалознавство, що 

розширює філософсько-світоглядний, соціокультурний, психологічний, 

соціологічний спектр індивідуальної перспективи особистості. Оскільки сам 

термін «інтелектуалознавсто» в класичній та некласичній парадигмах наук не 

осмислювався в усій розмаїтості, закладеної в його «-знавстві». Адже як 

морфеми «-софія» і «-логія» визначають ефірну субстанційність етнософії та 

етнології, філософії, філології тощо, так і на основі «-знавства», «знавецтва», 

«знання» побудована система інтелектуального простору. 

Взірцем ефірної субстанції в конструктивній моделі мудрості є парадигма 

ХХІ ст., що в епістемологічній матриці теорії і розвитку структури знання 

висунула на авансцену гуманітарних наук нові «-знавства» (в соціальному, 

релігійному, культурному, виробничому житті). Ця ефірна субстанція 

формувалася і у попередні десятиліття, але знаходилася на периферії наукового 

пошуку і не привертала уваги наукового співтовариства (одні з них існували як 

автономні «уламки» західної науки, були названі забобонами, 

інші – заборонили). У середині ХХ ст. утвердилися суспільствознавство, 

лінгвокраїнознавство, шевченкознавство, франкознавство, грушевськознавство 

як літературні, історичні наукові дослідження. При цьому, семантика морфеми 

«-знавство» розкривається в лексико-семантичному навантаженні 

однокореневих слів: знання, знати, знавецтво, знавець, знавецький, знаття, 

знатність, знатно, знатниця, знатник, знахар, знатний (розвинений, видатний), 

знатися, знаний тощо. Першою даністю в цій лексико-семантичній групі є 

знання – основа свідомості, розуміння, пізнання, спадкоємиця ранніх версій 

Episteme (від грецького – знання), що сформувало епістемологію як 

філософсько-методологічну дисципліну. 

У цьому контексті характерно, що, зокрема, українознавство, як будь-яке 

інше народознавство, не здатне бути «ні успішним, ні дійсним, якщо 
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засновується на смертоносному «мінусі», а не на життєдайному «плюсі» [137, 

c. 14]. На наш погляд, очевидним прикладом мають слугувати такі субстанційні 

рядки з гімну України: «Ще не вмерла Україна… ». Тому сьогодні українство як 

основна субстанційна сила мудрості повинно донести свій духовний потенціал 

до світового загалу в річищі лише життєдайної еліти як необхідне усвідомлення 

Святині життєздатності народу. Інакше, «Без закріплення цього Виходу перед 

собою та людством, українці, слов’яни та європейці не виживуть – перетворяться 

на добриво для зростання інших, більш дієспроможних, налаштованих на Вихід, 

народів. Посприяємо людству – воно нас підсилить. Не посприяємо – згубимо і 

власний народ… » [137, c. 16]. Інакше кажучи, для конструктивної моделі 

мудрості мають вирощуватись з субстанційної ідеї українства такі категорії як: 

соціальне партнерство, співдружність, синергизм, волюнтаризм. Саме навколо 

цієї субстанційної ідеї українства має сконцентруватись соборність як єдиний 

творчий доробок Святині. Така ідея українства повинна мати системно-

синергетичний характер, оскільки вона виснажиться або розпадеться чи 

зруйнується, якщо не отримуватиме субстанційної енергії, якою може бути 

інформація, знання, навички тощо. 

Таким чином, конструктивна модель мудрості має субстанційну енергію 

у вигляді знання як таке, пов’язане із формуванням теоретичної картини світу в 

ефірі, наповненим концептосферою. Це пов’язано з духовними практиками, що 

виходять за межі традиційних уявлень не лише про раціональність, а й 

ірраціональність. Відтак, чим вільніше у психологічному плані почувається 

суб’єкт активної дії, тим більше він стримує прояв своїх субстанційних емоцій і 

почуттів у невербально риторичній формі. Та навпаки – чим більше та ширше 

суб’єкт жестикулює, тим спроможніший виявити свої емоції та почуття, відтінки 

значення того, про що говорить або думає у цей момент. На наш погляд, 

невербальним шляхом людина передає значно більше субстанційної інформації 

про себе, ніж за допомогою слів. Безперечно, невербальні прояви субстанційного 

характеру важко або майже неможливо імітувати. Отже, це заслуговує на 

особливу увагу під час комунікативної дії. Адже будь-яка природна діяльність 
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людини уможливлює субстанційну здатність певної особи мати навички у 

повсякденному житті. При цьому відмінність між людьми полягає лише у рівні 

майстерності та обсязі використання цих навичок, а також у досягненні бажаних 

результатів різного рівня складності за допомогою використання зазначених 

навичок. Під навичками зазвичай розуміють доведену до автоматизму здатність 

людини виконувати прості (ходіння, користування ручкою) та складні (водіння 

автомобілем, спілкування) дії. Відповідно до конструктивної моделі мудрості, 

що розглядається, навички – це наявність в індивіда досвіду здійснення певних 

дій, наявність вмінь, необхідних для того, як можна усунути наявну 

суперечність. 

Крім того, ефірною субстанцією духовного ресурсу слід вважати ідеал 

виховання як запоруку мудрості в соціумі. Саме ідеалом сучасного українства є 

громадянин суверенної України, який прагне до соціальної справедливості, 

поважає закон, право людини на життя, свободу думки, належно ставиться до 

власних обов’язків. Це патріот, який має почуття національної гідності як 

наріжний камінь моральності. Втім, українська національна система виховання 

зорієнтована на всебічну особистість громадянина України як вихідний 

результат мудрості. 

Проблема виховання особистості розкривається Г. Сковородою у його 

притчі «Благородний Єродій», вірші «Убогий жайворонок», збірці «Сад 

божественних пісень», байках та численних листах. Заслугою мислителя є 

передусім обґрунтування принципів гуманізму в творчому доробку особистості, 

оскільки це становить субстанційну основу ідеї природної народності. При 

цьому, керуючись ідеєю народності, К. Ушинський вважає, що народна освіта 

повинна знаходитися в руках народу, а вивчання свого Роду і Батьківщини, 

оскільки сучасному суспільству потрібна людина, яка могла б забезпечити 

розбудову нової Української держави. Саме образ шляхетної конституції 

особистості як вияв субстанційної інтелігенції є ідеалом для сучасного 

українства. 
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Пошук ідеалу конкретного суспільства не може відбуватися без 

урахування його специфічних ознак національної культурної своєрідності. Що ж 

до українства, то, як засвідчує О. Кендус у дисертаційному дослідженні, 

проблема національного ідеалу розглядалась вітчизняним мислителем як 

складна ціннісно-світоглядна категорія, що виражає прагнення до досконало-

моральному бутті нації та її представників [52, c. 20]. Суспільний вимір 

національного ідеалу характеризується українськими філософами в контексті 

таких цінностей як нація, свобода, державність, а особистісний вимір знаходить 

свій прояв в образі української людини, яка формувалася на традиціях і 

цінностях християнського і морально-політичного ідеалів особистості. 

Адже субстанція духовного ресурсу сучасного українського суспільства 

є доволі суперечливою, оскільки простежується в ній два рівнозначні за своїм 

впливом, але протилежні за своїм змістом процеси. З одного боку, 

спостерігається формування потужного прошарку високоосвіченого, духовно 

озброєного населення, а з іншого – наочно наявні ознаки духовної кризи, 

деградації та регресу. Як зазначає сучасний філософ І.Ф. Надольний: «Існує нова 

адміністративна ментальність, притаманна політичній еліті, яка розуміє 

необхідність нових змін, нової держави, нових політичних структур, а також 

масова свідомість певних верств суспільства, яким притаманна архаїчність 

суджень, налаштованість на застарілі форми і норми життєдіяльності» [82, 

c. 216]. 

Іншими словами, значною мірою загострюється суперечка між цими 

двома типами свідомості в питаннях оцінки духовного стану сучасного 

українського суспільства та духовного ресурсу сучасної людини. 

Немаловажною в цьому процесі є субстанційність часу. Сучасний світ 

постає досить суперечливою ареною для духовної мужності. Сучасна людина 

має у власному розпорядженні такий потужний інструмент як самодостатність, 

що є розвиненою здатністю до саморефлексії, оскільки керується власною 

волею. 
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Таким чином, формувати у майбутньої інтелектуальної еліти 

національний світогляд, високі моральні принципи та ідеали, прагнення 

продовжити добротні справи своїх попередників, виховувати патріотизм, 

покликана мудрість українства. Такий рух мудрих людей як українство, в основі 

якої є духовний ресурс, субстанційно «охоплює знання про побут, звичаї, 

традиції, світогляд українського народу, тематично-проблемні наукові 

дослідження, гіпотези, а також матеріали про історію науки, внесок до скарбниці 

вселюдських знань українських вчених, мислителів, політичних діячів, про 

пріоритетні напрямки розвитку науки та технології і спрямоване на 

державотворчі проблеми нації» [5, c. 47]. 

Утвердження мудрої життєвої позиції можливо лише за умов 

здоровоглуздого та творчого підходу, позбавленого догматизму, схоластики, 

безсистемного вивчення загальних положень чи «абсолютної» правди. При 

цьому, духовний ресурс особистості та суспільства – це розвиток необхідних 

життєдайних сил, в яких ефірним наповненням субстанції є здоров’я. 

Розвиваючи розуміння здоров’я як духовно-ціннісної характеристики розвитку 

людини, необхідно виокремити у структурі здоров’я такі важливі складові як: 

інтелектуальні, репродуктивні, фізичні, психоемоційні, особистісні, соціальні 

тощо. 

Саме активізація таких здорових рухів, спрямованих на ствердження 

мудрості людей, можна частково пояснити гносеологічною функцією 

ідентифікації. Адже людині необхідно визначити свою самобутність, оскільки це 

спрощує життя і робить його надійнішим. Ідентичність не тільки вносить 

порядок у життєвий світ, а й відіграє таку ж роль, як творчість і релігія в 

світовому просторі. 

Одна з філософських традицій ґрунтується на визначенні особистісної 

ідентичності в термінах субстанційного «Я» як внутрішньої самоідентичності 

існування. Від cogito Декарта до розуму Просвітництва і далі – до 

трансцендентального ego Канта і Гуссерля ідентичність та особистість 

сприймаються як дещо субстанційне, (істотне, унітарне, фундаментальне). Інша 
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філософська традиція розкриває несубстанційність «Я» (Юм), сприймає 

особистість та її ідентичність як екзистенційний проект, як створення 

аутентичної індивідуальності (Ніцше, Гайдеггер, Сартр). 

Е. Гелнер у своїй книзі «Нації та націоналізм» критикує мислителів, які 

звинувачували Канта в тому, що його погляди прислужилися розвитку 

націоналізму. Між Кантівським розумінням терміна «самовизначення» і 

поняттям «самовизначення націй», на думку Гелнера, немає нічого спільного: 

«Ідентичність і достоїнство особистості, за Кантом, закорінені в її універсальній 

людськості або, якщо брати ширше, її розумності, а не в її культурній чи 

естетичній особливості» [24, c. 177]. 

Безперечно, Кант перманентно ототожнює людину-творця з тим, що в ній 

є розумним і універсальним. Особливо вражаючими постає субстанційна 

Природа Людини, що активізує не лише сферу емоцій особистості, естетичні 

нахили й переживання, а й глибокі роздуми про дивовижний синтез тисячоліть, 

епох і поколінь, космічних і сонячних, місячних і земних начал, єдності гармонії 

і дисгармонії в сутності Всесвіту, кінцевість і вічність життя в діалектичній 

єдності існування всіх континентів землі. Адже Природа не штампує і не 

автоматизує живі організми, Суще Живе органічно пов’язане із всепланетарними 

процесами еволюції, визначеними трансцендентно. 

Таким чином, українство вбачається як у його суб’єктно-сакральній 

субстанційності, так і в загальнолюдській всезагальності. Оскільки і як окремий 

світ, і як питома частина Світобудови, зумовлена у своїй сутності 

закономірностями розвитку як Природного Буття, так і суспільного. Іншими 

словами, Суще необхідно досліджувати і бачити в Системі та в єдності Простору 

і Часу, в діалектичній взаємозалежності минулого, сучасного і майбутнього за 

субстанційним характером. Саме духовний абсолют мудрості представляється як 

єдність трьох універсальних здібностей: почуття, розуму і волі. Це є творчою 

субстанцією загальнолюдських цінностей у конструктивній моделі мудрості: 

істини, добра, краси, які модифікуючись через світогляд і самосвідомість 

сприяють моральній поведінці людини в суспільстві та в її творчій діяльності. 
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Таким чином, у сучасну добу глобалізації, коли суспільні відносини 

недостатньо взаємно згармонізовані, відбуваються певні антиподні механізми в 

самому енергетичному процесі. За цих умов ефірна субстанція виступає 

діалектичним джерелом природного розвитку людини. Такий стан і форма 

ефірної субстанції як першооснови живого в сущому накладається на природу. 

В основі субстанційної думки як живої розумної істоти є біосоціальність, що  

виступає в такому контексті за своєю внутрішньою будовою мозку як природний 

«штаб». В цьому ефірному просторі біологічна організація клітини значною 

мірою «купається» у водному сполученні, оскільки розповсюджує спадкову 

інформацію, таким чином народжуючи рух субстанційно живих мікроорганізмів. 

 

 

1.2. Міфотворчі та трансцендентально-релігійні традиції у теорії 

міжнародних відносин 

 

У контексті феноменології мудрості необхідно зазначити, що міфу 

притаманна антропоморфізація як невиокремленість людиною себе з природи, 

ототожнення себе з природою, як діалектично одним органічним цілим. Міф як 

чуттєво пережита дійсність актуалізує зовнішній світ власними мотивами 

суб’єкта. Міфічне світовідчуття завжди містить у собі елемент чарівного і 

фантастичного, що уособлює вищу силу, яка добудовує історію природи і 

людства. Міфічне узагальнення не є логічним, оскільки здійснюється 

метафорично завдяки чуттєвим одухотворенням. Загалом же «уявлення про те, 

нібито розповідати міфи – значить викликати благословення богів, відоме 

багатьом народам. Тут маємо справу з відтворенням архетипу-принципу (на 

зразок платонівського ейдосу) на людському рівні та його своєрідною 

трансляцією» [57, c. 124]. 

Адже міф того чи іншого – це констатація його значних функціонально-

інструментальних ресурсів, визнання наявності значної кількості прихованих у 

ньому характерних властивостей, що здатні істотно потенціювати в навколишній 
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світ, з яким міфологізований об’єкт взаємодіє. Як зазначав Олексій Лосєв: «треба 

бути безнадійно короткозорим у науці чи навіть сліпим, щоб не помітити: міф за 

своєю конкретністю є найвищою, максимально інтенсивною і надзвичайно 

напруженою реальністю. Це – не вигадка, а найяскравіша і найбільш достеменна 

дійсність. Він – абсолютно необхідна категорія думки і життя, котра безмежно 

далека від будь-якої випадковості та сваволі. Зауважимо: для науки ХVІІ – ХІХ 

століть її власні категорії не настільки реальні, як для міфічної свідомості реальні 

її власні категорії» [68, c. 24]. Іншими словами, міф – це спосіб цілісного 

уявлення про життєвий світ і реалії історичної відповідальності, оскільки все 

суще є певною ступінню міфічної абстрагованості як приховано, так і явно. Саме 

міфом свідомо чи безсвідомо керується філософська думка. 

Для міфа не існують межі між природним та надприродним, об’єктивним 

та суб’єктивним, оскільки світ міфа гармонійний, чітко впорядкований і 

непідвладний логіці практичного досвіду. Такий міф побудований на інтуїтивно-

образному рівні цілісної картини світобудови. Функція міфа полягає не лише в 

раціональному розгортанні ритуалів, звичаїв та феноменів, а в їх обґрунтуванні 

іраціональним засобом надіндивідуальних вірувань, що сукупно нарощують 

соціальний капітал. Для цього міф своєю метою робить життя людини цілковито 

зрозумілим, геніально простим, не залишаючи місця в феноменології мудрості 

для нових запитань, проблем, гіпотез тощо. За цих умов людина може 

дотримуватися суто міфологічного пояснення, яке суперечить поясненню 

раціональному, що перестає діяти. Адже потужність і гармонія Всесвіту до кінця 

не осягнуті людською мудрістю, оскільки ініціюють гуманні наміри людства 

впевненість у його надприродному, нематеріальному сотворінні і 

підпорядкуванні встановленим космічним циклам, що виявлено у сучасних 

наукових гіпотезах. Наприклад, найбільш визнаний сьогодні в науковому світі 

погляд на походження Всесвіту (так звана теорія вибуху) дає підстави 

припустити можливість циклічного «збирання» матерії в «центрі» Всесвіту, яка 

при досягненні межі можливого стиснення переходить внаслідок вибуху до 

періоду «розбігання», що характерно для космічного циклу, в якому ми живемо. 
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У цьому змісті стає зрозуміло, чому міф має власний критерій істини, 

який істотно відрізняється від наукового. При цьому доцільно розглядати 

критерій життєвої правди, а не наукової істини. «Цей фактор має передовсім 

аксіологічне значення: він виражає цінність, а не реальне буття. В міфі та символі 

має бути вгадана деяка істотна цінність» [17, c. 58]. Адже наукова істина 

калейдоскопічно пронизана намистом міфології, що є похідною самого міфу. В 

наш час можна виокремити три основних філософських підходи до 

концептуалізації істини. Перший підхід розвинувся в межах логічного 

позитивізму, а другий – в межах прагматичної філософії як загальнозначуще 

примусове вірування, оскільки істинність визначається успішністю, корисністю 

для досягнення мети. Третій підхід до концептуалізації істини започаткований 

феноменологією Едмунда Гуссерля як онтологічне розуміння, що протистоїть 

традиційному гносеологічному підходу. 

З огляду на цю обставину міф про Атлантиду отримав прагматичне 

виправдання. «Однак у 30-х роках відбулася наступна інтерпретаційна 

метаморфоза, яка змусила багатьох пошкодувати про відродження міфа про 

Атлантиду: його теоретичне «кураторство» почали здійснювати есесівські 

спецпідрозділи і особисто Генріх Гімлер з метою довести, що німці є 

спадкоємцями цивілізації атлантів, яка 12 тисяч років тому трагічно загинула. 

Виявлення генеалогічних зв’язків з атлантами було покликане довести расову 

перевагу німців. Воно перетворилося на один з вагомих етично-психологічних 

виправдань Другої світової війни, розв’язаної Гітлером» [112, c. 250]. 

Катастрофічне занурення в океан Атлантиди датується, за Платоном, 

9570 р. до н. е., тобто це сталося понад 11,5 тис. років тому (за іншими даними, 

ця катастрофа трапилася між 11638 і 11542 р. тому). Називають різні причини 

катастрофи, що погубила Атлантиду, але найчастіше йдеться про фактори 

космічного походження, що призвели до вулканічної активності і морських 

трансгресій. Крім того, всім відомі причини світового потопу і вивержень 

вулканів простежуються в багатьох міфологічних системах різних народів світу. 
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Як свідчить історія, доолімпійський етап розвитку міфу припав на епоху, 

коли людина почувала себе беззахисною перед силами природи, а навколишній 

світ нагадував хаос, в якому діяли некеровані, непідвладні людині стихії. Саме в 

цей період з’явилися пес Цербер, лернейська гідра та химера з трьома головами. 

Головною діючою силою природи вважалася земля як субстанція (першооснова 

живого сущого). 

У часи патріархату виокремився новий вид міфологічного 

персонажу – славетний давньогрецький герой. Характерною особливістю міфу в 

цьому періоді є змалювання перемоги сонячного бога Аполлона над змієм 

Тифоном. Ще один герой вбиває дракона, засновуючи на місці перемоги місто-

державу Фіви. Персей перемагає чудовисько Медузу Горгону, один погляд якої 

перетворював людей на каміння. Беллерофонт рятує людей від тиранії химери, а 

Мелеагр – від каледонського вепра. Нарешті, настає кульмінація: Геракл, син 

Зевса, здійснює свої дванадцять подвигів і остаточно дарує людям цей світ [112, 

c. 254]. 

Міфологія стародавніх слов’ян підживлювала віру в добрих та злих духів. 

Уявлення про них були значною мірою аморфними – духи не наділялися 

антропоморфними рисами. Усім духам люди приносили жертви, віддячуючи 

добрих та підлещуючись до злих. Згодом настала епоха великих богів. На 

передній план вийшов бог Род, який був главою Пантеону, творцем Всесвіту. 

Пізніше культ Рода розпався на велику кількість дрібних культів, з яких 

найважливішим виявився культ Перуна – покровителя князя та його дружини, 

бога війни та битв, який вражає блискавками своїх противників. У наш час 

значного поширення набула ідея, згідно з якою поєдинок Перуна зі змієм був 

своєрідним слов’янським варіантом індоєвропейського міфа про боротьбу 

небесного вершника-богатиря зі змієвидним чудовиськом. Дійсно, зображення 

вершника, який вражає списом змія, можна зустріти в Європі повсюди – цей міф 

навіть був асимільований християнством, модифікувавшись у поєдинок Святого 

Георгія з драконом. 
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У цьому сенсі слід пікреслити, що антропоморфізація міфу відбувається 

завдяки соціалізації людського в людському. Оскільки людський організм у 

соціумі – це певна самоорганізаційна, самовдосконалювальна «фармацевтична, 

тютюново-алкогольна фабрика», що виробляє відповідні ферментні речовини з 

їх природно лікувальною та руйнівною властивістю. Такі «речовини» 

міфотворення виробляються людським організмом у певному часі-просторі з 

огляду такої природної парадигми як: уяві, фантазії, розширеній свідомості, 

широкому світогляді тощо. 

Варто не погодитись із світоглядним акцентом Олексія Лосєва стосовно 

того, що міф у жодному разі не можна розуміти як фікцію або фантастичну 

вигадку: «Міф – це не ідеальне поняття, як, зрештою, не ідея і не поняття, а саме 

життя з усіма його надіями і страхами, очікуваннями і відчаєм, з усією реальною 

повсякденністю і особистою зацікавленістю. Міф не є ідеальним буттям, а 

життєво відчутною, омовленою (озвученою) реальністю і тілесною, до 

тваринності тілесною, дійсністю» [68, c. 27]. Адже міф втілює сутнісні ознаки 

буття та відтворює автентичну дійсність як категорія думки та життя. Таке 

міфічно початкове сприйняття реальності є базисним і визначальним для 

структурованих типів світогляду. 

У феноменології мудрості суттєве значення відіграє міфологічний 

простір еволюції культури, що є перетвореною формою символічного мислення. 

Адже єдність світу – це єдність, яка проступає як різноманіття існуючих в 

конкретності та цілості речей, станів, структур, систем, суб’єктів, що становлять 

Суще. Субстанційною актуальною ознакою міфологічного мислення виступає 

мова як знаково-символічний зріз буття свідомості, що є виявом духу в 

архетипній формі. Оскільки все, що сьогодні втілюється у сучасних цінностях 

культури, цілком володіє унікальною здатністю зберігатися і вільно 

переміщуватися у міфологічному просторі і часі. 

Комунікація, мова художньо-міфологічних текстів, егоцентрична мова, 

мова науки складають формотворчий загал простору і часу у сучасній культурі 
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як потреби людського буття. Саме людське спілкування постійно породжує і 

постійно відтворює індивіда як суб’єкта даного відношення. 

При цьому феномен мови постає несхожим на реальність оточуючого 

світу, не зводиться ні до суб’єкта (емотивна функція), ні до об’єкта 

(репрезентативна функція). Дійсна сутність мови виявляється поза видимими 

реальними умовами того, що на неї вказує. Саме така відмежованість 

проявляється у її міфічній символіці. На таку «відмежованість» звертали увагу 

філософи М. Кузанський, Г. Сковорода, О. Лосєв, Е. Кассірер. Тільки слово як 

мовний символ створює окрему царину міфологічного світу культури, де 

символічне мислення, що не обходиться без мови, констатує світ не як щось 

готове, а скоріше зводить процес оформлення деякого невизначеного ще 

матеріалу до ступеня світу – об’єктивації суб’єкта в цілому спогляданні. 

На наш погляд, раціональний аналіз простору як категорії Е. Кассірера є 

розмежування принципово відмінних типів просторового і часового досвіду. 

Найвищий ступінь в структуруванні простору Е. Кассірером – міфологічний 

простір як перетворена форма царини символічного мислення людини. 

Класичне визначення людини як «раціональної тварини» є несумісним з 

прагненням Е. Кассірера осмислити багатогранність людської природи, котрий 

вважає: «Людина живе не лише в фізичному, але і в символічному універсумі, 

мова, міф, мистецтво, релігія – частини цього універсума» [49, c. 180]. Саме 

всепроникна сутність мови, невидимим чином охоплюючи різні царини, 

виявляється у міфологічній активності людини, де всі форми її діяльності 

детерміновані символічним характером у сучасній культурі. 

Адже культура, як природне осереддя мудрості, продовжує природу 

силами самої людини, яка цілком втілює свій потенціал. При розгляданні 

міфологічного простору в еволюції культури слід виявити три етапи певного 

образу уявлень про неї: раціоналістичний, біологічно орієнтований, 

плюралістичний. 

На першому етапі еволюція міфологічних уявлень про культуру пов’язана 

з ідеєю безпосереднього розвитку, ототожнення розвитку культури і розуму. 
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Образ культури виступає як односпрямована і раціоналізована схема. Її аналіз 

замикається на одному вимірі: розвитку, розгортанні у відповідному часі. 

На другому етапі еволюції уявлення про сучасну культуру, спираючись 

на філогенез, визначається ідеєю перервності, циклізму, вона мислиться подібно 

живому організму з процесами народження, розвитку і смерті. Циклічне 

повторення одного і того самого – основний недолік цього міфологічного образу 

культури. На третьому етапі уявлення про культуру пов’язане як ідеями 

лінійного, так і нелінійного (хвильового, пульсуючого) розвитку культури, 

оскільки відбувається відмова від раціоналістичної і циклічної парадигм. При 

цьому не тільки розум, але й інтуїція, міф як символ, примус тощо забезпечують 

модифікацію мудрих ідей у безперервному культурному зростанні. Саме міф як 

первинна абсолютна реальність, що безсвідомо чи свідомо керує людською 

думкою, є архаїчною формою мудрості, оскільки містить трансцендентні 

передумови містичного пізнання істини. 

Крім того, історичне пізнання апріорі передбачає історичні факти не самі 

по собі, а в деякій інтерпретації, зумовленій історичною концепцією мудрості. 

Адже «пам’ять – це також міф. З плином часу спогад про подію розмивається в 

деталях, але залишається сам факт події» [51, c. 13]. На наш погляд, з часом в 

результаті екстремальна подія в житті постає «синдромом» згадки про минуле як 

міф. Це особливо стосується військових подій в Афганістані та на Кавказі 80-х 

років ХХ століття, які один із авторів пережив як власну юність без юності та 

молодість без молодості. Саме та «розстріляна юність» бойових побратимів 

автора назавжди залишилась в його памяті як постійна біль в душі, що з кожним 

кроком духовно рухає свідомість до мудрості, відкриваючи в певному часі нові 

виміри простору. Тому невідомо, до чого наше особисте життя і практичне життя 

є ближчим – до міфа чи до науки. З часом може з’ясуватися, що ми робимо 

значну помилку, віддаючи перевагу науковій, а не міфічній картині світу. 

Прикладом механізмів і принципів дії політичного міфу можуть 

слугувати маніпуляції з кількістю жертв у Освенцімі. До 1994 року пам’ятна 

плита на місці цього концтабору стверджувала: «4 мільйони жертв»; нині нова 
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плита констатує: «1,4 мільйона жертв». Протягом кількох десятиліть людству 

ефективно навіювали тезу, що воно було свідком найбільшого геноциду в 

світовій історії. Втім, масово-ідеологізований рівень сіонізму як міфологізованої 

свідомості не зупинився навіть на цьому: він вирішив закріпити таке уявлення 

про історію на законодавчому рівні різних держав. Зокрема, на хвилі критики 

фашизму одразу після Другої світової війни Австрія ввела до свого 

кримінального кодексу статтю, згідно з якою заперечення Голокосту передбачає 

покарання до 4 років позбавлення волі; дещо пізніше впливове єврейське лобі у 

Франції домоглося законодавчого закріплення штрафів у тих випадках, коли 

публічно висловлюється незгода щодо історичної фактичності Голокосту (нині 

сума штрафів складає 75 тисяч євро) [7, c. 258]. Отже, політична міфотворчість, 

пов’язана з міфологізуванням конкретного суб’єкта, становить собою феномен, 

у межах якого реальні особи прагнуть бути представлені як нові активні герої за 

зразком аналогічних персонажів архаїчних міфологій. 

Втім, збіднення життєвого смислу в феноменології мудрості не є 

цілковитим розпорошенням, оскільки міф зберігає первинну життєздатність, 

вітальні та генеративні особливості. Саме релігія є різновидом міфу, що 

спрямовує спеціально організовану діяльність на здійснення завдань соціалізації. 

Такий ідеологічний механізм у вигляді Бога забезпечує консолідацію ідей і 

цілісність суспільства засобом сакралізації визначальних суспільних зв’язків. 

Так, наприклад, з огляду рекламного міфу узагальнену і спрощену модель 

горизонтального виміру структури світу можна представити у сучасному 

українському медіа-просторі як парадигму антроморфних істот за зразком 

людського і, по суті, є його проекціями (сир «Hochland», акція «Космонуль» від 

мобільного оператора «Djuice» тощо). При цьому необхідно зауважити, що 

антропоморфні істоти – це «інопланетяни», які потрапляють до нашого світу, на 

нашу планету з інших цивілізацій у контексті мотиву діалектичного 

взаємопроникнення світів. Наявним взірцем може слугувати серія рекламних 

роликів минулих років від компанії «Київстар» зі слоганом «Ви з іншої 

планети?» – при акцентовано гротескній зовнішності 
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персонажів – «інопланетяни» постають аналогом людей з огляду на поведінку і 

спосіб мислення. 

Крім того, простежується: стоїть літаючий апарат інопланетян – типова 

«летюча тарілка», поруч стоять меблі – крісло і диван. Біля них стоять та на них 

сидять самі інопланетяни, дуже задоволені знайденим товаром. При цьому в 

рекламі всіх названих типів наскрізно наявний казково-міфологічний 

інтертекст – іноді виразний і прямо позиційований, на рівні конкретних 

запозичених персонажів, чиї образи можуть пародіюватися, набувати нових 

персональних ознак, або на рівні менш відчутному і менш маніпулятивно 

впливовому – у вигляді наслідування сюжетних колізій, конфліктів, жанрових 

форм тощо. Така категорія рекламних персонажів заслуговує на подальше 

різнобічне вивчення саме в такому контексті з огляду інтеграції в медіапростір 

архетипних образів і мотивів, бінарних опозицій, міфологем тощо. 

Таким чином, у феноменології мудрості етапи соціокультурної динаміки 

минулого, теперішнього і майбутнього часів (виникнення, ріст і спад) 

розглядаються як такі, що існують в міфологічному просторі еволюції культури 

та мови як значущих засобів задоволення їх соціогеннних потреб та інтересів. 

Світоглядна формула трансцендентного в координатах духовного 

капіталу мудрості 

У сучасних умовах сфера надприродного світу детермінує ту реальність, 

що перманентно не сприймається відчуттями людини, а тому не досяжна для 

практичної перевірки. Це – царина богів, духів, душ тощо, а також сакральних 

зв’язків та властивостей реальних предметів та явищ. Це – місце феноменів, 

властивих релігійній свідомості. 

Саме сьогодні формування ідеї трансцендентного в контексті духовного 

капіталу мудрості викликає нагальний інтерес, оскільки є становленням 

суверенності індивідуальної та суспільної свідомості. Ця формула народжується 

як наслідок радикальної самовідмінності від зовнішнього світу самосвідомості, 

яка формується і яка намагається осягнути ще у ранніх формах розвитку людини 

(людей, людства). Звідси теза: «Я» – не від світу цього, а має походження з 
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іншого світу – більш цінного, вищого, ідеального (світи Брахмана, Дао, Логоса, 

Царства Божого)» [3, c. 120]. 

Проблема трансцендентності Бога світові та людині з’являється в релігії 

поступово. У ранніх формах (фетишизм, магія, тотемізм) надприродне було 

поєднане з природним і не відокремлювалося чітко від нього. Анімалістичне 

світобачення внесло суттєві зміни у розуміння співвідношення надприродного та 

природного: надприродне субстанціювалося, перетворилося на особливу, 

духовну сутність, що протистояла емпірично осягненому, чуттєво сприйманому 

світові. Цей процес починається у VIII – III сторіччях до н. е. – у той час, коли 

починає розвиватися людське самоусвідомлення, з’являються трансцендентні 

релігії та доктрини (брахманізм, буддизм, даосизм тощо). У монотеїстичних 

релігіях (іудаїзм, християнство, іслам) виникає і розвивається ідея 

трансцендентності (потойбічності) Бога. Якщо у філософсько-релігійних 

вченнях Стародавнього Сходу трансцендентне сприймають як анонімну 

надсвідомість, то у монотеїстичних релігіях трансцендентне ототожнюють з 

божественним і наділяють його ознаками індивідуальності, вищого суб’єкта, 

носія волі та промислу. При цьому Бог постає як абсолютний творець усього 

сущого. Ідея природи як матеріально-ідеальної діалектичної єдності, що 

характеризує всю античність та архаїку, трансформується як символ 

трансцендентного, оскільки сама природа набуває символічної інтерпретації. 

Адже попередній дуалізм, де божественне та матеріальне, добро та зло 

протистояли одне одному, змінюється фундаментальним «монізмом» 

трансцендентної основи Сущого. «Кожен елемент досвідного світу… є символом 

найвищого, межового об’єкта, всеохопної єдності, найдосконалішої 

реальності – Божества» [6, c. 14]. 

Богословська традиція вказує – непізнаваний, недоступний у своїй Суті 

Бог настільки вищий від усього живого, що навіть думка про Нього не могла б 

виникнути у будь-кого без Його самовільного самовиявлення. Св. Василь 

Великий писав: «Ми стверджуємо, що пізнаємо Бога нашого по діях Його, але не 

даємо обіцянки наблизитися до Самої Суті. Бо хоч діяння Його і до нас сходять, 
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проте Суть Його залишається неприступною». Це розрізнення можна вгледіти і 

у посланні апостола Павла, коли він говорить про загальнолюдські можливості 

Богопізнання: «Що можна знати про Бога, явне для них, бо їм Бог об’явив, 

оскільки Його невидиме від створіння світу, власне Його вічна сила й Божество, 

думанням про твори стає видиме» (Рим. 1: 19 – 20). 

Отже, про Бога як діалектично безконечного та безмежного Абсолюту 

можна говорити тільки в категоріях вічності та безмежності. До пізнаваного 

світу ці поняття явно не можна застосувати, оскільки світ, як відомо з досвіду, 

суттєво пізнаваний. Цей пізнавальний процесс, ймовірно, безкінечний, проте 

немає такої царини або сфери живої діяльності, яку апріорі можна було б вважати 

непізнаваною. Адже людська мова неадекватна не тільки для того, щоб описати 

божествене буття, а і для того, щоб виразити відношення між Творцем та 

творінням. Людська думка повинна зупинитися на межі творіння, оскільки ця 

думка не здатна перескочити прірву, яка своєчасно розділяє межі Творця. 

Богопізнання, основою, суттю та змістом якого є Одкровення, вимагає 

тотального залучення внутрішніх функцій духовної особистості, а саме: розуму, 

почуття та волі, що їх регулює. Тому неможливо рогзглядати та розмірковувати 

стосовно розуміння сутності Бога в християнстві, не говорячи про найбільш 

трансцендентну, не підвладну розумінню істину – Пресвяту Трійцю. 

Дійсно, Одкровення для християнства, сповіщає нам, що Бог, будучи 

єдиним по сутності, триєдиний у своєму власному бутті: Він є Бог-Батько, Бог-

Син та Бог-Дух Святий. Як зазначає релігійний філософ М. Лоський: «Серед 

людей, які з вірою приймають це Одкровення, зустрічаються і такі, які сповнені 

підтвердженням цього факту в релігійному досвіді. А хто не має цього досвіду, 

той  шляхом роздумів про догмат Троїстості зможе знайти в ньому безкінцево 

цінний зміст, який слугує і завершенням, і обґрунтуванням всього нашого 

світорозуміння як з теоретичного, так і з практичного боку» [69, c. 114]. Саме 

неподільність, але і не абсолютна з’єднаність Отця, Сина та Духа Святого є вираз 

довершеної самовідданості один одному як гармонія сущих поглядів. Зберігаючи 

свою індивідуальну своєрідність, кожна Особа Святої Трійці разом з тим не 
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замкнена в собі: кожна з них повністю приймає повний зміст творчого життя 

іншої Особи і разом з тим вони здійснюють абсолютну повноту буття, а відтак і 

абсолютну досконалість. 

Знання про Трійцю як природу Бога з’являється в Євангеліях. На відміну 

від іудейського світу, який базується на Старому Заповіті і знає ім’я Боже Ієгова 

(Сущий), християнський світ доповнює це ім’я положенням про Трійцю. «Сам 

Син Божий, Ісус Христос, явився на землю та доповнив все, що необхідно знати 

людям про Бога. Він відкрив людям велику таємницю, що Бог один, але 

триєдиний в Особах. Перша Особа – Бог-Отець, друга Особа – Бог-Син. Третя 

Особа – Бог-Дух Святий. Це не три Боги, а один Бог у трьох Особах. Трійця 

єдиносущна та неподільна. Усі три Особи мають однакове Божественне 

достоїнство, нема між ними ні старшого, ні молодшого; як Бог-Отець є істинний 

Бог, так і Бог-Син є істинний Бог, так і Дух Святий є істинний Бог. Відрізняються 

Вони тільки тим, що Бог-Отець ні від кого не народжується і не сходить; Син 

Божий народжується від Бога-Отця, а Дух Святий сходить від Бога-Отця» [100, 

c. 14]. У цьому сенсі проаналізуємо морфогічний корінь слова «однакове». На 

наш погляд, це слово в трансцендентному розумінні має логіко-семантичне 

значення як: Один (Бог, Сущий, Абсолют); однакове як споріднене, єдиносуще, 

оскільки люди мислять в одному ключі, одними категоріями. За словами нашого 

вітчизняного мислителя Тараса Шевченка, поняття слова «однаково» має 

ідеологічно розмаїтний контекст, що звучить таким чином: 

 «Мені однаково, чи буде 

 Той син молитися, чи ні… 

 Та не однаково мені, 

 Як Україну злії люде 

 Присплять, лукаві, і в огні 

 Її, окраденую, збудять… 

 Ох, не однаково мені» [135, c. 329]. 

У філософській формулі духовного капіталу є значна розбіжність 

розуміння трансцендентного. Так, представники європейського раціоналізму 
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(Р. Декарт, Г. Лейбніц, Ф. Шелінг тощо) пропонують відмінне від традиційного 

християнського розуміння та тлумачення трансцендентного, оскільки у їхньому 

розумінні – це вища космічна сутність як логічна впорядкованість потойбічної 

реальності. 

Філософський зміст трансцендентного найбільш чітко розкрив І. Кант. 

Розмірковуючи над «пошуком меж пізнання, сприйняття, думки, поклавши 

початок самій традиції демаркації значень трансцендентного та 

трансцендентального (де останнє – апріорно постає нашій свідомості, іманентна 

його форма, через яку самоорганізовується наше пізнання і через яку нам 

являється світ») [46, c. 110], І. Кант пов’язує ці поняття з двома межами у 

пізнанні. Першою є межа між формами споглядання (простором і часом) і 

семантикою мислення (категоріями) та феноменом як об’єктом пізнання. Форми 

споглядання та мислення разом з необхідною єдністю свідомості («Я») 

знаходяться по цей бік досвіду, передують йому та його зумовлюють, що і робить 

їх трансцендентальними. Другою межею є межа між явищами та речами-у-собі, 

що непізнавані. Ці речі, що мають відповідні результати, І. Кант називає 

трансцендентними, тобто потойбічними [47, c. 25]. 

Таким чином, трансцендентальне означає те, що обумовлює можливий 

модус пізнання, трансцендентне – те, що лежить поза межами свідомості та 

пізнання. 

При цьому, за вченням І. Канта, ідея Бога є регулятивним принципом 

розуму, а не твердженням про Його онтологічне буття. Це – сутність розуму, 

який «потребує, щоб розум розглядав усі зв’язки у світі неначе б вони виникали 

з всеохопної причини, щоб обґрунтувати на ній правило систематичної єдності в 

поясненні цих зв’язків; у цьому ідеалі не є ствердження про саме по собі 

необхідне існування» [47, c. 256]. 

Як вважає І. Кант, ідея Бога в історії людства часто субстанціювалася та 

підлягала загальному розумінню як «всепокладаючий початок». Отже, 

трансцендентне – це ідея чистого розуму, яка виконує регулятивну функцію у 

пізнанні та практичній поведінці. 
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Трансцендентне як «ілюзорність творчої уяви та мислення», що вкорінені 

в людській природі, розглядає Л. Феєрбах [124, c. 67]. Релігія постає у нього як 

антропологія, результат прагнення людини до безкінцевості, виходу за межі 

свого існування. Іншими словами, трансцендентне є фокусованою назовні та 

абсолютизованою природою самої людини (любов, розум, воля). 

У цьому сенсі існують інші виміри соціоантропологічного підходу до 

трансцендентного, що є психологічним, інтенційним його обґрунтуванням. Так, 

у «Соціології релігії» Г. Зимель подає інтенційне розуміння: трансцендентне 

формується вірою – іманентною якістю. Однією із сутнісних інтенцій людського 

буття. Віра, в розумінні Г. Зимеля, – поняття більш широке, ніж релігійна віра. 

Віра стає релігійною тоді, коли вона звільняється від конкретної адресності і 

спрямовується на сферу трансцендентного. Саме ідея трансцендентного є 

важливим етапом в інтелектуальному ресурсі духовного капіталу людини як 

здатність рефлексії духу. 

У психоаналітичній філософії також наведе психологічне тлумачення 

смислів трансцендентального, що витікає із ствердження глибинного, 

вкоріненості та безперечності стосовно почуття трансцендентного. Згідно з 

З. Фрейдом, трансцендентне – це ілюзія, яка покликана задовольняти деякі 

позасвідомі бажання людини: бажання позбавитися відповідальності, перекласти 

на іншого розв’язання своїх проблем, прагнення до опіки, потреба в опікунстві. 

«Вони вилущили батьківське ядро, яке від самого початку крилося за будь-яким 

образом Бога… Тепер, коли Бог став єдиним, ставлення до Нього знову змогло 

набути інтимності та напруженості дитячого ставлення до батька» [129, c. 108]. 

Таким чином, згідно з З. Фрейдом, людина сама створює ідею Бога, проте 

позасвідомо, виходячи зі свого життєвого досвіду, нагромадженого ще в 

дитинстві як нерозкритого в дорослому. При цьому формується образ люблячої, 

всесильної справедливої істоти. Як вважає З. Фрeйд, «Релігію у такому випадку 

можна було б вважати загальнолюдським нав’язливим неврозом, який, подібно 

до відповідного дитячого неврозу, має коріння в Едиповому комплексі, в 

амбівалентному ставленні до батька. Відповідно до цього розуміння можна було 
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б прогнозувати, що відхід від релігії безперечно станеться з фатальністю 

невмолимого процесу зростання, до того ж нині ми знаходимось у серцевині цієї 

фази розвитку» [129, c. 108]. 

Крім того, Е. Фромм стверджує, що «Бог – це символ людської потреби в 

любові» [130, c. 160]. Цей концепт постулює обов’язкову наявність у людини 

ідеалів та устремлінь до чогось, що виходить за межі фізичного задоволення. 

«Немає такої людини, – говорить філософ, – у якої не було б релігійної 

потреби – потреби в системі орієнтації та об’єкті для служіння. Людина може 

вклонятися тваринам, деревам, ідолам, невидимому Богу, святій людині чи 

вождям з бісівським обличчям; вона може вклонятися предкам, нації, класу чи 

партії, грошам чи успіху; її релігія може сприяти розвитку руйнівного початку 

чи любові, пригніченню чи братерству людей» [130, c. 108]. 

У К. Юнга трансцендентне – це метафоричне позначення колективного 

несвідомого. Саме в ньому вкорінені різноманітні ідеї та вчення, але доступ до 

нього ускладнений штучними бар’єрами, які виставляє одновимірний, 

формалістичний інтелект. Осягнути трансцендентне людина може або в 

змінених станах свідомості (це транснародження, переживання клінічної смерті, 

стани усамітнення, глибокі творчі переживання тощо), або в містичному досвіді 

(саторі), методики якого створені ще давньосхідними мудрецями. Так, у середині 

ХХ сторіччя в Індії з’являється вчення Махаріші Махареш Йоги про 

трансцендентальну медитацію, де трансцендентальне мислиться як перехід до 

трансцендентного: розум прагне до трансцендентного абсолютного буття, яке 

Махаріші Махареш Йоги розуміє як безтурботну свідомість, в якій відсутнє 

переживання, розум перебуває поза полем відносного існування в стані 

трансцендентності [43, c. 231]. 

Говорячи про медитації як джерела трансцендентних переживань, 

необхідно означити дві оцінки: перша визнає її значимість, що розглядає 

відповідний варіант людського досвіду як просвітлення, прорив в архетипну 

царину колективного несвідомого (К. Юнг), стани космічної свідомості 

(С. Гроф), вершинні переживання (А. Маслоу); друга до містичного досвіду 
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ставиться критично, вважаючи його регресією в материнське лоно (З. Фрeйд), 

віддаленням від реальності (Г. Вайль). На наш погляд, медитацію, зрозумілу як 

поглиблена сконцентрованість, можна розглядати як складову 

трансцендентного. Останнє варто розуміти як шлях подолання деякої межі, що 

пов’язано із самозаглибленням, з існуванням того, що не може бути осягнене 

розумом. Як вважає С. Франк, людина завжди буде оточена неосяжним, 

осягаючи лише фрагменти зовнішнього та внутрішнього світу. Трансцендентне 

не дає опредмечуваного знання, але відкриває глибинні якості буття. 

Ф. Ніцше зазначає поняття Бога продуктом метафізики, яка має бути 

подоланою дійсним мисленням: «Ні мораль, ні релігія християнства у жодній 

точці не стикаються з дійсністю. Суцільно уявлювані причини: «бог», «душа», 

«Я», «дух», «свобода волі» – а то і «несвобода»… Цей закінчений світ фікцій 

відрізняється у гірший бік від світу сновидінь: сновидіння відображає дійсність, 

а фікція її фальсифікує – знецінює, заперечує. Коли вигадали поняття «природи», 

яка протистоїть богу, «природне» стало означати пропаще та порочне, – весь 

уявлюваний світ християнства вкорінений у ненависті до природи (дійсності), 

оскільки виражає найглибше незадоволення реальним» [86, c. 29]. 

Феноменологія виокремлює релігійне від історико-конфесійного, від 

соціального буття суспільства. Феноменологи стверджують унікальність, 

автономність та незвідність релігійного до інших сфер життя. У цьому 

відношенні С. К’єркегор розглядає ідею Бога як абсолютно існуюче джерело 

істинної екзистенції, оскільки людина не може стати сама собою без Абсолюту 

та за відсутності онтологічної істинності відчуває страждання. Саме віра 

скорочує безкінцеву відстань між людиною та Богом [61, c. 257]. 

На наш погляд, екзистенціоналізм створює концепцію людського буття 

як трансценденції, що є постійним виходом за власні межі. Трансценденція в 

розумінні екзистенціалістів припускає людську свободу, моральність та 

відповідальність як деякий абсолют та горизонт людських устремлінь. Крім того, 

атеїстичний екзистенціалізм зорієнтований на людину, для якої «Бог помер», 

оскільки поза людиною не існує ніяких критеріїв та авторитетів. Трансцендентне 
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тлумачиться як Ніщо, в якому реалізується свобода людини і яке є обов’язковим 

для самопізнання людини. поняття «трансцендентність», «трансцендентне» 

наповнюється глибоким змістом екзистенцій них аспектів людського буття. 

М. Гайдегер визначає Ніщо як головну онтологічну характеристику: якби 

людина не була зміщена в Ніщо, то не було б свободи та всіх її виявів: творчості, 

мистецтва, перетворення тощо, одним словом, усього того, що робило людський 

світ світом культури. Фактично неможливо було б говорити про людський світ 

узагалі [19, c. 283]. 

З точки зору Ж.-П. Сартра, якщо людина прагне бути Богом, то вона 

втрачає себе як людину (залежність від дійсності замінюється на залежність від 

Бога), звернення до Бога – поступка моралістично-психологічним прагненням 

душі. Трансцендування для Ж.-П. Сартра – це вихід людини до безконечних 

можливостей поза об’єктивними критеріями. Тепер усе залежить здебільшого від 

вибору самої людини. таким чином, трансцендування є розрив людини зі 

здатністю, подолання цієї здатності, вихід за межі емпіричних обставин [113, 

c. 213]. 

А. Камю виголошує самоздійснення людини через свідому відмову від 

трансцендентного, яке обмежує людину жорстокими рамками. Для А. Камю 

трансцендентне – термін релігійної традиції. Всі докази існування 

трансцендентного дуже сумнівні, оскільки єдиною цінністю для нього є не 

потойбічний розвиток, а ясність бачення та повнота переживання людини. У 

«Міфі про Сізіфа» А. Камю розмірковує про ствердження людиною самої себе, 

коли вона з максимальною ясністю розуму, з повним розумінням власної долі 

повинна гідно нести хрест життя, але не миритися з ним. Людина за «абсурдом» 

має власний розум, який усвідомлює свої межі. Така людина свідомо обирає бунт 

проти богів [44, c. 98]. 

Для представників релігійного екзистенціалізму (К. Ясперс, Г. Марсель, 

М. Бубер, М. Бердяєв) трансценденція не лише необхідна в структурі людського 

капіталу, а й є особливим різновидом буття, що стоїть над людиною. Проте, на 

відміну від попередніх традицій, при цьому трансценденція не детермінує 
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людину, а є ідеалом, який стає кінцевим прагненням та критерієм оцінки нею 

своїх мирських справ. Людину релігійні екзистенціалісти сприймають як 

сутність, що постійно себе долає, постійно трансцендує, оскільки без цього 

неможлива особистість [141, c. 27]. 

У пошуках виходу із суб’єктивності людина неминуче приходить до двох 

варіантів: або це шлях об’єктивації, вихід у суспільство з його обов’язковими 

нормами, цінностями та стандартами, коли особистість втрачає свій неповторний 

внутрішній світ, що призводить до відчуження людської природи; або ж це 

трансцендування – шлях, який лежить, згідно з М. Бердяєвим, у глибині 

існування. саме на цьому шляху відбуваються екзистентні зустрічі з Богом та 

іншою людиною. В об’єктивації людина живе в царині безособовості, в 

трансцендентуванні вона потрапляє в царину свободи. В цьому сенсі 

надособистісне має особистісний характер і не пригнічує людину [85, c. 321]. 

На думку К. Ясперса, трансценденція має виконувати головну функцію 

філософії, пов’язану з розумінням Бога. Згідно з К. Ясперсом, тільки наблизивши 

людину до трансценденції, інакше кажучи, висвітливши трансценденцію, 

здійснивши стрибок до безумовного буття, можна досягти цього розуміння. Це 

безумовне буття неможливо пізнати ні науковими методами, ні предметним 

пізнанням загалом, оскільки іманентне свідомості як такій. Тому для досягнення 

«безумовного буття» необхідно пройти три етапи трансцендування: орієнтацію 

в світі (усвідомлення обмеженості тільки предметного його тлумачення), 

прояснення (осяяння) екзистенції (усвідомлення душі), читання шифрів 

трансценденції [141, c. 90]. 

Фундатор католицького екзистенціалізму Г. Марсель тлумачив людину 

як «єдність духу та тіла», або «втілене буття». Водночас він постулював 

«співпричетність особистості» божественному буттю, що дано через «осяяння» і 

складає творчу суб’єктивність людини та веде до розуміння її буття як таємниці 

свідомості (духовності). Щоб осягнути цю таємницю, людина повинна 

зануритися в тотальність буття, а це передбачає творчу активність людини, 
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«справжність» її буття, джерело чого Г. Марсель вбачав у постійному 

самовдосконаленні, що веде до Бога – трансценденції [78, c. 57]. 

Протестантський теолог П. Тілліх указує, що трансцендентність 

виявляється в бутті людини, яке є відбитком буття як такого. Буття як таке, згідно 

з П. Тілліхом, первинніше за будь-яке розділення, в першу чергу розділення на 

іманентне та трансцендентне. Тому існує внутрішній зв’язок людини з буттям, 

але людина відчужена від нього в своєму земному існуванні. Як наслідок, 

П. Тілліх мислить релігійність як фундаментальну характеристику людини, саме 

в релігійності виявляється найбільша турбота про абсолютний сенс буття. Тому 

і завдання теології П. Тілліх визначає як кореляцію вічних екзистенційних 

«питань» людини та «відповідей», що містяться в Посланні християнського 

Одкровення. Це має допомогти подолати відчуження людини від Бога, а 

відповідно – від буття, оскільки у П. Тілліха Бог – це теологічний синонім 

категорії буття. 

Розвиток ідеї трансцендентного продовжується у працях представників 

сучасної християнської філософії антропологіі – М. Шелера, Г. Плеснера. Згідно 

з М. Шелером, сфера абсолютного буття необхідно існує для свідомості людини. 

Сфера абсолютного буття – одна із сфер, що не редукується. Проте усвідомлення 

людиною наявності сфери абсолютного буття не означає, що вона має істинне 

уявлення про зміст цієї сфери. Людина має тільки найзагальнішу ідею абсолюту, 

наділеного завжди двома характеристиками: суверенністю буття та досконалою 

цінністю. Тому якщо є можливим вияв природи божественного, то переважно 

завдяки філософсько-антропологічним конструкціям. 

Якщо у М. Шелера людина вкорінена в божественній реальності, яка є 

трансцендентною світові, то у Г. Плеснера звернення до Бога, релігійне життя є 

не наслідком і не реакцією на існування Бога, а засобом подолання сутнісного 

для людини конфлікту, нестерпності її ексцентричної позиції, яка постійно 

виводить її в ніщо. Оскільки власне існування та все суще людина усвідомлює 

як щось випадкове, то вона приходить до думки про абсолютне буття, яке 

непідвладне випадковості, а отже – і до ідеї Бога. У цьому Г. Плеснер вбачає 
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підґрунтя релігійності. Таким чином, він намагається прийти не до теологічного, 

а до позарелігійного теоретичного пояснення наявності та змісту релігійного 

життя людини [53, c. 213]. 

Таким чином, необхідно зазначити, що ідея трансцендентності у релігії та 

філософії має суттєву відмінність. Трансцендентне в релігії є атрибутом Бога. 

Стосовно трансцендентності Божої людина відчуває, що її бачать та знають, і 

усвідомлює себе віддаленою від найблагішого джерела життя, з яким і 

намагається встановити зв’язок. Трансцендентне у філософії – це модус 

людської свідомості, людського буття. І в цій межі діапазон його досить великий: 

від ототожнення трансцендентного з божественним до його зведення до Ніщо. 

Отже, якщо у релігії трансцендентність транслює себе в світ людського буття, то 

у філософії людина транслює себе у сферу трансцендентної реальності. 

Благодійність як основа духовного капіталу мудрості 

Сучасний вигляд української благодійності (філантропії) формується під 

впливом усталених традицій благодійності Заходу, оскільки власне українські 

традиції філантропії та меценатства були знищені за часів СРСР, коли вважалося, 

що благодійність принижує гідність людини. Адже західні традиції філантропії 

мають тривалу історію формування, яка залишила свій відбиток у різноманітних 

формах та практиках філантропії. Таким чином, контекст сучасного розвитку 

філантропії в Україні не може бути зрозумілим поза контекстом історичного 

розвитку західної філантропії. 

Практики західної філантропії беруть свої витоки в етичних цінностях 

античності та раннього християнства. Найочевиднішим доказом грецького 

походження цього явища, звичайно, є сам термін «філантропія», який походить 

від грецького слова philantropia, що перекладається як «любов до людства». Саме 

ієрархію розуміння смислу поняття «філантропія» переживає під впливом 

християнських релігійних цінностей як особистого служіння ближньому. Таке 

розуміння філантропії зберігається до кінця ХІХ – початку ХХ століття. 

Починаючи з ХХ століття у Сполучених Штатах Америки відбувається суттєва 
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зміна у практиці філантропії: філантропія виходить за межі особистого служіння 

благодійника і стає «анонімною». 

Звичайно, погляди на філантропію змінювались протягом періоду у, 

майже, дві тисячі років (між раннім християнством та початком ХХ століття), 

але протягом всього цього періоду філантропія прогнозувала особисте служіння, 

тому цей період не є суттєвим. 

Грецьке слово «філантропія» має багатоманітну історію використання. 

Термін «філантропія» в Стародавній Греції первинно був релігійним та вживався 

для позначення любові богів, спрямованої на людство. Даний термін міг 

застосовуватись до окремих богів, або богів загалом, але поступово він починає 

вживатися у найвищій формі найчастіше стосовно Асклепія, бога зцілення та 

заступника лікарів. Його культ та цілюща діяльність були зосереджені у 

чисельних храмах Греко-Римського світу, де медичне обслуговування було 

дорогим. При цьому бог Асклепій шанувався, як бог, який дає допомогу 

недорого, задовольняючись пожертвами-подяками. У деяких випадках приписи 

бога включали тривале лікування у медичних закладах, що відносились до 

храмів. Це лікування пропонувалось безкоштовно тим, хто не міг заплатити. 

Отож, врешті решт, Асклепія почали загально вважати «філантропічним» серед 

богів. 

Так, приміром, у 1842 році Жанна Гарн’є, яка втратила чоловіка і дітей, 

відкрила перший із «приютів» для вмираючих в Ліоні, котрий мав назву 

«Хоспіс», а також «Голгофа», а з часом – і в інших місцях Франції як розвиток 

«паліативного» піклування. А в 1879 році ірландські Сестри Милосердя 

незалежно від хоспісів Жанни Гарн’є створили Хоспіс Богоматері для 

вмираючих у Дубліні. Орден Матері Марії Айкенхед був заснований як Орден 

на честь знедолених, хворих і вмираючих. При цьому варто зосередити, що 

хоспис Богоматері був першим місцем, створеним для піклування за 

вмираючими. На той час, в 1905 році, коли Орден відкрив ще один хоспис за 

назвою Святого Іосифа, в лондонському Іст-Енде вже діяли три протестантські 
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хоспіси за назвами: «Будинок відпочинку», «Готель Божія», а пізніше – хоспіс 

«Святої Трійці». 

Так, наприклад, сьогодні при Київській міській онкологічній лікарні 

функціонує хоспісне відділення, в якій активну життєву роботу, піклуючись за 

онкохворими, що знаходяться в надзвичайно тяжкій формі, проводять поруч з 

медиками психологи та соціальні волонтери. 

В класичних Афінах (5-4 ст. до н. е.) від людей з найбагатших родин 

вимагали по черзі, зазвичай протягом року, витрати за одну з багатьох державних 

функцій, що оплачували на релігійні храми та фестивалі, суспільні роботи, 

будівництво кораблів для військово-морського флоту, вартість встановлення 

драматичних вистав тощо. Цей інститут був основною частиною адміністрації 

грецьких міст протягом багатьох століть. 

В античних Афінах вигоди у вигляді совісті та честі, якими, власне 

кажучи, ніколи не можна поступитися, які люди отримували за свої літургії, 

зазвичай вважались адекватною компенсацією. Однак, протягом Римського 

періоду система літургій була розширена до примусового виконання суспільних 

робіт всіма верствами суспільства як одна із методів маніпулювання свідомістю 

з відповідним наміром дії. 

На початку книги «Нікомахової етики» Арістотель розглядає «щедрість», 

чесноту, яка передбачає дотримання помірності («середини») у відношенні до 

майна. Щедрого хвалять за його ставлення до «давання та придбання майна, 

причому більше за те, що пов’язане з даванням» [8, c. 54]. При цьому, Арістотель 

вважав, що «щедрий буде давати кому слідує, в потрібний час та задля 

прекрасної цілі» [8, c. 56]. 

На наш погляд, духовна безпека в матеріальному добробуті є не лише 

необхідним для життя, а й необхідною умовою жити відповідно чеснотам, що 

включає ефективне використання духовного багатства. Бідності в Греко-

Римському світі уникали першочергово через небезпеку втратити соціальний 

статус. Втрата матеріального багатства, яка призводила до бідності, також 

означала втрату почуття гідності. Вільно мислячий грек того часу розрізняв два 
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основних види «бідності»: «бідність», через яку людина мала заробляти собі на 

життя. Таким було становище переважної більшості населення стародавнього 

світу. Це включало кожного, хто працював своїми руками заради того, щоб 

заробити на життя. Фізична праця не поважалася в давньогрецькому суспільстві. 

Інший вид бідності включав надзвичайно бідних, доведених до убогості. До 

жебраків, зазвичай, ставилися з острахом та відразою. Вони були поза 

співчуттям, яке могло б спонукати заможних допомогти бідним. Допомога 

жебракам, зазвичай, не входила в межі розуміння філантропії в Грецько-

Римському світі, де найбідніші верстви населення взагалі не враховувалися. 

Ставлення до благодійності суттєво змінюється з появою християнства, 

що пропагує піклування про бідних та допомогу нужденним. 

У Новому Заповіті, Євангеліє від Луки, наводяться слова Ісуса Христа, 

що прекрасномовно свідчать про ставлення до багатства у християнстві: 

«Блаженні злиденні, бо ваше є Царство Боже» [42, c. 34]. 

Про необхідність для християн допомагати іншим і ділити з ними все своє 

майно свідчать рядки з Нового Заповіту (Діяння Апостолів): «Всі, хто увірував, 

були разом і все в них було спільне. І те, чим володіли, і те, що мали, вони 

продавали і розділяли це всім, залежно від потреби кожного» [42, c. 70]. 

Благодійнiсть стає необхідним актом як особистого, так і суспільного служіння, 

що включає і розподіл власного (кожного, всіх) майна серед нужденних, і 

добровільне піклування про тих, хто цього потребує. 

Таким чином, для християнства Благо пов’язується з майбутнім вічним 

життям у раю, яке потрібно заробити добрими справами. Допомога бідним 

вважається обов’язковою для спасіння своєї власної душі. При цьому 

походження коштів, що витрачаються на благодійність має суттєве значення і 

Богу угодним буде тільки той дар совісті як істинне походження морального 

закону. 
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1.3. Основні класифікації, категорії та критерії оцінки в теорії 

міжнародних відносин 

 

На наш погляд, мудрість – це духовна конструкція, продукт думок і 

світоглядів, що логічно завершує мислення. Українська філософія робить 

проблему мудрості тим вузловим пунктом, до якого «стягуються» всі проблеми 

нашого суспільства – відчуження людини від влади і суспільства, дегуманізація 

суспільно-політичних відносин, деструктивних процесів у суспільстві, що 

позбавляють людину гідного існування, сприяють порушенню прав і свобод 

особистості. 

За цих обставин у сучасному інформаційному світі виникає актуальна 

потреба осягнути мудрість з огляду її людської діяльності як суб’єкта суспільних 

відносин, в якому простежується роль класового суб’єкта в умовах виробництва. 

Проте тотальна соціалізація особи, групи, спільноти призвела до того, що 

людина втратила свої певні визначальні структури мудрості буття. Ці структури 

за своєю онтологічною природою більш глибинні, а тому і більш інваріантні 

щодо змін у соціально-політичному середовищі. 

При цьому, для мудрості як для онтологічної, гносеологічної та 

аксіологічної природи варто розглянути характерні наміри у такій послідовності: 

1. Об’єктивний характер мудрості як вияв національного буття 

Для нації як етносоціальної спільноти характерні стійкі внутрішні 

зв’язки, що об’єднують індивідів у суспільній системі, в якій кожна особистість 

розглядається як реальний носій зв’язків і особливостей спільноти. Саме 

включаючись у феноменальну структуру мудрості спільноти, особистість 

отримує національну визначеність. 

Адже необхідно зазначити, що національні особливості і зв’язки не 

наслідуються біологічно. У зв’язку з цим Е. Геллнер вважає: «У людини повинна 

бути національність, як у неї повинні бути ніс і два вуха. Все це здається 

самоочевидним, хоча, на жаль, це не так. Але те, що це мимоволі впровадилось 

у свідомість як самоочевидна істина, являє собою важливий аспект і становить 
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суть проблеми націоналізму. Національна належність – не природжена людська 

властивість, але тепер вона сприймається саме такою» [24, c. 128]. 

З огляду на це, формуючи національну визначеність особистості, її 

духовний капітал виявляє орбіту національних традицій. З цього приводу 

Й. Гердер показав, що національна культура топологічно пов’язана з природно-

географічним середовищем. «Народи видозмінюються залежно від місця, часу, 

місця і різних обставин, цілі всіх їх устремлінь» [25, c. 558]. Саме звідси 

розпочалося становлення типових позитивних рис українського характеру: 

здорове почуття гумору, тонке відчуття гармонії природи, працелюбство, 

толерантність, специфіка культури тощо. 

Зокрема, аналізуючи культуру в соціоантропологічному аспекті, варто 

окреслити сукупність знаково-символічних систем, що акумулюють досвід буття 

у вигляді способів сприйняття, мислення, а також у вигляді знань. 

Сучасна ситуативність ініціюється такими глобальними процесами, що 

призводять до розриву соціокультурної ідентичності, внаслідок чого 

відбуваються непередбачувані наслідки. Тому в сучасних умовах глобалізації 

важливо зберегти та примножувати національну специфіку культури. При 

цьому, зокрема, в системі освіти зростає необхідність вибудовувати гуманістичні 

ідеали в координатах людиноцентризму та людинокосмізму, спираючись на 

архетипно-ментальну змістовність мудрості українського народу. Так, 

гуманістичні ідеали простежуються вже в перших пам’ятках культури – «Слові 

про закон і благодать» Іларіона Київського, «Слові Данила Заточника», 

«Повчанні» Володимира Мономаха. В цих працях обстоюються ідеї 

самоцінності людського життя, впроваджуються принципи доброчинності й 

людинолюбства у відносинах між людьми. Ці ідеї є головною рушійною силою 

сучасних культурних процесів, завдяки яким необхідно враховувати тенденції 

маніпулятивного впливу як механізму реалізації культури – її мозаїчного, 

мережевого характеру. 

2. Філософія медіа-комунікацій 
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Значною мірою у філософських дослідженнях прослідковується стійка 

тенденція: друкована преса, кінематограф, телебачення, інтернет, що 

фабрикуються словом мас-медіа або простіше медіа і залучаються до розмислу 

або в якості об’єкта критики. 

На наш погляд, медіа постає генеративним носієм комунікативних 

процесів, в яких відбувається обмін інформацією. В цьому сенсі є суттєвим 

зв’язок медіа/цивілізація як інструмент просторових і часових вимірів. Як 

зазначає Маклюен в «Розумінні медіа», «засіб комунікації (медіа) є повідомлення 

< … >. Це означає, що особисті і соціальні наслідки будь-якого засобу 

комунікації, тобто будь-якого нашого розширення назовні, випливають з нового 

масштабу, привнесеного кожним таким розширенням або новою технологією 

[73, c. 9]. Саме феноменологія мудрості і окреслює серію духовних феноменів 

щодо медіа, чим убезпечує людську сутність від розмаїття соціальних 

спекуляцій. 

За цих умов роль головного транслятора ідей, образів, понять, символів 

виконують не традиції, а засоби масової інформації. Саме Інтернет, телебачення, 

радіо, відео, преса тощо мають конвергентний  вплив на еволюцію 

соціоантропогенези, змінюючи установки, цінності, ідеали, оскільки через ЗМІ 

виливається потік різного роду культурних сурогатів, спрямованих, головним 

чином, на американізацію. Такий конвергентний вплив означає не лише 

взаємопроникнення технологій, коли грані між ними зникають, а соціальні 

результати виникають на зрізі технологічних галузей. Сутність цього феномену 

полягає в злитті нанотехнологій як можливості керування речовиною на 

атомарному рівні, біотехнологій як можливості маніпулювання генами та 

генетичною інформацією та когнітивних технологій як процесів мислення та їх 

механізмів. Головним чином це стосується перегляду традиційних уявлень про 

такі фундаментально-ціннісні поняття як людина, життя, розум, природа, 

існування тощо. Саме людина як стратегічний творчий ресурс духовного 

капіталу має право перетворювати флору і фауну за своїм уподобанням, 

розширюючи екзистенційні кордони свого буття. 

99



За цих обставин отримання нових матеріалів і розвиток нових методик 

має створити науково-технічну революцію в інформаційних технологіях. 

Завдяки цим технологічним досягненням людське життя може з’являтися новим 

шляхом – через об’єднання живого та неживого. Сьогодні тенденція 

трансгенізації живих організмів перетворює флору і фауну Всесвіту на мережу 

біоферм, біофабрик і біореакторів по виробництву корисностей. 

Така продукція, що несе в собі аномію та агресію, негативно впливає на 

підлітків та молодь. Про це свідчать соціологічні дослідження, проведені по 

Україні в цілому і, зокрема, у Кіровоградській області у 2011 році. Отримані дані 

показують, що у період системної кризи соціальних інститутів в Україні 

(зокрема, інститутів виховання) субкультура молодого покоління набуває 

аномальних ознак: дозвілля сприймається як основна сфера життєдіяльності. Від 

реалізації такої позиції повністю залежить внутрішній комфорт молодої людини, 

де освіта як духовна основа людського капіталу, відходить на інший план. В силу 

цього, молода людина має виробляти в собі внутрішню автономію соціальних 

проектів, при цьому мати світоглядну свідомість за критичним мисленням та 

логікою суджень. 

Отже, відбувається вестернізація культурних потреб та інтересів. Вона 

проявляється у повсякденності схематизованих зразків-стереотипів масової 

культури. За цих обставин варто враховувати, що культурний базис українського 

соціуму не настільки міцний, щоб ефективно протистояти потоку вестернізації 

(«експансії західних культурних і політичних сурогатів», «квазідемократизації» 

тощо). В сучасних умовах України, де національна культура, духовним опертям 

якої є мова, релігія, цінності, традиції, звичаї, знаходиться на межі становлення, 

а соціальні інститути невизначені й хитливі. Тому вестернізація може 

маніпулятивно впливати на особистість, оскільки проникнення разом із товарами 

ідеологій, зразків поведінки й споживання зарубіжного типу постає значною 

мірою. 

На наш погляд, за умов відсутності належних зрушень у соціально-

економічному житті країни, ефективних успіхів у духовній сфері, інформаційно-
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культурна експансія створює в Україні загрозу втрати особистістю її 

національно-культурної ідентичності. У цьому процесі особливу роль відіграють 

Інтернет, реклама тощо, що поширюють цінності й ідеали «чужеземного» 

постіндустріального суспільства. Ці цінності поступово укорінюються в 

суспільній свідомості, особливо в ментальності молодої генерації, створюючи 

фрагментарні, поверхневі соціокультурні стереотипи, орієнтовані на 

індивідуалізм і прагматизм. 

Таким чином, перед українським суспільством виникає завдання –

здійснити синтез властивих йому соціальних і культурних цінностей з новаціями 

сучасного способу життя. Тому на перший план виходять функції держави як 

основного соціального інституту, що створює базові передумови для доступу до 

культурних благ, що визначає «правила гри» у сфері духовного розвитку. Саме 

розробка духовного ресурсу українською державою в сфері соціальної політики 

та безпекотворення передбачає мудре сполучення регулятивно-обмежувальних 

заходів щодо культурної продукції інших країн із розвитком власного ринкового 

капіталу. 

Тому людина, яка постійно має добру справу, переосмислює вихідну 

буттєвість у контексті його діяльнісного використання. Це вимагає постійних 

зусиль з боку мудрої людини, рефлексія якої має самобутній характер як 

збереження священної енергії буття в процесі діяльнісного використання 

буттєвих символів (образів, уявлень тощо). Саме такий людських дух мудрості є 

системним результатом діяльнісної роботи у суспільному відтворенні моделі 

дійсності. При цьому ефективним результатом суб’єктивації людської діяльності 

є створення надійного компенсаторного механізму, завдяки якому розвивається 

діяльнісний підхід до дійсності та захищається людська сутність у 

феноменологічній площині моделювання світу (його видимих і невидимих 

проектуючих «магістральних артерій). Адже людина як акторський суб’єкт 

світового процесу має цілісно запотребувати в своєму внутрішньому світі 

незапотребуваність інших світів. 

3. Правова палітра мудрості в системі природозбереження 
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Змістовним механізмом феноменології мудрості є соціальні зв’язки з 

належним правовим врегулюванням. На жаль, в Україні відчувається слабкість 

правового супроводу. Саме недоліки чинного законодавства разом з відсутністю 

чіткого розмежування функцій і координації діяльності між різними спеціально 

уповноваженими органами ускладнюють контроль за виконанням вимог 

правоохоронного законодавства і породжують численні порушення. 

Сучасна потенційно-категоріальна невизначеність правових норм 

врегулювання соціальних зв’язків та забезпечення перспектив самореалізації 

особистості є проблемою мудрості в природознавстві. Тобто формувати систему 

соціальних зв’язків неможливо без зміни моральної свідомості до взаємин 

«людина – природа». 

Згідно з цим соціальні зв’язки систематизують процес утворення нових 

нормативно-правових актів, оновлення та коригування чинних законодавчих 

актів. Тому необхідно у найближчий перспективі вирішувати такі ключові 

питання як: 

- понятійно-категоріальне визначення міжнародних європейських норм і 

законодавчих актів у річищі національного законодавства на основі 

інтелектуально-кадрових ресурсів; саме обмеженість інституціонального і 

кадрового потенціалу призводить до нецільового використання коштів як 

проблеми у фінансовій сфері; 

- розробка та впровадження ефективно діючих механізмів як системи 

превентивної безпеки щодо запобігання/врегулювання екологічних конфліктів 

на регіональному, національному і міжнародному рівнях. 

Таким чином, особливу роль для усвідомлення соціальних зв’язків 

відіграють ціннісні пріоритети, що визначають зміст прав людини як гармонійні 

відносини  з природою. Це право на життя, на свободу, власність та громадянську 

ідентичність. Зазначені умови обумовлюють потребу в постійному пошуку 

поліваріантності щодо удосконалення, зокрема, правового урегулювання саме в 

системі соціальних зв’язків різного наукового поля як багатогранний комплекс. 
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Цього можна досягти шляхом генеративно-цілісного мислення в царині 

фундаментальних знань, що на практиці самовідтворюють природну систему. 

Тому потрібно створити нову парадигмальну систему ціннісних 

орієнтирів, що збереже збалансовані соціальні зв’язки в сучасному світовому 

процесі. Саме фундаментальний підхід мудрості українського людиноцентризму 

сприятиме новому еволюційному етапу соціальних зв’язків. 

У цьому сенсі зазначається, що проблема духовних пріоритетів є однією 

з найбільш складних рефлексій соціального знання у феноменології мудрості. 

Адже сьогодні Україна ініціює соціально-філософського осягнення природи 

суспільної життєдіяльності. В умовах соціодинаміки українського суспільства 

соціально-філософський аналіз духовних пріоритетів пов’язується з 

необхідністю пошуку механізмів забезпечення сталості соціального порядку та 

активізації продуктивних інтелектуальних сил. 

Класифікацію та критерії духовних пріоритетів можна розглядати, 

виходячи з розмаїття оцінок, що діалектично визачають види людської 

діяльності. За цих умов утворюється система пріоритетів, що організовує 

суспільство, оскільки має бути чіткою і послідовною, будуватися з урахуванням 

її міцної структурованості та підпорядкованості. Особистісний підхід до 

класифікації духовних пріоритетів мав американський філософ Рональд Дворкін, 

зокрема, він використовує поняття первинних духовно-ціннісних 

пріоритетів – здоров’я, розумові здібності, енергія, здатність уяви тощо. 

Своєрідна класифікація ціннісних пріоритетів у феноменологічній 

системі мудрості належить Шалому Шварцу, який обґрунтував теорію ціннісних 

пріоритетів культури. В її основі лежить системно побудована концепція на 

підставі ретельного вивчення і узагальнення пріоритетів, представлених у різних 

культурах світу. Шалом Шварц розробив відносно новий і належним чином 

теоретично обґрунтований перелік пріоритетних орієнтацій носіїв культури. 

Підхід до їх вимірювання відрізняється від інших підходів у декількох аспектах: 

- пріоритетні орієнтації носіїв культури випливають з відповідним чином 

розробленої теорії (а не аналізу вже отриманих емпіричних даних); 
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- апріорі формулюється перелік пріоритетів, які служать свого роду 

маркерами для кожної орієнтації; 

- включено набір питань, що охоплюють широкий діапазон ціннісних 

пріоритетів, визнаних у різних культурах. Для вимірювання пріоритетів 

використовуються тільки питання, перевірені на культурну еквівалентну 

значущість; 

- пріоритетні орієнтації носіїв культури організовані в логічну систему 

пов’язаних одни з одним вимірювань, яка емпірично перевірена; 

- емпірично доведено, що ранг національних культур по кожній 

пріоритетній орієнтації досить стабільний на різних типах вибірок у багатьох 

націях по всьому світу [48, с. 84]. 

У цьому сенсі Шалом Шварц зазначає, що найважливіша проблема 

суспільства – забезпечити відповідальну соціальну поведінку, спонукати людей 

зважати на благополуччя інших і координувати з ними свої дії, розуміти їх 

неминучий взаємозв’язок. Тому такий ціннісний пріоритет, як «рівність», 

передбачає, що люди повинні розглядати інших як людських індивідів, морально 

рівних та таких, які мають такі ж основні потреби. Адже соціальна значущість 

людей проявляється в тому, що вони повинні співпрацювати один з одним та 

проявляти турботу про благополуччя кожного. Важливі пріоритети в таких 

культурах – рівноправ’я, соціальна справедливість, чесність, здатність до 

допомоги, відповідальність, лояльність, толерантність [48, c. 85]. 

Крім того, варто підкреслити, що саме в сучасному «атомізованому» 

соціумі, в якому відбувається певне розщеплення на «грудки» як відсутність 

одного органічного цілісного, актуальним питанням постає моральність як 

наріжний камінь духовного пріоритету. При цьому, основою моральності є 

відчуття гідності людини як її недоторканості, а не насилля та хаос. Втім, 

Ієремія Бентам стверджував: «Мораль у найбільш загальному розумінні є 

вченням про мистецтво спрямовувати дії людей таким чином, щоб досягати 

найбільшого обсягу щастя» [12, c. 216]. 
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А от Зенон і Хрісіп дотримувалися точки зору, згідно з якою «моральна 

досконалість (вдосконалення) не залежить від природних задатків людини і 

прищеплених їй звичок, а виключно – від розумових вправ, інтелектуальних 

зусиль, котрі дають змогу бути індиферентним до життя та смерті, багатства та 

бідності, хвороб та здоров’я [115, c. 64]. На наш погляд, такий спосіб 

субстанційного примирення чеснот моралі та розуму виявився не надто 

переконливим, оскільки індивідуальний і суспільний досвід часто доводив і 

продовжує доводити протилежне – моральна досконалість є результатом 

нехтування настанов розуму. Іншими словами, мораль та розум мають спільний 

генеалогічний корінь – це розсудливість, та почуття внутрішньої автономії, 

оскільки індивід сприймає себе самодостатньо, певною мірою дистанціюючись 

від соціального досвіду та звичаїв. Тобто мораль як шляхетність підносить 

суб’єкта над повсякденністю, що немає меж для часу та простору, спонукаючи 

оцінювати суспільну дійсність у цілому (системно), а не атомізовано 

(розщеплено). В цьому зв’язку мораль розкріпачує людину рефлексійно, 

спонукає її до соціальної значущості, до світоглядної структуризації та 

ієрархізації будь-якого типу буття. 

Певний інтерес представляє класифікація ціннісних пріоритетів у 

духовній основі мудрості, розроблена Миколою Розовим. Мислитель 

підкреслює, що різні індивіди і спільноти живуть, мислять, діють відповідно до 

різних орієнтирів (пріоритетів, принципів, традицій, вірувань, інтересів, потреб, 

установок і т.п.). Кожний із цих суб’єктів вважає, що має право жити, мислити і 

діяти відповідно до своїх орієнтирів. Микола Розов застосовує постулат 

генералізації і доводить, що кожний суб’єкт повинен апріорі визнавати і за 

іншими право жити, мислити, діяти відповідно до їх орієнтирів. Це право всіх 

суб’єктів вважається пріоритетним, якщо воно використовується як граничне 

нормативне підґрунтя свідомості і поведінки. 

При цьому апріорність полягає в тому, що передумовою потенційної 

можливості втілення різних орієнтирів виступають певні загальні умови, а 

детермінація збереження цих умов і фіксується в первинних загальнозначущих 
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пріоритетах. Щодо духовно-ціннісних пріоритетів, то Микола Розов вважає, що 

це пріоритети спрямування, «але люди прагнуть до різного, і це чудово. 

Кардинальні пріоритети (які нікому не забороняється вважати «нижчими») – це 

пріоритети обмежень. Якщо люди будуть жити, дотримуючись загальних меж у 

своїй поведінці, то це не настільки прекрасно, проте нормально, а 

головне – дозволяє різним людям і спільнотам прямувати до своїх різних 

вершин» [104, c. 133]. 

Одна зі спроб здійснити класифікацію ціннісних пріоритетів в духовній 

системі мудрості належить Леоніду Ерштейну. Його цікавила не стільки 

зовнішня класифікація, скільки внутрішня, що відображає стан та ієрархію 

окремих ціннісних пріоритетів в їх духовній феноменології мудрості. З точки 

зору зовнішньої класифікації, можна запропонувати поділ пріоритетів на 

соціальні і особистісні, на філософський, соціологічний, психологічний, 

фізичний аспекти тощо. 

Внутрішня класифікація ціннісних пріоритетів, на думку Леоніда 

Ерштейна, повинна природним чином випливати з визначення і сутності 

духовного капіталу. «Інакше ця класифікація матиме штучний, надуманий 

характер, і навряд чи допоможе в розумінні ціннісних пріоритетів як 

психосоціального феномену» [139, c. 18]. 

На різних етапах життя суспільства і через різні обставини, коли людина 

з роками стає мудрішою, її гострий фізичний біль в загартуванні самим життям 

перевтілюється в інші форми болю, а саме: почуття любові до близьких, рідних 

людей, рідного краю наповнюється розсудливістю, чемністю, толерантністю. 

Саме така людина постає цілісною творчою особистістю, яка уособлює в собі 

духовний капітал мудрості. 

При цьому відбувається переосмислення самоцінності свого (кожного, 

всіх) існування як такого, оскільки вироблення певного внутрішнього 

«ферменту-речовини» заспокоює людину, робить її автономно розважливою. На 

наш погляд, людина, котра побувала на межі Життя та Смерті, випробувана в 

бойових екстремальних ситуаціях (лінія Життя одного із авторів перетнулась 
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війною в Афганістані та на Кавказі у 80-ті роки ХХ століття) , гідно усвідомлює 

найвищу цінність – це саме Життя як Життя всіх нинішніх і майбутніх поколінь 

людей; Життя попередніх поколінь людей, їх життєва енергія, що втілена у 

створенні наступних поколінь, у духовній та матеріальній культурі суспільства, 

його життєвий досвід як провідника історичного досвіду людства. 

Традиційна ідея відновлювального правосуддя 

У цьому сенсі варто б було історично додати юрисдикцію військових 

судів, що поширюється тільки на кримінальні справи про злочини 

військовослужбовців. Здебільшого військові суди розглядають справи лише про 

військові злочини. Тільки у Польщі і Туреччині ці суди, крім кримінальних 

справ, вирішують й окремі цивільні справи, в яких стороною як суб’єктом 

діяльності є військовослужбовці. Адже законодавство Німеччини, Франції, 

Ірландії та деяких інших країн передбачає правомірну можливість створення 

військових судів лише з метою розгляду справ про злочини військовослужбовців 

у військовий час або військовослужбовців, які перебувають за кордоном. Так, 

наприклад, у Європі реалізація вимог Конвенції з прав Людини та основних 

свобод має історичну традицію щодо обмеження юрисдикції військових судів та 

відмови від них. 

Крім того, у світі традиційно склалися дві моделі суду присяжних – 

англосаксонська і континентальна (французька). У першій моделі функції 

професійного судді та присяжних чітко розведено. Присяжні вирішують лише 

питання факту (наприклад, чи була подія злочину, чи вчинено злочин підсудним, 

чи звинувачений підсудний у вчиненні злочину), а не права. Така модель суду 

присяжних існувала на території України після судової реформи 1864 р. в 

Російській імперії, а також на території Західної України, яка перебувала у складі 

Австро-Угорської імперії. Вона ж, для прикладу, реалізована й у сучасному 

законодавстві та судовій практиці окремих країн світу. Однією з останніх країн, 

які відновила суд присяжних, є Іспанія, що також після запеклих дискусій обрала 

англійський варіант (Шишкін В. Формування суду присяжних (досвід Іспанії) // 

Право України. – 2002. -№2. – С.140).  
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Континентальна (французька) модель передбачає, що професійний суддя 

разом із присяжними утворює єдину колегію, яка спільно вирішує питання і 

факту, і права. Приблизно так розглядалися в Україні справи за участі народних 

засідателів. 

Англосаксонську модель суду присяжних цілком слушно передбачено і в 

проєкті Кримінально-процесуального кодексу України. Присяжні 

вирішуватимуть у своєму вердикті тільки питання факту (наприклад, чи була 

подія злочину, чи вчинено злочин підсудним, чи винуватий підсудний у вчиненні 

злочину), а професійний суддя на основі вердикту присяжних і норм 

кримінального права виноситеме вирок. Проте, запровадження англосаксонської 

моделі суду присяжних вимагає розширення загальних начал на етапі досудового 

розслідування. Тільки за цієї умови може бути забезпечена реальна 

конкурентоздатність і в суді присяжних. 

Суд присяжних необхідно розглядати не лише як різновид складу суду з 

метою вирішення справи, а й як право обвинуваченого. Саме суб’єкт 

звинувачення повинен мати право вибирати, якому суду варто довіряти, а 

саме:буде це суд присяжних чи колегія суддів. Адже право на суд присяжних у 

окремих країнах обмежене переліком певних категорій справ. Так, зокрема, в 

Україні право на суд присяжних може бути забезпечене, у першу чергу, лише у 

виняткових категоріях справ (там, де особа може бути засуджена до довічного 

ув’язнення), зважаючи на дорожнечу цієї форми судочинства. З обмеженням 

права на суд присяжних у справах про менш тяжкі злочини було б справедливо 

наділити обвинувачених правом на розгляд їхніх справ за участі народних 

засідателів. 

Необхідними ідейними умовами правосудного вирішення судових справ 

є професіоналізм, незалежність і неупередженість суддів. Європейською хартією 

щодо закону про статус суддів від 10 липня 1998 р. забезпечення цих трьох 

критеріальних вимог визнано метою законодавства про статус суддів. Зазначені 

вимоги обумовлюють особливості статусу професійних суддів у системі 

державної служби. Одночасно їх можна розглядати і як право кожного очікувати 
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від суддів професіоналізму, незалежності й неупередженості у вирішенні його 

справи, а також як обов’язок суддів виправдати ці очікування і не дати приводу 

для будь-яких сумнівів. Судді повинні володіти певними гарантіями. Що 

забезпечували б дотримання цього обов’язку. 

Професіоналізм вимагає від судді високого рівня фахової підготовки, 

достатнього для розгляду правових спорів. Жоден інший державний орган не 

наділено повноваженням остаточно вирішувати питання, віднесені до 

юрисдикції суддів. Тому, суб’єкти судочинства повинні виявляти 

фундаментальні фахові знання, які не похитнули б упевненості в їхній здатності 

правомірно застосовувати норми і вирішувати судові справи. 

Незалежність  суддів проявляється на двох рівнях – інституційному та 

індивідуальному. На інституційному рівні її необхідно розглядати як 

незалежність судової влади, тобто спроможність судів здійснювати правосуддя, 

не піддаючись будь-якому втручанню, насамперед із боку інших гілок влади. 

Незалежність судової влади від законодавчої та виконавчої гілок влади є проявом 

дії принципу розподілу влади. Без реальної незалежності навряд чи можна 

вважати наявність у державі судової влади як такої. Незалежність судів на 

індивідуальному рівні проявляється в тому, що судді вирішують судові справи 

згідно до їхньої власної оцінки доказів, прав і справедливості без примусу, 

підкупу, втручання, погроз із боку влади або окремих громадян [142, с. 31]. 

Рівень гарантій незалежності суддів, як професіоналізм суддів, також 

залежить від системи добору та кар’єрного зростання суддів, системи 

відповідальності, оскільки правову державу творять інституції. 

Вимога неупередженості як ключового індикатору означає, що судді 

повинні бути вільні від особистих прихильностей чи упереджень. Це – стандарт 

їхньої поведінки, оскільки конкретні факти у справі, встановлені на підставі 

доказів, і право можуть лягти в основу для правосудного вирішення справи. але 

не особисті уподобання чи неприязнь судді до учасників справи. Адже наявність 

упередженості тяжіє за собою порушення рівності сторін перед судом і повинна 

перешкоджати судді брати участь у розгляді конкретної справи. Європейський 
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суд із прав людини звертає увагу й на інший аспект вимоги неупередженості. 

Судді повинні бути об’єктивно безсторонніми, тобто мають гарантовано 

відкидатися будь-які обгрунтовані сумніви у цьому відношенні. Цей аспект 

висуває додаткові обмеження для суддів щодо участі в політичному житті 

держави та будь-якій іншій діяльності. Це може викликати підозру в особистій 

заінтересованості судді під час вирішення справ. 

Духовні пріоритети в теорії міжнародних відносин 

З точки зору соціокультурного змісту духовних пріоритетів, 

фундаментальною підставою для їх класифікації є розмежування термінальних 

та інструментальних пріоритетів. Термінальні або цільові пріоритети 

узагальнено виражають найважливіші ідеали, ціннісні сенси життя людей, такі 

як: цінність людського життя, міжособистісні стосунки, віра, воля тощо. 

В інструментальних цінностях в даному суспільстві – засоби досягнення 

мети. З одного боку як моральні норми поведінки, а з іншого – якості, здібності 

людей (такі як незалежність, ініціативність, авторитетність тощо). 

За визначенням, цільові пріоритети є більш стійкими й мають більш 

високий статус порівняно з термінальними пріоритетами. 

Іншою підставою класифікації може слугувати належність до відповідних 

потреб суб’єктів: вітальних або первинних потреб, що мають значення для 

збереження і продовження життя (добробут, комфорт, безпека); 

інтеракціоністських – більш складних потреб у спілкуванні, діалектичній 

взаємодії з іншими людьми; соціалізаційних – ще більш складних потреб у 

засвоєнні пріоритетів, норм, зразків поведінки, що є життєво змістовними у 

даному суспільстві. 

Важливою соціокультурною підставою для класифікації пріоритетів є їх 

співвіднощення з тим або іншим типом цивілізації, у надрах якої виникли дані 

пріоритети або до яких вона здебільшого належить. Під цим культурно-

генетичним кутом зору розрізняються пріоритети, що формуються на основі: 

традиційних цінностей, орієнтованих на інновації і прогрес у досягненні 
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раціональних цілей. Крім того, варто враховувати існування цінностей, що 

виникли в традиційних суспільствах як історично більш ранні. 

За функціональною підставою, тобто за роллю пріоритетів для 

функціонування і розвитку суспільства як цілісної системи, важливо бачити 

різницю між переважно інтегруючими пріоритетами та пріоритетами, що 

здебільшого диференціюють. Виконання інтегруючої функції залежить від 

масштабів розповсюдження конкретних пріоритетів серед членів цього 

суспільства на певному етапі його розвитку: якщо ці пріоритети схвалює 

більшість членів суспільства, їх можна вважати інтегруючими; якщо ж їх 

схвалює меншість, тоді вони виявляються такими, що диференціюють. З 

розвитком суспільства функціональна роль пріоритетів може змінюватися: 

пріоритети, що диференціюють, стають інтегруючими і навпаки [64, c. 16]. 

Залежно від можливостей своєї реалізації, духовні пріоритети соціуму 

можна поділити на практичні і потенційні. Практичні пріоритети соціум 

перманентно реалізує через цілеспрямовану діяльність. При цьому факт 

існування в соціумі потенційних пріоритетів є дослідженим і пояснюється його 

суспільною сутністю. Чіткої межі між практичними і потенційними 

пріоритетами провести неможливо, оскільки такий розподіл є умовним. 

Прикладами потенційних пріоритетів соціуму є його «вічні» цілі: добро, 

справедливість, щастя тощо. У цьому сенсі визначальною домінантою 

суспільного буття і Сократ, і Платон, і Аристотель вважали принцип 

справедливості, за яким вони закріплювали статус необхідності і всезагальності. 

У Аристотеля все суспільне буття вкладалося в межі політичної дійсності, 

підпорядковуючись інтересам держави. Визначаючи в якості основної мети 

політики забезпечення вищого блага громадян полісу і надаючи їй першочергово 

морально-педагогічне значення, Аристотель стверджував: державним благом є 

справедливість – тобто те, що слугує загальній користі. 

Зазначений світоглядний акцент у феноменології мудрості сягає корінням 

ще часів Конфуція, який зазначав, що метою будь-якої політики є досягнення 

справедливості. Це означає, що політика і мораль мають подібну природу, а 
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функціонально вони ідентичні. З точки зору суспільного оптимуму позиція 

Конфуція є значно ефективнішою, оскільки за відсутності справедливості 

неможливо розрахувати на побудову солідарного суспільства, вибудуваного на 

принципах гармонії і взаємопідтримки. 

Буття згідно з принципами справедливості – вимога етично гармонійного 

і соціально значущого суспільства, своєрідної ідеальної моделі держави. За цих 

обставин розбіжність між нормами індивідуальної та суспільної моралі має місце 

в будь-якому суспільстві та в будь-якій державі. Те, що розцінюється як 

аморальне на індивідуальному рівні, на рівні соціальних груп може визнаватися 

цілком моральним. Здебільшого протиріччя виникають і резонують не стільки 

між індивідуальною та суспільною мораллю, скільки між абсолютними нормами 

моралі та мораллю держави, і, відповідно, між мораллю суспільною та мораллю 

тих індивідів, що сповідують певну систему абсолютної етики. 

Оскільки традиція від часів Платона до Аристотеля, розглядала мораль і 

політику як неподільну цілісність, спрямовану на досягнення справедливості 

християнська традиція розмежувала поняття «етика» та «політика», «Богове» та 

«кесареве». Втім, Макс Вебер зазначив, що будь-яка етично акцентована дія 

може підпорядковуватися двом субстанційно різним і протилежним максимам: 

етику переконання або етику відповідальності. Адже етика відповідальності – це 

етика, орієнтована в першу чергу на ефективність дій щодо досягнення мети. З 

метою ілюстрації цього типу етики Вебер наводив приклад притчі Макіавеллі 

про одного громадянина Флоренції, який віддав перевагу величі свого міста на 

противагу спасінню власної душі. 

Етика переконання як механізм впливу на свідомість, навпаки, вимагає 

чинити безвідносно до наслідків – суто на підставі етичного імперативу, 

почуттів, совісті. 

Отже, класифікаційно пріоритети можна визначити як узагальнені цілі і 

засоби їх досягнення, що забезпечують інтеграцію суспільства в життєво 

важливих ситуаціях. Саме система ціннісних пріоритетів утворює духовну 

квінтенсенцію потреб та інтересів індивідів і соціальних спільнот. Вона, у свою 
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чергу, впливає на інтереси і потреби як мотиватори соціокультурної дії. Адже 

сучасний соціальний прогрес відбувається лише в умовах конкретного 

соціального устрою, культури як результат духовної творчості людини. При 

цьому, освіта є одним із інтелектуальних соціальної політики, в якій 

зазначаються такі пріоритети як: праця, охорона здоров’я, доступне житло, 

екологія безпеки тощо. В зазначеній класифікації варто акцентувати увагу на 

духовному пріоритеті концепції ноосфери як глобальний. Ця концепція 

передбачає, що еволюція планети визначатиметься колективним розумом 

людства. Саме дії людини як розумної істоти набувають ознак вирішального 

фактора в розгортанні генезису Землі. Втім, слід зауважити, що епоха ноосфери 

актуалізувала гуманітарний акцент земної еволюції як аспект гідності та 

відповідальності людини за її неухильність гармонійного співжиття людини з 

навколишнім середовищем. 

Таким чином, серед існуючих класифікацій духовних пріоритетів немає 

такої, яка б відповідала в повному обсязі всім потребам та інтересам вивчення 

феноменології мудрості. Наявність численних класифікацій вказує на такі їх 

визначальні критерії як мова, освіта, культура та на нагальність проблеми і 

бажання створити теоретичне підґрунтя для їх просування. 

 

 

Контрольні запитання: 

1. Чому феноменологія мудрості у теорії міжнародних відносин 

становить фундаментальну основу знань? 

2. Розкрийте важливість міфотворчих та трансцендентально-релігійних 

традицій у теорії міжнародних відносин. 

3. Визначте та обгрунтуйте основні класифікації, категорії та критерії 

оцінки в теорії міжнародних відносин. 

 

Теми рефератів: 

1. Генеза політико-правоовї думки в теорії міжнародних відносин. 
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2. Філософія міфотворчості та реальності у теорії міжнародних відносин. 

3. Духовний капітал мудрості у теорії міжрародних відносин. 

 

  

114



РОЗДІЛ 2. МЕТОДОЛОГІЧНА ОСНОВА ТЕОРІЇ МІЖНАРОДНИХ 

ВІДНОСИН 

 

2.1. Диференціально-діагностичний метод квантової радіочастотної 

денервації в теорії міжнародних відносин 

 

Як всім відомо, формування та розвиток сучасних цифрових технологій 

значно вплинули і на правосвідомість осіб з особливими потребами та з 

інвалідністю в сфері інклюзивної освіти. Адже законодавець визначає конкретні 

випадки, коли форма вчинення правочину має суттєве значення для його 

достовірності (істини, дійсності), оскільки невиконання такої вимоги має 

наслідком нікчемність правочину. При цьому, доведення факту вчинення 

правомірності передбачає використання, зокрема, технічних засобів (аудіо-, 

відеозапису та ін.), що перманентно передбачено ч. 1 ст. 218 Цивільного кодексу 

України [132]. Із стрімким розвитком інформаційних технологій варто зважити 

на те, що даний перелік може бути розширений в лексико-семантичному 

навантаженні міжнародно-правового поля, наприклад, записами в блокчейні 

тощо. 

Тому, саме інклюзивна освіта, в якому Відкритий міжнародний 

університет розвитку Людини «Україна», як прерогатива інтелектуальної 

діяльності щодо осіб з особливими потребами та з інвалідністю, відіграє ключову 

роль. З цією метою і була введена в робочу навчальну програму така дисципліна 

як: «Захист інформації». Разом з тим, необхідно зазначити, що Людина – це 

біосоціальна жива розумна істота, що значною мірою є незахищеною від 

шкідливого зовнішнього метеовпливу (трансцендентального, потойбічного, 

космічного тощо). Адже саме особи з особливими потребами є гіперчутливими 

до такого впливу. Для цього на практиці і вводиться диференціально-

діагностичний принцип квантової радіочастотної денервації як криптографічний 

прийом нейроімунної модуляції в системі інклюзивної освіти. Такий принцип 

побудований на основі ефекту виділення теплової енергії, що здатна 
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підвищувати якісний рівень імунно-модуляторної системи Людини, а також 

якість людського довголіття. 

У цьому сенсі передбачається, що такі дії виражають волевиявлення 

особи вчинити правочин безпосередньо через поведінку, з якої можна зробити 

висновки про такий намір. Крім того, цифрове середовище може надто негативно 

впливати на волю суб’єкта з особливими потребами та з інвалідністю. оскільки 

значна кількість різної, іноді протилежної за змістом інформації може заплутати 

будь-якого, ввести в оману, це вже не кажучи про можливість цілеспрямованого 

впливу на волю чи волевиявлення особи як кіберзлочинна (шахрайська, 

корумпована) схема, схилення до вчинення певних дій, в тому числі укладанні 

правочинів. Зокрема, стосовно осіб з особливими потребами, це може бути як 

неякісна (обманна, спекулятивно маніпулятивна) реклама, використання ефекту 

25-го кадру (хоч офіційно в Україні, як і багатьох країнах, заборонено 

застосування реклами, яка б діяла на підсвідомість), фейкова інформація 

(навмисно перекручена або ж вигадана та розповсюджена інформація за 

допомогою соціальних медіа, ЗМІ) тощо. Тому, диференціально-діагностичний 

принцип квантової радіочастотної денервації як  правочинний захист інформації 

із обмеженим доступом оприлюднення виконує контрольно-координуючу місію, 

що сприяє імунно-модуляторному оздоровленню. Для цього має бути дозвіл від 

Служби безпеки України. 

Це питання є надзвичайно актуальним у сучасних умовах глобальної 

пандемії, оскільки диференціально-діагностичний принцип квантової 

радіочастотної денервації є нейрокороногенною протидією як оздоровчий 

«вакцин» ментально-архетипної та технологічної змістовності. Адже з метою 

убезпечення осіб з особливими потребами та інвалідністю саме такий 

криптографічний прийом у системі інклюзивної освіти є нагальним 

використанням відповідного шифрування як використання спеціальних 

математичних алгоритмів, кодування або іншого перетворення інформації. В 

результаті цього такий зміст постає недоступним без використання ключа і 

зворотного перетворення (розшифровки). За допомогою подібних математичних 
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алгоритмів дані можна зашифрувати так, що розшифровка займе тривалий час 

(при деяких алгоритмах – кілька тисяч років), що забезпечить безпеку, а в 

більшості випадків ще й анонімність в мережі [28]. З огляду на це, у більшості 

країн діяльність, яка пов’язана з криптографічним захистом інформації, підлягає 

правовому регулюванню. 

В Україні розробки у сфері криптографічного захисту інформації, також 

законодавчо закріплені, зокрема, відповідно до ст. 7 Закону України «Про 

ліцензування видів господарської діяльності» діяльність, що пов’язана із 

наданням послуг у галузі криптографічного захисту інформації, ліцензується 

[41]. 

Крім того, визначення основних понять у сфері криптографічного захисту 

інформації міститься в Положенні про порядок здійснення криптографічного 

захисту інформації в Україні, затвердженому Указом Президента України 

22 травня 1998 року [121]. Іншими словами, криптографічний захист – це вид 

захисту, що реалізується за допомогою перетворень інформації з використанням 

спеціальних даних (ключових даних) з метою приховування (або відновлення) 

змісту інформації, підтвердження її оригінальності, ексклюзивності, новаторства 

тощо. 

Проте, все ж таки існує непідконтрольна діяльність вільних розробників 

(тобто фізичних осіб без статусу підприємця). Адже згідно з чинним 

законодавством адміністративні санкції за провадження діяльності без ліцензії 

до таких суб’єктів також застосовані бути не можуть, оскільки обов’язок пройти 

процедуру ліцензування покладається виключно на суб’єктів господарювання 

[121]. 

Таким чином, в Україні безліч практичних моментів використання 

криптографії, що на законодавчому рівні іще маловрегульовані. Адже певною 

мірою відсутні норми, які регламентують участь законодавчих суб’єктів, 

пов’язаних із криптографічним захистом інформації в системі інклюзивної 

освіти. З цією метою необхідно: 
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1. У сфері кібербезпеки до активної інтелектуальної діяльності залучатии 

в якості розробників нанотехнологій саме осіб з особливими потребами та з 

інвалідністю, оскільки ядерний таламус розумового мислення таких осіб є 

ексклюзивним, порівняно з іншими фізичними особами, що надає неймовірну 

можливість нерозкриття ключів шифрування користувачами. Це можуть бути 

програмісти, провайдери, негласні співробітники спецслужб (контррозвідники) 

тощо. 

2. Саме така нейрокороногенна протидія кіберзагрозам у системі 

інклюзивної освіти, як диференціально-діагностичний принцип квантової 

радіочастотної денервації (прерогативи діяльності спецслужб у стратегії 

національної безпеки України), є злагодженим застосуванням, одночасно зі 

створенням спеціального законодавства, відпрацьованого на практиці вже 

існуючого законодавства. 

3. Прогнозовано, що якість інклюзивної освіти першочергово залежить 

від інтелектуального рівня кадрового забезпечення як взірця мудрого слова, 

відповідальності та обов’язку. 

 

 

2.2. Кардіокод як нейрогуморальний метод регуляції крові в 

міжнародній діяльності дипломата 

 

Сучасну актуальність до природознавства можна інтерпретувати 

філософськими методами вивчення в системі криптоаналізу. При цьому 

необхідно мати міцну фундаментальну матрицю знань у сфері біофізики. 

Залучення до цього криптоаналізу саме біологічної інформації, поширеної в 

серцево-судинній системі людини з позицій механіки рідких середовищ, 

гідродинаміки, математичної фізики, є метою впровадження у фізіологію і 

медицину нових методів дослідження. 

На наш погляд, суть кровотоку в судинах має неоднорідну складну 

систему у вигляді відповідних елементів крові – еритроцитів, лейкоцитів, 
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тромбоцитів, що чергуються їх структурою плазми. Ця структура формується в 

аорті. Шари елементів крові рухаються як би в мастилі з плазми з дуже малим 

тертям або з підвищеною плинністю. Адже за один удар серце міняє форму 

10 разів в системі фазового коду як направляючої структури кровотоку. 

Запуск скорочень серця відбувається по його системі, що 

проводить, – м’язовій вузловій тканині (м’язовим клітинам), спеціалізованим на 

генеративно-цілісній єдності збудження і гальмування сердечного м’яза. В 

цьому відношенні є два матричні сектори: синоатріальний (СА-контур або 

синусовий), розташований в правому передсерді атріовентрикулярний (АВ-

контур або передсердно-шлуночковий сектор), розташований на межі 

передсердя і шлуночків. 

Перший з цих резонуючих секторів контурного характеру необхідно 

назвати рульовим (провідним маніпулятором) сердечного ритму або 

пейсмекером. У нім електричні імпульси викликають скорочення серця (70–80 

скорочень в хвилину). Потім імпульси проходять через передсердя і збуджують 

другий, атріовентрикулярний сектор, який автономно може змусити битися 

серце, забезпечуючи 40–60 скорочень в хвилину. Через пучок нервових волокон, 

що проводять, і їх розгалуження збудливий процес поширюється на обидва 

шлуночки, викликаючи скорочення. Резонансний характер роботи вищесказаних 

двох режекторних контурів полягає в синхронізації рівнів тиску між передсердям 

і шлуночками як між барорецепторами низького тиску в аорті і сектором 

передсердя. 

Тому в сучасну епоху глобалізаційних змін, наповнену соціальними 

конфліктами, необхідно здійснювати діагностику розвитку патологічних 

процесів в серцево-судинній системі на ранніх стадіях і прогнозувати 

(передбачати хворобу за декілька місяців до її прояву). 

Адже людина, яка цілісно здійснює криптоаналіз, виявляючи «кардіокод» 

здатна мобільно виявляти патологічні зміни в посудинах, а саме: групу ризику 

феноменальними рецепціями мудрості, що є надзвичайно актуальним для 

геронтології як якості людського довголіття. 
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Таким чином, з цією метою для подовження тривалості життя людини 

необхідно значно наповнювати свій організм бактеріальною культурою, що має 

геропротекторні властивості, тобто здатністю уповільнювати процеси старіння. 

Для цього необхідно розкрити механізми життєздатності відповідних природних 

рослин, виходячи з того земельного покриву, в якому народився, виховувалася 

ця людина як багатовекторна творча особа. 

 

 

2.3. Метод квантової комп’ютеризації як феноменально-цифрової 

комунікації в теорії міжнародних відносин 

 

За сучасних умов соціальних змін у людському житті актуальним постає 

оригінальна концепція України як імплікаційно-правового суб’єктору (учасника, 

актора, митця, мудреця тощо) у сучасній квантовій шахівниці світу. При цьому, 

варто зазначити соціогенний вплив штучного інтелекту на розвиток людства, в 

якому Україна як світило істини на квантовому (корпускулярно-хвильовому) 

рівні особи, держави та суспільства відіграє ключову роль. Адже електронно-

цифровий механізм квантової побудови нанороботів та наноасемблерів 

(мініатюрних технологічних засобів) здатні значною мірою змінити наше життя. 

Для цього створена семантика як поліформатне розмаїття смислотворчої 

змістовності в науці алгоритмічної складності, в якій інтуїтивно видається, що 

найближчою за концептуальним змістом є імплікація інтуїціоністської логіки. 

Саме така логіка становить тотальну функцію із множини доказів одного 

твердження у множину доказів іншого. Адже таку кореляцію має відображати 

імплікація як логічно діючий доказовий зв’язок між фактами алгоритмічної 

складності у сучасній квантовій шахівниці. «Через імплікацію зазвичай 

визначають теорему про дедукцію у формальних системах» [55, с. 274]. 

Філософська інтерпретація використання сучасних та майбутніх 

технологій у сучасному кіберпросторі глибоко розглядається серед таких 

вітчизняних вчених як: В. Воронкова, Ю.М. Ільченко, В. Цимбалюк, М. Курко, 
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О. Рябека, а також зарубіжних представниками трансгуманістичного руху таких 

як: Рей Курцвейл, Роберт Етінгер, Нік Бостром тощо. Проте, оригінальна 

концепція України як імплікаційно-правового суб’єктору в квантовій шахівниці 

системно та генеративно-цілісно не розглядалась у сучасному кіберпросторі. 

Тому цей концепт залишається відкритим для аналізу й удосконалення. 

Довгий час вітчизняною філософською та юридичною наукою Україна як 

імплікаційно-правовий суб’єктор у сучасній квантовій шахівниці не мала 

усталеної практики. Адже зрозуміло, саме з урахуванням тієї 

контррозвідувальної обставини, що боротьба із організованою злочинністю і 

корупцією в Україні, особливо із сучасною кіберзлочинністю, також не мало 

стійкого характеру в силу невизначеності стану та подальших перспективних 

напрямів розвитку української держави. 

Геометрична природа фрактальності у модальній алгебрі квантової 

шахівниці 

Усі формальні системи будуються за фрактальним (однаковим) 

принципом. Адже класи алгоритмічної складності у модальній алгебрі квантової 

шахівниці діалектично поєднані ієрархічним взаємозв’язком, оскільки ці зв’язки 

ширяться не лише вертикально, а й горизонтально. При цьому модальна алгебра 

означає, що множина символів, які латентним чином керують світом, є 

обчислювальною в системі квантової шахівниці, в якій сьогодні Україна набуває 

якісно нового циклічного (хвильового) розмаху в координатах людиноцентризму 

та людинокосмізму. У сучасній геостратегічній практиці України як 

дипломатичної логіки щодо кібернетичної «гри грою» квантової шахівниці 

доцільно виділити низку діалектично взаємопов’язаних напрямів: політичних, 

військових, контррозвідувальних, економічних, санкційних, культурно-

інформаційних тощо. Саме політико-дипломатичний напрям геостратегії має 

передбачити втілення переважно наступальних заходів, наприклад, наполегливе 

доведення суверенних прав України щодо відновлення своєї територіальної 

цілісності та захисту національних інтересів через механізми ООН, ОБСЄ, ради 

Європи тощо. При врегулюванні конфліктних проблем гібридного характеру, що 
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здійснюються на території Східного Донбасу, Україна як імплікаційно-правовий 

суб’єктор змушений діяти в рамках укладених нею мінських домовленостей. 

Адже така гібридна війна, що вже сьогодні переросла у квантову (електронно-

цифрову технологічного характеру) принесла на терени України значну кількість 

радикальних та екстремістських угрупувань антигромадянської інтенції 

(фокусування, спрямованості), зловмисна діяльність яких завдає неймовірну 

загрозу для особи, державі та суспільства. У цьому аспекті конструктивну думку 

висвітлює Є. Магда: «Головною особливістю гібридної війни є те, що вона 

ведеться не так за контроль над територіями, як за керування умами і емоціями. 

Що більше розсудливих, креативних, небайдужих людей стануть жертвами 

гібридної агресії, то краще буде виконана поставлена її ініціаторами мета. Якщо 

говорити про конкретний випадок російсько-української війни, то це – 

класичний приклад боротьби за місце під сонцем, протистояння за майбутнє, 

пошуку стратегії виживання і розвитку у світі, що змінюється» [71, с. 188]. Крім 

того, необхідно засвідчити, що у 2015 році тодішнім міністром закордонних 

справ Німеччини Ф.-В. Штайнмаєром була запропонована так звана «формула 

Штайнмаєра», що розглядалася 9 грудня 2019 року Нормандською четвіркою під 

час зустрічі у Парижі. Отже, для геостратегії України, що фундаментально 

ґрунтується на геометричній природі фрактальності у модальній алгебрі 

квантової шахівниці, важливим є стимулювання розширення Нормандського 

формату. Все це є подальшим кроком для збереження миру, злагоди та 

територіальної цілісності України. 

Забезпечення координації та комунікаційної підтримки 

антикорупційної реформи 

З метою забезпечення узгоджених дій центральних і місцевих органів 

виконавчої влади з реалізації антикорупційної реформи та її комунікаційної 

підтримки, підвищення ефективності діяльності новоутворених 

антикорупційних інституцій та реалізації окремих антикорупційних проектів у 

центральних органах виконавчої влади та державних компаніях утворено 

міжвідомчу робочу групу з питань координації антикорупційної реформи, 
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затверджено положення про неї та її склад [97]. До складу робочої групи увійшли 

представники органів влади, громадських організацій з антикорупційних питань. 

За результатами діяльності робочою групою розроблено проекти 

Стратегії комунікацій у сфері запобігання та протидії корупції та планів заходів 

з її виконання у 2017 та 2018 роках. 

Кабінетом Міністрів України схвалено Стратегію комунікацій у сфері 

запобігання та протидії корупції [106], метою реалізації якої є створення та 

розбудова системи комплексних, послідовних та скоординованих 

антикорупційних комунікацій, в якій антикорупційна реформа є ефективним 

інструментом запобігання та протидії корупції на державному, інституційному 

та побутовому рівні, а в суспільстві формується довіра до антикорупційних 

ініціатив Уряду та зменшується толерантність до будь-яких проявів корупції. 

Затверджено план заходів з реалізації Стратегії комунікацій у сфері 

запобігання та протидії корупції на 2017 рік, яким визначені конкретні завдання, 

строки їх реалізації та відповідальні виконавці [105]. У рамках виконання плану 

заходів забезпечено: 

- розвиток стратегічного партнерства із підтримки урядових 

антикорупційних комунікацій з проектом USAID «Взаємодія»; 

- співпрацю з урядово-громадською ініціативою «Разом проти корупції» 

в частині комунікації операційної діяльності та досягнутих результатів, а також 

оцінки ефективності міністерств у реалізації антикорупційних ініціатив; 

- розроблення програми тренінгу з ефективних антикорупційних 

комунікацій для представників міністерств та Інших державних органів; 

- розроблення проекту посібника з антикорупційних комунікацій для 

представників державних органів; 

- розроблення концепції та початок виробництва відеороликів з 

висвітлення досягнень у сфері запобігання та протидії корупції окремих 

міністерств. 

Щодо Державного бюро розслідувань 

Забезпечено роботу комісії з проведення конкурсу на зайняття посад у 
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Державному бюро розслідувань, зокрема забезпечено проведення 42 її засідань. 

Затверджено Порядок проведення психофізіологічного дослідження із 

застосуванням поліграфа у Державному бюро розслідувань, яким визначено 

основні принципи та організацію проведення такого дослідження з 

використанням технічного реєстратора психофізіологічних реакцій особи на 

певні подразники [95]. 

Конкурсною комісією проведено всі етапи відбору кандидатів на зайняття 

посад Директора Державного бюро розслідувань і його заступників та за 

результатами 22 листопада 2017 р. Директором Державного бюро розслідувань 

призначено Трубу Р.М. [120], наказами Директора Державного бюро 

розслідувань призначено першого заступника і заступника Директора 

Державного бюро розслідувань. 

27 листопада 2017 р. Бюро зареєстровано як юридичну особу. 

Кабінетом Міністрів погоджено затвердження організаційної структури 

Державного бюро розслідувань [95], затверджено Типовий порядок проведення 

відкритого конкурсу для призначення на посади у Державному бюро 

розслідувань [40]. 

Законом України «Про Державний бюджет України на 2018 рік» 

передбачено Державному бюро розслідувань видатки в обсязі 651,6 млн. 

гривень, у тому числі 45,6 млн. гривень – видатки розвитку. 

З метою забезпечення прозорості та цивільного контролю за діяльністю 

Державного бюро розслідувань затверджено Положення про Раду громадського 

контролю при Державному бюро розслідувань та Порядок формування складу 

Ради громадського контролю при Державному бюро розслідувань [40]. 

Основними завданнями Ради громадського контролю визначено: забезпечення 

прозорості та здійснення цивільного контролю за діяльністю Бюро; сприяння 

взаємодії Бюро з громадськими об’єднаннями, іншими інститутами 

громадянського суспільства з питань, пов’язаних з діяльністю Бюро, та сприяння 

врахуванню Бюро громадської думки під час реалізації покладених на нього 

завдань. 
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Щодо Національного агентства з питань виявлення, розшуку та 

управління активами, одержаними від корупційних та інших 

злочинів 

У 2017 році забезпечено запуск Національного агентства з питань 

виявлення, розшуку та управління активами, одержаними від корупційних та 

інших злочинів, зокрема: 

- повністю профінансовано «бюджет запуску» у 2017 році обсягом у 

42 млн. гривень, що дозволило розпочати виконання основних функцій 

Національного агентства; 

- забезпечено Національне агентство належним приміщенням та 

організаційною підтримкою на етапі становлення; 

- прийнято нормативно-правові акти, необхідні для початку роботи 

Національного агентства; 

- укомплектовано штат центрального апарату Національного агентства 72 

особами (за результатами конкурсних відборів та за переведеннями), що 

становить 55,4 відсотка граничної чисельності працівників центрального апарату 

Національного агентства. 

Забезпечено можливість доступу Національним агентством з питань 

виявлення, розшуку та управління активами, одержаними від корупційних та 

інших злочинів, до джерел інформації, які перебувають у розпорядженні установ 

з розшуку майна, що функціонують у державах – членах ЄС, а також 

спеціалізованих міжнародних організацій, які провадять діяльність у сфері 

виявлення, розшуку та управління активами. Національне агентство, зокрема: 

- авторизовано як контактний орган від України у Камденській 

міжвідомчій мережі з повернення активів (CARIN) тa Глобальній платформі 

контактних пунктів Інтерполу з розшуку активів (Global Focal Point Platformfor 

Asset Recovery); 

- стало партнером Ініціативи з повернення вкрадених активів (StAR); 

- долучилося до роботи Платформи установ з повернення активів 

держав – членів ЄС та Підгрупи з питань управління активами зазначеної 
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Платформи; 

- нотифіковано створення, компетенцію та початок роботи таких 

регіональних мереж: Міжвідомчу мережу з повернення активів Азійсько-

Тихоокеанського регіону (Asset Recovery Interagency Network Asia Pacific – 

ARIN-AP), Міжвідомчу мережу з повернення активів Південно-Африканського 

регіону (Asset Recovery Inter-agency network for Southern Africa – ARINSA), 

Міжвідомчу мережу з повернення активів Східно-Африканського регіону (Asset 

Recovery Inter-Agency Network-East Africa – ARIN-EA), Міжвідомчу мережу з 

повернення активів Західно-Африканського регіону (Asset Recovery Inter-Agency 

Network-West Africa – ARIN-WA), Міжвідомчу мережу з повернення активів 

Карибського регіону (Asset Recovery Inter-Agency Network for the Carribbean 

region – ARIN-CARIB) [4, c. 85]. 

В частині забезпечення виконання функцій з виявлення та розшуку 

активів, на які може бути накладено арешт у кримінальному провадженні: 

- отримано доступ до 13 державних реєстрів та інформаційних баз даних, 

зокрема реєстру речових прав на нерухоме майно; реєстру актів цивільного стану 

громадян; реєстру юридичних осіб, фізичних осіб – підприємців та громадських 

формувань; реєстру обтяжень рухомого майна; реєстру довіреностей; модуля 

аналітики тендерних закупівель; системи «Аркан»; системи «Поточна 

дислокація суден»; реєстрів на об’єкти прав інтелектуальної власності; 

адміністративних даних НКЦПФР та Нацкомфінпослуг; реєстру декларації осіб, 

уповноважених на виконання функцій держави або місцевого самоврядування, 

повний доступ до облікового запису «Відкритий реєстр національних публічних 

діячів України»; 

- досліджено можливість отримання інформації в режимі он-лайн із 

земельних реєстрів, реєстрів підприємств, реєстрів нерухомості та інших баз 

даних іноземних держав; проаналізовано наявні відкриті та закриті міжнародні 

реєстри та встановлено близько 500 іноземних джерел інформації; 

- досліджено можливість отримання інформації з відкритих джерел за 

межами України, з реєстрів та баз даних з вільним доступом, зокрема з реєстрів 

126



компаній Великобританії, Естонії, Італії, Угорщини, Чехії, Литви, Латвії, 

Швейцарії, Швеції, Словенії, Кіпру, Мальти, Росії, Польщі, Німеччини; 

- налагоджено взаємодію з правоохоронними органами з розшуку активів 

(видано спільний наказ Національного агентства з питань виявлення, розшуку та 

управління активами, одержаними від корупційних та інших злочинів, 

Національного антикорупційного бюро України, Офісу Генерального прокурора 

України, Служби безпеки України, Міністерства внутрішніх справ України, 

Міністерства фінансів України від 20 жовтня 2017 р. № 115/197-

О/297/586/869/857 «Про затвердження Порядку взаємодії при розгляді звернень 

органів, що здійснюють досудове розслідування, прокуратури та виконанні 

запитів іноземних держав щодо виявлення та розшуку активів», зареєстрований 

в Міністерстві юстиції України 2 листопада 2017 р. за № 1342/31210) [4, c. 91]; 

- підписано ряд угод про співпрацю та взаємодію, зокрема з 

Національним антикорупційним бюро, Національною комісією з цінних паперів 

та фондового ринку, Державною службою фінансового моніторингу, 

Національною комісією, що здійснює державне регулювання у сфері ринків 

фінансових послуг, Державною фіскальною службою, Національним агентством 

з питань запобігання корупції, Державною казначейською службою, 

громадською організацією «Центр протидії корупції». 

З метою забезпечення виконання функції з управління арештованими 

активами: 

- затверджено порядок відбору на конкурсних засадах юридичних осіб, 

які здійснюють реалізацію арештованих активів [99], порядок реалізації 

арештованих активів на електронних торгах [98], примірний перелік майна, в 

тому числі у вигляді предметів чи великих партій товарів, зберігання якого через 

громіздкість або з інших причин неможливе без зайвих труднощів, або витрати 

на забезпечення спеціальних умов зберігання якого чи управління яким співмірні 

з його вартістю, або яке швидко втрачає свою вартість, а також майна у вигляді 

товарів або продукції, що піддаються швидкому псуванню, що підлягає 

реалізації [96]; 
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- утворено міжвідомчу комісію з питань реалізації активів, затверджено 

положення та її персональний склад [94]. Зазначене забезпечить можливість 

реалізації активів вартістю понад 10 тисяч розмірів мінімальних заробітних плат; 

- проведено закупівлю банківських послуг з відкриття та обслуговування 

депозитних та поточних рахунків у AT «Ощадбанк» (на які вже спрямовуються 

кошти від реалізації арештованих активів), послуг оцінювача активів, на які 

накладено арешт у кримінальному провадженні, послуг з організації та 

проведення електронних торгів; 

- визначено перші одинадцять управителей, які можуть здійснювати 

управління активами, на які накладено арешту кримінальному провадженні. 

Проведено конкурс на обрання членів Громадської ради шляхом 

рейтингового Інтернет-голосування, сформовано громадську раду, затверджено 

її склад та положення про неї, а також налагоджено діалог з профільними 

громадськими організаціями, що опікуються питаннями повернення в Україну 

активів, здобутих злочинним шляхом, зокрема Transparency International 

Україна, Антикорупційна ініціатива ЄС в Україні (EU AntiCorruption Initiative) 

за підтримки Данської агенції з міжнародного розвитку (DANIDA) та інші. 

З вересня 2017 року Національним агентством з питань виявлення, 

розшуку та управління активами, одержаними від корупційних та інших 

злочинів, вже забезпечується безпосереднє виконання функцій, покладених 

законом, зокрема: 

- розглянуто понад 55 звернень від всіх правоохоронних органів в Україні 

(органів прокуратури, Національної поліції, СБУ, ДФС та Національного 

антикорупційного бюро України) сукупно стосовно більш як 600 фізичних та 274 

юридичних осіб; 

- укладено договори управління арештованим майном понад 70 об’єктами 

нерухомого майна вартістю понад 10 млн. доларів США; 

- успішно реалізовано перші транспортні засоби, арештовані судовими 

рішеннями у кримінальному провадженні, в результаті чого на депозитний 

рахунок Національного агентства зараховано понад 2,5 млн. гривень [4, с. 173]. 
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Створення національної телекомунікаційної мережі, забезпечення 

кіберзахисту 

З метою створення на базі сучасних цифрових технологій єдиної 

багаторівневої міжвідомчої спеціальної інформаційно-телекомунікаційної 

системи з елементами централізованого управління для забезпечення 

захищеного інформаційного обміну проводяться роботи із створення 

Національної телекомунікаційної мережі, зокрема: 

- підготовлено техніко-економічне обґрунтування «Будівництво 

Національної телекомунікаційної мережі» та проведено державну будівельну 

експертизу, за результатами якої отримано від державного підприємства 

«Укрдержекспертиза» позитивний висновок (техніко-економічне обґрунтування 

схвалено наказом Адміністрації Держспецзв’язку від 11 жовтня 2017 р. № 557); 

- підготовлено, проведено державну будівельну експертизу та 

затверджено проектну документацію (стадія «П») Національної 

телекомунікаційної мережі (перша черга) [83]; 

- укладено договір підряду на будівництво першої черги Національної 

телекомунікаційної мережі між Головним управлінням урядового зв’язку 

Держспецзв’язку та ПрАТ «Пріоком»; 

- завершено виконання монтажних робіт з розгортання та підключення 21 

транспортного вузла Національної телекомунікаційної мережі в 

облдержадміністраціях України, а також проведено пусконалагоджувальні 

роботи на зазначених вузлах та введено їх в експлуатацію; 

- підготовлено та затверджено проектну документацію ескізного проекту 

«Створення Центру обробки даних Національної телекомунікаційної мережі». 

Також для забезпечення кіберзахисту: 

- модернізовано існуючу Систему захищеного доступу державних органів 

до Інтернету, яка довела свою ефективність під час протидії кібератакам, що 

здійснювалися протягом 2017 року. Жоден державний електронний ресурс, який 

був захищений зазначеною Системою, не постраждав. Ця Система на сьогодні 

забезпечує захист інформації веб-ресурсів Офісу Президента України, 
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Національного антикорупційного бюро, Служби зовнішньої розвідки, СБУ, 

МЗС, ДПС, Центральної виборчої комісії та Луганської облдержадміністрації. 

Проведена модернізація дасть змогу підключити до Системи більшу кількість 

абонентів; 

- забезпечено функціонування Команди реагування на комп’ютерні 

надзвичайні події України (CERT-UA), яка у взаємодії з правоохоронними 

органами та міжнародними командами реагування на кіберінциденти здійснила 

відповідні заходи щодо реагування та мінімізації наслідків кібератак (ШПЗ 

WannaCry, Petya.A). Протягом 2017 року вищезазначеною Командою 

забезпечено реагування на понад 200 комп’ютерних інцидентів, що могли 

призвести до порушення сталого режиму функціонування державних 

інформаційно-телекомунікаційних систем (поінформовано правоохоронні 

органи). 

Разом з тим введено в дію (2 лютого 2018 р.) Центр реагування на 

кіберзагрози Держспецзв’язку. Центр реагування на кіберзагрози (Cyber Threat 

Response Centre, CRC) побудовано на базі найновітніших досягнень у сфері 

кіберзахисту як вітчизняних, так і провідних IT-компаній світу. Розроблені на 

рівні кращих світових аналогів сучасні технологічна та аналітична системи CRC 

закономірно претендують на звання найпотужніших в європейському 

співтоваристві. Завдяки втіленим у Центрі реагування на кіберзагрози 

унікальним технологічним рішенням Держспецзв’язку здатна з високим 

ступенем точності здійснювати у режимі «24/7» раннє виявлення аномальних 

активностей та потенційно небезпечних подій у системах і мережах, 

підключених до Інтернету. Час реагування на кіберзагрози та сповіщення про 

них скоротився в десятки разів. 

Таким чином, Центр реагування на кіберзагрози – це технічна платформа 

взаємодії основних суб’єктів забезпечення кібербезпеки (Держспецзв’язку, СБУ, 

Національної поліції), що підвищує рівень ефективності і оперативності 

діяльності правоохоронних структур з протидії та розслідування кіберзлочинів, 

ефективний механізм координації зусиль усіх учасників кіберзахисту 
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державного і приватного секторів, який є однією з ключових ланок прийняття 

оперативних рішень Національним центром кібербезпеки Ради національної 

безпеки і оборони України. 

Інтуїціоністська логіка України як імплікаційно-правовий учасник у 

сучасній квантовій шахівниці становить поліномінальний час та мегапростір у 

координатах людиноцентризму та людинокосмізму. Це є дуже важливим для 

філософії логіки, квантово-кібернетичної філософії та філософії права у 

контексті загальної епістемології як символічної кодифікації наукового пізнання. 

При цьому акцентується питання квантової адекватності як корпускулярно-

хвильового впливу світла істини з антикорупційного огляду правил та норм 

поведінки особи, держави та суспільства та їх кіберінфраструктурного 

забезпечення. Саме це на арені квантової шахівниці світу і демонструє 

контррозвідка як багатокроковий вимір людського прихованого впливу на якісно 

нові перехідні взаємообумовлені земні та космічні процеси, в яких Україна 

виступає імплікаційно-правовим суб’єктором. 

 

 

Контрольні запитання: 

1. Висвітліть структурну особливість диференціально-діагностичного 

методу квантової радіочастотної денервації в теорії міжнародних відносин. 

2. Охарактеризуйте кардіокод як нейрогуморальний спосіб регуляції 

крові в міжнародній діяльності дипломата. 

3. Чому метод квантової комп’ютеризації є феноменально перспективним 

у теорії міжнародних відносин? 

 

Теми рефератів: 

1. Стан та перспективи текстової зони від 5 G до 10 G як цифровий проєкт 

у теорії міжнародних відносин. 

2. Характерні особливості кардіокоду в теорії міжнародних відносин. 
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3. Актуальність пристроїв ШВЛ в умовах глобального постковідного 

середовища. 
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РОЗДІЛ 3. СУЧАСНІ МЕХАНІЗМИ ГЛОБАЛЬНОГО 

НЕЙРОБІОЛІНГВІСТИЧНОГО ВПЛИВУ У ТЕОРІЇ 

МІЖНАРОДНИХ ВІДНОСИН 

 

3.1. Квантові війни як глобальний нейробіолінгвістичний механізм у 

теорії міжнародних відносин: гібридні прийоми 

 

Поняття «гібридна війна» одним з перших став застосовувати 

американський дослідник М. Маклуен, який у своїх наукових працях детально 

аналізував роль інформації в сучасному світі. Вчений сформулював важливий 

висновок про те, що засоби масової комунікації стали новими «природними 

ресурсами», що збільшують багатство суспільства. Він запропонував світу 

новаторську тезу: істинно тотальна війна – це війна за допомогою інформації. На 

основі багаторічних досліджень вчений довів, що сучасні війни зазвичай 

ведуться в інформаційному просторі та за допомогою інформаційних видів 

озброєнь [72, c. 202]. 

За визначенням фахівців, «гібридна війна» – це прагнення однієї держави 

нав’язати іншій (іншим) свою політичну волю шляхом комплексу заходів 

політичного, економічного, інформаційного характеру і без оголошення війни 

відповідно нормам міжнародного права. Гібридна війна не ведеться окремо, вона 

є паралельним процесом і має на меті психологічний параліч противника. У 

такому разі виділяють три сфери ведення бою – це фізична, моральна і 

ментальна. За таких умов інформаційне протиборство набуває нової форми 

боротьби сторін, у якій використовуються різноманітні, спеціальні засоби за для 

того, аби якомога сильніше збільшити свій вплив на інформаційний простір та 

інформаційні ресурси, а також на особовий склад противника, який тепер 

становить не тільки боєздатні резерви, а все населення країни або країн, що 

беруть участь у конфлікті на боці противника. Гібридна війна, як і звичайна 

концепція ведення бойових дій має на меті досягти стратегічних цілей і в 

кінцевому підсумку – перемогти [54, c. 123]. 
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Узагальнюючи різноманітні теоретичні погляди на характер і практичний 

перебіг останніх воєнних конфліктів, В. Телелим, Д. Музиченко та Ю. Пунда 

підкреслюють, що основними ознаками конфлікту, які дають підстави 

класифікувати його як «гібридну війну», є: 

- залучення до протиборства незаконно створених збройних формувань, 

найманців, представників криміналітету, диверсійно-розвідувальних сил; 

- втягування цивільного населення у конфлікт як добровільних чи 

найнятих за платню «живих щитів»; 

- загроза застосування збройних сил, які розгортаються вздовж 

державного кордону, у разі застосування однією зі сторін військової сили проти 

власного «мирного населення»; 

- блокування спроб міжнародної спільноти врегулювати конфлікт 

відповідно до норм міжнародного права; 

- потужний інформаційно-психологічний вплив, спрямований на 

дестабілізацію обстановки всередині конфліктуючої держави, зниження 

підтримки населенням діючої системи влади, забезпечення підтримки дій 

інсургентів, створення негативного іміджу влади конфліктуючої держави на 

міжнародній арені; 

- максимально можливе посилення протистояння з конфліктуючою 

державою в економічній, дипломатичній, інформаційній та інших сферах [89, 

c. 31]. 

Можна констатувати, що здійснення «гібридної війни» передбачає 

застосування як відкритих, так і прихованих засобів агресії, при цьому останні є 

основними. Особлива загрозливість «гібридної війни» полягає у її латентному 

впливі на свідомість та підсвідомість громадян причому як противника, так і 

власно країни-агресора. Під час проведення «гібридної війни», на громадян 

країн-учасників цього протистояння здійснюється перманентний інформаційно-

психологічний вплив з метою маніпуляції свідомістю широких верств населення 

й отримання влади над суспільною думкою. 

Як слушно зауважує О. Саєнко, головним завданням інформаційно-
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психологічного впливу є зміна установок особистості. Для цього в ході гібридної 

війни усе, що сьогодні поширюється російськими засобами масової інформації 

на території України, особливо у східних областях, є відвертим перекручуванням 

картини дійсності. Використовуються нові, а точніше, брудні, методи та способи 

ведення цієї війни: підкуп, шантаж, залякування, викрадення людей, захоплення 

державних об’єктів, органів місцевої влади та об’єктів критичної 

інфраструктури, організація та проведення терористичних актів. Усе це 

супроводжується резонансними акціями насильства до непокірних та проявами 

мародерства. Механізм інформаційно-психологічного впливу ґрунтується на 

маніпуляції свідомістю мас і внесенням у свідомість цілеспрямованої 

дезінформації. Механізм духовного насильства над людиною, групою, масою 

спрямований на спотворення повідомлення про реальність, щоб, незважаючи на 

їх неправдивість, особа приймала їх як вірогідні й поступала би відповідно до 

цієї деформованої інформації [110]. 

Гібридна війна за своєю сутністю має нелінійний, некласичний характер. 

Для її здійснення агресор застосовує низку методів та засобів воєнного, 

економічного, інформаційного, політичного та духовного характеру. 

В цьому контексті варто погодитись з думкою А. Дорошевич, яка 

підкреслює, що було б помилковим зводити гібридну війну тільки до її 

інформаційної складової, можливостей обробляти гігантські масиви даних, 

вибудовувати безструктурні суб’єкти. Така війна має свої особливі ознаки, а 

саме: це війна між різними рівнями цивілізаційного розвитку, де 

використовуються не тільки і не стільки воєнні засоби, а й легальні інструменти 

управління, демократії, культури, ЗМІ, освіти, що не відокремлює їх від 

повсякденного життя і робить ефективним засобом маніпулювання. Якщо 

раніше суб’єкти воєнних дій були цивілізаційно порівнянними, використовували 

відносно однакові засоби, сьогодні ведеться війна за рахунок розрізнення в 

цивілізаційному рівні розвитку. Гібридна війна ведеться і проти ворогів, і проти 

друзів, вона тотальна. Мислення та поведінка перепрограмовуються зовні таким 

чином, що люди самі руйнують свою державу та владу всередині, відбувається 
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саморуйнування. Інформаційні та соціальні технології легко проникають крізь 

структурні форми будь-якого походження і функціонування (державні кордони, 

влада) і засновані на поєднанні хаосу та впорядкування [36, c. 25]. 

В наш час, на думку Є. Магди, саме Росія використовує широкий спектр 

методів гібридної війни: «криве дзеркало» – перекручування та пересмикування 

фактів та дискурсів; «легітимний вигнанець» – можливість використання особи 

колишнього президента В. Януковича для тиску та піддання сумнівам 

легітимність нинішньої влади; «спекуляції на історії» – вочевидь не новий 

інструмент, сутність якого полягає у педалюванні дискусійних моментів 

українсько-російської історії; «заперечення очевидного» має на меті зберігати 

обличчя, створювати видимість відсутності агресії; «килимове бомбардування 

дезінформацією» призводить до зростання панічних настроїв, зневіри, появи 

численних ліній розколу в українському суспільстві, що врешті має призвести до 

дестабілізації ситуації всередині країни; «перетягування Заходу» – намагання 

створити проросійську коаліцію помножуються на активне лобіювання інтересів 

Росії діючими та колишніми європейськими політиками. До цього варто також 

додати активну інформаційну компанію, яка спрямована на формування 

позитивного образу Росії в Європі; «показна миротворчість» так само має на меті 

створити ілюзію Москви як мирно налаштованої та непричетної до конфлікту 

сторони. З іншого боку, має запевнити в наявності інтересів Росії на території 

України та права їх відстоювати; «гримаси демократії» використовуються для 

нагнітання внутрішньополітичного напруження в Україні. Марш «Барсу» та ВВ-

шників на Київ – яскравий приклад використання такого методу; «економічні 

лещата» мали би підштовхнути Україну до економічного краху. Виснажена та 

об’єктивно залежна від російських ринків економіка й нині знаходиться на межі, 

втім, спостерігаються і позитивні тенденції; «фактор газу для Європи» – 

випробувана стратегія звинувачення України у минулих реальних та майбутніх 

потенційних проблемах із зимовими поставками газу [70, c. 140]. 

Фахівці констатують, що вагомим ресурсом «гібридної» війни, яку 

здійснює РФ проти України на сучасному етапі, стали соціальні мережі. Так, 
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експерти ще з початку Майдану в Києві помітили, що у соцмережах РФ, а також 

країн-сусідів (Польщі. Румунії, Угорщини, Австрії) почала з’являтися велика 

кількість негативних коментарів про Україну. Причому їх аналіз вказував на те, 

що така акція готувалася заздалегідь, адже під час написання коментарів у 

Польщі використовували молодіжний сленг, в Австрії – віденський діалект. 

Польські журналісти з’ясували, що ці коментарі розсилалися з російських ІР-

адрес. Важливим інструментом інформаційного впливу РФ на Україну є 

книжкова продукція антиукраїнського змісту, в якій заперечується існування 

окремої від росіян української нації з власною мовою, культурою та історією, 

ставиться під сумнів право української нації на самовизначення й утворення 

національної держави, а незалежність України характеризується як сепаратизм, 

розпалюються міжнаціональна та релігійна ворожнеча, у свідомості громадян 

РФ, а також російськомовних громадян України формується образ 

ворога – українця. Варто зауважити, що такі книги почали з’являтися ще у 2000-

х роках, проте масово почали публікуватися цього року. Одним із вагомих 

інструментів антиукраїнської пропаганди РФ є кінопродукція – численні серіали 

та фільми, які донедавна масово транслювалися загальнонаціональними 

українськими телеканалами. У такій кінопродукції українців показують як 

негативних персонажів, перекручують історичні факти про Україну, звеличують 

дії російських військових і силовиків, зокрема під час окупації українських 

земель тощо. Окремим інструментом інформаційного впливу РФ є так звані 

науково-дослідні центри, що мають свої представництва в колишніх радянських 

республіках і, за прикладом європейських грантових організацій, набули статусу 

автономних некомерційних організацій (Институт стран СНГ, Международный 

институт политической экспертизы, Русский институт, Институт национальных 

стратегий, Кавказский институт демократии та Институт евразийских 

исследований), спеціально-створені молодіжні «недержавні» організації 

(Кримський «Прорив», закарпатський Русинський «Прорив», «Євразійський 

союз молоді») та фонди («Русский мир») [88, c. 34]. 

Отже, на сьогоднішній день РФ здійснює проти України так звану 
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«гібридну війну», застосовуючи як воєнні, так і не воєнні сили й засоби. 

Інформаційна зброя задіяна у такій війні, спрямована не тільки проти нашої 

держави, а й проти низки інших країн, особливо тих, що підгримують Україну у 

боротьбі з агресором. Разом з тим, Україна, всі держави доброї волі шукають 

шляхи до миру, створюючи різноманітні площадки для переговорних процесів. 

Продовжуючи вищеозначену логіку, на нашу думку, доречно розглянути 

існуючи можливості завершення війни (Мінські домовленості, міжнародні 

санкції). Як відомо 26 серпня 2014 року в Мінську відбулася зустріч керівників 

України, Росії, Білорусі, Казахстану і Європейського Союзу. Були обговорені 

стратегічні питання: звільнення полонених, закриття кордону України з Росією, 

реалізація мирного плану П. Порошенка в Донбасі, зменшення негативних 

наслідків для країн Митного союзу від ратифікації Україною Угоди про 

асоціацію з ЄС, енергетичні питання. Відбулася зустріч президентів України і 

Росії. У форматі ЄС – Росія – Україна 5 вересня 2014 року був підписаний 

Мінський протокол, а 20-го – Меморандум про його реалізацію. 11-12 лютого 

2015 року відбулася чергова зустріч «Мінськ – 2» за участю президентів РФ, 

Франції, канцлера ФРН, Президента України [108, c. 19]. 

Деталізуючи особливості пошуку миру у Мінську, зазначимо, що у 

лютому 2015 р. було підписано два документи. Комплекс заходів із виконання 

Мінських домовленостей, що його підписати представники контактної групи 

(України, Росії, ОБСЄ за участю так званих ЛНР та ДНР), і Декларацію, 

засвідчену лідерами чотирьох держав, яка закликає виконати Комплекс заходів. 

Суть нових Мінських домовленостей полягала у тому, щоб з 15 лютого 2015 р. 

встановити безумовне припинення вогню, що має супроводжуватися 

відведенням важкої артилерії калібром понад 100 мм на відстань від Мінської 

лінії для незаконних збройних угруповань і фактичної лінії перебування для 

Збройних сил України на 25 км. Загальна буферна зона мала сягати 50 км. При 

цьому буферна зона для реактивних систем залпового вогню становитиме 70 км, 

для РСЗВ типу «Смерч», «Торнадо» та «Ураган» – 140 км. Підписані 

домовленості також передбачали звільнення всіх заручників протягом 19 днів. 
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Для відведення важкої артилерії було встановлено 14-денний термін, після цього 

протягом 5 днів мали бути звільнені заручники. Також передбачалося 

запровадження спільного захисту українського кордону за участю представників 

ОБСЄ. На другому етапі до кінця 2015 року українські прикордонники мали у 

повному обсязі відновити контроль над українським кордоном [76, c. 10]. 

Обидві домовленості у Мінську містили політичні та військові кроки 

щодо досягнення миру, які нажаль не були виконані Росією та її сателітами, що 

загальмувало мирний процес. 

Необхідно зазначити, що проведення переговорів у Мінську щодо 

врегулювання конфлікту на Донбасі утруднено низкою обставин: Росія не визнає 

себе стороною конфлікту, лідери так званих ДНР та ЛНР висувають неадекватні 

вимоги до України, а також не виконують вже досягнутих проміжних 

домовленостей. В той же час, мінський процес надав можливість зменшити 

ескалацію воєнного протистояння, звільнити українських громадян з полону, 

домовитись про відведення важкого озброєння від лінії розмежування тощо. 

Розкриваючи вище означені тези, звернемось безпосередньо до пунктів 

Мінських домовленостей (так званого Мінську-1 й Мінську-2). Зокрема, згідно 

пп. 1, 8 та 11 першого документу та пп. 2, 7, 8 другого сторонами конфлікту 

визначаються Україна та ДНР і ЛНР. Ліквідація наслідків ведення бойових дій 

покладається виключно на Україну як на головного винуватця збройного 

протистояння. В п. 7 цих домовленостей мова йде про продовження 

інклюзивного загальнонаціонального діалогу [101] 

Отже, РФ наполягає на внутрішньодержавному, громадянському 

характері війни в Україні, заперечуючи власну участь у цьому протистоянні, що 

створює припони для конструктивного діалогу у мінському форматі. У Мінських 

домовленостях викладені вимоги щодо проведення виборів на території ДНР та 

ЛНР, а також конституційної реформи на користь даних утворень. Відповідно 

йде мова про здійснення інкорпорації представників вище зазначених 

квазісуб’єктів у систему влади в Україні. Це надасть Російській Федерації важелі 

впливу на неї. Якщо інтерес останньої, хоч і в опосередкованій формі, але чітко 
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вказаний на рівні конкретних пунктів вище зазначених документів, то 

врахування вимог України відбувається на незадовільному рівні. [111, c. 44] 

Проведення виборів на Донбасі без попередньої демілітаризації регіону 

та відновлення українського кордону не призведе до миру, а лише поглибить 

конфлікт та створить нові загрози для української державності. Саме тому 

бурхливі дискусії у політичному та експертному середовищах викликав п. 11 

Мінських угод від 12 лютого 2015 р., згідно з яким передбачено проведення 

конституційної реформи в Україні з набуттям чинності нової Конституції до 

кінця 2015 р. 

На думку деяких фахівців, виконання цих домовленостей необхідно для 

того, щоб кризу на Донбасі можна було розв’язати політико-правовим, тобто 

мирним, шляхом. На цьому не раз наголошував Президент України у своїх 

виступах, а також у зверненні щодо голосування у Верховній Раді змін до 

Конституції 31 серпня 2015 року. Саме такого підходу рекомендують 

дотримуватися українській владі лідери провідних цивілізованих країн світу, 

зокрема Німеччини, Франції, США та ін. Вони наголошують на важливості 

децентралізації влади в Україні й виконання Мінських домовленостей у рамках 

конституційної реформи. Підтвердженням цього стала тристороння зустріч у 

Берліні Президента України П. Порошенка, Канцлера Німеччини А. Меркель та 

Президента Франції Ф. Олланда (24.08.2015 р.). у своїх заявах вони підкреслили 

необхідність повного виконання Мінських домовленостей. А. Меркель 

зазначила, що ця зустріч спрямована на зміцнення нормандського формату та 

виконання Мінських домовленостей. З огляду на те, що Росія і бойовики так 

званих ДНР і ЛНР вважають запропоновані Україною конституційні зміни 

недостатніми й такими, що не відповідають Мінським угодам, важливою є 

позиція щодо цього лідерів Європейського Союзу. А. Меркель і Ф. Олланд 

визнали: Україна виконує свої зобов’язання щодо конституційних змін. А. 

Меркель вважає великим досягненням України те, що внесення змін до 

Конституції відбувається відповідно до Мінських домовленостей. Водночас, 

Ф. Олланд заявив, що всі сторони – підписанти Мінських угод несуть 
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відповідальність за виконання домовленостей [107, c. 29]. 

Можна констатувати, що західні партнери в цілому підтримуючи Україну 

на її шляху до миру не завжди до кінця розуміють специфіку переговорного 

процесу в умовах «гібридної війни» та прагнуть захисти в першу чергу власні 

національні інтереси. 

Вочевидь, найбільш гостро проблему миру відчувають народи й уряди, 

що є сусідами України, які неодноразово протягом своєї історії стикалися з 

загарбницькою політикою Росії. Мова йде про країни Балтії та Польщу. Так, 

характеризуючи ефективність мінського процесу Президент Польщі Анджей 

Дуда (виступ на відкритті Економічного форуму у Польщі у 2015 р.) наголосив, 

що Мінські домовленості не принесли довготривалого миру та окреслив головні 

загрози для сьогоднішньої Європи: демографічну кризу, кризу Єврозони, 

імміграційну кризу, а також небезпечну маргіналізацію теми війни в Україні та 

російської агресії. Він закликав Європу до єдності у питаннях вирішення 

російсько-українського конфлікту задля довготривалого миру. «Проблема 

підтримки сепаратистів, які намагаються відокремити частину суверенної 

держави, якою є Україна, може спричинити зміну кордонів Європи, що стане 

вкрай небезпечним прецедентом», – наголосив Президент Польщі [109, c. 146]. 

Вочевидь, переговорний процес у мінському форматі відбувається 

складно, суперечливо та непослідовно, що пов’язано з небажанням Росії та її 

сателітів йти на компроміс й допитися підписання угод вигідних виключно 

кремлівській владі. Роль європейських посередників у цьому процесі полягає, 

перш за все, у допомозі напрацювання компромісних угод та у здійсненні 

контролю за ходом перемовин у встановленому форматі. 

Враховуючи агресивну позицію Росії на міжнародній арені та розв’язану 

нею проти України війну, світове співтовариство цілком логічно вдалося до 

низки санкцій проти РФ, «примушуючи» її таким чином до миру. 

Санкції запроваджені проти Росії у 2014 р. мали комплексний характер: 

спочатку індивідуальні, а потім торговельні та фінансові. Такі санкції оголосили 

США, Європейській Союз, Австралія, Канада, Норвегія, Швейцарія, Японія та 
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ін. З березня 2014 р. Європейській Союз прийняв низку резолюцій, висловлюючи 

своє обурення щодо дій Росії проти України, введення та розширення санкцій, 

які запроваджувались у три етапи: 

1) дипломатичні заходи проти 18 осіб, яких звинувачували у розкраданні 

державних коштів України (Рішення Ради ЄС від 6 березня 2014 р.); 

2) замороження активів та заборона на в’їзд до ЄС для осіб, внесених до 

розширеного переліку (Рішення Ради ЄС від 17 березня 2014 р.); 

3) фінансові та економічні санкції щодо окремих галузей та напрямків 

співпраці з Росією (Рішення Ради ЄС від 25 та 30 липня 2014 р.) [133, c. 167]. 

Окрім вищеозначених документів, 27 березня 2014 р. Генеральна 

Асамблея ООН прийняла резолюцію 68/262 «Територіальна цілісність України», 

а керівним органом НАТО було прийнято Декларацію «Про підтримку України» 

від 30 травня 2014 р., яка кваліфікувала дії Росії як «явну та безперечну агресію» 

проти України [16]. 

Необхідно зазначити, що введення санкцій проти Росії стало значним 

успіхом вітчизняної дипломатії та політичного керівництва України, які змогли 

донести всю небезпечність дій РФ не тільки для нашої держави, але й для 

світового співтовариства в цілому. Можна констатувати, що Росія не очікувала 

такої реакції на свої дії, виходячи з досвіду російсько-грузинської війни 2008 р., 

коли міжнародна спільнота не протидіяла агресії РФ проти суверенної держави. 

Безумовно введені проти Росії санкції до певної міри змусили її скоригувати свої 

агресивні наміри, але не відмовитись від них. 

В свою чергу, Україна також прийняла низку законів санкційного 

характеру щодо Росії. До таких актів можна віднести насамперед ухвалений 

14 серпня 2014 р. Верховною Радою Закон України № 4453а «Про санкції», 

№°343 від 17 липня 2014 р. «Про утворення міжвідомчої робочої групи з питань 

відшкодування втрат, завданих тимчасовою окупацією частини території» і 

№ 278 від 23 липня 2014 р. «Про утворення Комітету з питань застосування 

санкцій до осіб, що підгримують і фінансують тероризм в Україні», а також 

розпорядження Кабінету Міністрів України № 829-р від 11 вересня 2014 р. «Про 
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пропозиції щодо застосування персональних спеціальних економічних та інших 

обмежувальних заходів» [75]. 

Фахівці констатують, що започатковані проти Росії санкції, перш за все 

фінансово-економічного характеру, почали негативно впливати на економіку 

агресора з моменту їх введення у 2014 році й посилили свою дію у 2015-2016 

роках, що об’єктивно сприятиме зменшенню витрат на військово-промисловий 

комплекс та фінансування сепаратизму на Донбасі. 

Отже, санкції проти Росії призвели до інтенсивного відтоку капіталу з 

країни. Зокрема, за даними «Центробанка России», сальдо за зовнішніми 

запозиченнями у США скоротилося зі 139 млн доларів у І кварталі 2013 р. до 

44 млн у І кварталі 2014 р. Показники за позиками в країнах Європи, які були 

традиційними ринками капіталу для російських компаній, також стрімко й у 

десятки разів скорочуються. З’явилася проблема з конвертованою валютою, 

адже тепер угоди з країнами, чиїми грошовими одиницями є долар і євро, 

припиняються. Дефіцит Доларів у РФ прямий наслідок санкцій. Зросли ризики 

для Російського бізнесу, тому західні компанії почали вимагати від російських 

фірм передоплати, покриття за акредитивами. Зовнішні ринки закриті для 

випуску євробондів російських компаній і банків. Розбалансування санкціями 

російського ринкового середовища породжує дефіцит не лише валюти, а й 

деяких споживчих товарів та продуктів харчування. Особливо після 

запровадження Росією контрсанкцій стосовно сільгосппродукції з ЄС та США 

[35, c. 9]. 

В цілому санкції мали на меті економічно ослабити Росію, зменшити 

суспільну підтримку дій Путіна та у підсумку змусити РФ відмовитись від 

агресивних дій щодо України, подальших імперських планів, підписати мирну 

угоду. 

Як констатують аналітики, деякі країни ЄС зайняли неоднозначну 

позицію щодо війни Росії проти України. Зокрема Франція, південні держави 

члени ЄС (Італія, Іспанія, Португалія, Греція) не квапляться конфронтувати з 

Росією через Україну. Не виключено, що деякі з країн ЄС можуть у подальшому 
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накласти вето на санкції проти Росії або заблокувати їхнє продовження. Такі 

наміри неоднаразово висловлювали в урядових колах Італії, Кіпру, Чехії, 

Словаччини, Греції та Угорщини [136, c. 26]. 

Варто зауважити, що пошук шляхів закінчення війни в Україні має 

декілька форматів «мінський», «женевський», «нормандський», які нажаль не 

дали остаточного результату – встановлення миру. Дипломатичні зусилля 

доповнюються економічними санкціями, збереження яких з боку окремих країн 

Європи стає все більш проблематичним. 

Війна в Україні актуалізувала питання збереження миру, підтримки 

стабільного неконфронтаційного світового порядку, розроблення та 

вдосконалення механізмів мирного врегулювання конфліктів. 

Виходячи з вищенаведеного розглянемо докладніше проблему цінності 

миру, визначення засобів його збереження. Так, І. Кант у трактаті «До вічного 

миру» доводить можливість його встановлення та існування у планетарному 

масштабі, на відміну від скептиків, які стверджують, що людина це «агресивна 

тварина» не здатна до мирного існування. Зокрема, він наполягав на тому, що 

будь-яка людина і держава врешті-решт є розсудливими, їх лише слід поставити 

у такі практичні взаємини і так організувати побудову відносин, щоб егоїстичні 

схильності взаємно паралізували одна одну. Тобто він не ставив питання про 

моральне переродження людей, а прагнув до того, щоб носії немирних намірів 

були поставлені в таке становище, при якому вони вимушені підкорятися 

примусовим щодо суб’єктивної волі законам, які забезпечують злагоду, тобто 

можливість взаємного існування. До цієї проблеми він не підходив абстрактно, 

визнавав існування ворожнечі, яка породжена відмінностями в соціальних 

передумовах життя, мовах і релігіях. Під кутом зору загроз миру і злагоді між 

народами він формулює дві гарантії, що, на його думку, нейтралізують зазначені 

джерела ворожнечі. Першою із них є зростання культури, поступове зближення 

людей і спрямування їх спілкування до більшої згоди на принципах, що 

передбачають не послаблення соціальних, економічних і культурних сил, які є у 

них, а їх рівновагу та активне змагання. Другою гарантією він вважав бажання 
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економічного процвітання, притаманне кожному народу [45, c. 33]. 

В наш час відбувається поступове переформатування системи 

міжнародних відносин, що потребує чіткого забезпечення мирного існування 

народів, створення правових гарантій недопущення війни. Конфлікт в Україні 

показав, що дії держав з позиції сили можуть порушувати існуючи правила та 

норми, ставити під сумнів цінність миру, навіть після гіркого досвіду двох 

світових воєн. 

 

 

3.2. Спецслужби держав світу як глобальний інструмент 

нейробіолінгвістичного впливу щодо гібридної війни на Донбасі 

 

Донбас як динаміка епіцентру міжнародної напруги між Росією і 

Заходом 

Напруга між Росією і Заходом спричинили розгубленість серед політиків 

та експертів. Чимало з останніх задекларували своє розуміння кремлівського 

бачення «сфер впливу» й звинуватили Захід у неповазі до них і, тим самим, 

провокуванні міжнародної кризи. З початку 1990-х рр. панувала думка, що 

покладалася на припущення, що пострадянські країни стали на шлях інтеграції з 

Заходом. Це зробило можливим включення Москви до «Великої сімки». 

Політичні еліти Заходу бачили відображення самих себе у російському партнері, 

припускаючи, що у Москві політичні рішення приймаються за подібних 

вихідних умов і відповідно до системи, подібної до західної. Аби зруйнувати ці 

ілюзії мало статися російське вторгнення в Україну, окупація Криму та частини 

Донецької і Луганської областей. 

Згідно російського підходу, Захід порушив регіональний порядок, 

прийнявши балтійські держави до НАТО, розпочавши програму Східного 

партнерства, підтримавши антиавторитарну Революцію Гідності. Все це 

сприймається Москвою як наступні порушення Сполученими Штатами та 

Євросоюзом. Путін та більшість росіян вірять у те, що вони оточені агресивними 
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іноземними силами, які втручаються в їхню сферу впливу, відчуватимуть себе 

слабкими, якщо не дадуть відповідь на ці виклики. Відповідно РФ вирішила 

втілити свою концепцію простору з російським домінуванням на «близькому 

зарубіжжі» за допомогою власних спецслужб та збройних сил. 

Розрахунок на те, що серйозні економічні санкції проти РФ шкідливі, 

оскільки переконують російське населення у ворожості Заходу і штовхають його 

до підтримки антизахідної політики Путіна. Проте, антизахідні, імперсько-

реваншистські настрої в Росії доведені до максимально можливого рівня, 

піднімати його ще просто нікуди. Так що, посилюючи санкції, Захід як мінімум 

нічого не втрачає. Навпаки, відмова Заходу від посилення санкцій буде 

викликати в Росії лише злорадне торжество і служити зайвим аргументом на 

користь правильності проведеного Путіним агресивного курсу. Своєчасний 

відсіч агресору не дає стовідсоткової гарантії від війни з ним. Але політика 

умиротворення агресора з допомогою поступок на всі сто відсотків цю війну 

гарантує. Звернення Верховної Ради України до Організації Об’єднаних Націй, 

Європейського Парламенту, Парламентської Асамблеї Ради Європи, 

Парламентської Асамблеї НАТО, Парламентської Асамблеї ГУАМ, парламентів 

держав світу про визнання Російської Федерації державою-агресором [93] 

фактично залишилося без належної відповіді. Міністр закордонних справ 

С. Лавров причиною війни називає «підтриманий Заходом державний 

переворот» в Україні і вважає НАТО «рудиментом минулої епохи» [63]. 

Окремі західні політики розуміють небезпеку російських викликів. На 

думку екс-Президента Єврокомісії Жозе Мануеля Баррозу зараз відбувається 

війна з Росією. Європа допустила величезну помилку, що не зупинивши анексію 

Криму. Втім, ЄЄ і НАТО були абсолютно не готові на адекватну відповідь [87]. 

Заступниця держсекретаря США В.Нуланд вважає, що всі країни НАТО 

мають зробити свій внесок у створення сил швидкого реагування і бути 

напоготові, якщо стримати агресію РФ не вдастся. Вона закликала країни НАТО 

дотримуватися єдиного політичного курсу щодо ситуації в Україні. Вона 

переконана, що необхідно якнайшвидше організувати центри оперативного 
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командування Альянсу на територіях шести сусідніх держав. Нуланд зазначила, 

що всі члени Альянсу мають зробити свій внесок у створення нових сил 

швидкого реагування НАТО, що дозволить оперативніше відповідати на виклики 

в зонах конфліктів. НАТО хоч і оборонний союз, чиє завдання передусім полягає 

у стримуванні агресії, але якщо цього не вдасться, ми маємо бути напоготові. 

В. Нуланд впевнена, що українська боротьба за свободу – це і наша боротьба 

також [38]. 

Росія налаштована підтримувати конфлікт в Україні доти, доки не буде 

запропоноване таке політичне рішення, яке влаштовуватиме Москву. Ніхто не 

знає, як довго триватиме конфлікт в Україні і як саме його буде вирішено. Але є 

всі підстави очікувати, що безпекова ситуація на сході України погіршиться. 

Росія посилює свою участь у конфлікті [84]. Така констатація свідчить про 

реальну неспроможність НАТО дати адекватну відповідь на агресивну політику 

РФ. 

Сьогодні західний світ, який робив ставку на дипломатію у вирішенні 

конфлікту в Україні, має остаточно зрозуміти, щоб без військового важеля з 

Росією не можна ні до чого домовитися. А сама Росія постійно демонструє, що у 

своїх діях вона покладається на силу, а не на переговори. На жаль, на Заході не 

прийшло усвідомлення, що реальна небезпека Росії по відношенню до Європи, 

це не тільки джерело насильства, а й джерело політичної та економічної корупції. 

Водначас, фактично Захід продовжує грати за правилами Путіна 

фетішуючи так звані Мінські домовленості. Директор Студіуму Східної Європи 

Варшавського університету, професор Я. Маліцькі певен, що ці домовленості – 

це згода Заходу на розділ України. Він вважає це великою перемогою Москви. 

Західний світ «починає погоджуватися», що самопроголошені незаконні 

республіки «стають суб'єктами права». Я. Маліцькі зазначив, що в 

домовленостях про відвід іноземних військ з України не згадуються російські 

війська. За його словами, лідери західного світу вирішили таким чином 

погодитися з твердженням, що російських військ в Україні немає, хоча правду 

знає «кожна дитина в Європі і кожна баба на базарі» [91]. 
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Заступник командувача об’єднаними силами НАТО в Європі 

британський генерал Е. Бредшоу вважає, що експансія Росії може загрожувати 

існуванню НАТО. Північноатлантичному альянсу варто розвивати як традиційні 

сили швидкого реагування, так і засоби, спрямовані на протидію російським 

зусиллям з примусу і пропаганді, які вона застосовує в Україні. НАТО на своїх 

східних кордонах доводиться підтримувати єдину систему стримування. У плани 

НАТО повинно входити не тільки використання збройних сил, а також протидія 

політичній агітації, підривній діяльності, кібер-атакам, ворожій пропаганді, а 

також іншим дестабілізуючим факторам» [1]. 

Тепер, щодо актульності українського зближення з НАТО. Необхідність 

такого зближення постало перед Україною з часу набуття незалежності. Свідомо 

чи підсвімодомо це розуміли наші патріотично налаштовані керманичі. 

Невипадково, що контакти почалися ще з 1992 року. Тоді Л. Кравчук відвідав 

штаб-кватиру альянсу. Україна першою з країн СНД приєдналася в лютому 

1994 р. до Ініціативи Організації Північноатлантичного Договору «Партнерство 

заради миру». В 1997 р. була укладена Хартія про особливе партнерство, про яку 

міністр закордонних справ Г. Удовенко казав, що більші гарантії Альянс надає 

лише своїм членам. Втім, до 2002 р. про перспективу членства не йшлося. 

23 травня 2002 р. РНБОУ прийняла історичне рішення до перспектив приєднання 

до Альянсу, а потім Л. Кучма підписав Стратегію щодо НАТО де передбачалася 

мета – членство в Альянсі. Законодавчо євроатлантична інтеграція була 

закріплена в червні 2003 р. Протягом 8 років просування до НАТО було доволі 

суперечливим. Фактично Україна для цього мала такі ж мотиви як і 

постсоціалістичні країни Центрально-Східної Європи. А саме – увійти до єдиної 

в світі ефективної системи колективної безпеки щоб унеможливити російську 

експансію. Росія зробила все, щоб Україна не отримала в 2008 р. «Плану дій 

щодо членства» Натомість з’явилися Річні Національні програми підготовки до 

членства (співробітництва). Проте їхнє виконання (чи невиконання!) не мало 

чітких юридичних зобов’язань. Прийняття в 2010 р. після приходу до влади 

В.Януковича Закону України «Про засади внутрішньої та зовнішньої політики». 
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Його основною метою було затвердження так званої «позаблоковості» позбавило 

під тиском Росії Україну реальної євроатлантичної перспективи. Проте, всебічне 

співробітництво тривало, що деякі експерти називали «євроатлантичною 

позаблоковістю». Агресія РФ призвела до відмови від вигаданого статусу і 

повернуло в українське законодавство завдання «поглиблення співпраці з 

Організацією Північноатлантичного договору з метою досягнення критеріїв, 

необхідних для набуття членства у цій організації». В умовах тимчасової 

окупації Російською Федерацією Автономної Республіки Крим та 

м. Севастополь, ведення війни проти російських окупантів та колаборантів на 

частині території Луганської та Донецької областей та загальної ситуації, що 

склалася внаслідок агресії Росії стосовно України, співробітництво України з 

НАТО набуло особливого значення для забезпечення національних інтересів і 

безпеки України. Для України особливе партнерство з НАТО є невід’ємною 

складовою євроінтеграційного курсу, оскільки доповнює процес 

внутрішньодержавних перетворень в Україні в контексті імплементації Угоди 

про асоціацію з ЄЄ. 

З огляду на роль та завдання НАТО для України в умовах російської 

агресії підтримка Альянсу має першечергове значення. Проте, не варто плекати 

ілюзій стосовно швидкої і реальної дороги з боку Альянсу. НАТО достатньо 

бюрократична організація, до того ж рішення приймаються консенсусом 28 

країн-членів. Тому скоріше можна сподіватися на постачання зброї з боку 

окремих країн Альянсу. Щодо НАТО в цілому, то слід розраховувати на 

допомогу в реформуванні оборонного та безпекового секторів, оборонно-

промислового комплексу та Збройних Сил України. 

В Річній національні програмі співробітництва з НАТО на 2015 рік, 

прийнятій Кабінетом Міністрів 18 лютого серед поточних завдань зокрема 

йдеться про забезпечення виконання заходів Ініціативи НАТО з розбудови 

доброчесності, цілісності, прозорості та зниження корупційних ризиків в роботі 

оборонних та безпекових інституцій, активізацію співробітництва з 

міжнародними структурами НАТО та державами-членами НАТО у сфері 
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енергетичної безпеки, продовження практики проведення на території України 

багатонаціональних військових навчань за участю підрозділів Збройних Сил 

держав-членів НАТО та країн-партнерів, забезпечення митних органів на 

українсько-російському кордоні, адміністративному кордоні між Херсонською 

областю та Автономною Республікою Крим, сучасними засобами митного 

контролю із залученням технічної допомоги держав-членів НАТО, забезпечення 

проведення Комплексного огляду сектору безпеки і оборони з використанням 

можливостей Спільної робочої групи Україна – НАТО з питань воєнної реформи 

високого рівня за підтримки експертів НАТО, забезпечення ефективного 

використання консультативно-дорадчої допомоги, що надається іноземними 

радниками від країн-членів НАТО, прикомандированими до Офісу зв’язку 

НАТО в Україні, відновлення співробітництва Служби безпеки України з 

Комітетом НATO з питань цивільної розвідки, розвиток Сил спеціальних 

операцій як окремого роду військ, відновлення спроможності Військово-

Морських Сил, як виду Збройних Сил України, в першу чергу морської 

компоненти, розгортання системи захисту інформації та кібернетичної безпеки в 

інформаційно-телекомунікаційних системах, забезпечення участі Збройних 

Силах України в Ініціативі взаємопоєднаних сил та Ініціативі взаємосумісності 

партнерів, а також всебічно опрацювати питання щодо приєднання України до 

Програми посилених спроможностей, проведення планових заходів контролю за 

станом технічного захисту інформації НАТО з обмеженим доступом у 

державних органах України, удосконалення нормативно-правової бази з питань 

забезпечення кібербезпеки України» [102]. 

Українській армії має бути запропонована велика медична допомога, а 

також спеціалізовані тренінги, консультації та засоби для придушення 

підтримуваних Росією сепаратистських повстань. 

Екіпіровка та матеріали, що Захід повинен надати Україні, більшою 

мірою, ніж досі, містять броню, медичне обладнання, похідні аптечки і ліки. 

Нелетальне екіпірування не може завдати шкоди місцевому населенню. 

НАТО повинні оголосити: у разі нової військової ескалації вони можуть 
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офіційно визнати, що Україна проводить антитерористичну операцію на своїй 

території, та/або формально визначити російське втручання в Східній Україні як 

військове вторгнення. 

Українцям залишається лише бути послідовними стосовно 

кооперативних зусиль, як і стосовно курсу на приєднання до Альянсу в 

майбутньому. У теперішній ситуації НАТО для України – це і символ безпеки, і 

заява про ідентичність, і конкретне прохання до світу про допомогу. Це означає, 

що повинен бути рух до розв’язки – не просто «миру» у сенсі непевних пауз, а 

до припинення війни, деокупації українських територій. Це рух, у якому світ і 

його безпекові структури мають допомогти Україні. Майбутній вступ України 

до НАТО має зміцнити не тільки безпеку України, а й євроатлантичну і світову 

безпеку, створить важливу передумову для нормалізації українсько-російських 

відносин, відрадить постпутінську Росію від реваншистської і експансіоністської 

політики. Київський міжнародний інститут соціології презентував результати 

останнього соціологічного дослідження, згідно з яким спостерігається зростання 

підтримки українцями членства Україна в НАТО. Згідно з результатами 

опитування, якби референдум про вступ України в НАТО відбувся в березні 

2015 р., 43,3 % українців підтримали би це рішення, проти проголосувати би 

33,4 % [92]. 

На базі такого рішення у подальшому може бути розглянуто питання про 

надання українській армії систем озброєння та релевантної інформації військової 

розвідки (наприклад, супутникових даних). 

Зрозуміло, що таке рішення буде значно фунтаментатьнішим, ніж 

надання екіпіровки та іншої невійськової підтримки. Тому надання прямої 

військової допомоги, навіть якщо вона не включатиме введення військ в Україну, 

має буди добре обдуманим, аргументованим і виправданим. 

НАТО має протистояти Москві дипломатичними, економічними і 

військовими засобами, які Росія також застосовує для підтримки сепаратистів і 

своїх «добровольців» на Сході України. Зволікання з рішенням про постачання 

зброї в Україну спричинить чимало ризиків. Захід повинен розпочати потужну 
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інформаційну боротьбу проти Росії з метою протистояти кремлівським викладам 

фактів, навмисно спотвореним, у соціальних мережах та інформаційних сайтах. 

Поведінка Росії на тлі насильства в Україні може призвести лише до ще більшої 

ескалації кремлівської агресії, оскільки західні економічні санкції стосовно Росії 

є «відносно м’якими». 

Європейський союз щодо конфлікту на Донбасі 

У творенні та реалізації зовнішньої політики Європейського Союзу 

важливу роль завжди відігравали і досі відіграють позиції та інтереси окремих 

держав-членів. Це випливає, передусім, з тих обмежень, які пов’язані з 

одностайністю голосування у Раді ЄС і Європейській Раді щодо більшості 

зовнішньополітичних і безпекових питань. У багатьох випадках необхідним є 

досягнення державами- членами консенсусу щодо тих чи інших дій і рішень ЄС. 

І якщо це вдається, то вже неодноразово цей консенсус набував форми «гнилого 

компромісу» [91, 35], який дуже обмежував ефективність спільних заходів. 

Приміром, від польсько-шведських пропозицій щодо Східного партнерства після 

досягнення консенсусу між державами-членами в інституціях ЄС на виході не 

залишилось майже нічого, що містило би додану вартість, порівняно з доти 

чинною Європейською політикою сусідства. Тому позиція Європейського Союзу 

на міжнародній арені часто є «найменшим спільним знаменником», процес її 

напрацювання – тривалим, а енергія використовується радше на врегулювання 

внутрішніх суперечок, а не на формування сильної спільної позиції щодо інших 

держав. 

Українсько-російський збройний конфлікт сьогодні демонструє слабку 

згуртованість Європи перед зовнішніми загрозами, головною причиною чого, 

без сумніву, є розбіжність інтересів країн-членів ЄС у питаннях їх 

зовнішньополітичних пріоритетів загалом, і на східноєвропейському напрямі 

зокрема. Основні інтереси більшості держав ЄС у східноєвропейському регіоні 

мають економічний характер, пов’язані з енергетикою та доступом до ринків. 

Зацікавленість окремих держав Євросоюзу у співпраці з країнами Східної 

Європи випливає також з питань безпеки й імміграції. Однак загалом можна 
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говорити про традиційний для держав-членів ЄС дефіцит політичної волі і 

спільного інтересу зайнятись політикою шодо східних сусідів. Східний вимір 

політики ЄС, що набув особливого значення для Брюсселя після розширень 2004 

та 2007 рр. досі залишався чи не найбільш контроверсійним і суперечливим у 

сприйнятті серед членів Союзу. Зрештою. Д. Мільчарек слушно зауважує, що 

формуванню спільної послідовної політики ЄС щодо держав Східної Європи не 

сприяла амбівалентна позиція самих адресатів цієї політики [63, 149]. 

«Революція гідності» в Україні та російсько-українська війна, на жаль, не 

спричинили формування широкого консенсусу в об’єднаній Європі щодо подій 

та результатів цих процесів. З цього приводу американський реаліст Р. Каган 

зауважує, що «навіть європейці XXI століття, попри всі переваги їхнього союзу, 

нездатні об’єднатися проти хижака у своєму оточенні і, як і в минулому, ладні 

віддати на поталу найслабшого, щоб урятувати власні (фінансові) шкури» [93]. 

На нашу думку, такий вердикт перебільшений і, можливо, передчасний. Адже 

хоча мають місце сумніви і деякі країни ЄС не схвалюють, приміром, посилення 

економічних санкцій та інших обмежувальних заходів щодо Росії, але суть у 

кінцевому результаті: досі жодна країн-член не наважилася прямо ветувати 

спільні дії чи позиції ЄС із цих питань. Країни ЄС дотримуються єдиної позиції 

щодо несприйняття російських дій в Україні, і запровадження санкцій проти 

Росії консенсусом усіх 28 країн-членів вважається значущим здобутком. Разом 

із тим, варто погодитись із думкою Дж. Шерра, що політика Росії щодо України 

значною мірою обумовлювалася впевненістю, що мізерність ресурсів і основні 

національні інтереси провідних європейських держав переважать і дозволять 

Росії реалізувати свої інтереси на пострадянському просторі. Але, як констатує 

експерт, уявлення Кремля виявилися хибними [84, c. 89]. 

Досягнення консенсусу між 28 державами-членами ЄС – складний 

процес. При обговоренні питання про продовження санкцій проти Росії, не 

кажучи вже про запровадження нових обмежувальних заходів, зберігаються 

серйозні розходження і тривають дискусії з цього приводу. Серед країн ЄС, з 

одного боку, є «яструби», які закликають жорстко протистояти Росії, посилюючи 
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економічні санкції і надаючи активнішу підтримку Україні. Дехто навіть 

припускає постачання до України зброї для захисту. Від початку таку жорстку 

лінію обрали Польща, держави Балтії, може, трохи меншою мірою Румунія [87]. 

Для кожної з них існують свої внутрішні мотиви, пов’язані, передусім, з 

недавньою історією. До цієї групи також тяжіють Велика Британія та 

скандинавські країни. Попри те, що позиція Польщі та балтійських країн (які 

давно вказували на загрозу з боку Росії) тривалий час була позицією меншості і 

їх називали панікерами, по мірі наростання агресивної поведінки Росії і 

посилення інтенсивності бойових дій на Сході України вона поступово стала 

позицією більшості. Найбільшу роль у цьому процесі відіграла Німеччина, чия 

канцлерка Ангела Меркель доклала чимало зусиль для погодження в інституціях 

ЄС спільних позицій щодо дій Росії в Україні, а санкції проти неї розглядає як 

«необхідні та неминучі» [38]. Чітка і недвозначна позиція А. Меркель найбільш 

артикульовано була висловлена в листопаді 2014 р. після брисбенського саміту 

G20: «Не можна дозволити перемогти старим уявленням про сфери впливу разом 

з нехтуванням міжнародним правом. [Ми будемо протидіяти такій політиці], як 

би довго це не тривало, як би складно це не було і скільки б невдач це не 

принесло». [84]. Як стверджує Дж. Шерр, з її рішучим, методичним і 

послідовним підходом, Ангела Меркель протягом минулого року була втіленням 

західної твердості й солідарності [84]. 

Разом з тим деякі країни ЄС зайняли неоднозначну позицію щодо України 

і Росії в умовах нинішньої війни. Їх умовно називають «Russia's understanders» 

(«ті, які розуміють Росію»). Франція, південні держави-члени Союзу (Італія, 

Іспанія, Португалія, Греція, країни Південно-Східної Європи) не квапляться 

конфронтувати з Росією через Україну. Не виключено, що деякі країни ЄС у 

подальшому можуть накласти вето на нові санкції проти Росії або заблокувати їх 

продовження. Такі наміри неодноразово висловлювалися в урядових колах 

Італії, Кіпру, Чехії, Словаччини, Греції та Угорщини [38]. Окремі застереження 

в різні часи висували представники владних структур Австрії та Франції. Дивує 

позиція деяких країн Центрально-Східної Європи, які зайняли доволі непевну 
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позицію щодо російсько-українського конфлікту. Це Словаччина, Чехія, 

Угорщина, Болгарія. Представники цих країн на засіданнях Ради ЄС або 

відмовчуються з українського питання, або займають невизначені чи не надто 

проукраїнські позиції. Зрозуміло, що при важливу роль відіграє фактор їхньої 

енергетичної та фінансової залежності від Росії. Однак, їх повоєнна історія, 

залежність від Москви через Організацію Варшавського договору і Раду 

економічної взаємодопомоги мали б щонайменше сприяти більшому розумінню 

потенційних загроз з боку Кремля. Потрібно враховувати також, що ключовою 

лінією поведінки РФ на європейському напрямку сьогодні є стимулювання 

розколу всередині об'єднаної Європи, де помітні вагання і небажання певних 

країн йти на економічні втрати внаслідок впровадження санкцій проти Росії. 

Однак більшість цих країн сильно залежать від ЄС у плані економічного 

благополуччя, крім того їм потрібні Брюссель і Берлін у вирішенні інших питань. 

Тому вони й погоджуються із загальними принципами політики ЄС щодо 

несприйняття російських дій в Україні. 

Відмінності у підходах держав-членів до російсько-українського 

конфлікту спричинилися до формування подвійної стратегії Європейського 

Союзу: з одного боку – це санкції проти Росії, а з іншого – пошук форматів 

переговорів для врегулювання конфлікту дипломатичним шляхом. Однак після 

того, як уже неодноразові домовленості з Москвою у різних форматах 

(«женевський», «нормандський»), і передусім Мінськ–1 і Мінськ–2, нею не 

виконуються і вона продовжує агресію проти Києва, дипломатичний спосіб 

повернути Росію у більш «кооперативний» стан бачиться проблемним. Отже, 

режим санкцій ЄС проти Росії найімовірніше буде збережено. І хоча частина 

країн ЄС охоче б їх скасувала за найменшого поруху Кремля у бік врегулювання 

конфлікту або навіть без жодних умов, малоймовірно, що їх позиція може стати 

реальною перешкодою для впровадження спільних дій ЄС доти, доки режим 

санкцій підтримуватиме Берлін. 
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3.3. Антикорупційна політика світу у теорії міжнародних відносин 

 

Дійсно, ми можемо побачити, що сучасного визначення термін 

«корупція» набув у міжнародних документах, у 70-90-х рр. минулого століття, 

зокрема у резолюції «Практичні методи боротьби з корупцією», підготовленій 

секретаріатом VIII Конгресу ООН в 1990 р., на якому розглядались питання 

попередження злочинності і ставлення до правопорушників. У розділі «Корупція 

в державному управлінні» зазначається, що проблеми корупції у державній 

адміністрації мають загальний характер, і їх згубний вплив відчувається у всьому 

світі [74, c. 57]. 

У Кодексі поведінки посадових осіб з підтримання правопорядку, 

прийнятому 34-ю сесією Генеральної Асамблеї ООН у 1979 р., поняття корупції 

запропоновано визначати відповідно до національного права, але в загальному 

контексті під корупцією слід розуміти: «вчинення або не вчинення дії при 

виконанні обов’язків або з причин цих обов’язків у результаті одержання 

подарунків, що приймаються або вимагаються, обіцянок або стимулів кожного 

разу, коли наявна така діяльність або бездіяльність». Доцільно відзначити, що в 

цьому міжнародно-правовому акті поняття корупції включає в себе не тільки 

отримання незаконної винагороди, а й неналежну поведінку посадової особи 

внаслідок отримання таких «подарунків», тобто вказують на ще одну форму 

корупції – зловживання владою, перевищення посадових повноважень. Крім 

того, це визначення дає змогу включити до складу корупції і законну правомірну 

поведінку посадової особи, якщо вона була зумовлена отриманням якихось 

переваг або вигод. 

У антикорупційних міжнародних договорах (Конвенції ООН проти 

корупції 2003 р. [58]  і Конвенції Ради Європи про кримінальну відповідальність 

за корупцію 1999 р. [60] містяться дефінітивні норми, які після ратифікації цих 

документів нашою країною у 2006 р. стали обов’язковими для української 

правової системи. У преамбулі Конвенції ООН вказується на необхідність 

реагування на загрози, які складає корупція, результатом якої є брак стабільності 
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і безпеки суспільства, а тим самим вона приносить шкоду демократичним 

інституціям, етичним цінностям і справедливості, а також загрожує 

повноцінному розвиткові правової науки. Зокрема зазначено, що держави-

учасниці цієї Конвенції, стурбовані серйозністю породжуваних корупцією 

проблем і загроз для стабільності й безпеки суспільств, що підриває 

демократичні інститути й цінності, етичні цінності й справедливість та завдає 

шкоди сталому розвитку й принципу верховенства права; зв’язками між 

корупцією та іншими формами злочинності, зокрема організованою злочинністю 

й економічною злочинністю, у тому числі відмиванням коштів; випадками 

корупції, пов’язаними з великими обсягами активів, які можуть складати значну 

частку ресурсів держави та які ставлять під загрозу політичну стабільність і 

сталий розвиток цих держав. 

Конвенція ООН проти корупції містить норми, де визначено основні 

засади політики держав-учасниць у сфері запобігання й протидії корупції, а саме: 

створення органу або органів із запобігання та протидії корупції (ст. 6); 

оптимізація функціонування публічного й приватного секторів (ст. 7 та 12); 

запровадження кодексів поведінки державних посадових осіб (ст. 8); 

забезпечення доступу громадськості до процесів протидії корупції (ст. 13) тощо. 

Крім того підкреслено, що корупція вже не є локальною проблемою, а 

перетворилася на транснаціональне явище, яке впливає на суспільства й 

економіки всіх країн, що зумовлює винятково важливе значення міжнародного 

співробітництва в галузі запобігання корупції та контролю за нею [58]. Існує 

переконання, що всеосяжний і комплексний підхід є необхідним для 

ефективного запобігання корупції та боротьби, а наявність технічної допомоги 

може відігравати важливу роль у розширенні можливостей держав, у тому числі 

через посилення потенціалу та шляхом інституційної розбудови, у галузі 

ефективного запобігання корупції та боротьби з нею. 

За визначенням Ради Європи, корупція являє собою хабарництво і будь-

яку іншу поведінку осіб, яким доручено виконання обов’язків у державному чи 

приватному секторі, що веде до порушення обов’язків, покладених на них за 
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статусом державної посадової особи, приватного співробітника, незалежного 

агента, і має метою одержання будь-яких незаконних вигод для себе те інших 

[60]. У рекомендаціях К (2001) 10 Комітету Міністрів державам-членам з 

Європейського кодексу політичної етики термін «корупція» у владі охоплює 

різноманітні дії, такі як: підкуп, підробка чи знищення доказів, фаворитизм і, 

навіть, кумівство. Загальним для всіх цих дій визнається те, що вони в 

обов’язковому порядку містять у своїй основі зловживання повноваженнями, 

пов’язаними з владними функціями. Крім того, визнається, що корупція повинна 

розглядатися як постійна загроза для чесності посадовців та її нормального 

функціонування у законних межах у всіх державах-членах [119, с. 121]. 

Цивілізаційна небезпечність корупції полягає в тому, що вона підриває 

авторитет держави, завдає шкоди утвердженню демократичних основ 

управління суспільством, побудові та функціонуванню державного апарату; 

суттєво обмежує конституційні права і свободи людини та громадянина, 

особливо пересічних громадян, які найбільше потерпають від корупції і не в 

змозі уникнути корупційного тягаря, втрачають при цьому віру в демократичні 

засади суспільства і держави; порушує принцип верховенства права; призводить 

до гальмування та викривлення соціально-економічних реформ, перешкоджав 

розвитку ринкових відносин, передусім середнього і малого підприємництва, а 

також надходження іноземних інвестицій; грубо порушує встановлений порядок 

здійснення повноважень посадовими особами органів державної влади, 

місцевого самоврядування, управлінських структур правового сектора; надає 

незаконні привілеї корумпованим угрупованням і кланам, підпорядковує 

державну владу їхнім інтересам; сприяє криміналізації та тінізації економічних 

відносин, легалізації доходів, одержаних незаконним шляхом; живить 

організовану злочинність, насамперед економічну, стає неодмінною умовою її 

існування; порушує принцип соціальної справедливості, невідворотності 

покарання; нищить духовні, моральні та суспільні цінності; ускладнює 

відносини з іншими державами і всією міжнародною спільнотою, унеможливлює 

надання іноземної допомоги [59, c. 15–16]. 
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Останні роки як окремі науковці, так і міжнародні актори – аналітичні 

центри, організації, групи держав – зазначають, що корупція не лише не 

подолана у зв’язку із поширенням процесів демократизації, інформатизації, а 

навпаки, набуває нових форм та розмахів, стаючи транснаціональною. Стосовно 

поширення транснаціональної корупції зазначимо, що, наприклад, за словами 

Д Кауфмана, Директора Інституту з питань управління, 1 трлн. дол. на рік – це 

приблизна цифра, що дає лише загальне уявлення про те, скільки хабарів 

виплачується в усьому світі – як у розвинених країнах, так і в тих, що 

розвиваються. Найчисленніші показники хабарництва у Камеруні – 79 %, 

Камбоджі – 72 %, Албанії – 71 %, Косово – 67 % опитаних громадян. В Україні 

та Молдові – 30 %, Росії – 17 %. Натомість в Австрії, Канаді, Франції, Ісландії, 

Японії, Південній Кореї – до 1 %. Результати багатьох незалежних досліджень, 

включно з даними Transparency International, засвідчують, що країни, які 

сприймаються як найбільш корумповані, є тими самими країнами, що найбільше 

страждають від довготривалих конфліктів, спрямованих на знищення державної 

інфраструктури [103]. За оцінками Світового банку, корупція обходиться 

світовому співтовариству у 80 млрд. дол. на рік. фінансову допомогу іншим 

Багато іноземних компаній, шо здійснюють фінансову допомогу іншим країнам, 

занепокоєні тим, що їхні гроші можуть бути викрадені й не надійдуть до 

конкретних адресатів. 

Окрім локального бізнесу, громадян, та чиновників як традиційних 

суб’єктів корупції, з’являються транснаціональні корпорації в якості нових 

суб’єктів корупційних махінацій. За окремими даними, які наводить Д. Заброда 

у цей час у світі діють понад 65 тис. ТНК, що мають близько 700 тис. 

закордонних філій у більш ніж 150 країнах. І між цими ТНК, які репрезентують 

насамперед США, країни Західної Європи і Японію природно, існує жорстка 

конкуренція за ресурси планети. Розглядати проблеми сучасної глобальної 

конкуренції за ресурси (природи матеріальні, людські, фінансові, інформаційні, 

технологічні) неможливо без участі в ній ТНК, оскільки на сьогоднішній день 

вони являють собою потужні господарські комплекси, у рамках яких 
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поєднуються численні підприємства, розташовані в різних регіонах світу [39, 

c. 6]. Підраховано, наприклад, що за період 1975–1984 рр. американські 

корпорації вклали в економіку країн, що розвиваються, 77,5 млрд дол., а 

отримали прибутків за цей самий період 84,4 млрд дол., з яких 31,6 млрд дол. 

реінвестовано в економіку молодих держав, а 52,8 млрд дол. (чистий прибуток) 

переведено в США. Проте діяльність ТНК, особливо в молодих державах, веде 

до величезних фінансових збитків, поглиблює диспропорції в розвитку їх 

економіки, руйнує її, погіршує становище населення і є причиною інших 

негативних явищ [39, c. 7]. 

З 1990-х років XX сторіччя і до сьогодні держави-форварди світового 

співтовариства зробили цілу низку кроків не лише у визначенні та привернення 

уваги до проблеми корупції, а й створили нормативну базу щодо уникнення її 

окремих аспектів – як на рівні націй, так і в якості запобігання 

транснаціональному хабарництву та відмиванню грошей. Щодо боротьби та 

протидії корупції ми можемо відзначити також Міжамериканську конвенцію про 

боротьбу з корупцією, прийняту Організацією американських держав 29 березня 

1996 р., Конвенцію про боротьбу з корупцією, яка зачіпає посадових осіб 

Європейських Співтовариств або посадових осіб держав – членів Європейського 

Союзу, прийняту Радою Європейського Союзу 26 травня 1997 р., Конвенцією 

про боротьбу з підкупом іноземних посадових осіб у міжнародних комерційних 

угодах, прийняту Організацією економічного співробітництва та розвитку 

21 листопада 1997 р., Кримінальну конвенцію про боротьбу з корупцію, 

прийняту Комітетом міністрів Ради Європи 27 січня 1999 р., Цивільну конвенцію 

про боротьбу з корупцією, прийняту Комітетом міністрів Ради Європи 

4 листопада 1999 р. Комюніке Європейської комісії від 28 травня 2003 р. щодо 

комплексної політики Європейського Союзу з протидії корупції, Рамкове 

рішення Ради Європейського Союзу № 568 від 22 липня 2003 р. «Про боротьбу з 

корупцією в приватному секторі», Кримінальну конвенцію про боротьбу з 

корупцією Ради Європи, Конвенцію про цивільно-правову відповідальність за 

корупцію Ради Європи, Конвенцію Ради Європи «Про відмивання, пошук, арешт 
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та конфіскацію доходів, одержаних злочинним шляхом», Страсбурзьку 

Конвенцію про корупцію у контексті кримінального права від 27 січня 1999 р., 

Рекомендації Групи держав проти корупції (GRECO), Декларацію активів для 

державних службовців для попередження корупції ОЕСР (2011 р.). тощо. 

Задля втілення декларацій та конвенцій (останні стають частиною 

законодавства країн-підписантів), реалізації та підвищення боротьби із 

корупцією та її окремими проявами й чинниками, у світі діють численні 

міжурядові та неурядові організації, що досліджують та борються із корупцією. 

Окрім вказаних Організації Об’єднаних Націй, Міжнародної поліції (Інтерпол), 

до першого типу відносяться Світовий Банк, Європейська агенція по боротьбі із 

шахрайством (The European Anti-Fraud Office), Організація економічного 

співробітництва та розвитку, і (що важливо для України) такі підрозділи Ради 

Європи як Група держав проти корупції (GRECO), Європейський суд з прав 

людини, Комісія за демократію через право тощо. До другої групи потужних 

неурядових організацій можемо віднести Transparency International, яка 

досліджує рівень сприйняття корупції по всьому світові, Freedom House, що 

здійснює моніторинг стану свобод, успіху переходу в державах, Amnesty 

International, переважно задіяну в моніторингу прав людини, «Репортери без 

кордонів» які сприяють прозорості органів влади, а також численні організації-

донори, що виділяють кошти, підтримують громадський моніторинг та 

державно-суспільне партнерство, неформальну освіту у питаннях боротьби з 

корупцією. 

Через означені вище обставини, як в актах міжнародного права, так і у 

законодавстві більшості країн світу на сьогодні можна відзначити тенденцію до 

розширення поняття корупції, яке виходить за межі хабарництва і охоплює такі 

корупційні прояви, як непотизм (кумівство) патронаж, численні форми 

незаконного привласнення публічних коштів. Для вітчизняної правової системи 

поняття «корупція» відносно нове, порівняно із сталими демократіями, де 

боротьба з корупцією нараховує півтора сторіччя, і не цілком визначене. Але як 

вказує О. Макухін, навряд чи відсутність нормативного закріплення поняття 
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«корупції» створює перешкоди у правозастосовчій діяльності і наявність 

нормативного визначення корупції зовсім не необхідна для кваліфікації діянь як 

корупційних. Важливо визначення складів корупційних правопорушень [74, 

c. 59]. Саме ця теза актуалізує аналіз основних виявів корупції в українському 

суспільстві та міжнародному процесі. 

 

 

Контрольні запитання: 

1. Чому у кіберсучасності квантові війни є запотребуваними для теорії 

міжнародних відносин? 

2. Розкрийте геополітичну та геоекономічну ситуацію на Сході України в  

теорії міжнародних відносин. 

3. Чому реформування правосуддя в Україні є надзвичайно важливим для 

міжнародної дипломатії? 

Теми рефератів: 

1. Енергетична криза в європейському просторі. 

2. Антикорупційна інфраструктура країн світу в теорії міжнародних 

відносин. 

3. Міжвідомче партнерство у сучасній квантовій теорії міжнародного 

процесу. 
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