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Европейская культура носит полярный характер: существует не только римское гос-

ударство и его правовые ценности, но и Византия с ее святынями; не только Святое рим-

ское царство германского народа как большая империя, но и русское государство как 

единственное отечество для всех славянских народов; не только австрийское государ-

ство – многонациональная страна, но и ставшая неоднородной Сербия и Болгария – пра-

вославная, но европейская. Различные виды философии были развиты в славянских 

странах, но они все-таки неевропейские и не чужие человечеству. Можно было бы ска-

зать, что они общехристианские, всеединые и всечеловеческие.  

Может быть, фобичность по отношению к «историческому европейскому балласту» 

является более важным переживанием в душе Европы, чем бесконечная задача понима-

ния духовного исторического лица и его назначения. Но уже давно указано на то, что та-

ковое отражение есть попадание в варварство. Надо сказать, что это стало понятным то-

гда, когда философ Эдмунд Гуссерль определил, что под названием Европа мыслится 

единство духовной жизни, деятельности и творчества. Он это понял как очевидное граж-

данство культурного овладения врожденной энтелехией, усталость Европы зарождена в 

объективациях и натурализациях, что усиливает элементы турбулентности в противоре-

чивых процессах общественного развития. Но позитивных перемен в Европе, охваченной 

натуралистической и объективной тенденцией и рационализациями психологизированной 

реальности, нет и доныне. Ее состояние остается таким же, каким оно было в начале           

ХХ в., и можно сказать, что кризис Европы, как и кризис европейского духа, еще не пре-

одолен [1]. Он только лишь замаскирован и принял облик скрытых течений, под которыми 

угрозой оказалась идея ответственности, принимающая на себя и весь метафизический 

мир в смысловых выводах человечества. Натуралистическая и анархическая методоло-



гия использовала понятие «усталость», которое обеспечило способ правильного понима-

ния вещей, а самое общее имя этой наивности – объективизм, который проявляется в 

различных формах натурализма, в натурализации духа. Но философское содержание 

Гуссерль достиг в умозрении, что дух, и даже только дух, существующий в себе самом и 

для себя самого, независим. Только в этой независимости дух может изучаться рацио-

нально, достигши истинно и изначально научного становления.  

Очевидно как в теоретических проблемах, так и в истории, насколько культура и ис-

кусство православной Европы значимы для Европы католической и протестантской [2].       

Но мы имеем законное право рассчитывать, что и те, кто принадлежит к европейскому 

духу, знают и ценят творения нашей культуры, что они могут позитивно ответить на наше 

приглашение к диалогу культур. Уровень шедевров Грачаницы и фресок Рублева никак 

не ниже уровня Сиены и Равенны (монастырь Студеница заложен в 1190 г. Стефаном 

Неманей, основателем сербского средневекового государства, который является самым 

крупным монастырем Сербской православной церкви на территории Сербии и хранит 

бесценные коллекции византийской живописи ХIII–ХIV вв., в том числе и рукописную тра-

дицию). Монастырь Хиландар, один из старейших монастырей на Святой Горе, основан в 

Х в. С ХII в. экономически или духовно принадлежит к Сербской православной церкви и 

хранит традицию теоретической молитвы как основы исихазма. Эта сокровищница серб-

ской духовной культуры работает до сих пор, и ложным является понимание, которое ви-

дит лишь принятие скрытого облика, всегда обвиняя монахов, что их работы не суще-

ствует. Совсем другой вопрос, существуют ли они по-настоящему, адекватно своему ис-

тинному назначению, если не оказывают никакого влияния на философскую мысль?        

Дело не в том, что их не знают, с должным исключением испанских и итальянских мысли-

телей, но что их не хотят знать или связывать их имена с современной сербской, болгар-

ской, русской или греческой философией. Если на Западе не знают работ патриарха         

Фотия и его университетской программы в палатах Магнавра, Св. Кирилла и Мефодия, 

Флоренского, Лосева или Соловьева, Шпета или Сидорова, то это не значит, что они зна-

ют Доситея, Ньегоша, Л. Костича, Петрониевича, Марковича, Зуровца, Узелца или Ада-

мантиоса Кораисса, Евгения Вулгарисса и т. п.  

Стерильный прагматизм западного мышления и дешевые попытки бегства в идео-

логическую нейтральность, который обнаруживается, например, в аналитической фило-

софии, может быть превзойден только глубинной рефлексией о всемирной отзывчивости 

человеческой души из взаимосвязи бытия философии и бытия собственной культуры.          

В России мир и человека философии всегда видели как единое, как части божественного 

творения, и в свое время отстаивался тезис о «потребности метафизического познания» 

как фундаментальной составляющей человеческой природы. Избежать падения в реля-

тивизм – это великая задача. Релятивизм всегда был для философии большим искуше-

нием, как, впрочем, и предметом великих споров и для Сократа и Платона, и для Канта и 

Гегеля. Выход всегда мог быть найден только в «абсолютизме» духа, но никогда в абсо-

лютизме материального подхода или абсолютизме власти (сегодня тождественных поня-

тий и явлений). Но этого не избегают ни философия прагматизма, ни англосаксонский 

неопозитивизм. В еще меньшей степени для этого подходит философия, которая дает 

возможность любому пожелавшему создавать свою собственную философскую систему, 

чему примером служит философия постмодернизма, что есть чистая профанация фило-

софии как таковой. Как результат возникает особая проблема: утрата целостности и 

единства в понимании истины, а значит, и утрата истины как таковой, потому что истина 

общезначима и любое другое понимание ее разрушает. 



Эту общезначимость дает метод, так что методология и есть сам предмет в его са-

моразвертывании, самоопределении, в «самоописании», и поэтому подобная привержен-

ность предмету в методологии вовсе не является прерогативой якобы донаучной фено-

менологии, а Иван Ильин это видит и в философии Гегеля: «Спекулятивная философия 

доказывает нечто иное, что не всякого «рационалиста» может удовлетворить: сущее суб-

станциально благостно потому, что жизнь его есть осуществление спекулятивной 

конкретности, этого совершеннейшего, божественного симбиоза во множестве.          

Гегель осуществляет теодицею через обнаружение того, что сущему имманентна боже-

ственная сила, движущая его к вышей форме жизни: органической тотальности или спе-

кулятивной всеобщности. Спекулятивная конкретность есть высшее состояние всего, что 

реально, это состояние есть реальный, во всем осуществляющийся способ жизни, этот 

способ осуществляет основной, глубочайший характер Божества» [3].  

Общество в отечественной русской философии понимается как сфера приложения 

воли Божьей в греховном несовершенном мире, а не как самодостаточное воплощение 

человеческих желаний. Характерно для этой сферы в России и славянском мире в боль-

шей или меньшей степени оказалось одержимое ощущение правды и то, что державные, 

региональные и групповые, а тем более социальные интересы первичны по отношению к 

индивидуальным. Государство в данной ценностной системе есть универсальная органи-

зация, способная обеспечить эффективное развитие общества и поддерживающая бла-

готворную традицию. Реформы допустимы только в русле цивилизационных ценностей 

страны. Но в «сумерки» переходной эпохи покровы снимаются, и человек оказывается 

перед «бездной» перестройки русского общества и славянского мира, в условиях которой 

формируется сознание Западной Европы о православной Европе вообще. Но это то, что 

находится на картине, которая не отражает понятийные взгляды большинства исследова-

телей и что совсем неизвестно в Европе, находится в святоотеческом итоге, замкнутом в 

идеал универсальной логики как христоцентрийской. По взглядам русского христианского 

мыслителя Ивана Александровича Ильина, пустыня начинается с отвержения логики от 

ипостасей Божиих, как неудержимо дикая профанация философии, которая продуциро-

вала глобализацию нового номинального феодализма в большевистском и нацистском 

образе правления, которое отнимает человеческую правовую свободу у гражданина.    

Этот сюрреализм демонской пустоты (нового Левитана) на картине русского общества и 

славянского мира ничего больше не должен показать, кроме недостаточной цивилизо-

ванности, упадка, руин. Не внешней, а внутренней силой негативной связи это указывает-

ся как некий «Бехемотт» с континентальным посольством (Карл Шмитт) [4]. «Обеспечен-

ность» этой связи не входит в расчет объективированного существования, но само это 

существование живо, «держится» только своей причастностью к этой связанности мира с 

истиной, которой можно достичь только на путях духовного обновления [5]. Политическая 

теология следует этим диким путем использования массовых акций, а даже в ужасах вой-

ны все приобретает черты фарса, потому что в них невозможно видеть, что случится [6]. 

Примечательно, что в рассуждении о лицедействе общественного существования в наши 

дни русский мыслитель Иван Ильин, указав на их бесчеловечность в духе «Великого         

Инквизитора» [7], высказал мысль, что многоуровневая внутримировая вещь – гипостазо-

вая личность, бытие которой никогда не будет достигнуто посредством определения          

реальности ее уровней. 

Современная русская философия и славянская вообще, отнюдь не замкнута лишь 

на игру своих собственных этноязыковых особенностей, а обращена к этому всеобщему. 

Она поднимает бесконечные вопросы установления всеобщей истины, когда нацеливает-

ся на осмысление универсальных философских проблем, таких как: сущность человека, 



его отношение к бытию; структура и характер бытия и место в нем человека; закономер-

ности познания; смысл, содержание и направленность истории; жизнесмысловые и цен-

ностные проблемы. Войдя в круг всеобщей истории философии, они ставились и реша-

лись в России и в славянском мире на протяжении столетий. Основные проблемы миро-

вой философии вообще являются ее проблемами, она открыта к наследованию мировых 

философских традиций. Курс «равноудаленности» от фундаменталистского и глобалист-

ского лагерей нынешнего мира будет успешным, если в нашем обществе окрепнет коали-

ция национально ответственных сил, желающая и способная сохранять обновленную           

цивилизацию [8]. 
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