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Роз гля да ють ся ос новні виміри фе но ме на релігійної свідо мості в умо вах транс фор
мації і гло балізації су час но го суспільства. З’ясо вані сутність, дже ре ла та істо ричні 
умо ви транс фор мації релігійної свідо мості. Об грун то ва на ха рак те ри с ти ка но вої 
струк ту ри релігійної свідо мості.

Клю чові сло ва: релігія, мо дернізація, релігійна свідомість, транс фор мація, 
соціокуль турні фак то ри.

Рас сма т ри ва ют ся ос нов ные из ме ре ния фе но ме на ре ли ги оз но го со зна ния в ус ло ви ях 
транс фор ма ции и гло ба ли за ции со вре мен но го об ще ст ва. Вы яс не ны сущ ность, ис точ
ни ки и ис то ри че с кие ус ло вия транс фор ма ции ре ли ги оз но го со зна ния. Обос но ва на 
ха рак те ри с ти ка но вой струк ту ры ре ли ги оз но го со зна ния. 

Клю че вые сло ва: ре ли гия, мо дер ни за ция, ре ли ги оз ное со зна ние, транс фор ма ция, 
со ци о куль тур ные фак то ры. 

The article analyzes the basic measurement of the phenomenon of religious consciousness 
in terms of transformation and globalization of modern society. Elucidated the nature, sourc
es and historical conditions of the transformation of religious consciousness. Grounded 
description of the new structure of religious consciousness. 

Key words: religion, modernization, religious consciousness, transformation, social and 
cultural factors.

Сучаснийсвітявляєсобоюскладнусистемузбагатьмавзаємозалежнимиеле
ментами.Ащоцясистемаперебуваєустанінестійкоїрівноваги,тоглобалістська
політиканайрозвиненішихкраїнпланетиажніякнепом’якшуєнапруженостіу
відносинахміждержавамитавсерединікраїнміжрізнимиверстваминаселення.
Окрімтого,глобалізаціяпризвеладовиникненняпроблемякісноновоготипу,так
званихглобальнихпроблемсучасності,щовідзначаютьсянебаченоюскладністю,
загрозливістютагостротою.Томуниніособливоїактуальностінабуваєпроблема
підтриманнявсуспільствінеобхідногорівнясоціальнихінтеграціїйстабільності,
які б, не гальмуючи назрілих змін, забезпечували взаємоузгодження процесів
соціальногоспівжиття,усуваючизагрозуруйнівнихдлявсьогосоціальногоціло
говибухів.

Однимізважливихзасобіввирішенняозначеноїпроблемибулаізалишається
релігія.Звичайно,засучаснихумовстатусрелігіїрізнитьсявідтого,якийвона
посідала аж до Нового часу. Варіюється кількість віруючих, змінилися форми
віри,Церквавідокремленавіддержави.Водночассьогоднімиєсвідкаминадолу
женнярелігієювтраченоїзначущості,впливовостійнасампередвідтвореннясво
гоморальногоавторитету,відбуваєтьсяпомітнаактивізаціядіяльностірелігійних
організацій.Всецеактуалізуєвивчення,зметоюефективноїреалізації,потенціалу
такогосоціальногоінституту,якрелігія,дляпідтриманнястабільногофункціону
вання соціуму, досягнення соціального консенсусу в розумінні та вирішенні
дедаліширшогоколапроблем,щопостаютьпередлюдствомсьогодні.

Чиненайважливішимзасобомвпливурелігіїнаперебігпроцесівжиттєдіяль
ності суспільства, зокрема на його модернізацію, постає релігійна свідомість.
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Вонаєоднієюзісторичнопершихзачасомвиникненняформсуспільноїсвідо
мості, і тому очевидна підпорядкованість її конкретним суспільноісторичним
умовам.Релігійна свідомість – це специфічнаформа суспільної свідомості,що
маєутопічнийхарактер,тобтовньомууявлюване,бажанеабоналежнеположен
няречейстаєдомінуючоюформоюпереживання,спостереженняйдії1.

Длядослідженнясутностірелігійноїсвідомостісуттєвезначеннямаютьпраці
Г.Гегеля.УфілософіїГ.Гегелярелігіяусвідомлюєтьсяякособливаформасвідо
мості,вякійзмістдаєтьсявформіуяви.Уявапостаєякмислення,щопов’язане
із емпіричним, тобто її зміст, божественне дається в цій формі свідомості у
чуттєвихобразах,авідтак,сакральнеусвідомлюєтьсяучасовихвимірах,божест
веннепостаєяктаке,щоз`являєтьсявісторії.Вищезарелігійнусвідомістьє,для
Г.Гегеля,спекулятивнемислення,тобтофілософія,апередуєрелігіїмистецтво,в
якому істинаспоглядається.Відтак,розвитокрелігійноїсвідомостійдевідспо
глядання до чистогомислення в поняттях й проходить декілька етапів.В геге
лієзнавчій літературі існують різні позиції щодо того, чи визначний філософ
виокремлюєміфологіюякпершийетапрозвиткурелігійноїсвідомостічині.

Розвиток свідомості представлений у «Феноменології духу» як поступове
проходженнянеюдекількохосновнихетапів,котримвластивіпевніїїформоутво
рення.Згіднозтекстом«Феноменології...»,усприйнятті,якоднійзпершихформ
розвитку свідомості, присутнє протиріччя між одиничним та всезагальним,
вирішенняякоговідбуваєтьсявженарівнірозсудку.Свідомість,виступаючияк
розсудок, стає, заГегелем,«усвідомленнямнадчуттєвогоабо«внутрішнього»в
предметномунаявномубутті».Увнутрішньомунадчуттєвийсвітвідкривається
якістинний,якщосьпотойбічне,атомутаке,щозберігається,навідмінувідзни
каючого буття «тут та зараз».Це «внутрішнє», яке являється розсудку як над
чуттєве, є для свідомості ще зовсім пустим, простим всезагальним, в якому
свідомість поки що не знаходить саму себе. «Внутрішнє» для свідомості є
потойбічним, тобто воно є повною пустотою, «яка зветься також святістю», в
межахякоїсвідомістьсповненавласними«мріяннями,примарами»,вякихвод
ночасявляєтьсясобі.Дух,свідомістьщенеувійшлизату«завісу»,яка,завира
зомГ.Гегеля,приховує«внутрішнє»,іпоки«мисамі»незайшлизанеї,покидух
неставвнутрішнімдлясамогосебе,цяпустотанаповнюєтьсяплодамифантазії
розсудку2.

Відтак,релігія,заГ.Гегелем,починаєтьсязвідкриттясвідомістю«внутріш
нього»вречах,причомурозкривається,щоце«внутрішнє»єсамасвідомість,–зі
спробисвідомостіпізнатиістиннеунадчуттєвому.Протезамістьпізнанняістини
вона наповнює пустоту надчуттєвого лише своїми образами. Водночас дана
невдачаємоментомзагальногодіалектичногоруху,оскількисвідомістьневдовзі
виявляєвсюілюзорністьзмістунадчуттєвогоразомзтимпізнаючи,щовонасаме
своїмифантазіяминаповнилапустотувнутрішнього.Можнасказати,щоГ.Гегель
формулюєсвоєріднуміфологію,котрапороджуєтьсярозсудком,аджетаобстави
на,щофілософпов’язуєміфологіюздіяльністюрозуму,але,якзауважуєвінсам,
розуму«немислячого»,даєнампідставудлятлумаченняйогорозуміннядіяль
ностірозсудкув«Феноменології...»самеякміфотворчоїдіяльності.Г.Гегельє
одним з тих, хто заклав основиформування поняттяміфологічного як окремої
сферисвідомості,«трансцендентальнонеобхідноїкатегоріїдумки»(О.Ф.Лосєв).
Алеводночасвіннерозрізниврелігіютаміфологіюяксамостійніформоутворен
нясвідомості,хочайформуєосновидлярозумінняміфуякцілогосвітулюдини.
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МіфуГ.Гегелямаєфункціональнийхарактер,вінлишеімпліцитноміститьдумку
як внутрішній зміст, адже для німецького філософа сутністю чуттєвого є дух.
Саметомуподальшийрозвитокрелігійноїсвідомостіпризводитьдозняттяміфу
вуявленні.

ЯкстверджуєД.Маркович,релігія,якформасуспільноїсвідомостівідбиває
залежністьлюдинивідприроднихтасуспільнихсил,атакожспробуперебороти
цюзалежністьусферісуб’єктивнихпоглядів.Вонавиникаєякнаслідокнеясних
уявленьпервіснихлюдейпро їхнювласнуприродуйпро зовнішнюприроду –
тієї,щоїхоточувала3.

Такузалежністьпідтверджуєзмістнайдавнішихрелігійнихуявленьтавіру
вань. Це вказує на те, що вони виникли на основі вкрай убогого позитивного
знанняпросвіт,уякомужилалюдина.Позитивномузнанню,набутомулюдиною
впроцесіїїпродуктивноїпрактики,протистоялавеличезнаобластьнепізнаного,
котрелюдинанатойчаснемоглапояснитиінакше,яклишезадопомогоюфанта
стичнихобразів.

Однакзрозвиткомсуспільствайзнаньпроприродурелігійневідбиттяприро
ди зазнавало еволюції: змінювалися його форма й зміст. Первісне пояснення
незвіданогозводилосядотого,щообластьнепізнаноголюдинауявляласобінасе
ленудухами.Такийспосібвідбиттяприроди,колипредметиуявлялисянаділени
ми душею, називається анімізмом. Як найдавніша форма свідомості й релігії
анімізмявляєсобоювірувте,щоприродасповненанайрізноманітнішимидуха
ми.Головноюпричиноювиникнення релігії, отже, була історична обмеженість
людськихзнань,проприроду,якаїїоточувала.

Обмеженість знань про суспільство виявилася у вигляді основної причини
виникненняособливоїформирелігіїврамкаханімістичноїсвідомості–тотемізму.
Тотемізмз’являєтьсянавищомущаблідикості,колирозвитокпродуктивнихсил
привівдоподілупрацізастаттюйвіком,атакождоподілупраціміжокремими
групами мисливців. Сутність тотемізму полягає у вірі у взаємне споріднення
членівпевногородучиплеменііїхньогототема.Тотемомзвичайноєяканебудь
тварина,щооберігаєрідвіднещасть,оскільки,відповіднодоподаньчленівроду,
уційтвариніживедухїхніхпомерлихпредків.Томуйіснувалазаборона(табу)
убиватитварин,щобулитотемомдляродучиплемені.Існувалитакожзаборони,
щостосувалисяжінок,дітейістарих,сутністьякихполягалавтому,щоостанні
небралиучастіуполюванніякголовномузаняттіплемені.

Згодом у певних історичних умовах розглянуті первісні релігійні уявлення
розвинулися в різні релігійні напрями. Так, із початком процесу перетворення
племінних союзів у держави, коли виникли більші соціальні спільності, у них
з’явивсятеїзм–віравбогівабовБога.Тепербожества,богимислятьсялюдиною
якособистіістоти,набуваютьантропоморфноговиглядуінаділяютьсявласними
іменами.Посуті,спершуіснуєвіравбагатьохбогів–політеїзм,алишепотому
віраводногобога–монотеїзм.Колиокремідержавигинутьіруйнуються,інаїх
місці виникають більші держави, що включають у себе багато підкорених
народів,торазомізцимполітичнимоб’єднаннямтериторійвідбуваєтьсяйпроцес
об’єднаннябогів,абожзлиттярелігій.

Восновівсіхрелігійбулоуявленняпроте,щоБогстворивлюдинуйумови
для їїжиття,причомуостанніБогзмінюєпосвоїйволі залежновідзаслугабо
провинилюдини.Напитанняпроте,чиіснувавБогранішелюдини,давньогрець
кийфілософКсенофан відповідав уже вVІ ст. до н.е.Стверджуючи,що люди
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створювалибогів завласноюподобою,вінпідкреслював,щоякбиволи,коній
леви мали руки й могли, подібно людям, малювати й створювати твори мис
тецтва,токонізображувалиббогівсхожиминаконей,аволи–схожиминаволів.
Надаліці поглядилягли в основуматеріалістичної концепції походженняБога,
відповіднодоякоїлюдськийБогєнещоінше,якобожненесутьлюдини,ароз
ходження релігій (отже, розходження богів) – це відбиття розходжень людей,
трансформованеврелігійнійсвідомості.

Подальший розвиток релігійної свідомості обумовлюється зростанням ролі
соціальнихфакторівівиявляєтьсяувиникненнісоціальнихрелігійназмінупри
родним4.Білявитоківтакихзмінстоявсуспільнийподілпраці.Поділпраці,крім
іншого, сприяв підвищенню продуктивності праці й розвитку приватної влас
ності.Водночасцейпроцессупроводжувавсяподіломпрацінарозумовуйфізич
нуіпоявою,відповідно,відособленихгруплюдей,щозаймаютьсяфізичноюабо
розумовоюпрацею.Такформуєтьсягрупалюдей,вільнихвідфізичноїпраці, а
разомзтимівідтягарятурботматеріальногохарактеру.Цюгрупуспершустанов
лятьпрофесійнісвященики,служителірелігійногокульту,якізаймаютьсядухов
ноюпрацею.Упроцесіподальшогорозвиткурелігіявідриваєтьсявідпотойбічно
госвітуйпереноситьсядосвітутаємничогойневидимого.Цейпроцесозначає
ліквідацію природних релігій, подібних до анімізму. Божества переносяться з
матеріальноговнематеріальний,містичнийсвіт.

Із виникненням соціальних релігій починається процес взаємодії релігійної
свідомості й держави. Він проходить еволюцію від домінуючої ролі релігійної
свідомостівсуспільнійсвідомостівсередністоліття,колицеркварегулювалавсі
сфери життя суспільства, до співробітництва церкви й держави в регулюванні
громадськогожиття.Такеспівробітництвосупроводжувалосязаорганізованістю
йбюрократизацієюрелігії.

Як вираження протесту проти бюрократичної сутності організованої релігії
виниклаудругійполовиніXXст.такзванановарелігійнасвідомість,щоохопила
сотніновихрелігійнихвіровчень5.

НапочаткуХХІст.релігійнасвідомістьнабуласвоїхособливихрис.Так,на
сучасному етапі формування релігійної свідомості можна розглядати на трьох
взаємозалежних і взаємозумовлених рівнях: 1 – загальніфактори, тобто ті,що
однаковою мірою стосуються трансформації релігійної свідомості внаслідок
соціокультурнихзміннамегарівніяксвітузагалом,такіУкраїнизокрема;2–спе
цифічно українські, зумовлені соціальнокультурними змінами на макрорівні в
українському соціумі; 3 – умови буття окремої особи на її мікрорівні. Всі три
підрівнівконтекстіаналізусучасноїдляУкраїнирелігійноїсвідомостівзаємоза
лежні6.

Необхідно, передусім, виокремити й розглянути загальні умови творення
сучасноїрелігійноїсвідомостінакожномузцихрівнівзокрема.Насампередвва
жаємо за необхідне вичленити ті загальні фактори, які зумовлюють трансфор
маціїрелігійноїсвідомостівнашчас.

1.Но ва соціокуль тур на ре альність. Йдеться про розвиток інформаційних і
комунікаційних технологій, світовий обмін інформацією різних рівнів, діалог і
взаємопроникнення різних культур, наукових світів, інтеграційних та універ
салістських ідей,щосприяєвиникненнюйутвердженнюнарівнісуспільноїта
індивідуальної свідомостей інтеграційних інтересів і цінностей. Нові інфор
маційні технології постають самостійним чинником формування абсолютно
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новихвідносинміжрізниминаціональними,політичними,соціальноекономічни
ми регіонами і спільнотами. Ці процеси прийнято розглядати як формування
постіндустріального або постмодерного суспільства, тобто становлення нового
соціокультурногостану.Внаслідокцихпроцесівзмінюютьсятрадиції,вірування,
ідеології,життєвістилійформи,щоскладалисядесятиліттями.

Длянинішньогочасухарактернеформуванняновихсинкретичнихменталь
нихструктур,вякихпоєднуютьсяелементирізнихформітипівсвідомості.Тво
риться нова соціальна і духовна реальність, благодатна плюралістичному
співіснуваннюрелігійнихсистем,прарелігійних(зокремаязичницьких)поглядів,
які раніше перебували у більшменш замкнутому стані, зумовленому «закри
тістю»різнихнаціональнокультурнихрегіонів.

2. Про це си світо вої гло балізації. Глобалізація – це загальноцивілізаційний
процес, який справляє величезний вплив на політичну, фінансовоекономічну,
культурну,релігійну,ідеологічнусферилюдськогобуття.Щодовзаємозалежності
глобалізаціїйрелігії, товонаєнеоднозначною.Новітняглобалізаціясупровод
жуєтьсяпідвищеноюувагоюдорелігії.Всіпопередніпередбаченняпро«смерть
Бога»,поступовевідмираннярелігії,неминучуйцілковитусекуляризаціюсвіту
несправдилися.Релігіястаєдедаліповноправнішимучасникомсуспільногодис
курсу.Цебезпосередньостосуєтьсяглобалізації,оскільки,надумкудослідників,
релігія, зодногобоку, виноситьскладні світоглядні системипонаднаціональні
бар’єри,чимсприяєформуванню«загальносвітової» ідентичності,аз іншого–
локалізуєуніверсальнірелігійніідеї,інкультуруєїхумісцевийконтекст,внаслідок
чого,національнікультурипозбуваютьсясвоїхлокальнихобмеженостей.

Бурхливезародженняйпоширенняновітніхрелігійнихрухівєоднієюзхарак
тернихознакглобалізації.Останняєнестількизагрозоюрелігійномусвітогляду
яктакому,скількивикликом,передякимпосталиісторичнірелігіїзагаломітра
диційнехристиянствозокрема.Звідси–двіголовніролі,якіможутьвідігравати
світові релігії.Перша –мобілізовувати своїх вірних на негативістські антигло
балізаційні протести, спираючись на міжетнічні суперництва та фундамен
талістські настрої. Друга – сприяти утвердженню справедливості й соціальній
гармонії,впливаючинаіндивідуальнуігруповусвідомостітамобілізуючивірних
назахистрелігійноїсвободи,правлюдини,довкіллятощо.

3. Наслідки на уко вотехнічно го про гре су.Розвитокнаукийтехнікизумовиві
прискоривпроцесиурбанізації,модернізації,раціоналізаціїсуспільства,щовпли
нулонаруйнаціютіснихміжособистіснихстосунків,насампередсімейних,спри
ялорозвиткунаявнихщевнедавньомуминуломузв’язківпоколінь,усамітненню
особи.

Внаслідок світової НТР, розвитку світового процесу формування єдиних
інфраструктурних систем та мереж, потужного прогресу в створенні єдиного
механізмуфункціонуванняфінансовогокапіталу,широкогозастосуваннябезлюд
нихтехнологій,світзмінюється,руйнуючизвичнейусталене.Можнаговорити
проте,щотемписоціодинамікиєнепосильнимидлябагатьохлюдейіперевищу
ютьїхадаптивніможливості.Відтакрозвитокнауковотехнічногопрогресу,який
породиву людині втому від раціональностій утилітаризму, привівне лишедо
підвищеної уваги людства до ідей і цінностей різних традиційних світових
релігій, а й вплинув на їхню трансформацію імодернізацію як умежах самих
традицій,такіпороджуючиїхпродовженнявнеорелігійнихфеноменах.

4.Еко логічна кри за. Її ігноруваннявжесьогодніможевиявитисяфатальним
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длявсьоголюдства.Уконтекстіцьоговеликогозначеннянабуваєодназнайваж
ливішиххристиянськихідей–ідеяспасіння,збереженнялюдиниякбіологічного
видувумовахвсезростаючихівсебічнихпроцесіввідчуження.

Екологічнукризуусебільшевитлумачуютьнеяккризузовнішнющодолюди
ни, що стосується лише природного довкілля, а як кризу антропологічну,
внутрішню,яккризудуховну(світогляднутафілософськоідеологічну).Томупри
опрацюванністратегійїїподоланняакцентуютьувагунелишенараціональному
природокористуванні,айнаформуванніновогоставленнядоприродитаадекват
них моральних «людських якостей». За таких умов особливо актуалізуються
загальнолюдськіцінності,яківідіграватимутьвсебільшуроль,щосприяєдіалогу
й консенсусу наявних у сучасному світі релігійних феноменів, а відтак – їх
взаємопроникненнюівзаємодоповненню.

5. Кри за євро по цен т ристсь кої цивілізації, що спирається на іудеохристи
янську традицію. Вчені справедливо вважають кризу європейської цивілізації,
принципу європоцентризму логічним продовженням кризи раціоналізму, як
характерноїознакизахідноїкультуритаментальностієвропейця.

Вважається, що ця криза досягла орієнтаційних вимірів, коли втрачаються
глобальніорієнтири,розуміннятого,що,власне,відбувається ікудитребайти.
Однієюзвідповідейнацюглобальнузагрозу,якувизначаєукраїнськийвченийВ.
Єленський, є спробаповерненнядо сталих архетипів.Саме«релігія, – найого
думку,–уособлюєщосьвсезагальнопритаманнелюдству,єкомпендіумомсаме
історичногоминулого»7.

Усвідомленняподібностіжиттєвихпріоритетівурізнихрелігійнихсистемах
найбільшоюміроюпосилюєтьсявумовахрозширеннясвітовогоінформаційного
простору,щопоступововиводитьрелігійнусвідомістьзамежіпевноїконфесії,
робитьїїуніверсальною,синкретичною.Длязадоволеннясвоїхпотребсучасний
віруючий – практичний, раціоналізований, інтелектуалізований – трансформує
існуючірелігійнісистемиабожтворитьсвоївласні.

6.Се ку лярні про це си. Релігія – феномен доволі консервативний. Традиції в
ньому відіграють досить вагоме значення. Проте, якщо релігія залишається
незмінною,колижиттясуспільства ісамалюдина, їхдосвідстають іншими,то
відбуваєтьсявідчуженістьрелігіївідтого,чимживелюдина,відїїреальнихінте
ресівта заборон.Відтак,урелігіїповиннівідбуватисяпевнікомпромісні зміни
коректививдоктринах,формахорганізації,методахдіяльностітощо.

АмериканськийсоціологП.Берґерпов’язуєпричинисекуляризаціїпередусім
зіндустріалізацієюсуспільства,якавтілилавжиттяпроцесурбанізаціїіпривела
до зростання рівня соціальної мобільності населення, до створення нових
соціальних груп, відокремлення релігійних груп від решти їх, до зміни умов
соціалізаціїіндивіда.Сучасналюдиназвільняєтьсявідтягарятрадицій,вимогою
часустаєтакаїїдіяльність,якаґрунтуєтьсянавільномувиборі.Длярелігіївідтак
з’являється новий шанс, адже на базі релігійного досвіду людина з багатьох
релігійнихтрадиційікультівнадаєперевагутому,щостаєдлянеїсправоювлас
ноговиборуйпереконання.Занепадрелігії,якаґрунтуєтьсянатрадиціїйавтори
теті,можекомпенсуватисязвертаннямлюдинидорелігійногодосвідуякдосвіду
«внутрішньоїволі»8.

ЯкзазначаєіншийамериканськийвченийТ.Лукман,призанепаді«церковно
орієнтованоїрелігії»позацерковнарелігійністьможезберігатисяінавітьзроста
ти9.Ученийдійшоввисновку,щопіддієюсоціальних змін, які відбуваютьсяв
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суспільстві, змінюються лише структурні елементи релігійної свідомості. У
сучасномусекуляризованомусуспільствілюдинастворюєсвоювласну,«приват
ну» релігію, модернізуючи традиційне християнство, синкретично поєднуючи
йогозіншимирелігійнимитрадиціями.Насуспільномурівнісекулярніпроцеси
знижуютьрівеньінституалізованоїрелігійноїсвідомостісприяючиїїперетворен
нюнаіндивідуальну,персоніфіковану.

Отже,названіфакториформуванняновоготипуструктурирелігійноїсвідо
мості,вираженічерезумовиїїтворення.Вониєоб’єктивними,тобтотакими,що
однаковою мірою стосуються трансформації релігійної свідомості внаслідок
соціокультурнихзміннамегарівні.

От же,висновуємо,щоджереларелігійноїсвідомостімістятьсявпервісних
своїхформахуранньородовомусуспільстві,апотімпроходятьтривалийрозвиток
як складник синкретичного світорозуміння і світобачення; еволюціонують в
осібнийелементсвідомостіірелігійногокомплексузвиділенняміндивідазродо
вого колективу й формуванням особистісних якостей людини в соціальному
диференційованомусуспільстві.Ціджерелаформуютьспосібвідношеннявірую
чогодосвітучерезсистемупоглядівіпочуттів,смислізначенняякихстановить
віравнадприродне.Будучисуб’єктивнимиобразаминевільнихстанівлюдського
буття,релігійніпоглядиіпочуттяводночасєвиповненнямцихстанівуйогосак
ральному вимірі. Завдяки цьому, джерела релігійної свідомості надають релі
гійнимвідношеннямвідображальні,виповнювальніівірувальніриси.Асамаж
релігійнасвідомістьнабуваєважливихознак,такіяк:образність,символічність,
діалогічність,глибокаінтимність,складнеісуперечливепоєднанняілюзорногоі
реалістичного, емоційна насиченість, активний вплив на вольові стани особи і
колективувіруючих.

Сучасний стан релігійної свідомості можна охарактеризувати двозначно. З
одного боку, як релігійну свідомість, характерними рисами якої є відкритість,
адогматичність,демократичність,гнучкість,індивідуалістичністьтощо,аздру
гого – такою, що відзначається духовною ентропією, еклектикою, невизна
ченістю,фрагментарністю,популізмом,конформізмомтощо.Тучиіншупозицію
можназаймативідповіднодовласнихпоглядівіпереконань.Об’єктивнимзали
шаєтьсяте,щорелігіясьогоднієповноправнимучасникомсоціальнокультурно
го, постмодерного, дискурсу. Вона не зникла, як це пророкували окремі вчені
кінця XVIII– поч. XX ст., а продовжує задовольняти вже у XXI ст. потреби і
запитилюдини, якаживеу світі космічнихтехнологій і глобальної екологічної
кризи.Мипереконані:релігійністьзалишатиметься,релігіяорієнтуєлюдинупро
найважливіше:провічнежиття,просмерть,просенсбуття,проте,щоперебуває
потойбікбуденностіїї(людини)прагматичноготимчасовогоіснування.Відтак
релігійністьнезмінна,алетієюмірою,вякійрелігійніідеїтауявленняневступа
ютьуявнусуперечністьзжиттям.Якщожтакасуперечністьдомінуватиме,тодо
релігійнихположеньвноситимутьсянеобхіднікорективи.
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