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This article is one of the first attempts to state briefly the basic problems of the western sociologi-
cal theories of religion in Russian. Historically, the secularization theory was the first theory of religion 
which arose together with the science of sociology. Positions of the founding-fathers of sociology — Karl 
Marx, Max Weber, and Émile Durkheim — outlined a spectrum of problems of the western sociology 
of religion during the first half of the XX century. Concepts of the most remarkable modern scholars of 
secularization theory (Steve Bruce and Karel Dobbelaere) are outlined in the article. The alternative 
to the secularization theory today is represented by the rational choice theory. One of its harbingers 
was Adam Smith, who asserted that egoism also motivates clergymen, as well as secular people, and 
that the market forces churches to behave in the same way as the secular companies. He also pointed 
out that the benefits from a competition, burden of monopolies and danger of state regulation affect 
religion, as well as any other sector of economy. The theory is stated in Acts of Faith by Rodney Stark 
and Roger Finke and A Theory of Religion by Rodney Stark and William Bainbridge. On the basis of 
the rational choice theory one can find an analogy between religion as a system of relations and the 
market (that is why sometimes this theory is called ‘religious-economic’). Here are some fundamental 
‘axioms’: the religious market deals with an exchange of basic supernatural ‘compensators’ (promises 
of the future requital and supernatural explanations of life events and their values). As well as other 
things in the market, the religious goods can be made, chosen and consumed. Supernatural ‘compen-
sators’ and explanations cannot be proved or denied, cannot be verified or falsified; therefore religion 
is a risky group of goods.

The article shows pros and cons of each theory and also that none of them can be considered 
as the only way to solve the problem.

Ââåäåíèå
Äàííóþ ñòàòüþ ìîæíî ðàññìàòðèâàòü êàê îäíó èç ïåðâûõ ïîïûòîê êîíñ-

ïåêòèâíî èçëîæèòü îñíîâíûå ïðîáëåìû ñîâðåìåííîé çàïàäíîé ñîöèîëîãèè ðå-
ëèãèè, òî÷íåå — çàïàäíûõ ñîöèîëîãè÷åñêèõ òåîðèé ðåëèãèè. Ïîíà÷àëó àâòîðó 
îïðîìåò÷èâî êàçàëîñü, ÷òî îõâàòèòü âñþ äîëæíóþ ñîöèîëîãè÷åñêóþ ïðîáëåìà-
òèêó íå ñîñòàâèò áîëüøîãî òðóäà, íî â ïðîöåññå ðàáîòû îòêðûëîñü îãðîìíîå êî-
ëè÷åñòâî äîñòóïíûõ â íàøåé ñòðàíå (è åùå áîëüøåå êîëè÷åñòâî íåäîñòóïíûõ) 
èñòî÷íèêîâ. Ðàññêàçàòü îáî âñåõ íèõ â îäíîé ñòàòüå íå ïðåäñòàâëÿåòñÿ âîçìîæ-
íûì: äàæå ïðîñòîå ïåðå÷èñëåíèå îòíîñÿùèõñÿ ê òåìå ìàòåðèàëîâ çàéìåò íå îäèí 
äåñÿòîê ñòðàíèö. Ïóáëèêàöèÿ çäåñü ýìïèðè÷åñêèõ äàííûõ óâåëè÷èëà áû îáúåì 
ñòàòüè â íåñêîëüêî ðàç, ÷òî ïðåâðàòèëî áû åå â ìîíîãðàôèþ. Äëÿ çíàêîìñòâà ñ 
äàííûìè ñîöèîëîãè÷åñêèõ èññëåäîâàíèé, èñïîëüçîâàííûõ â íàñòîÿùåé ñòàòüå, 
ñëåäîâàëî áû îáðàòèòüñÿ ê ðàáîòàì, ïîñëóæèâøèì èñòî÷íèêîì èññëåäîâàíèÿ, 
îäíàêî ÷èñëî òåêñòîâ â äàííîé òåìå íàñòîëüêî âåëèêî, ÷òî äîñòàòî÷íî ïîëíûé èõ 
àíàëèç òðåáóåò áîëåå ñåðüåçíîãî èññëåäîâàíèÿ, êîòîðîå, êàê íàäååòñÿ àâòîð, áóäåò 
ïðåäïðèíÿòî â áóäóùåì.
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1. Òåîðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè
Èñòîðè÷åñêè ïåðâîé ñîöèîëîãè÷åñêîé òåîðèåé ðåëèãèè, âîçíèêøåé âìåñòå 

ñ ñîáñòâåííî ñîöèîëîãèåé, áûëà òåîðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè. Åå ïîääåðæèâàëè ðÿä 
îñíîâíûõ ñîöèîëîãîâ XIX âåêà, ïðåæäå âñåãî òàê íàçûâàåìûå îòöû-îñíîâàòåëè 
ñîöèîëîãèè — Ê. Ìàðêñ, Ì. Âåáåð, Ý. Äþðêãåéì.

Òàê, îòíîøåíèå Ê. Ìàðêñà ê ðåëèãèè ñîñòîèò èç äâóõ îñíîâíûõ ýëåìåíòîâ. 
Âî-ïåðâûõ, Ê. Ìàðêñ ïèñàë, ÷òî ôîðìà è ñóùíîñòü ðåëèãèè çàâèñèò îò ñîöèàëü-
íûõ è åùå áîëåå îò ýêîíîìè÷åñêèõ îòíîøåíèé, êîòîðûå è ñîñòàâëÿþò áàçó äëÿ 
àíàëèçà îáùåñòâà1. Îáùåñòâî íåëüçÿ îñìûñëèòü, åñëè íå ïðèíèìàòü âî âíèìà-
íèå ýêîíîìè÷åñêèé ïîðÿäîê è îòíîøåíèå êàïèòàëèñòà è ðàáî÷åãî ê ñðåäñòâàì 
ïðîèçâîäñòâà. Âî-âòîðûõ, ðåëèãèÿ — ýòî ôîðìà îò÷óæäåíèÿ, ïîêàçàòåëü íåïðà-
âèëüíîãî ðàçâèòèÿ îáùåñòâà, ìàñêà, ïîä êîòîðîé ñêðûâàåòñÿ ýêñïëóàòàòîðñêàÿ 
ñóùíîñòü êàïèòàëèñòè÷åñêîãî îáùåñòâà2. Ðåëèãèÿ óáåæäàåò ëþäåé, ÷òî áûòóþ-
ùèå â îáùåñòâå îòíîøåíèÿ íîðìàëüíû è åñòåñòâåííû, è ïîýòîìó ïðèåìëåìû, 
ñëåäîâàòåëüíî, ïîêà ñóùåñòâóåò ðåëèãèÿ, îáùåñòâî áóäåò îñòàâàòüñÿ â òàêîì «íå-
ïðàâèëüíîì» ïîëîæåíèè. Âàæíî îòìåòèòü, ÷òî, ñ òî÷êè çðåíèÿ Ê. Ìàðêñà, ðåëè-
ãèþ íåâîçìîæíî ïîíÿòü îòäåëüíî îò òîãî îáùåñòâà, â êîòîðîì îíà ñóùåñòâóåò3.

Äëÿ âåáåðîâñêîãî ïîíèìàíèÿ ðåëèãèè öåíòðàëüíîé ÿâëÿåòñÿ èäåÿ, ÷òî ýòà 
÷àñòü ÷åëîâå÷åñêîé æèçíè ÿâëÿåòñÿ ÷åì-òî «äðóãèì», îòëè÷íûì îò ìèðà è îá-
ùåñòâà. Ïî ìíåíèþ ñîöèîëîãà Äæ. Áýêôîðäà4 [James Beckford], òàêîå ïîíèìàíèå 
ðåëèãèè èìååò òðè ñëåäñòâèÿ. Ïåðâîå ñîñòîèò â òîì, ÷òî âçàèìîîòíîøåíèÿ îá-
ùåñòâà è ðåëèãèè, êàê îäíîé èç åãî ïîäñèñòåì, ÿâëÿþòñÿ íåïðåäñêàçóåìûìè: êàê 
èìåííî îíè áóäóò ðàçâèâàòüñÿ, çàâèñèò îò êîíêðåòíîãî âðåìåíè è ìåñòà. Âòî-
ðîå — ýòè âçàèìîîòíîøåíèÿ ìîæíî ðàññìàòðèâàòü òîëüêî â èõ èñòîðè÷åñêîì è 
êóëüòóðíîì ñâîåîáðàçèè. Òàêèì îáðàçîì, àíàëèç äîêóìåíòàëüíûõ ñâèäåòåëüñòâ 
ÿâëÿåòñÿ, ñîãëàñíî òðàêòîâêå Äæ. Áýêôîðäà, îñíîâíûì âèäîì äåÿòåëüíîñòè ñî-
öèîëîãà ðåëèãèè. Òðåòüå — ýòè âçàèìîîòíîøåíèÿ ðàçâèâàþòñÿ â îïðåäåëåííîì 
íàïðàâëåíèè, ïîñêîëüêó â ñîâðåìåííûõ îáùåñòâàõ ãðàíèöû ìåæäó ðåëèãèîçíîé 
ïîäñèñòåìîé è äðóãèìè ïîäñèñòåìàìè ïîñòåïåííî ñòèðàþòñÿ. Ýòîò ïðîöåññ ïðî-
äîëæàåòñÿ äî òåõ ïîð, ïîêà ðåëèãèÿ íå íà÷èíàåò èãðàòü ìåíåå âàæíóþ ðîëü â îá-
ùåñòâå. Êðîìå òîãî, Ì. Âåáåð áûë çàèíòåðåñîâàí â òîì, êàêèì îáðàçîì ìåòîäû 
ðàöèîíàëüíîãî ìûøëåíèÿ ñòàëè äîìèíèðîâàòü â ñîâðåìåííîé æèçíè. Îí ñîîò-
íåñ òàêîå ðàçâèòèå ìûøëåíèÿ ñ òàê íàçûâàåìûì «äóõîì êàïèòàëèçìà»5. Èññëåäî-
âàíèÿ Ì. Âåáåðà ïîêàçàëè, ÷òî, íà÷èíàÿ ñ XVI ñòîëåòèÿ, åâðîïåéñêàÿ öèâèëèçàöèÿ 
ïåðåæèâàåò ïðîöåññ, áëàãîäàðÿ êîòîðîìó âî âñåõ ñôåðàõ îáùåñòâåííîé æèçíè 
óòâåðæäàåòñÿ òåçèñ: âñå ÿâëåíèÿ äåéñòâèòåëüíîñòè ìîæíî îáúÿñíèòü èñõîäÿ èç 
îïûòà è ïðè ïîìîùè òîëüêî ÷åëîâå÷åñêîãî ðàçóìà. Òàêèì îáðàçîì, ïðîèñõîäèò 
òàê íàçûâàåìîå «ðàñêîëäîâûâàíèå» ìèðà6. Ì. Âåáåð íàçûâàë ýòîò äâîéñòâåííûé 
ïðîöåññ ðàöèîíàëèçàöèè-«ðàñêîëäîâûâàíèÿ» â ñôåðå ðåëèãèè ñåêóëÿðèçàöèåé7.

Ïîäõîä Ý. Äþðêãåéìà ê ïðîáëåìå ðåëèãèè êàðäèíàëüíî îòëè÷åí îò ïîäõîäà 
Ì. Âåáåðà. Ñ ïåðâîãî âçãëÿäà ìîæåò ïîêàçàòüñÿ ñòðàííûì, ÷òî è Ý. Äþðêãåéì 
ïðèíàäëåæèò ê ãðóïïå ó÷åíûõ, ñ÷èòàâøèõ èñ÷åçíîâåíèå ðåëèãèè íåèçáåæíûì. 
Äëÿ Ý. Äþðêãåéìà âàæíî òî, ÷òî ðåëèãèÿ äåëàåò, èëè, èíà÷å ãîâîðÿ, òà ôóíêöèÿ, 

1 Ìàðêñ Ê., Ýíãåëüñ Ô. Î ðåëèãèè. — Ì.: 1955. — C. 55-56.
2 Òàì æå, ñ. 29-30.
3 Òàì æå, ñ. 58.
4 Beckford J. Religion and Advanced Industrial Society. — London: Unwin-Hyman, 1989. — P. 53.
5 Ñì.: Âåáåð Ì. Èçáðàííûå ïðîèçâåäåíèÿ. — Ì.: Ïðîãðåññ, 1990.
6 Âåáåð Ì. Èçáðàííûå ïðîèçâåäåíèÿ. — Ì.: Ïðîãðåññ, 1990. — Ñ. 143.
7 Òàì æå, ñ. 209.
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êîòîðóþ âûïîëíÿåò ðåëèãèÿ â îáùåñòâå. Ýòà ôóíêöèÿ ñîñòîèò, ïðåæäå âñåãî, 
â îáúåäèíåíèè íåêîòîðîãî ÷èñëà èíäèâèäîâ â åäèíîå öåëîå, ïîýòîìó ïîêà ñó-
ùåñòâóåò îáùåñòâî, áóäåò ñóùåñòâîâàòü è ðåëèãèÿ. Íî, ñ äðóãîé ñòîðîíû, äþð-
êãåéìîâñêîå îïðåäåëåíèå ðåëèãèè, âîçìîæíî, ñëèøêîì øèðîêî, ïîñêîëüêó îõ-
âàòûâàåò âîîáùå ëþáóþ ñèñòåìó èäåé (èäåîëîãèþ), ðàçäåëÿåìóþ òîé èëè èíîé 
ñîöèàëüíîé ãðóïïîé, êîòîðàÿ, áëàãîäàðÿ ýòîé ñèñòåìå èäåé, îòëè÷àåò ñåáÿ îò äðó-
ãèõ ñîöèàëüíûõ ãðóïï1. Êðîìå òîãî, èç ðàáîò Ý. Äþðêãåéìà ïîíÿòíî, ÷òî ðåëèãèÿ, 
ïî åãî ìíåíèþ, íå ïðåäñòàâëÿåò ñîáîé íè÷åãî êðîìå ñèìâîëè÷åñêîãî âûðàæåíèÿ 
ñîöèàëüíîãî îïûòà ëþäåé, è ïîòîìó åå âíåøíåå âûðàæåíèå — òîëüêî èëëþçèÿ2.

Ýòè òðè ïîçèöèè, íà íàø âçãëÿä, î÷åð÷èâàëè ñïåêòð ïðîáëåì çàïàäíîé ñî-
öèîëîãèè ðåëèãèè ïåðâîé ïîëîâèíû XX âåêà. Çäåñü íóæíî îãîâîðèòüñÿ, ÷òî òàê 
íàçûâàåìîé «çàïàäíîé ñîöèîëîãèè ðåëèãèè» êàê åäèíîãî òå÷åíèÿ íå ñóùåñòâóåò 
(íî, òåì íå ìåíåå, òåðìèí ñëåäóåò ïðèçíàòü ôóíêöèîíàëüíûì, ïîñêîëüêó âñ¸ æå 
ñóùåñòâóþò íåêèå îáùèå òåíäåíöèè è ïðîáëåìû äëÿ ñîöèîëîãè÷åñêîé íàóêè ïî 
îáå ñòîðîíû Àòëàíòèêè). Áîëåå öåëåñîîáðàçíî ãîâîðèòü î ñåâåðîàìåðèêàíñêîé 
è åâðîïåéñêîé ñîöèîëîãèè ðåëèãèè (ñ íåáîëüøèìè èñêëþ÷åíèÿìè, î êîòîðûõ 
áóäåò ñêàçàíî íèæå). Ýòî ðàçäåëåíèå ïðåäñòàâëÿåòñÿ íàì ÷ðåçâû÷àéíî âàæíûì: 
ïîçäíåå îíî ïðèâåäåò ê ôîðìèðîâàíèþ äâóõ òåîðèé, ãîñïîäñòâóþùèõ è ïî ñåé 
äåíü â çàïàäíîé ñîöèîëîãèè ðåëèãèè.

Îáðàòèìñÿ ê òðàäèöèè ñåâåðîàìåðèêàíñêîé ñîöèîëîãèè ðåëèãèè. Ðàçëè÷èå 
ïîëîæåíèÿ ðåëèãèé â ÑØÀ è Åâðîïå ñîñòîèò â òîì, ÷òî ïîääåðæèâàåìàÿ â Àìå-
ðèêå ïîëèòèêà «îòêðûòûõ äâåðåé» è «ðàâíûõ âîçìîæíîñòåé» ñûãðàëà ñâîþ ðîëü 
è îòíîñèòåëüíî ðåëèãèé. Âñå äåëî â òîì, ÷òî â ÑØÀ íè îäíà ðåëèãèÿ íå èìååò 
ñòàòóñà ãîñóäàðñòâåííîé. Ýòî, â ñâîþ î÷åðåäü, çíà÷èò, ÷òî íè îäíà ðåëèãèÿ íå 
ïðèòåñíÿëàñü çà ñ÷åò äðóãîé, è â ýòîì ñìûñëå âñå áûëè ðàâíû, òî åñòü, óïàäîê 
îäíîãî èç ðåëèãèîçíûõ òå÷åíèé íå ãîâîðèò îá óïàäêå ðåëèãèè â öåëîì (â îòëè÷èå 
îò Åâðîïû, ãäå ïðàêòè÷åñêè â ëþáîì ãîñóäàðñòâå èìååòñÿ îäíî èëè äâà ãëàâåíñ-
òâóþùèõ ðåëèãèîçíûõ òå÷åíèÿ — èëè â èñòîðè÷åñêîì, èëè â çàêîíîäàòåëüíîì 
ïëàíå). Òàêèì îáðàçîì, ê ñåðåäèíå ÕÕ âåêà â ÑØÀ îñíîâíîé îáúÿñíÿþùåé òåî-
ðèåé ðåëèãèè ñòàëà ôóíêöèîíàëüíàÿ òåîðèÿ Òàëêîòòà Ïàðñîíñà [Talcott Parsons], 
îòâîäÿùàÿ âèäíîå ìåñòî èíòåãðàòèâíîé ôóíêöèè ðåëèãèè3. Ðåëèãèè êàê ôóíê-
öèîíàëüíîé ïðåäïîñûëêå ëåãèòèìàöèè îáùåñòâåííîãî íîðìàòèâíîãî ïîðÿäêà 
îòâîäèëàñü îäíà èç öåíòðàëüíûõ ðîëåé â ìîäåëÿõ ñîöèàëüíûõ ñèñòåì è ñîöè-
àëüíîãî äåéñòâèÿ, ðàçðàáîòàííûõ Ò. Ïàðñîíñîì4. Ïðèìå÷àòåëüíî, ÷òî, ïîïàâ íà 
åâðîïåéñêóþ ïî÷âó, òåîðèÿ Ò. Ïàðñîíñà èçìåíèëàñü: â ïåðâîíà÷àëüíîé òåîðèè 
îáùåñòâî èíòåãðèðóåòñÿ «ñâåðõó» ïðè ïîìîùè ðåëèãèè, â âàðèàíòå æå Ïåòåðà 
Áåðãåðà [Peter Berger] è Òîìàñà Ëóêìàíà [Thomas Luckmann]5 ñîöèàëüíûé ïîðÿ-
äîê ñóùåñòâóåò, íî îí âîçíèêàåò êàê áû èç ãëóáèí ñàìîãî îáùåñòâà. Ðåëèãèÿ â 
ýòîì ñëó÷àå ÿâëÿåòñÿ äëÿ âåðóþùèõ ñìûñëîîáðàçóþùèì ôàêòîðîì. Îíà ïðåä-
ñòàâëÿåòñÿ òàêæå êàê «ñâÿùåííîå óáåæèùå»6, çàùèùàþùåå êàê èíäèâèäà, òàê 
è âñå îáùåñòâî îò ðàçðóøèòåëüíîãî âëèÿíèÿ, îò õàîñà ñóùåñòâîâàíèÿ. Ïðåä-

1 Ïîä îïðåäåëåíèå òàêîãî ñîîáùåñòâà, â ïðèíöèïå, ïîäõîäèò ëþáàÿ ÿïîíñêàÿ êîðïîðàöèÿ.
2 Durkheim E. The Elementary Forms of Religious Life. — N.-Y.: Free Press, 1995. — P. 418-429.
3 Ñì., íàïðèìåð: Ïàðñîíñ Ò. Î ñòðóêòóðå ñîöèàëüíîãî äåéñòâèÿ. — Ì., 2000.
4 Ãëàâíûì ôóíêöèîíàëüíûì òðåáîâàíèåì âî âçàèìîîòíîøåíèÿõ ìåæäó îáùåñòâîì è êóëüòóðíîé 
ñèñòåìîé ÿâëÿåòñÿ ëåãèòèìàöèÿ îáùåñòâåííîãî íîðìàòèâíîãî ïîðÿäêà. Ñèñòåìà ëåãèòèìàöèè îï-
ðåäåëÿåò îñíîâàíèÿ äëÿ ïðàâ è çàïðåòîâ, è îíà âñåãäà ñâÿçàíà è çàâèñèìà îò îòíîøåíèé ê âûñøåé 
ðåàëüíîñòè. Ýòî îçíà÷àåò, ÷òî åå îñíîâàíèÿ âñåãäà â íåêîòîðîì ñìûñëå íîñÿò ðåëèãèîçíûé õàðàêòåð.
5 Áåðãåð Ï., Ëóêìàí Ò. Ñîöèàëüíîå êîíñòðóèðîâàíèå ðåàëüíîñòè: Òðàêòàò ïî ñîöèîëîãèè çíàíèÿ. — 
Ì.: Ìåäèóì, 1995. — Ñ. 151-190.
6 Berger P. The Sacred Canopy. — N.-Y.: Anchor Books, 1967.
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ñòàâëåííàÿ òåîðèÿ áûëà ðàçðàáîòàíà íåìåöêèì öåíòðîì ñîöèîëîãèè ðåëèãèè 
(Ï. Áåðãåð è Ò. Ëóêìàí).

Íàðÿäó ñ íåìåöêèì öåíòðîì ñóùåñòâóþò òàêæå ôðàíöóçñêèé è áðèòàíñêèé. 
Ôðàíöóçñêèé öåíòð ñ êîíöà XIX âåêà âîâëå÷åí â áîðüáó ñ êàòîëè÷åñêîé öåðêîâüþ 
çà «äåêîíôåññèîíàëèçàöèþ» ñîöèîëîãèè ðåëèãèè. Ñäâèã îò èçó÷åíèÿ ðåëèãèè 
ãðóïïîé ëþäåé, ìîòèâèðîâàííûõ ðåëèãèåé, ê èçó÷åíèþ ðåëèãèè ãðóïïîé, ìîòè-
âèðîâàííîé íàóêîé, ìîæíî ïðîñëåäèòü ïî ýâîëþöèè íàçâàíèÿ «Ìåæäóíàðîäíî-
ãî öåíòðà ñîöèîëîãèè ðåëèãèé» [Société internationale de sociologie des religions]. 
Ýòîò öåíòð áûë îðãàíèçîâàí â 1948 ãîäó è íàçûâàëñÿ «Ìåæäóíàðîäíàÿ êîí-
ôåðåíöèÿ ïî ðåëèãèîçíîé ñîöèîëîãèè» [Conférence internationale de sociologie 
religieuse], çàòåì â 1981 ãîäó áûë ïåðåèìåíîâàí â «Ìåæäóíàðîäíóþ êîíôåðåí-
öèþ ñîöèîëîãèè ðåëèãèé» [Conférence internationale de sociologie des religions], 
ïîêà â 1989 íå ïðèíÿë ñâîåãî ñåãîäíÿøíåãî íàçâàíèÿ.

Áðèòàíñêèé öåíòð, ñ îäíîé ñòîðîíû, ðàñïîëàãàåòñÿ â Âåëèêîáðèòàíèè, êîòî-
ðàÿ ÿâëÿåòñÿ ÷èñòî åâðîïåéñêîé ñòðàíîé ñ íåóêëîííûì ñíèæåíèåì ðåëèãèîçíîé 
àêòèâíîñòè â ÕÕ âåêå1. Ñ äðóãîé ñòîðîíû, ìíîãèå ðàáîòû áðèòàíñêèõ ñîöèîëîãîâ 
îñíîâàíû íà àìåðèêàíñêîé ëèòåðàòóðå2; òàêèì îáðàçîì, ïîëó÷àåòñÿ, ÷òî àíãëèéñ-
êèå ó÷åíûå ðàáîòàþò â äâóõ íàïðàâëåíèÿõ îäíîâðåìåííî.

Ïîñëå êðàòêîãî ðàññìîòðåíèÿ èñòîðèè òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, íóæíî ïîä-
ðîáíî îñòàíîâèòüñÿ íà åå ñîäåðæàíèè. Êàê ìû óâèäåëè, â ðàìêàõ äàííîé òåîðèè 
ñàìûìè åå âèäíûìè ïðåäñòàâèòåëÿìè ðåëèãèÿ ðàññìàòðèâàåòñÿ êàê ýïèôåíî-
ìåí, òî åñòü êàê ÿâëåíèå, ñîïóòñòâóþùåå äðóãèì, ôóíäàìåíòàëüíûì ÿâëåíèÿì 
è èíîãäà çàòåìíÿþùåå èõ. Ê 60-ì ãîäàì ÕÕ âåêà òåîðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè áûëà 
âêëþ÷åíà â áîëåå øèðîêóþ òåîðèþ ìîäåðíèçàöèè. Ïîñëåäíÿÿ ïðåäïîëàãàåò, ÷òî 
ðàçâèòèå íàóê è òåõíîëîãèé, ðàñïðîñòðàíåíèå îáðàçîâàíèÿ, ðàñøèðåíèå ðûíêà, 
èíäóñòðèàëèçàöèÿ ïîñòåïåííî ðàçâèâàþò êóëüòóðó, â êîòîðîé ðåëèãèÿ íå áó-
äåò èãðàòü çàìåòíîé ðîëè. Íóæíî ó÷åñòü, ÷òî ìîäåðíèçàöèÿ â äàííîì êîíòåê-
ñòå ïîíèìàåòñÿ êàê äîëãèé, ïîñòåïåííûé è ïîñòîÿííûé ïðîöåññ, êîòîðûé èäåò 
áîê î áîê ñ ñåêóëÿðèçàöèåé, êîòîðàÿ, â ñâîþ î÷åðåäü, ïðîõîäèò íà íåñêîëüêèõ 
óðîâíÿõ îò èíäèâèäóàëüíîãî ñîçíàíèÿ äî óðîâíÿ öåðêâåé è åùå áîëåå ãëîáàëü-
íûõ ñîöèàëüíûõ èíñòèòóòîâ. Áðàéàí Âèëñîí [Bryan Wilson], îäèí èç íàèáîëåå 
èçâåñòíûõ ñòîðîííèêîâ òðàäèöèîííîé ìîäåëè, óòâåðæäàåò, ÷òî äëÿ èíäèâèäîâ 
ñåêóëÿðèçàöèÿ âûðàæàåòñÿ â «óìåíüøåíèè âðåìåíè, ýíåðãèè è ðåñóðñîâ, êîòî-
ðûå îíè ïîñâÿùàþò ñâîèì ñâåðõîïûòíûì ‘çàáîòàì’ è ïðèâåäåò ê ïîñòåïåííîìó 
âûòåñíåíèþ ðåëèãèîçíîãî ñîçíàíèÿ … ýìïèðè÷åñêèì, ðàöèîíàëüíûì è èíñòðó-
ìåíòàëüíûì»3. Â ñôåðå æå îáùåñòâåííîé Âèëñîí ïðåäðåêàåò ðàçëîæåíèå ðåëèãè-
îçíûõ èíñòèòóòîâ è ïîÿâëåíèå ñåêóëÿðíîãî êîíòðîëÿ íàä ðàçëè÷íûìè ôóíêöèÿ-
ìè ðåëèãèè. Èññëåäîâàòåëü Êàðåë Äîááåëåð [Karel Dobbelaere] ñèñòåìàòèçèðîâàë 
ìîäåëè, áûòóþùèå, ïî åãî ìíåíèþ, â òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè. Îí ðàñïîëîæèë èõ 
ñîãëàñíî óðîâíÿì àíàëèçà åãî òåîðèè4: èíñòèòóöèîíàëüíàÿ äèôôåðåíöèàöèÿ 
èëè ñåãìåíòàöèÿ (Ëóêìàí)5, àâòîíîìèçàöèÿ (Áåðãåð6; Âèëñîí7), ðàöèîíàëèçàöèÿ 

1 Ñì.: Bruce S. Choice and Religion. A Critique of Rational Choice Theory. — Oxford: Oxford University 
Press, 1999.
2 Davie G. The Sociology of Religion in Britain: A Hybrid Case // Swiss Journal of Sociology. — ¹26 (2000), 
p. 196-218.
3 Wilson B. Religion in Sociological Perspective. — Oxford: Oxford University Press, 1982. — P. 149.
4 Äàííàÿ òåîðèÿ áóäåò ðàññìàòðèâàòüñÿ äàëåå â ñòàòüå áîëåå ïîäðîáíî.
5 Luckmann T. The invisible religion: The problem of religion in modern society. — N.-Y.: Macmillan, 1967.
6 Berger P.L. The sacred canopy: Elements of a sociological theory of religion. — Garden City, NJ: Doubleday, 
1967.
7 Wilson B.R. Religion in secular society: A sociological comment. — London: Watts, 1969.



28

(Áåðãåð1; Âèëñîí2), ñîöèåòàëèçàöèÿ (Âèëñîí3), «ðàñêîëäîâûâàíèå» ìèðà (Âåáåð4; 
Áåðãåð5), ïåðåõîä â ïðèâàòíóþ ñôåðó (Áåðãåð6; Ëóêìàí7), è ãåíåðàëèçàöèÿ (Áåë-
ëà8 [Bellah]; Ïàðñîíñ9) ðàñïîëàãàþòñÿ íà ìàêðî-óðîâíå; ïëþðàëèçàöèÿ (Ìàðòèí10 
[Martin]), ðåëÿòèâèçàöèÿ (Áåðãåð11), è ïîñþñòîðîííîñòü [àíãë. this-worldliness, 
íåì. diesseitigkeit12] (Ëóêìàí13) ðàñïîëàãàþòñÿ íà ìåçî-óðîâíå; è, íàêîíåö, èíäèâè-
äóàëèçàöèÿ (Áåëëà è ïðî÷.14), áðèêîëàæ [bricolage] (Ëóêìàí15), íåâåðèå (Áåðãåð16), 
è óïàäîê öåðêîâíîé ðåëèãèîçíîñòè (Ìàðòèí17) ðàñïîëàãàþòñÿ íà ìèêðî-óðîâíå. 
Íåñìîòðÿ íà áîëüøîå ÷èñëî ìîäåëåé, îñíîâíûìè âñå-òàêè ÿâëÿþòñÿ: ñîöèàëü-
íàÿ äèôôåðåíöèàöèÿ, ñîöèåòàëèçàöèÿ, ðàöèîíàëèçàöèÿ è ìîäåëü «ðàñêîëäîâû-
âàíèÿ» ìèðà, êîòîðûå ìû ðàññìîòðèì ïîäðîáíåå.

Ìîäåðíèçàöèÿ âëå÷åò çà ñîáîé ñîöèàëüíóþ äèôôåðåíöèàöèþ, ïîä êîòîðîé 
ïîíèìàåòñÿ ôðàãìåíòàöèÿ ñîöèàëüíîé æèçíè, ñîçäàíèå íîâûõ èíñòèòóòîâ, âû-
ïîëíÿþùèõ íîâûå ñïåöèàëüíûå ôóíêöèè èëè ôóíêöèè, âûïîëíÿâøèåñÿ ðàíåå 
îäíèì èíñòèòóòîì. Â äîïîëíåíèå ê ýòîìó íåïðÿìîìó ýôôåêòó, âîçðàñòàþùàÿ 
ñïåöèàëèçàöèÿ èìååò è ïðÿìîé: ìíîãèå ñîöèàëüíûå ôóíêöèè â Ñðåäíèå âåêà 
âûïîëíÿëèñü öåðêîâüþ (íàïðèìåð, îáðàçîâàíèå), òåïåðü æå äëÿ ýòîãî ñóùåñò-
âóþò ñïåöèàëüíûå èíñòèòóòû. Òàêèì îáðàçîì, ïîñêîëüêó îáùåñòâî ñòàëî áîëåå 
äèôôåðåíöèðîâàííûì, äèñòàíöèÿ ìåæäó ëþäüìè ïðîïîðöèîíàëüíî âîçðîñ-
ëà — ïîñêîëüêó ñòðóêòóðíûå èçìåíåíèÿ ñîïóòñòâóþò ñîöèàëüíûì.

Åùå îäèí ïðîöåññ, èäóùèé ðóêà îá ðóêó ñ ìîäåðíèçàöèåé, — ñîöèåòàëèçà-
öèÿ. Ýòèì òåðìèíîì Á. Âèëñîí îáîçíà÷àåò, êàêèì îáðàçîì «æèçíü âñå áîëüøå è 
áîëüøå çàïóòûâàåòñÿ è îðãàíèçîâûâàåòñÿ íå â ëîêàëüíîì ñìûñëå, à â ãëîáàëüíîì 
(÷òî îáùåñòâî âñå áîëåå î÷åâèäíî ñòàíîâèòñÿ íàöèîíàëüíûì ãîñóäàðñòâîì)»18. È 
åñëè äèôôåðåíöèàöèþ ñîöèàëüíûõ èíñòèòóöèé ìîæíî ðàññìàòðèâàòü êàê âíóò-
ðåííèé âûçîâ, òî ñîöèåòàëèçàöèÿ — ñîîòâåòñòâóþùèé âûçîâ èçâíå. Ðåëèãèÿ æå, 

1 Berger P.L. The sacred canopy: Elements of a sociological theory of religion. — Garden City, NJ: Doubleday, 
1967.
2 Wilson B.R. Religion in sociological perspective. — Oxford: Oxford University Press, 1982.
3 Wilson B.R. Aspects of secularization in the West // Japanese Journal of Religious Studies. — ¹3 (1976), 
p. 259-276.
4 Weber M. Gesarnmelte Aufsätze zur Religionssoziologie. — Tübingen: Mohr, 1920.
5 Berger P.L. The sacred canopy: Elements of a sociological theory of religion. — Garden City, NJ: Doubleday, 
1967.
6 Ibid.
7 Luckmann T. The invisible religion: The problem of religion in modern society. — N.-Y.: Macmillan, 1967.
8 Bellah R.N. Civil religion in America // Daedalus. — ¹96 (1967), p. 1-21.
9 Parsons T. Christianity and modern industrial society // Sociological theory: Values and Sociocultural 
change. Ed. by Tiryakian E.A. — N.-Y.: Harper & Row, 1967. — P. 33-70.
10 Martin D.A. A general theory of secularization. — Oxford: Blackwell, 1978.
11 Berger P.L. The sacred canopy: Elements of a sociological theory of religion. — Garden City, NJ: Doubleday, 
1967.
12 Ñð.: Marx K., Engels F. Thesen über Feuerbach // Werke. — Bd. 3. — Berlin: 1978. — S. 5.
13 Luckmann T. Shrinking transcendence, expanding religion? // Sociological Analysis. — ¹50 (1990), p. 127-
138.
14 Bellah R.N., Madsen R., Sullivan W.M., Swidler A., Tipton S.M. Habits of the heart: Individualism and 
commitment in American life. — Berkeley: University of California Press, 1985.
15 Luckmann T. The structural conditions of religious consciousness in modern societies // Japanese Journal of 
Religious Studies. — ¹6 (1979), p. 121-137.
16 Berger P.L. The sacred canopy: Elements of a sociological theory of religion. — Garden City, NJ: Doubleday, 
1967.
17 Martin D.A. A general theory of secularization. — Oxford: Blackwell, 1978.
18 Wilson B. Religion in Sociological Perspective. — Oxford: Oxford University Press, 1982. — P. 154.
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êàê ïèøåò Á. Âèëñîí, ÷åðïàåò ñâîè ñèëû èç ñîîáùåñòâà, à ïîñêîëüêó îíî ñòàíî-
âèòñÿ ìåñòîì èíäèâèäóàëüíîé æèçíè, òî ðåëèãèÿ ëèøàåòñÿ ñâîåãî èñòî÷íèêà 
è îïîñðåäîâàííî — ôóíêöèé. Ñóùíîñòü äàííîãî ïðîöåññà çàêëþ÷àåòñÿ â ïîñ-
òåïåííîì ïåðåõîäå ñîöèàëüíûõ ôóíêöèé îò öåðêâè ê ðàçëè÷íûì ñåêóëÿðíûì 
èíñòèòóòàì: îáðàçîâàíèå, çäðàâîîõðàíåíèå, îðãàíèçàöèÿ ïðàçäíèêîâ (êàê ñðå-
äîòî÷èå ñîöèàëüíîé æèçíè ëîêàëüíîãî ñîîáùåñòâà). Ñîîòâåòñòâåííî, ôóíêöèè 
ñîöèàëüíîãî êîíòðîëÿ òåïåðü íå îñíîâûâàþòñÿ íà ìîðàëè, îëèöåòâîðÿåìîé ëè÷-
íûì Áîãîì; ýòè ôóíêöèè ñòàíîâÿòñÿ èìïåðñîíàëüíûìè è îòíûíå êîíòðîëèðó-
þòñÿ íåêèìè òåõíîëîãèÿìè è áåçëèêèìè ÷èíîâíèêàìè.

Äàëåå, áëàãîäàðÿ äèôôåðåíöèàöèè è ñîöèåòàëèçàöèè ìåíÿåòñÿ ñàìà ñòðóêòó-
ðà îáùåñòâà, à áëàãîäàðÿ òðåòüåìó âàæíîìó ïðîöåññó — ðàöèîíàëèçàöèè, — ìåíÿ-
åòñÿ îáðàç ìûñëè, è êàê ñëåäñòâèå, — ïîâåäåíèå ëþäåé. Íóæíî îãîâîðèòüñÿ, ÷òî 
ðàöèîíàëèçàöèÿ çäåñü ïîíèìàåòñÿ øèðå, ÷åì ïðîñòîå ðàçâèòèå íàóêè; ýòî ñêî ðåå 
èçìåíåíèå óãëà çðåíèÿ è ìåòîäà àíàëèçà ýìïèðè÷åñêèõ äàííûõ îá îêðóæà þùåì 
ìèðå1. Ïåòåð Áåðãåð äîêàçûâàåò, ÷òî ðàöèîíàëüíîñòü ñîâðåìåííîãî çàïàäíîãî 
îáùåñòâà êîðåíèòñÿ â èóäàèçìå è õðèñòèàíñòâå. Ðåëèãèÿ Âåòõîãî Çàâåòà ãîâîðèò 
î òðàíñöåíäåíòàëüíîì Áîãå, ñîçäàâøåì ìèð, íî íå ÿâëÿþùåìñÿ ýòèì ìèðîì. Áîã 
äàë ëþäÿì ýòè÷åñêèé çàêîí, êîòîðîìó îíè äîëæíû ïîä÷èíÿòüñÿ, ïðè ýòîì Áîãà 
íåâîçìîæíî «ïîäêóïèòü» ÷åì-ëèáî èëè ñ ïîìîùüþ ìàãèè «çàñòàâèòü» äåëàòü 
÷òî-ëèáî (êàê, íàïðèìåð, â ðåëèãèè Äðåâíåãî Åãèïòà). Òàêèì îáðàçîì, Âñåëåí-
íàÿ, ñîçäàííàÿ òàêèì Áîãîì, ÿâëÿåòñÿ äåìèôîëîãèçèðîâàííîé; è èìåííî â ýòîì 
ñìûñëå èóäåî-õðèñòèàíñêàÿ òðàäèöèÿ, óìåíüøàÿ ÷èñëî áîãîâ äî îäíîãî è ïðåä-
ïîëàãàÿ åãî îòñòðàíåííîñòü îò ìàòåðèàëüíîãî ìèðà, ñîçäàëà ñîâðåìåííóþ íàóêó.

«Ðàñêîëäîâûâàíèå» ìèðà çàêëþ÷àåòñÿ â òîì, ÷òî ìèð ïðåäñòàâëÿåòñÿ ñîçäàí-
íûì ÷åëîâåêîì è ïîääàþùèìñÿ èñ÷èñëåíèþ. Òàêîé «ìèð» ïîðîæäàåò íå òîëüêî 
íîâûå ðîëè, íî òàêæå è íîâûå ðàöèîíàëüíûå è êðèòè÷åñêèå óñòàíîâêè, è íîâûé 
ñïîñîá ïîçíàíèÿ, êîòîðûé óñòðàíÿåò äî-ëîãè÷åñêèå è ðåëèãèîçíûå èäåè, âîïëî-
ùàÿñü â íîâîì ÿçûêå, èçìåíÿþùåì ïðåäñòàâëåíèå î ðåàëüíîñòè.

1 Î ðàçãðàíè÷åíèè ñðåäíåâåêîâîé è ðåíåññàíñíîé ñèñòåì ìûøëåíèÿ ïèøåò, â ÷àñòíîñòè, Ýðíåñò Êàñ-
ñèðåð: «Â ðåëèãèîçíîé ñèñòåìå Ñðåäíåâåêîâüÿ âñÿêîé ðåàëüíîñòè ïðåäóñòàíîâëåííî ñâî¸ íåçûáëåìîå 
è îäíîçíà÷íîå ìåñòî… Ïîçíàíèå ïðèðîäû íèêîèì îáðàçîì íå èñêëþ÷àåòñÿ èç ýòîé ñèñòåìû; íî îíî 
ñ ñàìîãî íà÷àëà çàêëþ÷åíî â ïðî÷íûé êðóã áûòèÿ, âûéòè çà êîòîðûé îíî íå ìîæåò, íå ïîòåðÿâ ñàìîå 
ñåáÿ… «Åñòåñòâåííîå» ïîçíàíèå ñîâïàäàåò ñ «òâàðíûì»: ýòî çíàíèå â òîé ìåðå, â êàêîé îíî äîñòóïíî 
êîíå÷íîìó, ñîòâîðåííîìó, çàâèñèìîìó áûòèþ, è ýòî ïîçíàíèå íå çàêëþ÷àåò â ñåáå íèêàêîãî äðóãîãî 
ñîäåðæàíèÿ, êðîìå ÷óâñòâåííî-êîíå÷íûõ îáðàçîâ… Íàòóðôèëîñîôèÿ Ðåíåññàíñà æå ãîâîðèò, ÷òî 
èñòèííîå áûòèå ïðèðîäû ñëåäóåò èñêàòü íå â ïðåäåëàõ ñîòâîðåííîãî, à â ïðåäåëàõ òâîðÿùåãî áûòèÿ. 
Ïðèðîäà óæå áîëüøå íå ïðîòèâîïîñòàâëÿåòñÿ áîæåñòâåííîìó äâèãàòåëþ â êà÷åñòâå òîãî, ÷òî ïðîñòî 
äâèæåòñÿ; òåïåðü îíà — èçíà÷àëüíûé ôîðìîîáðàçóþùèé ïðèíöèï òîãî, ÷òî îñóùåñòâëÿåò äâèæåíèå 
èçíóòðè… Çäåñü ÷àñòü íå òîëüêî ñóùåñòâóåò âíóòðè öåëîãî, íî è óòâåðæäàåò ñåáÿ ïðîòèâ íåãî. Òàêèì 
îáðàçîì, çàêîí, óïðàâëÿþùèé îòäåëüíûìè ñóùåñòâàìè, îñíîâàí íà èõ ñîáñòâåííîì áûòèè è âñåöå-
ëî ïîçíàâàåì èç íåãî. Ïîýòîìó, ÷óâñòâåííîå íàáëþäåíèå Ñðåäíåâåêîâüÿ íóæíî ñîåäèíèòü ñ òî÷íûì 
èçìåðåíèåì, è èç äâóõ ýòèõ ôàêòîðîâ äîëæíà ïðîèçîéòè íîâàÿ ôîðìà òåîðèè ïðèðîäû» (Êàññèðåð Ý. 
Ôèëîñîôèÿ Ïðîñâåùåíèÿ. — Ì.: ÐÎÑÑÏÝÍ, 2004. — Ñ. 55-56.) Êðîìå òîãî, óñïåõ íàóêè îêàçàë íå 
ñëèøêîì áîëüøîå âëèÿíèå íà âûòåñíåíèå ðåëèãèè. Âî-ïåðâûõ, ïîòîìó ÷òî ñïîðû, íàïðèìåð, ×. Äàð-
âèíà è Äæ. Õàêñëè ñ öåðêîâíûìè èåðàðõàìè, êîíå÷íî æå, èíòåðåñîâàëè ëþäåé ñðåäíåãî êëàññà âèêòî-
ðèàíñêîé ýïîõè, íî âðÿä ëè áûëè èçâåñòíû â ñðåäå ïðîñòûõ ëþäåé. À âî-âòîðûõ, íàñòàèâàòü íà òîì, 
÷òî îäíà ñèñòåìà âåðîâàíèé ïîòåðÿëà ïîïóëÿðíîñòü ïîòîìó, ÷òî áûëà äîêàçàíà å¸ íåñîñòîÿòåëüíîñòü, 
çíà÷èò íå ïîíèìàòü ñóùåñòâåííîé ðàçíèöû ìåæäó âåðîé è çíàíèåì. Íàóêà äà¸ò íàì ïîíÿòèå î åñ-
òåñòâåííîé ïðè÷èííî-ñëåäñòâåííîé ñâÿçè îáúåêòîâ. Ðåëèãèÿ æå â ñîâðåìåííîì ìèðå ÷àñòî èìååò 
äåëî ñ ‘òåìíûìè’ îáëàñòÿìè ÷åëîâå÷åñêîé æèçíè: íåñ÷àñòüåì, ñòðåññàìè, ñìåðòüþ. Ïåðåïðîáîâàâ âñå 
ëåêàðñòâà îò ðàêà, ÷åëîâåê íà÷èíàåò ìîëèòüñÿ, êîãäà ìû ñäà¸ì ýêçàìåíû, ìû ìîëèìñÿ. Ìû íå äåëàåì 
ýòîãî âìåñòî ëå÷åíèÿ èëè ïîäãîòîâêè ê ýêçàìåíó, ìû äåëàåì ýòî, êîãäà âèäèì ïåðåä ñîáîé íåêóþ ëà-
êóíó â ðàöèîíàëüíîì ïîíèìàíèè ìèðà è ñòàëêèâàåìñÿ ñ íåé ëèöîì ê ëèöó. Â ðåçóëüòàòå ïîëó÷àåòñÿ, 
÷òî âîçäåéñòâèå íàóêè è òåõíîëîãèé íà ðåëèãèîçíûå âåðîâàíèÿ ÷àñòî ïîíèìàåòñÿ â íåïðàâèëüíîì 
êëþ÷å. Ñòîëêíîâåíèå èäåé ìåæäó íàóêîé è ðåëèãèåé ìåíåå çíà÷èòåëüíî, ÷åì êîëëèçèè ðàçëè÷íûõ 
åñòåñòâåííîíàó÷íûõ âçãëÿäîâ íà ìèð. Ðàçâèòèå íàóêè íå ñäåëàëî âñåõ àòåèñòàìè.
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Îïèñàâ îñíîâíûå èçìåíåíèÿ â ñîöèóìå, âûçûâàåìûå, ïî ìíåíèþ òåîðåòè-
êîâ, ïðîöåññîì ñåêóëÿðèçàöèè, áóäåò öåëåñîîáðàçíî ðàññìîòðåòü íåñêîëüêî òåî-
ðèé. Ñ íàøåé òî÷êè çðåíèÿ, ñòîèò ïîäðîáíåå îñòàíîâèòüñÿ íå íà òåîðèÿõ Áåðãå-
ðà / Ëóêìàíà èëè Âèëñîíà (âñå-òàêè îíè áûëè ñîçäàíû â 60-å ãîäû ÕÕ âåêà), à íà 
áîëåå ñîâðåìåííûõ òåîðèÿõ Ñòèâà Áðþñà [Steve Bruce] è Êàðåëà Äîááåëåðà êàê 
ñàìûõ ÿðêèõ ïðèìåðàõ ñîâðåìåííîé òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè.

Ìîäåðíèçàöèÿ, êàê ïèøåò Ñòèâ Áðþñ1, òàêæå ïðèíåñëà ñ ñîáîé è êóëüòóðíîå 
ðàçíîîáðàçèå. Âî-ïåðâûõ, ëþäè, ïåðåñåëÿþùèåñÿ â äðóãèå ñòðàíû, ïðèâåçëè ñ 
ñîáîé ñâîè òðàäèöèè, ÿçûêè, ðåëèãèè. Âî-âòîðûõ, óìíîæåíèå ðàçíîîáðàçèÿ ïðî-
èñõîäèò, êàê óæå ãîâîðèëîñü, â ñâÿçè ñ îáðàçîâàíèåì íàöèîíàëüíûõ ãîñóäàðñòâ, 
â êîòîðûõ ïîñòåïåííî âîçíèêàþò êëàññû ñ ñîâåðøåííî ðàçëè÷íûìè èíòåðåñàìè. 
Îñîáåííî ýòî çàìåòíî íà ïðèìåðå ïðîòåñòàíòñêèõ ñîîáùåñòâ, ãäå ôîðìèðîâà-
íèå êëàññîâ ñîïðîâîæäàëîñü îáðàçîâàíèåì ðàçëè÷íûõ êîíêóðèðóþùèõ äåíîìè-
íàöèé. Â ðåçóëüòàòå ñëîæèëàñü ïàðàäîêñàëüíàÿ ñèòóàöèÿ: â òî æå ñàìîå âðåìÿ, 
êîãäà íàöèîíàëüíîå ãîñóäàðñòâî ïûòàëîñü ñîçäàòü åäèíóþ íàöèîíàëüíóþ êóëü-
òóðó èç òûñÿ÷ íåáîëüøèõ ñîîáùåñòâ, îíî áûëî âûíóæäåíî ìèðèòüñÿ ñ âñåâîç-
ðàñòàþùèì ðåëèãèîçíûì ìíîãîîáðàçèåì. Ñ. Áðþñ, êîíêðåòèçèðóÿ ñâîþ òåîðèþ, 
ïûòàåòñÿ äîáàâèòü ê îáùåé õàðàêòåðèñòèêå ñåêóëÿðèçàöèè íåêîòîðûå âàðèàöèè 
î òîì, êàê ðåëèãèÿ èçìåíÿåòñÿ â îïðåäåëåííûõ îáùåñòâàõ. Ïî åãî ìíåíèþ, ñó-
ùåñòâóåò ïÿòü îñíîâíûõ ïóòåé ðàçâèòèÿ ðåëèãèîçíîé ñèòóàöèè â îáùåñòâå2:

1. Â íåêîòîðûõ ñòðàíàõ (îñîáåííî â òåõ, ãäå ïðîìûøëåííûé ïåðåâîðîò ïðî-
èçîøåë ïîçäíåå) äîìèíèðóåò êàòîëèöèçì. Ëó÷øèì ïðèìåðîì çäåñü ÿâëÿåòñÿ 
Ôðàíöèÿ. Åäèíàÿ èäåîëîãèÿ êàòîëèöèçìà ïîääåðæèâàëàñü ãðóïïàìè ñîöèàëü-
íûõ ýëèò, êîòîðûå ïðåïÿòñòâîâàëè ðàçâèòèþ ëèáåðàëèçìà è ñîöèàëèñòè÷åñêèõ 
òåíäåíöèé. Â ñâÿçè ñ ýòèì, ëèáåðàëèçì ñîçäàë ñèëüíóþ îïïîçèöèþ ãëàâåíñòâóþ-
ùåé èäåîëîãèè, â ðåçóëüòàòå ÷åãî îáùåñòâî ðàñêîëîëîñü íà êëåðèêàëüíûé è àí-
òèêëåðèêàëüíûé áëîêè. Ê ýòîé ãðóïïå ïðèíàäëåæàò: Ôðàíöèÿ, Èòàëèÿ, Èñïàíèÿ, 
Ïîðòóãàëèÿ, îñòàâøèåñÿ îïëîòîì êàòîëèöèçìà, è ïîðîäèâøèå ñàìûå ñèëüíûå 
êîììóíèñòè÷åñêèå ïàðòèè â Çàïàäíîé Åâðîïå.

2. Ñòðàíû ñ äîìèíèðîâàíèåì ïðîòåñòàíòèçìà. Â íèõ ëèáåðàëèçì è ñîöèàëèçì 
òàêæå áûëè âåñüìà âëèÿòåëüíûìè, áëàãîäàðÿ ÷åìó ñîöèàëüíûå äâèæåíèÿ ìîãëè 
ïî-ñâîåìó èíòåðïðåòèðîâàòü ñîöèàëüíóþ ïîçèöèþ öåðêâè è åå ïîëèòè÷åñêèå 
ïðåäïî÷òåíèÿ. Ñàìà æå ðåëèãèÿ íå ñòàëà ïðè÷èíîé êîíôëèêòà, òàê êàê îñíîâ-
íûå êîëëèçèè áûëè ïî âîïðîñó îòäåëüíûõ ïðèâèëåãèé. Â áîëüøèíñòâå ñëó÷àåâ 
ðåëèãèîçíûå ìåíüøèíñòâà ïåðåñòàâàëè âåñòè íàñòóïëåíèå íà ãîñóäàðñòâåííóþ 
öåðêîâü, êîãäà îíà áûëà äîñòàòî÷íî îñëàáëåíà äëÿ òîãî, ÷òîáû ïîçâîëèòü ðàç-
âèâàòüñÿ ýòèì äâèæåíèÿì, íî áûëà åùå äîñòàòî÷íî ñèëüíà, ÷òîáû íå äîïóñòèòü 
íà÷àëî ñåêóëÿðèçàöèè è îñëàáëåíèå âñåõ öåðêâåé. Â ýòó êàòåãîðèþ ïîïàäàþò ãî-
ñóäàðñòâà Ñåâåðíîé Åâðîïû, Âåëèêîáðèòàíèÿ è Ñêàíäèíàâèÿ.

3. Ìåæäó ïåðâûìè äâóìÿ ãðóïïàìè ëåæàò òàê íàçûâàåìûå «ïîëÿðèçîâàííûå» 
ãîñóäàðñòâà, ãäå è êàòîëèêè, è ïðîòåñòàíòû ñîñòàâëÿþò âåñüìà ñèëüíûå áëîêè. 
Òàêîå ïîëîæåíèå âåùåé áûëî äîñòèãíóòî áëàãîäàðÿ òîìó, ÷òî êàæäàÿ êîíôåññèÿ 
ñîçäàëà äîñòàòî÷íî îáøèðíûé êðóã èíñòèòóöèé, íàïðàâëåííûõ íà îáñëóæèâà-
íèå ïîëèòè÷åñêèõ è ñîöèàëüíûõ íóæä. Ýòè áëîêè, ñîõðàíÿÿ õðèñòèàíñêèé îáëèê 
îáùåñòâà, ìîãóò îáúåäèíÿòüñÿ ïåðåä ëèöîì ëèáåðàëèçìà, êàê ýòî ïðîèçîøëî 
â Ãîëëàíäèè, êîãäà â 1980 ãîäó Ãîëëàíäñêàÿ êàòîëè÷åñêàÿ ïàðòèÿ îáúåäèíèëàñü 
ñ ïðîòåñòàíòñêèìè, ñôîðìèðîâàâ Õðèñòèàíñêèé àëüÿíñ. Òåì íå ìåíåå, òàêèå îáúå-

1 Bruce S. Choice and Religion A Critique of Rational Choice Theory. — Oxford: Oxford University Press: 
1999. — P. 19.
2 Îñíîâó òàêîé êàòåãîðèçàöèè ïðåäîñòàâëÿåò ñëåäóþùàÿ ðàáîòà: Martin D.A General Theory of Seculari-
zation. — Oxford: Basil Blackwell, 1978. Ñòèâ Áðþñ èñïîëüçóåò å¸ â íåñêîëüêî óïðîùåííîì âèäå.
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äèíåíèÿ âîçìîæíû òîëüêî â òåõ ñòðàíàõ, ãäå ìåæäó êàòîëèêàìè è ïðîòåñòàí òàìè 
äîñòèãíóòî ñîãëàñèå ïî âîïðîñó î íàöèîíàëüíîì ñóâåðåíèòåòå. Òàì æå, ãäå ýòîò 
âîïðîñ íå ðåøåí, ðåëèãèÿ ÿâëÿåòñÿ ñêîðåå îñíîâîé äëÿ ðàçíîíàïðàâëåííûõ íà-
öèîíàëüíûõ îæèäàíèé è îñòàåòñÿ ôîêóñîì ïîëåìèêè. Â êà÷åñòâå ïðèìåðà ìîæ-
íî íàçâàòü Ñåâåðíóþ Èðëàíäèþ.

4. Â ýòó ãðóïïó âõîäÿò êàòîëè÷åñêèå ãîñóäàðñòâà, â êîòîðûõ ôîðìèðîâàíèå 
êëàññîâ è ñîöèàëüíàÿ äèôôåðåíöèàöèÿ íå ïîâëèÿëè íà ïîçèöèè öåðêâè, ïîñ-
êîëüêó èìåííî öåðêîâü ïðåäîñòàâëÿåò â äàííîì ñëó÷àå öåíòð êóëüòóðíîé èäåí-
òè÷íîñòè â îêðóæåíèè ñîñåäíèõ ãîñóäàðñòâ, ïûòàâøèõñÿ íàâÿçàòü ñâîé íàáîð 
êóëüòóðíûõ öåííîñòåé. Ïðèâåðæåííîñòü ðåëèãèè çäåñü îñòàåòñÿ ñèëüíîé è ðàñ-
ñìàòðèâàåòñÿ êàê âûðàæåíèå ïðîòåñòà ÷óæäûì öåííîñòÿì è äîìèíèðîâàíèþ 
òîãî èëè èíîãî ñîñåäíåãî ãîñóäàðñòâà, êàê âûðàæåíèå êóëüòóðíîé è ñîöèàëüíîé 
öåëîñòíîñòè. Î÷åâèäíûìè ïðèìåðàìè çäåñü ÿâëÿþòñÿ Ïîëüøà è Èðëàíäñêàÿ 
Ðåñïóáëèêà.

5. Ïîñëåäíþþ ãðóïïó ñîñòàâëÿþò èììèãðàíòñêèå îáùåñòâà, â êîòîðûõ òî-
ëåðàíòíî îòíîñÿòñÿ ê ðåëèãèîçíîìó ìíîãîîáðàçèþ, áëàãîäàðÿ òîìó, ÷òî îáùå-
ñòâî áûëî ñôîðìèðîâàíî áîëüøèì êîëè÷åñòâîì ðåëèãèîçíî-ýòíè÷åñêèõ ãðóïï. 
Â ýòîì ñëó÷àå ðåëèãèîçíûå ñâîáîäû ÿâëÿþòñÿ áàçîâûìè öåííîñòÿìè ãîñóäàðñ-
òâà. Ðàñïðîñòðàíåííîñòü ðåëèãèè â îáùåñòâå îñòàåòñÿ íà âûñîêîì óðîâíå, ðå-
ëèãèîçíàÿ èäåíòè÷íîñòü ñòàíîâèòñÿ ýëåìåíòîì íàöèîíàëüíîé èäåíòè÷íîñòè, 
îäíàêî ñàìà ïî ñåáå ðåëèãèÿ àäàïòèðîâàíà ê öåííîñòÿì ñåêóëÿðíîãî îáùåñòâà. 
Â ýòó ãðóïïó âõîäÿò ãîñóäàðñòâà, â êîòîðûõ äîìèíèðóåò ïðîòåñòàíòèçì è êîòî-
ðûå áûëè îñíîâàíû èììèãðàíòàìè: ÑØÀ, Êàíàäà, Àâñòðàëèÿ, Íîâàÿ Çåëàíäèÿ.

Òàêèì îáðàçîì, èñòîðè÷åñêàÿ è êóëüòóðíàÿ ìîäåëè ãîâîðÿò î ïðîñòîì ïðè-
íöèïå: äèôôåðåíöèàöèÿ, ñîöèåòàëèçàöèÿ, ðàöèîíàëèçàöèÿ è êóëüòóðíîå ìíîãî-
îáðàçèå âìåñòå ñåêóëÿðèçóþò îáùåñòâî òàì, ãäå ðåëèãèÿ åùå ñîõðàíÿåò ôóíêöèþ 
ñâÿçè èíäèâèäîâ ñî ñâåðõúåñòåñòâåííûì. Áðþñ ãîâîðèò, ÷òî ñîöèàëüíîå çíà÷å-
íèå ðåëèãèè óìåíüøàåòñÿ, îíà â áîëüøåé ñòåïåíè ñòàíîâèòñÿ ÷àñòíûì äåëîì, çà 
èñêëþ÷åíèåì äâóõ ñëó÷àåâ: êóëüòóðíîãî ïåðåõîäà è êóëüòóðíîé çàùèòû [cultural 
transition and cultural defence].

Ñèòóàöèþ êóëüòóðíîãî ïåðåõîäà Ñ. Áðþñ ðàññìàòðèâàåò íà ïðèìåðå ÑØÀ: 
â Àìåðèêå ìíîãî öåðêâåé, íî â òî æå âðåìÿ ìíîæåñòâî ãðàæäàí íå ÿâëÿþòñÿ 
â ïîëíîì ñìûñëå ñëîâà ðåëèãèîçíûìè. Ðåøåíèå ýòîé ïðîáëåìû ìîæíî íàéòè, 
åñëè ðàññìîòðåòü ñîöèàëüíûå ôóíêöèè ðåëèãèè ïðèìåíèòåëüíî ê èììèãðàíòàì 
â ÑØÀ: ðåëèãèîçíûå èíñòèòóòû ïðåäîñòàâëÿþò ðàçëè÷íûå ñðåäñòâà äëÿ àññèìè-
ëÿöèè èììèãðàíòîâ â àìåðèêàíñêîå îáùåñòâî. Ýòíè÷åñêèå ðåëèãèîçíûå ãðóïïû 
ïðåäîñòàâëÿþò ìåõàíèçì äëÿ îáëåã÷åíèÿ ïåðåõîäà èç «äîìàøíåãî» îáùåñòâà ê 
íîâîìó àìåðèêàíñêîìó. Öåðêîâü ïðåäëàãàåò ÷åëîâåêó ãðóïïû ïîääåðæêè, êîòî-
ðûå ãîâîðÿò íà òîì æå ÿçûêå (â òîì ÷èñëå êóëüòóðíîì) è ðàçäåëÿþò òå æå öåí-
íîñòè, ÷òî è èììèãðàíò, íî, â îòëè÷èå îò íåãî, èìåþò óæå îïûò æèçíè â íîâîé 
ñîöèàëüíîé è êóëüòóðíîé ñðåäå.

Äðóãîé çàìåòíîé ðîëüþ ðåëèãèè â ñîâðåìåííîì îáùåñòâå, ñîãëàñíî òåîðèè 
Áðþñà, ÿâëÿåòñÿ êóëüòóðíàÿ çàùèòà. Â ýòîì ñëó÷àå ðåëèãèÿ âûñòóïàåò â êà÷åñòâå 
ãàðàíòà ãðóïïîâîé èäåíòè÷íîñòè, êîãäà êóëüòóðå, íàöèîíàëüíîé «ãîðäîñòè» áðî-
ñàåòñÿ âûçîâ ñî ñòîðîíû äðóãîé ðåëèãèè èëè æå ñåêóëÿðíîé èäåîëîãèè, è ýòîò 
âûçîâ ïîëó÷àåò íåãàòèâíóþ îöåíêó. Ðåëèãèÿ â îòâåò ïðåäîñòàâëÿåò ñðåäñòâà äëÿ 
çàùèòû íàöèîíàëüíîé, ëîêàëüíîé, ýòíè÷åñêîé êóëüòóðû. Ïðèìåðàìè çäåñü ìî-
ãóò ñëóæèòü Ïîëüøà è Èðëàíäñêàÿ Ðåñïóáëèêà. Òàêèì îáðàçîì, ìîäåðíèçàöèÿ, 
ïî ìíåíèþ Áðþñà, äåëàåò öåðêîâíóþ ôîðìó ðåëèãèè âñå ìåíåå âîçìîæíîé.

Ñëåäóþùàÿ ðàññìàòðèâàåìàÿ íàìè òåîðèÿ ïðèíàäëåæèò Êàðåëó Äîááåëåðó. 
Ïî åãî ìíåíèþ, ïðè àíàëèçå ïðîöåññà ñåêóëÿðèçàöèè íåîáõîäèìî ðàçäåëèòü åãî 
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íà óðîâíè: ìàêðî óðîâåíü (èëè îáùåñòâåííûé), ìåçî óðîâåíü (èëè óðîâåíü îá-
ùåñòâåííûõ ïîäñèñòåì) è ìèêðî óðîâåíü (èëè èíäèâèäóàëüíûé)1. Ñåêóëÿðèçà-
öèÿ â ýòîé òåîðèè íå ÿâëÿåòñÿ êàóçàëüíîé êîíöåïöèåé, îíà îïèñûâàåò ðåçóëüòàòû 
âîçäåéñòâèÿ ôóíêöèîíàëüíîé äèôôåðåíöèàöèè íà ðåëèãèîçíóþ ïîäñèñòåìó è 
âûðàæàåò èíòåðïðåòàöèþ ýòîãî îïûòà ðåëèãèîçíûìè ëþäüìè. Ñîöèîëîãè÷åñêîå 
îáúÿñíåíèå ñåêóëÿðèçàöèè îáðåòàåò ñìûñë âìåñòå ñ ïðîöåññîì ôóíêöèîíàëüíîé 
äèôôåðåíöèàöèè. Ñåêóëÿðèçàöèÿ, òàêèì îáðàçîì, ðàñïîëàãàåòñÿ íà ìàêðî-óðîâ-
íå è äîëæíà ðàññìàòðèâàòüñÿ êàê ðåçóëüòàò ïðîöåññîâ äèôôåðåíöèàöèè è àâòî-
íîìèçàöèè îáùåñòâåííûõ ïîäñèñòåì. Ôàêòè÷åñêè ñåêóëÿðèçàöèÿ — ýòî ïðîñòî 
÷àñòíûé ñëó÷àé îáùåãî ïðîöåññà äèôôåðåíöèàöèè â ðåëèãèîçíîé ïîäñèñòåìå. 
Òàêèì îáðàçîì, ñåêóëÿðèçàöèÿ «óòâåðæäàåò òîëüêî òî, ÷òî ðåëèãèÿ ïåðåñòà-
åò áûòü çíà÷èìîé äëÿ ôóíêöèîíèðîâàíèÿ îáùåñòâåííîé ñèñòåìû»2, íå ãîâîðÿ 
íè÷åãî îá èíäèâèäóàëüíîé ðåëèãèîçíîñòè. Â ñâÿçè ñ ýòèì, Äîááåëåð îïðåäåëÿ-
åò ñåêóëÿðèçàöèþ êàê ïðîöåññ, â êîòîðîì âëèÿíèå òðàíñöåíäåíòàëüíûõ ñèñòåì 
ïðîøëîãî ñîêðàùàåòñÿ ïîä âëèÿíèåì ñîâðåìåííîãî ôóíêöèîíàëüíî äèôôåðåí-
öèðîâàííîãî îáùåñòâà, è ñàìà ýòà ðåëèãèîçíàÿ ñèñòåìà ïðåâðàùàåòñÿ â ïîäñèñ-
òåìó, ñòàíîâÿñü â îäèí ðÿä ñ äðóãèìè ïîäñèñòåìàìè. Â ðåçóëüòàòå, ñîöèàëüíîå 
çíà÷åíèå ðåëèãèè î÷åíü ñèëüíî óìåíüøàåòñÿ.

Íà ìåçî-óðîâíå, ïî ìíåíèþ Ê. Äîááåëåðà, ñåêóëÿðèçàöèÿ âûðàæàåòñÿ â âîç-
íèêíîâåíèè «ðåëèãèîçíîãî ðûíêà», íà êîòîðîì ðàçëè÷íûå ðåëèãèè âñòóïàþò â 
áîðüáó ñ öåëüþ ïðèâëå÷åíèÿ «íåîôèòîâ». Ñàìè ôàêòû òàêîãî «ïëþðàëèçìà» è 
âîçíèêíîâåíèÿ íîâûõ ðåëèãèîçíûõ äâèæåíèé, ñîãëàñíî Ê. Äîááåëåðó, ñâÿçàíû 
ñ ñåêóëÿðèçàöèåé, ïîñêîëüêó ïëþðàëèçì ïîäðûâàåò «îáúåêòèâíîñòü» êàêîé-òî 
îäíîé ñèñòåìû (â ñëó÷àå ñ Åâðîïîé, — ýòî õðèñòèàíñòâî), ÷òî ïîçâîëèëî íîâûì 
ðåëèãèîçíûì äâèæåíèÿì óòâåðäèòüñÿ â Åâðîïå. Íåêîòîðûå èç íèõ ìîæíî íà-
çâàòü äâèæåíèÿìè, îòâåðãàþùèìè «ìið», íàïðèìåð, Öåðêîâü Îáúåäèíåíèÿ, äðó-
ãèå — äâèæåíèÿìè, ïðèíèìàþùèìè ñîöèàëüíóþ ðåàëüíîñòü è âîâëå÷åííûìè 
â ñîöèàëüíóþ äåÿòåëüíîñòü: ñàåíòîëîãèÿ, Ñîêà Ãàêêàé è ïðî÷. Ýòè ðåëèãèîçíûå 
äâèæåíèÿ ïðåäëàãàþò ñâîèì ÷ëåíàì ýçîòåðè÷åñêèå ñðåäñòâà äîñòèæåíèÿ óñïå-
õà, âûçäîðîâëåíèÿ, óñèëåíèÿ äóõîâíûõ âîçìîæíîñòåé, î÷èùåíèÿ ñîçíàíèÿ è ò.ä. 
Òàêèì îáðàçîì, ýòè íîâûå äâèæåíèÿ, ñîãëàñíî òåîðèè Ê. Äîááåëåðà, ìîæíî íà-
çâàòü ñêîðåå «äóõîâíûìè», à íå ðåëèãèîçíûìè, åñëè ïðèíèìàòü âî âíèìàíèå îï-
ðåäåëåíèå ðåëèãèè êàê ñèñòåìû âçãëÿäîâ îòíîñèòåëüíî âåðû â òðàíñöåíäåíòíîå, 
ñâåðõúåñòåñòâåííîå, ñâÿùåííîå. Òàêèì îáðàçîì, èìåííî áëàãîäàðÿ íàïðàâëåí-
íîñòè àìåðèêàíñêèõ öåðêâåé íà ñâîåãî ðîäà «êîëîíèçàöèþ ìèðñêîãî» (ïîñþñ-
òîðîííîñòü) ïîääåðæèâàåòñÿ èõ âûñîêèé óðîâåíü ïîñåùàåìîñòè, ïî ñðàâíåíèþ 
ñ åâðîïåéñêèìè. Ýòî òàê íàçûâàåìàÿ «âíóòðåííÿÿ ñåêóëÿðèçàöèÿ» ñîöèàëüíûõ 
èíñòèòóòîâ.

Íà ìèêðî-óðîâíå ñîöèàëüíàÿ äèôôåðåíöèàöèÿ ñòèìóëèðóåò èíäèâèäóàëè-
çàöèþ âûáîðà. Òàêàÿ ñòèìóëÿöèÿ ñòàëà âîçìîæíîé ïîñëå ðàçðóøåíèÿ òðàäèöè-
îííîãî óêëàäà æèçíè, êîãäà àñêðèïòèâíûå ðîëè3 ñòàëè ìåíåå îáðåìåíèòåëüíûìè, 
àâòîìîáèëè ïîçâîëèëè ëþäÿì èçáåãàòü êîíòðîëÿ ñî ñòîðîíû ñåìüè èëè ñîñåäåé, 
òðàäèöèè ñòàëè îòíîñèòåëüíûìè, òåëåâèäåíèå ïðèíåñëî ïðîòèâîðå÷èâóþ èí-
ôîðìàöèþ è öåííîñòè â ñåìüþ, æåíùèíû îñâîáîäèëèñü îò òðàäèöèîííûõ ãåí-
äåðíûõ ðîëåé. Øåñòèäåñÿòûå ãîäû XX âåêà îçíàìåíîâàëèñü áóðíûì ýêîíîìè-
÷åñêèì ðàçâèòèåì, ïðåäëàãàÿ ëþäÿì áîëüøå ñâîáîäû, áîëüøå âûáîðà è ìåíüøå 

1 Dobbelaere K. Towards an Integrated Perspective of the Processes Related to the Descriptive Concept of 
Secularization // Sociology of Religion. — Vol. 60, issue 3 (1999), p. 230.
2 Wilson B. Religion in Sociological Perspective. — Oxford: Oxford University Press, 1982. — P. 150.
3 Àñêðèïòèâíàÿ ðîëü — ýòî ðîëü, îïðåäåëåííàÿ îáùåñòâîì äëÿ ëè÷íîñòè, íåçàâèñèìî îò å¸ óñèëèé è 
çàñëóã. Ýòà ðîëü îáóñëîâëèâàåòñÿ ïðîèñõîæäåíèåì, ìåñòîì ðîæäåíèÿ, ïîëîì è âîçðàñòîì.
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ïðèíóæäåíèÿ, ïðèâíîñÿ æåëàíèå òàêèõ æå ñâîáîä â ðåëèãèîçíûõ è ýòè÷åñêèõ 
âîïðîñàõ. Ïîòåðÿ öåðêîâüþ àâòîðèòåòà è ðîñò èíäèâèäóàëèçàöèè ïðèâåëè ê 
ðåëèãèîçíîìó áðèêîëàæó [bricolage]. Ðåëèãèîçíîå «ìåíþ» öåðêâåé íå ïðèíèìà-
ëîñü, èç-çà ÷åãî âîçíèêëî ïîíÿòèå «ðåëèãèè ïî âûáîðó» [religion à la carte], êîãäà 
÷åëîâåê ÿâëÿåòñÿ ïðèâåðæåíöåì íå îäíîé ðåëèãèîçíîé äîêòðèíû, íî ðàçëè÷íûõ 
èäåé ìíîãèõ äîêòðèí (íàïðèìåð, õðèñòèàíèí, âåðÿùèé â ïåðåñåëåíèå äóø). Ñå-
êóëÿðèçàöèÿ, ïèøåò Ê. Äîááåëåð, ïîêàçûâàåò, ÷òî ñ òîãî ìîìåíòà, êàê ðåëèãè-
îçíûå èíñòèòóòû ïîòåðÿëè ñâîþ çíà÷èìîñòü â îáùåñòâå è â åãî ïîäñèñòåìàõ, 
äîëæíû áûëè íàáëþäàòüñÿ èçìåíåíèÿ â êîëëåêòèâíîì ðåëèãèîçíîì ñîçíàíèè 
(â äþðêãåéìîâñêîì ñìûñëå).

Â çàêëþ÷åíèå ñâîåé òåîðèè Ê. Äîááåëåð ãîâîðèò, ÷òî ðåëèãèîçíîñòü èíäèâè-
äà íå ìîæåò áûòü îáúÿñíåíà òîëüêî ÷åðåç ñåêóëÿðèçàöèþ îáùåñòâåííûõ ñèñòåì, 
çäåñü òàêæå äîëæíû áûòü çàäåéñòâîâàíû òàêèå ôàêòîðû, êàê èíäèâèäóàëèçàöèÿ 
ïðèíÿòèÿ ðåøåíèé, ìîáèëüíîñòü, óòèëèòàðèçì. Äàííûå ôàêòîðû ìîãóò áûòü 
òàêæå ðàññìîòðåíû â äðóãèõ ðàáîòàõ, ìåíåå îãðàíè÷åííûõ ïî îáúåìó, ÷åì íàøà.

Èòàê, îïèñàâ îñíîâíûå ÷åðòû îáùåé òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, ïåðåéäåì ê åå 
êðèòèêå è ê ðàññìîòðåíèþ òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà.

2. Êðèòèêà òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè
Âñå êðèòè÷åñêèå çàìå÷àíèÿ ìîæíî îïèñàòü â íåñêîëüêèõ ïóíêòàõ. Ïðåæäå 

âñåãî, ñ÷èòàåòñÿ, ÷òî áëàãîäàðÿ ïðîöåññó ìîäåðíèçàöèè è åìó ñîïóòñòâóþùèì 
(èíäóñòðèàëèçàöèÿ è ðàöèîíàëèçàöèÿ) ðåëèãèîçíîñòü äîëæíà óìåíüøàòüñÿ. 
Èíûìè ñëîâàìè, äîëæíà áûòü æåñòêàÿ è ïðÿìî ïðîïîðöèîíàëüíàÿ ñâÿçü ìåæäó 
ìîäåðíèçàöèåé è ñåêóëÿðèçàöèåé. Â äåéñòâèòåëüíîñòè æå, êàê óòâåðæäàþò òåî-
ðåòèêè, òàêîé ñâÿçè íå ïðîñëåæèâàåòñÿ1 — ïðåæäå âñåãî, ïîòîìó, ÷òî ñóùåñòâóåò 
ìèô î ñíèæåíèè ðåëèãèîçíîñòè. Âî-ïåðâûõ, â ÑØÀ óðîâåíü ðåëèãèîçíîñòè íà 
ïðîòÿæåíèè âñåãî ÕÕ âåêà îñòàåòñÿ äîñòàòî÷íî âûñîêèì (45-55% ãðàæäàí ñ÷è-
òàþò ñåáÿ âåðóþùèìè è ïîñåùàþò öåðêîâü)2. Âî-âòîðûõ, äàæå â Åâðîïå, ñ÷èòà-
þùåéñÿ îïëîòîì ñåêóëÿðèçàöèè, òàêèå äàííûå íå ïîäòâåðæäàþòñÿ, ïîñêîëüêó 
íåò íè äîêàçàòåëüñòâ, íè ïðîñòî ñîöèîëîãè÷åñêèõ äàííûõ òîãî, ÷òî â Åâðîïå 
ïðîèñõîäèëî äîëãîå è ïîñòîÿííîå (ïîñêîëüêó ñàì ïðîöåññ ìîäåðíèçàöèè ìûñ-
ëèòñÿ äîëãèì è ïîñòîÿííûì) ñíèæåíèå ðåëèãèîçíîñòè. Èñòîðèÿ êàê ðàç ãîâîðèò 
îá îáðàòíîì: â Ñåâåðíîé è Çàïàäíîé Åâðîïå äî íà÷àëà ïðîöåññà ìîäåðíèçàöèè 
ðåëèãèîçíîñòü óæå ïðåáûâàëà íà íèçêîì óðîâíå3. Â ñâÿçè ñî ñêàçàííûì, ïðîñëå-
æèâàåòñÿ âòîðîé ïóíêò êðèòèêè.

Äàëåå, ñóùåñòâîâàíèå öåëîãî ïåðèîäà èñòîðèè (Ñðåäíèå âåêà), íàïîëíåí-
íîãî, êàçàëîñü áû, ñàìîé ÷èñòîé è áåñêîðûñòíîé âåðîé, ïî îòíîøåíèþ ê êîòî-
ðîìó, ñîáñòâåííî, è ìîæíî ãîâîðèòü îá óìåíüøåíèè ðåëèãèîçíîãî ÷óâñòâà â 
ñîâðåìåííîì îáùåñòâå, íå ïîäòâåðæäàåòñÿ èñòîðè÷åñêèìè äàííûìè. Ìíîãèå 
ñîâðåìåííûå èñòîðèêè ðåëèãèè (Ìîððèñ, Äþôôè, Ñîììåðâèëü, Îáåëüêåâè÷, 
Òîìàñ4) ãîâîðÿò îá îáðàòíîì: â XIII-XV âåêàõ õðàìû íàïîëíåíû íå áûëè, ëþäè 

1 Hadden J.K. Toward Desacralizing Secularization Theory // Social Forces. — vol. 65, issue 3 (1987); Christiano 
K.J., Swatos W.H. Jr. Secularization Theory: The Course of a Concept // Sociology of Religion. — Vol. 60, 
issue 3 (1999).
2 Stark R. Secularization, R.I.P. // Sociology of Religion. — Vol. 60, issue 3. (1999), p. 264.
3 Ibid.: p. 256.
4 Ñì.: Morris C. Christian civilization (1050-1400) // The Oxford history of Christianity, ed. by J. McManners. — 
Oxford: Oxford University Press, 1993; Duffy E. The late middle ages: Vitality or decline // Atlas of the Christian 
Church. Ed. by H. Chadwick and G.R. Evans. — N.-Y.: Facts on File, 1987; Sommerville C.J. The secularization 
of early modern England. — N.-Y.: Oxford University Press, 1992; Obelkevich J. Religion and the people, 
800-1700. — Chapel Hill: University of North Carolina Press, 1979; Thomas K. Religion and the decline of 
magic. — N.-Y.: Scribner’s, 1971.
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áîëåå îõîòíî ïðèñóòñòâîâàëè íà «ìåññå» ó ñåáÿ äîìà, äàæå åñëè îíè è ïðèõîäèëè 
â õðàì, òî äåëàëè ýòî ñ íåîõîòîé è çàíèìàëèñü ñâîèìè äåëàìè, ðàçãîâàðèâàëè 
è äàæå äðàëèñü1, êðîìå òîãî, ìíîãèå ñâÿùåííèêè èñïîëíÿëè ñâîè îáÿçàííîñòè 
èç ðóê âîí ïëîõî, ÷àñòî íå çíàÿ äàæå ÿçûêà áîãîñëóæåíèÿ, ÷òî ïîçâîëèëî Áåäå 
Äîñòîïî÷òåííîìó íàïèñàòü â ïèñüìå îäíîìó èç åïèñêîïîâ ñëåäóþùåå: «Ïî ýòîé 
ïðè÷èíå ÿ íå ðàç ïåðåâîäèë Ñèìâîë âåðû è Ãîñïîäíþ ìîëèòâó íà ÿçûê àíãëîâ 
äëÿ íåó÷åíûõ ñâÿùåííèêîâ»2. Âñå ñêàçàííîå, â ñâîþ î÷åðåäü, êàê ïèøåò Ðîäíè 
Ñòàðê [Rodney Stark]3, äîêàçûâàåò, ÷òî õðèñòèàíñòâî, òðèóìôàëüíî ïðîøåäøå-
åñÿ ñíà÷àëà ïî Ðèìó, à çàòåì è ïî Åâðîïå ñåðüåçíî çàòðîíóëî òîëüêî ïðàâÿùèå 
êðóãè è íåáîëüøîé ïðîöåíò îáû÷íûõ ãðàæäàí, èíà÷å ãîâîðÿ, áîëüøèíñòâî íà-
çûâàëèñü õðèñòèàíàìè òîëüêî íîìèíàëüíî.

Íàêîíåö, òåîðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè óòâåðæäàåò, ÷òî íàóêà è ðåëèãèÿ ñîâåðøåí-
íî íåñîâìåñòèìû äðóã ñ äðóãîì. Ðåçóëüòàòû òàêîãî âçãëÿäà íà äàííóþ ïðîáëå-
ìó ìîæíî ñâåñòè ê ñëåäóþùåìó. Âî-ïåðâûõ, ñ÷èòàåòñÿ, ÷òî áëàãîäàðÿ íàó÷íîìó 
ïðîãðåññó ðåëèãèÿ ïðèõîäèò â óïàäîê; âî-âòîðûõ, óòâåðæäàåòñÿ, ÷òî ñðåäè îáðà-
çîâàííûõ ëþäåé óðîâåíü ðåëèãèîçíîñòè íèæå, ÷åì ñðåäè íåîáðàçîâàííûõ èëè 
ìàëîîáðàçîâàííûõ, è, â-òðåòüèõ, îñîáåííî íèçêèé óðîâåíü ðåëèãèîçíîñòè, êàê 
óòâåðæäàåòñÿ, íàëè÷åñòâóåò ó ëþäåé, íåïîñðåäñòâåííî çàíèìàþùèõñÿ íàóêîé. 
Â-÷åòâåðòûõ, ñ÷èòàåòñÿ, ÷òî óðîâåíü ðåëèãèîçíîñòè ó ó÷åíûõ-åñòåñòâåííèêîâ, 
ïî ñðàâíåíèþ ñ ãóìàíèòàðèÿìè áîëåå íèçêèé. Êàê ïîêàçûâàþò èññëåäîâàíèÿ4, 
âñå ýòè óòâåðæäåíèÿ ñîâåðøåííî íåâåðíû. Êàê óæå óïîìèíàëîñü, óðîâåíü ðå-
ëèãèîçíîñòè â ÑØÀ îñòàåòñÿ ñòàáèëüíûì áîëåå ïîëóâåêà, íåñìîòðÿ íà óâåëè÷å-
íèå ÷èñëà îáðàçîâàííûõ ëþäåé è ðåâîëþöèîííûé òåõíîëîãè÷åñêèé ðîñò5. Áûëà 
îáíàðóæåíà ëèøü ñëàáàÿ âçàèìîñâÿçü ìåæäó óðîâíåì îáðàçîâàíèÿ è ðåëèãèîç-
íîñòüþ, èíûìè ñëîâàìè, èññëåäîâàíèÿ ïîêàçûâàþò, ÷òî óðîâåíü îáðàçîâàíèÿ 
ïðàêòè÷åñêè íå âëèÿåò íà ðåëèãèîçíîñòü è ó÷àñòèå â öåðêîâíîé æèçíè6. Õîòÿ 
óðîâåíü ðåëèãèîçíîñòè ñðåäè íàó÷íûõ ðàáîòíèêîâ è îêàçàëñÿ íåñêîëüêî íèæå, 
íî âåëè÷èíà ýòîãî îòêëîíåíèÿ îò îáùåãî ïîêàçàòåëÿ áûëà ñðàâíèìà ñ âåëè÷è-
íàìè, ñâÿçàííûìè ñ äåìîãðàôè÷åñêèìè ïîêàçàòåëÿìè: ïîë, ðàñà, âîçðàñò. È, íà-
êîíåö, áûëî ïîêàçàíî, ÷òî ðåëèãèîçíîñòü ó÷åíûõ-åñòåñòâåííèêîâ îáû÷íî âûøå, 
÷åì ó ãóìàíèòàðèåâ7.

1 Íàïðèìåð, â êíèãå Òîìàñà ãîâîðèòñÿ î òîì, ÷òî ÷åëîâåê èç Êåìáðèäæøèðà, îáâèíåííûé â íåïîäî-
áàþùåì ïîâåäåíèè â 1598 ãîäó ïîëó÷èë îäîáðåíèå òîëïû ïîñëå «îìåðçèòåëüíîãî ïóêàíèÿ è ãðóáûõ 
è íàñìåøëèâûõ ðå÷åé».
2 Áåäà Äîñòîïî÷òåííûé. Öåðêîâíàÿ èñòîðèÿ íàðîäà àíãëîâ / Ïåð. ñ ëàòèí., ñò., ïðèìå÷., áèáëèîãð. è 
óêàç. Â.Â. Ýðëèõìàíà; Îòâ. ðåä. Ñ.Å. Ôåäîðîâ. — ÑÏá.: Àëåòåéÿ, 2001.
3 Stark R. Secularization, R.I.P. // Sociology of Religion. — Vol. 60, issue 3. (1999), p. 260.
4 Finke R., Iannaccone L., Stark R. Rationality and the «Religious Mind» // Economic Inquiry. — Vol. 36 
(1998). Â ýòîé ñòàòüå äàíà äåòàëüíàÿ èíôîðìàöèÿ ïî êàæäîìó ïóíêòó ñ ïðèâåäåíèåì ðåçóëüòàòîâ 
ñîöèîëîãè÷åñêîãî èññëåäîâàíèÿ.
5 Finke R., Stark R. The Churching of America: 1776-1990. — Rutgers University Press, 1992. — P. 56.
6 Roof W.C., McKinney W. American Mainline Religion: Its Changing Shape and Future. — New Brunswick, 
New Jersey: Rutgers University Press, 1985. — P. 135.
7 Íàèáîëåå ïîëíîå èññëåäîâàíèå ðåëèãèîçíîñòè ó÷åíûõ áûëî ñäåëàíî â 1969 ãîäó êîìèññèåé Êàðíå-
ãè. Áûëî ïðèâëå÷åíî áîëåå øåñòèäåñÿòè òûñÿ÷ ïðîôåññîðîâ (ýòî ïðèáëèçèòåëüíî ÷åòâåðòü øòàòà 
ïðîôåññîðîâ â ÑØÀ íà òî âðåìÿ). Èññëåäîâàíèå â îñíîâíîì êàñàëîñü àêàäåìè÷åñêèõ è ñîöèàëüíî-
ïîëèòè÷åñêèõ ïðîáëåì, íî òàêæå âêëþ÷àëî ñëåäóþùèå âîïðîñû: «Íàñêîëüêî ðåëèãèîçíûì Âû ñåáÿ 
ñ÷èòàåòå?», «Êàê ÷àñòî Âû ó÷àñòâóåòå â ðåëèãèîçíûõ îáðÿäàõ?», «Êàêóþ ðåëèãèþ Âû èñïîâåäóåòå?», 
«Ñ÷èòàåòå ëè Âû ñåáÿ êîíñåðâàòèâíûì â ðåëèãèîçíîì îòíîøåíèè ÷åëîâåêîì?» Â ðåçóëüòàòå áûëî 
âûÿâëåíî äâà ïîðàçèòåëüíûõ ôàêòà îòíîñèòåëüíî íåñîâìåñòèìîñòè ðåëèãèè è íàóêè. Âî-ïåðâûõ, 
óðîâåíü ðåëèãèîçíîñòè ó÷åíûõ îêàçàëñÿ äîñòàòî÷íî âûñîêèì. Áîëüøèíñòâî ó÷åíûõ-åñòåñòâåííèêîâ 
íàçâàëè ñåáÿ âåðóþùèìè, òîãäà êàê ýòîò ïðîöåíò ñðåäè ó÷åíûõ-ãóìàíèòàðèåâ îêàçàëñÿ íèæå. Íå îêà-
çàëèñü ó÷åíûå è ìîäåðíèñòàìè: ÷åòâåðî èç äåñÿòè ó÷åíûõ-åñòåñòâåííèêîâ îõàðàêòåðèçîâàëè ñåáÿ 



35

Îïÿòü æå, òåîðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè íå ãîâîðèò íè÷åãî î ôåíîìåíå ñóáúåêòèâ-
íîé ðåëèãèîçíîñòè1, êîòîðàÿ íàáëþäàåòñÿ â ãîñóäàðñòâàõ, íàèáîëåå ÷àñòî ïðèâî-
äèìûõ â ïðèìåð êàê ñåêóëÿðíûå: Èñëàíäèÿ, êîòîðóþ îáúÿâèëè ïåðâîé «íàèáîëåå 
ñåêóëÿðíîé» ñòðàíîé íà Çåìëå2. Ýòî çàêëþ÷åíèå áûëî ñäåëàíî íà îñíîâàíèè äàí-
íûõ î ïîñåùàåìîñòè öåðêâåé (îêîëî 2%). Òåì íå ìåíåå, Âèëüÿì Ñâîòîñ [William 
Swatos] â ñâîåì èññëåäîâàíèè3 ïîêàçûâàåò äîñòàòî÷íî âûñîêèé óðîâåíü «äîìàø-
íåé» ðåëèãèîçíîñòè â ñîâðåìåííîé Èñëàíäèè. Â ñòðàíå âûñîêèé ïðîöåíò êàê 
êðåñòèâøèõñÿ, òàê è öåðêîâíûõ ñâàäåá. Êðîìå òîãî, â 1990 ãîäó ìåæäóíàðîäíûé 
èññëåäîâàòåëüñêèé öåíòð «World Values Surveys» îïóáëèêîâàë äàííûå ïî Èñëàí-
äèè, â êîòîðûõ ïîêàçàíî, ÷òî 81% íàñåëåíèÿ âåðèò â æèçíü ïîñëå ñìåðòè, 88% 
âåðèò â ñóùåñòâîâàíèå äóøè, à 40% âåðèò â ðåèíêàðíàöèþ.

Â ñâÿçè ñ ïîñëåäíèì ïóíêòîì êðèòèêè òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, âîçíèêàåò åùå 
îäèí. Ïðåæäå âñåãî, áîëüøèíñòâî èññëåäîâàíèé ðåëèãèîçíîñòè â Åâðîïå áûëî 
ñäåëàíî íà ìàòåðèàëå õðèñòèàíñòâà. Ñëåäîâàòåëüíî, íåîáõîäèìî ðàçëè÷àòü ïðî-
öåññû ñåêóëÿðèçàöèè è òàê íàçûâàåìîé «äåõðèñòèàíèçàöèè», òî åñòü óâåëè÷åíèÿ 
â åâðîïåéñêîì îáùåñòâå ðîëè äðóãèõ ðåëèãèîçíûõ äâèæåíèé çà ñ÷åò õðèñòèàíñ-
òâà. Íåîáõîäèìî ïîíèìàòü, ÷òî åñëè ëþäè áîëüøå íå âåðÿò â Èèñóñà Õðèñòà, íî 
âåðÿò, íàïðèìåð, â Êðèøíó èëè Àëëàõà, òî â òàêîì ñëó÷àå î ñåêóëÿðèçàöèè íå 
ìîæåò áûòü è ðå÷è. Åñëè æå ñôîêóñèðîâàòüñÿ íà íîâûõ ðåëèãèîçíûõ äâèæåíèÿõ, 
òî èõ ðàñïðîñòðàíåíèå òàêæå ÿâëÿåòñÿ, ïî ìíåíèþ Äæåôðè Ê. Õåääåíà4 [Jeffrey K. 
Hadden], âûçîâîì ïî îòíîøåíèþ ê òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, ïîñêîëüêó ñàì ôàêò 
ñóùåñòâîâàíèÿ ýòèõ äâèæåíèé â ðàìêàõ ðàçâèòîãî, ñ òî÷êè çðåíèÿ ïðîöåññà ìî-
äåðíèçàöèè, îáùåñòâà, âåñüìà ñòðàíåí.

Ïîñëåäíåå â íàøåì ñïèñêå, íî âåñüìà çíà÷èòåëüíîå âîçðàæåíèå ïðîòèâ òå-
îðèè ñåêóëÿðèçàöèè ñîñòîèò â ñëåäóþùåì. Ïî ìíåíèþ ïðèâåðæåíöåâ òåîðèè 
ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà, òåîðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè íå ìîæåò áûòü ïîäâåðãíóòà ñèñ-
òåìàòè÷åñêîìó èññëåäîâàíèþ, ïîñêîëüêó îíà ÿâëÿåòñÿ ñêîðåå äîêòðèíîé, ó÷åíè-
åì, à íå ñîáñòâåííî íàó÷íîé òåîðèåé. Åå îñíîâíûå ïîñûëêè íàõîäÿòñÿ â ñôåðå 
äîïóùåíèé, êîòîðûå íåâîçìîæíî èññëåäîâàòü, ïîñêîëüêó îíè ïðåäñòàâëÿþò 
íåêóþ èäåîëîãèþ, à íå êîìïëåêñ âçàèìîñâÿçàííûõ ïîëîæåíèé5. Ïðîèçîøëî ýòî 
ïîòîìó, ÷òî ñîöèîëîãèÿ êàê íàóêà ðîäèëàñü âî âðåìåíà íàïðÿæåííûõ îòíîøåíèé 
ðåëèãèîçíîé è ëèáåðàëüíîé êóëüòóð â Åâðîïå. Äëÿ âòîðîé áûë õàðàêòåðåí äóõ 
Ïðîñâåùåíèÿ, êîãäà Ðàçóì ñ÷èòàëñÿ «êîðîëåì», à íàóêà áûëà ïðèçâàíà ïîñòðîèòü 

«ðåëèãèîçíî êîíñåðâàòèâíûìè». Áîëåå òîãî, óðîâåíü è ðåãóëÿðíîñòü ïîñåùåíèÿ öåðêâè ó ó÷åíûõ 
îêàçàëèñü ðàâíûìè îáùåìó óðîâíþ: 47% ìàòåìàòèêîâ ïîñåùàþò öåðêîâü 2-3 ðàçà â ìåñÿö èëè ÷àùå, 
òàêæå êàê 43% ôèçèêîâ è 42% ïðîôåññîðîâ-ãóìàíèòàðèåâ. Âî-âòîðûõ, âûÿñíèëîñü, ÷òî ãóìàíèòàðèè, 
â îñíîâíîì, ìåíåå ðåëèãèîçíû, ÷åì ó÷åíûå-åñòåñòâåííèêè. Ýòî ïðîëèâàåò ñâåò íà òî, ïî÷åìó òàê ðàñ-
ïðîñòðàíåíî ìíåíèå, ÷òî íàóêà è ðåëèãèÿ íåñîâìåñòèìû, âåäü áîëüøèíñòâî ðàáîò íà ýòó òåìó áûëî 
íàïèñàíî ó÷åíûìè-ãóìàíèòàðèÿìè (âñå äàííûå ñì.: Stark R. The Victory of Reason: how Christianity led 
to freedom, capitalism, and Western success. — N.-Y.: Random House, 2005).
1 Ðàíåå áûëî ñêàçàíî, ÷òî ïåðåõîä ðåëèãèè èç ñîöèàëüíîé â ëè÷íîñòíóþ ñôåðó ñ÷èòàåòñÿ ïðèçíàêîì 
ñåêóëÿðèçàöèè (Äîááåëåð), íà ñàìîì äåëå ýòî íå ñîâñåì òàê. Ïîäðîáíåå îá ýòîì áóäåò ñêàçàíî ïðè 
îïèñàíèè ñïîðà òåîðåòèêîâ ñåêóëÿðèçàöèè íà ïðèìåðå õðèñòèàíñòâà.
2 Ñì., íàïðèìåð: Tomasson R.F. Iceland. — Minneapolis: University of Minnesota Press, 1980.
3 Swatos W.H. Jr. «The relevance of religion»: Iceland and secularization theory // Journal for the Scientific 
Study of Religion. — ¹23 (1984), p. 32-43.
4 Hadden J.K. Toward Desacralizing Secularization Theory // Social Forces. — Vol. 65, issue 3 (1987), p. 603-605.
5 Ìû ãîâîðèì î òàêîì âàæíîì âîçðàæåíèè ïðîòèâ òåîðèè â ïîñëåäíþþ î÷åðåäü èç-çà òîãî, ÷òî 
â ïîë íîì îáúåìå ïîíÿòü ñóòü ýòîãî âîçðàæåíèÿ ìîæíî òîëüêî ïðèíèìàÿ âî âíèìàíèå ïðåäûäó-
ùèå: â òåîðèè, êîòîðàÿ âîçíèêëà â ðàìêàõ íàóêè, ïðîòèâîñòîÿùåé ðåëèãèè êàê â èäåîëîãè÷åñêîì, 
òàê è â òåîðåòè÷åñêîì ïëàíå, è ïðèçâàííîé áûòü åñëè íå èñ÷åðïûâàþùåé, òî ìàêñèìàëüíî ïîëíîé, 
îáíàðóæèâàåòñÿ òàêîå êîëè÷åñòâî íåñîîòâåòñòâèé è ôàêòîâ, êîòîðûå ýòà òåîðèÿ îïèñàòü íå â ñî-
ñòîÿíèè.
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ìèð, ñâîáîäíûé îò òèðàíèè ñóåâåðèé1. Òàêèì îáðàçîì, ïðîòèâîðå÷èå âçãëÿäîâ 
ïåðåðîñëî â êîíôëèêò ìåæäó öåðêîâíîé âëàñòüþ è ïðåäñòàâèòåëÿìè «íîâîãî 
ìèðîâîççðåíèÿ».

Îäíèì èç èñòî÷íèêîâ êîíôëèêòà ñòàë ýâîëþöèîííûé âçãëÿä íà ìèð, âîçíèê-
øèé â îáùåì âèäå äî òåîðèè ×. Äàðâèíà è âõîäÿùèé â ïðîòèâîðå÷èå ñ ýñõàòîëî-
ãè÷åñêèì ïîíèìàíèåì èñòîðèè öåðêîâüþ. Äðóãèì èñòî÷íèêîì êîíôëèêòà ñòàëà 
áîðüáà çà ñòàòóñ è âëàñòü: â òå÷åíèå XV-XVIII âåêîâ öåðêîâü óòðàòèëà âëàñòü, íî 
âçàìåí ïðèîáðåëà áîëüøóþ àâòîíîìèþ è ïðàâî íà ëåãèòèìàöèþ ñóùåñòâóþùå-
ãî ïîðÿäêà. Â ðåçóëüòàòå, Ôðàíöóçñêàÿ Ðåâîëþöèÿ îêàçàëàñü âîññòàíèåì íå òîëü-
êî ïðîòèâ êîðîíû, íî è ïðîòèâ ðåëèãèîçíîé âëàñòè, óçàêîíèâàþùåé ñâåòñêóþ 
âëàñòü. Òðåòüèì èñòî÷íèêîì êîíôëèêòà áûëè ïðèòÿçàíèÿ íàóêè Íîâîãî âðåìå-
íè íà ïîíèìàíèå îêðóæàþùåãî ìèðà íà îñíîâàíèè åãî ñîáñòâåííûõ çàêîíîâ è 
äâèæóùåé ñèëû ÷åëîâå÷åñêîãî ðàçóìà âíå ðåëèãèîçíûõ óñòàíîâîê. Òàêèì îáðà-
çîì, ê XIX âåêó ýòè ïðîòèâîðå÷èÿ íîâîãî è ñòàðîãî ïîðÿäêà âûøëè íà ïåðâûé 
ïëàí, à ïîñêîëüêó êàòîëè÷åñêàÿ öåðêîâü áûëà ÷àñòüþ ñòàðîãî ïîðÿäêà, òî îíà àâ-
òîìàòè÷åñêè îêàçàëàñü â ÷èñëå âðàãîâ íàóêè. Îòöû-îñíîâàòåëè ñîöèîëîãèè áûëè 
ó÷åíûìè, âåðèâøèìè, ÷òî íàóêà îòêðûâàåò íîâóþ ýðó, êîòîðàÿ ñîêðóøèò ñóåâå-
ðèÿ, âîçäâèãíóòûå öåðêîâüþ. È, êàê ñëåäñòâèå, ñîöèîëîãèÿ íå òîëüêî îòêàçàëàñü 
îò âåðû, íî è âîâñå îòâåðãëà ðåëèãèþ êàê òåìó ñîöèîëîãè÷åñêîãî èññëåäîâàíèÿ. 
Ýòà èäåîëîãè÷åñêàÿ ïîçèöèÿ «ïðîòèâ ðåëèãèè» âåñüìà ñèëüíî óêðåïèëàñü â ñî-
çíàíèè ïîñëåäóþùèõ ïîêîëåíèé ñîöèîëîãîâ. Ïðîèçîøëà êàê áû ñàêðàëèçàöèÿ 
ïîíÿòèÿ «ñåêóëÿðèçàöèÿ», è âïëîòü äî 60-õ ãîäîâ XX âåêà â ÑØÀ, íåñìîòðÿ íà 
íàëè÷èå ðÿäà èññëåäîâàíèé â îáëàñòè ðåëèãèè2, èíòåðåñ ê ðåëèãèîçíîé òåìàòèêå 
áûë íåâåëèê, à òåîðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè ñ÷èòàëàñü ÷óòü ëè íå äîãìîé. Ïîëîæåíèå 
èçìåíèëîñü áëàãîäàðÿ âîçíèêíîâåíèþ è øèðîêîìó ðàñïðîñòðàíåíèþ íîâûõ ðå-
ëèãèîçíûõ äâèæåíèé.

Òåì íå ìåíåå, âñå ïåðå÷èñëåííûå íåäîñòàòêè òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè íå îçíà-
÷àþò, ÷òî âëèÿíèå ðåëèãèè ïîñòîÿííî óâåëè÷èâàåòñÿ èëè ÷òî ñîâðåìåííîñòü ñâÿ-
çàíà ñ ïîñòîÿííî óâåëè÷èâàþùèìñÿ óðîâíåì ðåëèãèîçíîñòè. Õîòÿ èññëåäîâàíèÿ 
è îïðîâåðãàþò òîò ôàêò, ÷òî òåîðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè ÷àñòî ïðèäàâàëà çíà÷åíèå 
óâåëè÷åíèþ ðåëèãèîçíîñòè, íîâàÿ ïàðàäèãìà íå óñòðàíÿåò ïðîãíîçà î íåèçáåæ-
íîé ãèáåëè ðåëèãèè, ðàâíî êàê è íå óòâåðæäàåò åå íåèçáåæíîãî ïîäúåìà. Áîëåå 
òîãî, äëÿ íîâîé ïàðàäèãìû, ñîâðåìåííîñòü íå ÿâëÿåòñÿ äâèæèòåëåì ðåëèãèîç-
íûõ èçìåíåíèé. Ïðè÷èíû, ïîçâîëÿþùèå ñîìíåâàòüñÿ èëè âåðèòü êàêîìó-ëèáî 
ðåëèãèîçíîìó ó÷åíèþ, â áîëüøèíñòâå ñëó÷àåâ íå ñâÿçàíû íè ñ òåì, ÷òî êàñàåòñÿ 
èñêëþ÷èòåëüíî ñîâðåìåííîñòè, íè ñ òåì, ÷òî îñòàëîñü îòíîñèòåëüíî íåèçìåí-
íûì íà ïðîòÿæåíèè âñåé èñòîðèè ÷åëîâå÷åñòâà3.

Òàêîâû îñíîâíûå ïóíêòû ðàçíîãëàñèé ìåæäó äâóìÿ òåîðèÿìè â ñîâðåìåí-
íîé çàïàäíîé ñîöèîëîãèè ðåëèãèè, îòðàæàþùèå îñíîâíîé êðóã ïðîáëåì. Äàëåå 
ìû ïðèñòóïàåì ê õàðàêòåðèñòèêå òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà, êîòîðàÿ, åñòåñ-
òâåííî, íà÷èíàåòñÿ ñ åå èñòîðèè.

1 Hadden J.K. Toward Desacralizing Secularization Theory // Social Forces. — Vol. 65, issue 3 (1987), p. 589.
2 Ñì., íàïðèìåð: Fichter J. Southern Parish. — Chicago: University of Chicago Press, 1951; Dynes R. Church-
Sect Typology and Socio-Economic Status // American Sociological Review. — ¹20 (1955).
3 Stark R., Finke R. Acts of Faith: Exploring the Human Side of Religion. — Berkeley: University of California 
Press, 2000. — P. 198.
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3. Òåîðèÿ ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà
Îäíèì èç ïðåäâåñòíèêîâ äàííîé òåîðèè ÿâëÿåòñÿ Àäàì Ñìèò1; èìåííî 

îí ðàíåå âñåõ ïðî÷èõ óòâåðæäàë, ÷òî ýãîèçì òàê æå ìîòèâèðóåò öåðêîâíîñëó-
æèòåëåé, êàê è ñâåòñêèõ ëþäåé, ÷òî ðûíîê ïðèíóæäàåò öåðêâè âåñòè ñåáÿ òàê 
æå, êàê ñâåòñêèå êîìïàíèè; è ÷òî âûãîäû îò êîíêóðåíöèè, áðåìÿ ìîíîïîëèé è 
îïàñíîñòü ãîñóäàðñòâåííîãî ðåãóëèðîâàíèÿ ñêàçûâàþòñÿ è íà ðåëèãèè, êàê è íà 
ëþáîì äðóãîì ñåêòîðå ýêîíîìèêè. Äðóãèì ïèîíåðîì îïèñûâàåìîé òåîðèè ÿâëÿ-
åòñÿ ×àðëüç Ãëîê [Charles Glock], ïèñàâøèé åùå â 1959 ãîäó, ÷òî íè îäíà ðàáîòà, 
ïîñâÿùåííàÿ èññëåäîâàíèþ ðåëèãèè â Àìåðèêå, íå îòâå÷àåò ñòàíäàðòàì íàó÷íî-
ãî èññëåäîâàíèÿ è ÷òî â ñîâðåìåííîé ëèòåðàòóðå íåâîçìîæíî íàéòè ñåðüåçíîé 
è ñèñòåìàòè÷åñêîé çàùèòû òåçèñîâ òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè2. Çàòåì, â 1987 ãîäó 
Äæåôðè Õåääåí îïóáëèêîâàë ñâîþ ñòàòüþ (óæå óïîìèíàâøóþñÿ è îïèñàííóþ 
íàìè), ïîñâÿùåííóþ ñëàáîñòÿì òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè.

Ñëåäóþùèì çàìåòíûì ýòàïîì â ðàçâèòèè òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà 
ñòàëà ñòàòüÿ Ñòèâåíà Âîðíåðà [Stephen Warner]3. Ýòà ðàáîòà çíàìåíóåò ñâîåîá-
ðàçíûé âîäîðàçäåë äëÿ ïîíèìàíèÿ àìåðèêàíñêèìè ñîöèîëîãàìè ñâîåãî ñîáñ-
òâåííîãî îáùåñòâà. Ïîñëå ïóáëèêàöèè ñòàòüè òåîðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè óæå íå 
âîñïðèíèìàëàñü êàê ñàìî ñîáîé ðàçóìåþùàÿñÿ, à äîëæíà áûëà äîêàçûâàòü ñâîþ 
çíà÷èìîñòü è ïðèìåíèìîñòü â àìåðèêàíñêîé ñèòóàöèè. Ýòà è ñëåäóþùèå ñòà-
òüè Âîðíåðà4 ãîâîðÿò ÷èòàòåëþ îá èñòîðè÷åñêîì ðàçâèòèè äâóõ òî÷åê çðåíèÿ íà 
ôóíêöèîíèðîâàíèå ðåëèãèè â îáùåñòâå. Îñíîâíîé æå ïàôîñ ñòàòåé çàêëþ÷àåò-
ñÿ, íà íàø âçãëÿä, â ïîíèìàíèè ñóùåñòâåííîé ðàçíèöû ìåæäó Åâðîïîé è ÑØÀ â 
òåîðåòè÷åñêîì îñìûñëåíèè ðåëèãèîçíîãî ôåíîìåíà. Ýòà ðàçíèöà, ïðåæäå âñåãî, 
ñîñòîèò â òîì, ÷òî åâðîïåéöû âîñïðèíèìàþò öåðêâè êàê îáùåñòâåííûå ïðåä-
ïðèÿòèÿ (âñëåäñòâèå òîãî, ÷òî â Åâðîïå â áîëüøèíñòâå ñëó÷àåâ öåðêîâü áûëà ãî-
ñóäàðñòâåííîé), à íå â êà÷åñòâå êîíêóðèðóþùèõ ôèðì.

Êðîìå òîãî, â öåëîé ñåðèè èññëåäîâàíèé â îáëàñòè êà÷åñòâåííîé ñîöèîëî-
ãèè, ïðåäïðèíÿòûõ â êîíöå 80-õ ãîäîâ XX âåêà, ðàññìàòðèâàëèñü âîïðîñû ñå-
êóëÿðíîãî ýôôåêòà ðåëèãèîçíîãî ïëþðàëèçìà è íåñîâìåñòèìîñòè ðåëèãèè ñ 
ðàöèîíàëüíûì çíàíèåì. Òàê, â èññëåäîâàíèè Ìýðè Äæî Íèòç [Mary Jo Neitz]5 
î êàòîëè÷åñêèõ õàðèçìàòè÷åñêèõ ëèäåðàõ ãîâîðèòñÿ, ÷òî èõ îñâåäîìëåííîñòü î 
ìíîãîîáðàçèè ðåëèãèîçíîãî âûáîðà â ìèðå íèêàê íå ïîäðûâàåò èõ ñîáñòâåííîé 
âåðû. Îíè âèäÿò â òàêîì áîãàòñòâå âûáîðà èñïûòàíèå äëÿ ñåáÿ è ïîâîä óñìîòðåòü 
ïðåâîñõîäñòâî ñâîåé ñîáñòâåííîé ðåëèãèîçíîé ñèñòåìû íàä äðóãèìè. Â ïîëåâîì 
èññëåäîâàíèè Ëèíí Äýâèäìýí [Lynn Davidman]6, ïîñâÿùåííîì èóäåéñêèì æåí-
ùèíàì, îáðàòèâøèìñÿ ê îñíîâàíèÿì ñîáñòâåííîé âåðû, ïîä÷åðêèâàþòñÿ âûãî-
äû êàê ðåëèãèîçíîãî ïëþðàëèçìà âíóòðè èóäåéñêîé îáùèíû, òàê è òùàòåëüíîé 
îöåíêè íîâîãî âåðîâàíèÿ, ïåðåä òåì, êàê ê íåìó ïðèñîåäèíèòüñÿ; îíà çàêëþ÷àåò, 

1 Smith A. An Inquiry into the Nature and Causes of The Wealth of Nations. — N.-Y.: Modern Library, 
1965. — P. 240.
2 Glock C.Y. The Religious Revival in America? // Religion and the face of America: papers of the conference, 
presented at Asilomar, Pacific Grove, California, November 28, 29, and 30, 1958 / edited by Jane C. Zahn. — 
Berkeley: University Extension, University of California, 1959.
3 Warner R.S. Work in Progress Toward a New Paradigm for the Sociological Study of Religion in the United 
States // American Journal of Sociology. — ¹98 (1993).
4 Warner R.S. Religion, Boundaries, and Borders // Sociology of Religion. — ¹58 (1997), p. 217-239; Warner 
R.S. Introduction: Immigration and Religious Communities in the United States // Gatherings in Diaspora: 
Religious Communities and the New Immigration / Ed. by R.S. Warner and J.G. Wittner. — Philadelphia: 
Temple University Press. 1998. — P. 3-36.
5 Neitz M.Jo. Charisma and Community. — New Brunswick, New Jersey: Transaction Press, 1987.
6 Davidman L. Accommodation and Resistance: A Comparison of Two Contemporary Orthodox Jewish 
Groups // Sociological Analysis. — ¹ 51 (1990), p. 35-51.
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÷òî ðåëèãèîçíûé ïëþðàëèçì è ìíîæåñòâåííîñòü âûáîðà â ñîâðåìåííûõ ÑØÀ 
ìîæåò ïîñïîñîáñòâîâàòü óñèëåíèþ èóäåéñêèå îáùåñòâà.

Ìíîæåñòâî êîëè÷åñòâåííûõ èññëåäîâàíèé, êàê ïèøóò Ðîäæåð Ôèíê [Roger 
Finke] è Ðîäíè Ñòàðê1, òàêæå ñòàâèëè âîïðîñ î ñåêóëÿðíîì ýôôåêòå ðåëèãèîç-
íîãî ïëþðàëèçìà, è, õîòÿ ýòè èññëåäîâàíèÿ è îìðà÷àþòñÿ ìåòîäîëîãè÷åñêèìè 
ðàçíîãëàñèÿìè2, èññëåäîâàòåëè âñå-òàêè äåëàþò îïðåäåëåííûå âûâîäû. Âî-ïåð-
âûõ, îñíîâíîå îòëè÷èå ñîñðåäîòà÷èâàåòñÿ ìåæäó ðåãèîíàìè, â êîòîðûõ íåò ïëþ-
ðàëèçìà, è îáëàñòÿìè, â êîòîðûõ åñòü íåêîòîðàÿ ñòåïåíü ðåëèãèîçíîãî âûáîðà è 
êîíêóðåíöèè3. Ðåëèãèîçíûé ðûíîê îáëàäàåò òî÷êîé íàñûùåíèÿ, ïî äîñòèæåíèè 
êîòîðîé äîïîëíèòåëüíûå àëüòåðíàòèâû íå óâåëè÷èâàþò ñòåïåíü ðåëèãèîçíîñòè. 
Âî-âòîðûõ, íåñìîòðÿ íà ñòðàñòíóþ êðèòèêó, íàïðàâëåííóþ ïðîòèâ ïîëîæèòåëü-
íîãî ýôôåêòà ðåëèãèîçíîãî ïëþðàëèçìà, òîëüêî íåêîòîðûå èç êðèòèêîâ ãîâî-
ðÿò î âîçâðàùåíèè ê ñòàðîé ïàðàäèãìå. Â íàñòîÿùåå âðåìÿ íàèáîëåå âèäíûìè 
ïðåäñòàâèòåëÿìè òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà ÿâëÿþòñÿ Ðîäíè Ñòàðê, Ðîäæåð 
Ôèíê, Ëîðåíñ ßííàêîíå [Laurence Iannaccone] è Âèëüÿì Áåéíáðèäæ [William 
Bainbridge].

Ñàìà òåîðèÿ â íàèáîëåå îáùåì âèäå èçëîæåíà â êíèãå Ðîäíè Ñòàðêà è Âèëüÿ-
ìà Áåéíáðèäæà «Òåîðèÿ ðåëèãèè»4, êðîìå ýòîãî, ñóùåñòâóåò äîñòàòî÷íî áîëüøîå 
êîëè÷åñòâî ñòàòåé âûøåóïîìÿíóòûõ àâòîðîâ, äîïîëíÿþùèõ è ðàçúÿñíÿþùèõ 
íåêîòîðûå ïóíêòû òåîðèè. Â îñíîâå òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà ëåæèò àíàëî-
ãèÿ ðåëèãèè êàê ñèñòåìû îòíîøåíèé ñ ðûíêîì (ïîýòîìó èíîãäà ýòó òåîðèþ íàçû-
âàþò ðåëèãèîçíî-ýêîíîìè÷åñêîé), è íåñêîëüêî áàçîâûõ «àêñèîì»: Ðåëèãèîçíûé 
ðûíîê çàòðàãèâàåò îáìåí îñíîâíûìè ñâåðõúåñòåñòâåííûìè «êîìïåíñàòîðàìè» 
[supernatural compensators]: îáåùàíèÿìè áóäóùåãî âîçäàÿíèÿ è ñâåðõúåñòåñò-
âåííûìè îáúÿñíåíèÿìè ñîáûòèé æèçíè è èõ çíà÷åíèé5. Êàê è äðóãèå ïðåäìåòû, 
ðåëèãèîçíûå òîâàðû [religious goods] ïðîèçâîäÿòñÿ, âûáèðàþòñÿ è ïîòðåáëÿþò-
ñÿ. Ñâåðõúåñòåñòâåííûå «êîìïåíñàòîðû» è îáúÿñíåíèÿ íå ìîãóò áûòü äîêàçàíû 
èëè îïðîâåðãíóòû, íå âåðèôèöèðóåìû è íå ôàëüñèôèöèðóåìû â ïðèíöèïå, ïîý-
òîìó ðåëèãèÿ — ðèñêîâàííàÿ ãðóïïà òîâàðîâ. Ñîöèàëüíûå âçàèìîîòíîøåíèÿ — 
íàèáî ëåå âåðîÿòíûé èíôîðìàöèîííûé ðåñóðñ î ðåëèãèîçíîì ïðîèçâîäñòâå, è 
ýòè æå âçàèìîîòíîøåíèÿ óáåæäàþò ïîòðåáèòåëåé â öåííîñòè ðåëèãèîçíûõ òî-
âàðîâ. Íåîïðåäåëåííîñòü â ñòîèìîñòè êîìïåíñàöèè è îáúÿñíåíèé ïîíèæàåò èõ 
öåííîñòü è ïîâûøàåò âåðîÿòíîñòü òîãî, ÷òî èíäèâèä áóäåò âðåìÿ îò âðåìåíè 
èçìåíÿòü ðåëèãèîçíûå «èíâåñòèöèè» [religious investments]6. Ðåëèãèîçíûå îðãà-
íèçàöèè ÿâëÿþòñÿ ôèðìàìè, ïðîèçâîäÿùèìè ðåëèãèîçíûå öåííîñòè. Êîíãðåãà-

1 Finke R., Stark R. The Dynamics of Religious Economies // A Handbook of the Sociology of Religion / Ed. by 
M. Dillon. — Cambridge: Cambridge University Press, 2003. — P. 96-110.
2 Ñì.: Finke R., Stark R. Religious Choice and Competition // American Sociological Review. — ¹63 (1998), 
p. 761-766; Olson D.V.A. Dimensions of Cultural Tension Among the American Public // Cultural Wars in 
American Politics / Ed. by R.H. Williams. — Hawthorne; N.-Y.: Aldine, 1997. — P. 237-257.
3 Ñì.: Finke R., Guest A.M., Stark R. Pluralism and Religious Participation: N.Y., 1855-1865 // American 
Sociological Review. — ¹61 (1996), pp. 203-218; Hamberg E.M., Pettersson T. The Religious Market: 
Denominational Competition and Religious Participation in Contemporary Sweden // Journal for the 
Scientific Study of Religion. — ¹33 (1994), p. 205-216; Hamberg E.M., Pettersson T. Short-term Changes in 
Religious Supply and Church Attendance in Contemporary Sweden // Research on the Social Scientific Study 
of Religion. — ¹8 (1997), p. 35-51.
4 Stark R., Bainbridge W.S. A Theory of Religion. — New Brunswick, New Jersey: Rutgers University Press, 
1987.
5 Stark R, Bainbridge W.S. The Future of Religion: Secularization, Revival, and Cult Formation. — Berkeley: 
University of California Press, 1985. — P. 56.
6 Stark R. The Rise of Christianity. - Princeton, New Jersey: Princeton University Press, 1996. — P. 163-189; 
Iannaccone L.R. Risk, rationality, and religious portfolios // Economic Inquiry. — ¹33 (1995), p. 285-295.
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öèè — ýòî ôðàí÷àéçèíãîâûå îðãàíèçàöèè, ðóêîâîäèìûå àíòðåïðåíåðàìè-ïðî-
äàâöàìè (ñâÿùåííèêàìè), ïðîèçâîäÿùèìè öåííîñòè äëÿ ïîòðåáèòåëåé. Ôèðìû 
îãðàíè÷åíû àññîðòèìåíòîì ïðåäëàãàåìûõ òîâàðîâ, è òîëüêî òå ôèðìû, ó êîòî-
ðûõ íåò æåñòêîé èåðàðõèè (íàïðèìåð, áàïòèñòû), èëè òå, êîòîðûå ïîÿâèëèñü â 
óñëîâèÿõ èíñòèòóöèîíàëüíîãî ïëþðàëèçìà (ñîâðåìåííûé êàòîëèöèçì), ìîãóò 
ïîääåðæèâàòü äîñòàòî÷íî øèðîêîå ìíîãîîáðàçèå ðåëèãèîçíûõ òîâàðîâ1.

Êðîìå òîãî, äîñòàòî÷íî áîëüøóþ ðîëü â ðàññìàòðèâàåìîé òåîðèè èãðà-
åò êîíöåïöèÿ Ëîðåíñà ßííàêîíå î «ðåëèãèîçíîì êàïèòàëå» ÷åëîâåêà [religious 
human capital theory]2. Ñîãëàñíî åé, ñî-ó÷àñòèå ÷åëîâåêà â ðåëèãèîçíîé æèçíè, ðå-
ëèãèîçíàÿ ïàðòèöèïàöèÿ, ôîðìèðóåò ó íåãî îïðåäåëåííûé ðåëèãèîçíûé êàïè-
òàë [religious capital], êîòîðûé ïðåäñòàâëÿåò ñîáîé çíàêîìñòâî ÷åëîâåêà ñ ðåëè-
ãèîçíûìè äîêòðèíàìè è ðèòóàëàìè, è èñïîëüçóåòñÿ äëÿ ñîçäàíèÿ ðåëèãèîçíûõ 
öåííîñòåé â áóäóùèõ ðåëèãèîçíûõ êîëëåêòèâíûõ äåéñòâèÿõ. Ñõîæèå ðåëèãèîç-
íûå óñòàíîâêè îáëåã÷àþò ýôôåêòèâíîå èñïîëüçîâàíèå êàïèòàëà è óâåëè÷èâàþò 
ðåëèãèîçíîå ïðîèçâîäñòâî [religious production]. ×óæäûå ðèòóàëû è îáùåñòâà 
óìåíüøàþò êîëëåêòèâíîå ïðîèçâîäñòâî ðåëèãèîçíûõ öåííîñòåé, ïîñêîëüêó 
ðåëèãèîçíûé êàïèòàë íå ìîæåò áûòü ýôôåêòèâíî èçðàñõîäîâàí. Êàê îïûòíûé 
ïîâàð ìîæåò ãîòîâèòü õîðîøèå áëþäà òîëüêî èç çíàêîìûõ ïðîäóêòîâ, òàê è ïðè-
õîæàíå ñ õîðîøèì ðåëèãèîçíûì êàïèòàëîì ìîãóò ïðîèçâîäèòü öåííûé ðåëèãè-
îçíûé îïûò òîëüêî â çíàêîìîé îáñòàíîâêå. Òàêèì îáðàçîì, êà÷åñòâî ðåëèãèîçíîé 
ïðîäóêöèè íàïðÿìóþ çàâèñèò îò óðîâíÿ êàïèòàëà, ñîáðàííîãî èíäèâèäàìè èëè 
êîëëåêòèâîì. Ïðè íåîáõîäèìîñòè, èíäèâèäîâ ìîæíî ðàññìàòðèâàòü êàê ñâîáîä-
íûõ â âûáîðå ðåëèãèîçíûõ àëüòåðíàòèâ, à ëþáûå íåãàòèâíûå âíåøíèå ýôôåêòû 
ðåëèãèîçíîãî ïîòðåáëåíèÿ — êàê äàþùèå íåîïðàâäàííûå èçäåðæêè.

Ïîëó÷àåòñÿ, ÷òî ðåëèãèîçíûé êàïèòàë îãðàíè÷èâàåò âîçìîæíîñòü ëþäåé 
ñìåíèòü ðåëèãèîçíûå ïðåäïî÷òåíèÿ, à åñëè ýòî âñå-òàêè ïðîèñõîäèò, òî íîâàÿ 
öåðêîâü áóäåò î÷åíü ïîõîæà íà ñòàðóþ, ïîñêîëüêó â íîâîé öåðêâè îñòàíåòñÿ âîç-
ìîæíîñòü èñïîëüçîâàòü ðàíåå ïðèîáðåòåííûé êàïèòàë. Ñëåäîâàòåëüíî, áîëåå âå-
ðîÿòíî, ÷òî ìåòîäèñòû, íàïðèìåð, áóäóò èñêàòü ñõîæóþ ãðóïïó — ïðåñâèòåðèàí 
èëè áàïòèñòîâ, à íå êàòîëèêîâ èëè èíäóèñòîâ. Ìîëîäûå ëþäè, ñîãëàñíî ýòîé êîí-
öåïöèè, òàêæå áîëåå ñêëîííû ê ñìåíå ðåëèãèîçíûõ ïðåäïî÷òåíèé, ïîñêîëüêó îíè 
ñäåëàëè ìåíüøå ðåëèãèîçíûõ èíâåñòèöèé â ñâîè ñîáñòâåííûå îáÿçàòåëüñòâà. 
Ïàðû ñ ðàçíûìè ðåëèãèîçíûìè ïðåäïî÷òåíèÿìè â ìåíüøåé ñòåïåíè ñïîñîáíû 
ê ñîâìåñòíîìó ïðîèçâîäñòâó ðåëèãèîçíûõ öåííîñòåé, è ïîýòîìó èõ ó÷àñòèå â ðå-
ëèãèîçíîé æèçíè áóäåò ñîêðàùàòüñÿ. Èñïîëüçóÿ ýòó òåîðèþ, òàêæå ìîæíî îáú-
ÿñíèòü è ñâîåãî ðîäà âíåñåíèå ïîæåðòâîâàíèé âðåìåíåì èëè äåíüãàìè â ôîíä 
êàêîé-ëèáî ðåëèãèîçíîé îðãàíèçàöèè3.

Âîîáùå, ñîöèàëüíîå âëèÿíèå íà ðåëèãèîçíûé âûáîð ÷åëîâåêà ÿâëÿåòñÿ äî-
âîëüíî âàæíîé òåìîé äëÿ ïîñëåäîâàòåëåé îïèñûâàåìîé òåîðèè. Ëþáîé âûáîð 
êàê áû èçíà÷àëüíî ïðåäîïðåäåëåí òåìè ñîöèàëüíûìè îòíîøåíèÿìè, êîòîðûå 
âëèÿþò íà ïðèíÿòèå ðåøåíèé, à âûáîð â ðåëèãèîçíîé ñôåðå îñîáåííî ñêëîíåí 
ê ýòîìó. Êîãäà ñîöèàëüíûå âëèÿíèÿ óïðàâëÿþò ðåëèãèîçíûì âûáîðîì, âûáîð 
ñâåðõúåñòåñòâåííûõ êîìïåíñàòîðîâ è îáúÿñíåíèé â ìåíüøåé ñòåïåíè îïèðàåòñÿ 

1 Iannaccone L.R. The consequences of religious market structure: Adam Smith and the economics of religion 
// Rationality and Society. — ¹3 (1991), p. 156-177; Finke R., Stark R. The Churching of America: Winners 
and Losers in Our Religious Economy. — New Brunswick, New Jersey: Rutgers University Press, 1992.
2 Iannaccone L.R. Religious practice: a human capital approach // Journal for the Scientific Study of Reli-
gion. — ¹ 29 (1990), p. 297-314; Iannaccone L.R. Why strict churches are strong // American Journal of 
Sociology. — ¹ 99 (1994), p. 1180-1211.
3 Iannaccone L.R. Skewness explained: a rational choice model of religious giving // Journal for the Scientific 
Study of Religion. — ¹ 36 (1997), p. 1-57.
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íà òèï èëè êîëè÷åñòâî âûáðàííûõ ðåëèãèîçíûõ òîâàðîâ. Ñ÷èòàåòñÿ, ÷òî òàêîå 
âëèÿíèå ìîæåò ïðîèñõîäèòü èç òðåõ èñòî÷íèêîâ: ñèìïàòèè, êîãäà ðåëèãèîçíîå 
ïîòðåáëåíèå [religious consumption] èìååò ñâîèì èñòî÷íèêîì æåëàíèå ñäåëàòü 
òàê, ÷òîáû äðóãèå ÷óâñòâîâàëè ñåáÿ ëó÷øå (1); ïðèìåðà, êîãäà ìîòèâàöèåé ðå-
ëèãèîçíîãî äåéñòâèÿ ÿâëÿåòñÿ äåìîíñòðàöèÿ òîãî, êàê äîëæíû ïîñòóïàòü äðó-
ãèå (2); âîçíàãðàæäåíèé èëè íàêàçàíèé (3)1.

Êðîìå òîãî, åùå îäíîé âàæíîé òåìîé ÿâëÿåòñÿ âîïðîñ âçàèìîîòíîøåíèÿ 
ïëþðàëèçìà è ðåëèãèîçíîñòè. Àïîëîãåòû òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà ñ÷èòà-
þò, ÷òî ðåëèãèîçíûé ïëþðàëèçì óêðåïëÿåò ðûíî÷íóþ àêòèâíîñòü, â îòëè÷èå îò 
ïîñëåäîâàòåëåé Äþðêãåéìà, óòâåðæäàþùèõ, ÷òî òîëüêî åäèíàÿ ðåëèãèÿ ìîæåò 
ñïîñîáñòâîâàòü ðåëèãèîçíîé èäåíòè÷íîñòè è ïîâûøåíèþ ñîöèàëüíîé ðîëè ðå-
ëèãèîçíûõ èíñòèòóòîâ. Ðàçëè÷íûå ðåëèãèîçíûå ïðåäëîæåíèÿ íåîáõîäèìû äëÿ 
çäîðîâîãî ðåëèãèîçíîãî ðûíêà, ïîñêîëüêó ïðåäïî÷òåíèÿ ëþäåé âàðüèðóþòñÿ â 
ðàçíûõ ñîöèàëüíûõ èëè ýòíè÷åñêèõ ãðóïïàõ â çàâèñèìîñòè îò ïðèîáðåòåííîãî 
èìè îïûòà. Ýòî âíèìàíèå ê ïëþðàëèçìó â èòîãå ïåðåðàñòàåò â âîïðîñ î äèà-
ëåêòèêå ñïðîñà è ïðåäëîæåíèÿ â ðåëèãèè (âñå-òàêè òåîðèÿ èìååò ýêîíîìè÷åñêèå 
êîðíè). Â ðàìêàõ òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà ñ÷èòàåòñÿ, ÷òî ñòàðàÿ ïàðàäèãìà 
(ñåêóëÿðèçàöèÿ) ãîâîðèò î òîì, ÷òî ñîâðåìåííîñòü, áëàãîäàðÿ ïðîöåññó ìîäåð-
íèçàöèè, ñîêðàùàåò ñïðîñ íà ðåëèãèþ, òîãäà êàê ñîãëàñíî íîâîé ïàðàäèãìå (ðà-
öèîíàëüíûé âûáîð) ñ÷èòàåòñÿ, ÷òî ñòðóêòóðà ðåëèãèîçíîãî ðûíêà ñïîñîáíà èç-
ìåíèòü ðåëèãèîçíî-ýêîíîìè÷åñêîå ïðåäëîæåíèå, ÷òî â ñâîþ î÷åðåäü íàïðÿìóþ 
ñâÿçàíî ñ ïðîáëåìîé ðåãóëÿöèè ðåëèãèîçíîé ýêîíîìèêè: ñ îäíîé ñòîðîíû, îíà 
ìîæåò ðåãóëèðîâàòüñÿ ãîñóäàðñòâîì (â ýòîì ñëó÷àå ìû ïîëó÷àåì ãîñóäàðñòâåí-
íóþ öåðêîâü) èëè ðåãóëèðîâàòüñÿ ðûíêîì (â ýòîì ñëó÷àå ìû ïîëó÷àåì íåñêîëüêî 
êîíêóðèðóþùèõ öåðêâåé).

Â ðàìêàõ òåîðèè áûëî ñôîðìóëèðîâàíî íåñêîëüêî óòâåðæäåíèé îòíîñè-
òåëüíî ïðîöåññà ðåãóëÿöèè ðåëèãèîçíîé ýêîíîìèêè2. Âî-ïåðâûõ, ÷åì ìåíåå îíà 
ðåãóëèðóåòñÿ, òåì áîëåå èìååò òåíäåíöèþ ê òîìó, ÷òîáû áûòü ïëþðàëèñòè÷íîé. 
Ìíîæåñòâåííîñòü âîçíèêàåò íà íåðåãóëèðóåìîì ðûíêå áëàãîäàðÿ íåñïîñîáíî-
ñòè îäíîé ôèðìû áûòü îäíîâðåìåííî è â ñôåðå ñàêðàëüíîãî, è â ñôåðå ìèð-
ñêîãî; áûòü îäíîâðåìåííîé è æåñòêîé, è ñíèñõîäèòåëüíîé; àñêåòè÷íîé è ðàñ-
êðåïîùåííîé, ïîýòîìó âñåãäà áóäóò ñóùåñòâîâàòü ðàçëè÷íûå íèøè ïî êàæäîìó 
èç îïèñàííûõ àñïåêòîâ. Âî-âòîðûõ, êàê òîëüêî ðåëèãèîçíàÿ ôèðìà ñòàíîâèòñÿ 
ìîíîïîëèåé, îíà ñòàðàåòñÿ ðàñïðîñòðàíèòü ñâîå âëèÿíèå íà äðóãèå èíñòèòóòû, 
âñëåäñòâèå ÷åãî îáùåñòâî ñàêðàëèçóåòñÿ3. Â-òðåòüèõ, åñëè ïðåæäå ðåãóëèðóåìàÿ 
ðåëèãèîçíàÿ ýêîíîìèêà ñòàíîâèòñÿ íåðåãóëèðóåìîé, îáùåñòâî äåñàêðàëèçóåòñÿ. 
Â ýòîé ñèòóàöèè îáðàçóåòñÿ ìíîæåñòâî ðåëèãèîçíûõ ôèðì, íè îäíà èç êîòîðûõ 
íè â ñîñòîÿíèè ïîääåðæàòü ïðîöåññ ñàêðàëèçàöèè; ïî ðÿäó ïðè÷èí íå ìîæåò 
ýòîãî ñäåëàòü è êîàëèöèÿ ôèðì. Òåîðèÿ ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà óòâåðæäàåò, ÷òî 
â òàêîé ñèòóàöèè áóäåò íàáëþäàòüñÿ óâåëè÷åíèå ëè÷íîé ðåëèãèîçíîñòè êàê ðàç 
èç-çà óâåëè÷åíèÿ ÷èñëà ðåëèãèîçíûõ ôèðì. È õîòÿ ðåëèãèîçíûå ìîíîïîëèè ýô-
ôåêòèâíî íàïîëíÿþò îáùåñòâî ðåëèãèîçíûì ñèìâîëèçìîì, îíè íå â ñîñòîÿíèè 
óâåëè÷èòü ëè÷íóþ ðåëèãèîçíîñòü. Â ýòîì — îäíî èç ãëàâíûõ îòëè÷èé ñòàðîé 

1 Sherkat D.E. Embedding religious choices: integrating preferences and social constraints into rational choice 
theories of religious behavior // Rational Choice Theory and Religion: Summary and Assessment / Ed. by 
L.A. Young. — N.Y.: Routledge, 1997. — P. 65-86.
2 Ñì.: Handbook of the Sociology of Religion / Ed. M. Dillon. — Cambridge: Cambridge University Press, 
2003.
3 Òåðìèí ïðèìåíåí â òîì ñìûñëå, ÷òî â òàêîì îáùåñòâå áóäóò ðàçëè÷àòüñÿ ðåëèãèîçíûå è ñâåòñêèå 
èíñòèòóòû, è îñíîâíûå ñôåðû æèçíè — îò ñåìåéíîé äî ïîëèòè÷åñêîé, — áóäóò ñâÿçàíû ñ ðåëèãèîç-
íûìè ñèìâîëàìè.
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ïàðàäèãìû îò íîâîé. Â-÷åòâåðòûõ, ÷åì ðåëèãèîçíàÿ ýêîíîìèêà ìåíåå ðåãóëèðó-
åòñÿ è ÷åì îíà áîëåå êîíêóðåíòíà, òåì áîëüøèé óðîâåíü ðåëèãèîçíîñòè áóäåò 
íàáëþäàòüñÿ â îáùåñòâå. Ïëþðàëèçì è êîíêóðåíöèÿ îáû÷íî ñâÿçàíû, íî åñëè 
îíè è íå ñâÿçàíû, èìåííî êîíêóðåíöèÿ ïðèäàåò ñèëû àêòèâíî äåéñòâîâàòü. Ðîä-
íè Ñòàðê ïèøåò1, ÷òî íåïîíèìàíèå ýòîãî ïóíêòà âîçíèêëî èç-çà òîãî, ÷òî, íå 
èìåÿ ïðÿìûõ ñïîñîáîâ èçìåðåíèÿ êîíêóðåíöèè, ìû âûíóæäåíû èñïîëüçîâàòü 
èçìåðåíèå ïëþðàëèçìà êàê ïîêàçàòåëü êîíêóðåíöèè. Òåì íå ìåíåå, ïîäíèìàÿñü 
âûøå îïðåäåëåííîãî óðîâíÿ, ïëþðàëèçì ñòàíîâèòñÿ ÷ðåçìåðíûì, íåñìîòðÿ íà 
òî, ÷òî òåîðåòè÷åñêè ìàêñèìàëüíîå ðàçíîîáðàçèå äîñòèãàåòñÿ, êîãäà êàæäûé 
÷ëåí îáùåñòâà ïðèíàäëåæèò ê êàêîé-ëèáî èíäèâèäóàëüíîé öåðêâè. Èññëåäîâà-
íèÿ îáíàðóæèëè, ÷òî ñóùåñòâóåò íåêîå êðèòè÷åñêîå çíà÷åíèå óðîâíÿ ïëþðàëèç-
ìà — «ïîòîëîê», — ïðåâûøåíèå êîòîðîãî óæå íèêàê íå ñêàçûâàåòñÿ íà ïîêàçà-
òåëÿõ âîâëå÷åííîñòè èíäèâèäà â ðåëèãèîçíóþ æèçíü Ýòîò óïîð íà êîíêóðåíöèè 
òàêæå óêàçûâàåò, ÷òî íåáîëüøèå ðåëèãèîçíûå ãðóïïû áóäóò áîëåå àêòèâíûìè, è 
áóäóò èìåòü òåì áîëåå ïðèâåðæåííûõ ñòîðîííèêîâ, ÷åì ìåíüøóþ äîëþ ðûíêà 
îíè çàíèìàþò. Òàê, íàïðèìåð, êàòîëè÷åñêèå ãðóïïû áóäóò áîëåå àêòèâíû â Êè-
òàå, ÷åì â êàòîëè÷åñêîì îáùåñòâå. Íàêîíåö, â-ïÿòûõ, äàæå òàì, ãäå êîíêóðåíöèÿ 
îãðàíè÷åíà, ðåëèãèîçíûå ôèðìû ìîãóò äåìîíñòðèðîâàòü âûñîêèé óðîâåíü ðå-
ëèãèîçíîñòè â òîì ñëó÷àå, åñëè ýòè ôèðìû ñëóæàò îñíîâíûìè ïîñðåäíèêàìè â 
êàêîì-ëèáî ñîöèàëüíîì êîíôëèêòå. Â òàêèõ ñëó÷àÿõ ðåëèãèîçíàÿ èäåíòè÷íîñòü 
íåîòäåëèìà îò ãðóïïîâîé èäåíòèôèêàöèè, êàê ýòî ïðîèñõîäèò, íàïðèìåð, â ñîâ-
ðåìåííîé Èðëàíäèè.

Â êà÷åñòâå îáùåãî ïðèìåðà òîãî, êàê ðàáîòàåò ìîäåëü ðàöèîíàëüíîãî âûáî-
ðà, â êíèãå Ôèíêà è Ñòàðêà ïðèâîäèòñÿ èçìåíåíèå ðåëèãèîçíîé ñèòóàöèè â Ëàòèí-
ñêîé Àìåðèêå2. Â òå÷åíèå ÷åòûðåõ ñòîëåòèé êàòîëè÷åñêàÿ öåðêîâü â ýòîì ðåãèîíå 
ïîëó÷àëà îò ãîñóäàðñòâà ôèíàíñîâóþ è çàêîíîäàòåëüíóþ ïîääåðæêó, áëàãîäàðÿ 
÷åìó ðàñïðîñòðàíèëà ñâîå âëèÿíèå íà ìíîãèå ñîöèàëüíûå èíñòèòóòû. Íî ê êîí-
öó XIX âåêà âî ìíîãèõ ðåñïóáëèêàõ ïîÿâèëèñü ðåôîðìàòîðñêèå äâèæåíèÿ. Îíè 
ÿâèëèñü ïðè÷èíîé òîãî, ÷òî â ýòèõ ãîñóäàðñòâàõ âîçíèêëè íîâûå öåðêâè, õîòÿ êà-
òîëèöèçì âñå åùå îñòàâàëñÿ îñíîâíîé ñèëîé. Ê 30-ì ãîäàì XX âåêà â Ëàòèíñêîé 
Àìåðèêå óâåëè÷èâàåòñÿ ÷èñëî îáúåäèíåíèé åâàíãåëüñêèõ õðèñòèàí-áàïòèñòîâ, 
à ëèäåðñòâî êàòîëè÷åñêîé öåðêâè ïîñòåïåííî ñõîäèò íà íåò, êàê è, ñîîòâåòñòâåí-
íî, åå ãîñóäàðñòâåííàÿ ïîääåðæêà. Ñëåäñòâèåì òàêîãî ïîñòåïåííîãî ñîêðàùåíèÿ 
ñòàëî óâåëè÷åíèå ÷èñëà ðàçëè÷íûõ äåíîìèíàöèé, ÷òî, â ñâîþ î÷åðåäü, ïîâëèÿëî 
íà óìåíüøåíèå çàòðàò íà âñòóïëåíèå â êàêóþ-ëèáî èç íèõ. Â ðåçóëüòàòå òàêîé 
êîíêóðåíöèè öåðêâè ñòàëè ïðèáåãàòü ê àãðåññèâíûì ìàðêåòèíãîâûì õîäàì äëÿ 
ïðèâëå÷åíèÿ íåîôèòîâ. È, ÷åì áîëüøå â îáùåñòâå ñòàíîâèëîñü áàïòèñòîâ, òåì 
áîëåå àêòèâíî êàòîëè÷åñêàÿ öåðêîâü âêëþ÷àëàñü â êîíêóðåíòíóþ áîðüáó3.

Òàêèì îáðàçîì, ñðàâíèâàÿ äâå òåîðèè, ìû ìîæåì ãîâîðèòü î íåñêîëüêèõ 
îñíîâíûõ îòëè÷èÿõ. Òåîðèÿ ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà ñ÷èòàåò ðåëèãèþ íå ýïèôå-
íîìåíîì, ðåàëüíûå îñíîâàíèÿ êîòîðîãî äîëæíû áûòü âñêðûòû, à ôåíîìåíîì, 
êîòîðûé äåéñòâóåò ñàì ïî ñåáå. Åñëè òåîðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè îïðåäåëÿëà ðåëèãèþ 
êàê îïèóì íàðîäà, òî íîâàÿ òåîðèÿ óêàçûâàåò íà òî, ÷òî ðåëèãèÿ ÷àñòî áûâàåò 
ìîùíîé ïîáóäèòåëüíîé ñèëîé, âäîõíîâëÿþùåé ìíîãèõ ëþäåé. Âìåñòî òîãî ÷òîáû 
ñâÿçûâàòü ðåëèãèþ ñ èððàöèîíàëüíûìè êîãíèòèâíûìè ïðîöåññàìè, íîâàÿ ïà-

1 Stark R., Iannaccone L. A Supply-Side Reinterpretation of the Secularization of Europe // Journal for the 
Scientific Study of Religion. — ¹33 (1994).
2 Finke R., Stark R. The Dynamics of Religious Economies // A Handbook of the Sociology of Religion / Ed. by 
M. Dillon. — Cambridge: Cambridge University Press, 2003. — P. 100-104.
3 Stark R. Do Catholic Societies Really Exist? // Rationality and Society. — ¹4 (1992), p. 261-271.
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ðàäèãìà ãîâîðèò î ðåëèãèè êàê î ðàöèîíàëüíîì, èíñòðóìåíòàëüíîì è, â íåêîòî-
ðîé ñòåïåíè, íàó÷íîì ìûøëåíèè. Â ïðîòèâîïîëîæíîñòü òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, 
óáåæäàþùåé â ïðåâîñõîäñòâå ïîääåðæèâàåìîé ãîñóäàðñòâîì öåðêâè, òåîðèÿ ðà-
öèîíàëüíîãî âûáîðà äîêàçûâàåò, ÷òî îòñóòñòâèå ãîñóäàðñòâåííîé ðåãóëÿöèè â 
ýòîì âîïðîñå è óâåëè÷åíèå êîíêóðåíöèè óâåëè÷èâàåò ðåëèãèîçíóþ àêòèâíîñòü. 
Íàêîíåö, íå ñòàðàÿñü îáúÿñíèòü òîãî, êàê ñîâðåìåííîñòü ïîðîæäàåò íåèçáåæ-
íûé óïàäîê ñïðîñà íà ðåëèãèþ, íîâàÿ ïàðàäèãìà ïûòàåòñÿ îáúÿñíèòü ðåëèãèîç-
íóþ æèçíü, èñõîäÿ èç ýêîíîìè÷åñêîãî ïðåäëîæåíèÿ.

Îñòàëîñü îñâåòèòü ïîñëåäíèé ïóíêò: âîïðîñ î êðèòèêå òåîðèè ðàöèîíàëüíî-
ãî âûáîðà ñî ñòîðîíû òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè. Îñòàíîâèìñÿ, ïðåæäå âñåãî, íà òå-
îðåòè÷åñêèõ âîçðàæåíèÿõ. Îäíîé èç îñíîâíûõ ñëàáîñòåé ýòîé ìîäåëè ñ÷èòàåòñÿ 
èñïîëüçîâàíèå òåîðèè êîìïåíñàòîðîâ. Ðàññìîòðèì åå ïîäðîáíåå. Êàê èçâåñòíî, 
îäíèì èç äîïóùåíèé, ëåæàùèõ â îñíîâå òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà, ÿâëÿåòñÿ 
æåëàíèå ëþäåé ïîëó÷àòü âîçíàãðàæäåíèÿ [reward] çà ñâîþ äåÿòåëüíîñòü, íî, ïîñ-
êîëüêó èíîãäà òàêèå âîçíàãðàæäåíèÿ èëè ðåäêè, èëè âîâñå íåâîçìîæíû, òî ëþäè, 
âèäÿ íåäîñòèæèìîñòü ñâîåé öåëè, äîâîëüñòâóþòñÿ êîìïåíñàòîðàìè. Ïîýòîìó, 
ïîêà ëþäè ïûòàþòñÿ ïîëó÷èòü ñâåðõúåñòåñòâåííûå âîçíàãðàæäåíèÿ, ñåêóëÿðíûå 
ñèñòåìû áóäóò íå â ñîñòîÿíèè ñîðåâíîâàòüñÿ ñ ðåëèãèîçíûìè, ïîñêîëüêó ïîñ-
ëåäíèå ïðåäëàãàþò âîçíàãðàæäåíèÿ âûñøåãî òèïà. Êîìïåíñàòîðû æå, ñîãëàñíî 
íîâîé ïàðàäèãìå, ýòî íå òîëüêî òî, íà ÷òî ëþäè ãîòîâû òðàòèòüñÿ, ïîëó÷àÿ ÷òî-
ëèáî âçàìåí; ýòî òàêæå è íåêîå îáåùàíèå áóäóùåãî âîçíàãðàæäåíèÿ, è îáúÿñíå-
íèå òîãî, ÷åì îíî ìîæåò îáåñïå÷èâàòüñÿ1. Íî, åñëè ìû ðàññìîòðèì ýòîò òåçèñ ñ 
íåñêîëüêî äðóãîé ñòîðîíû, òî ïîëó÷èòñÿ, ÷òî, áóäó÷è íå â ñîñòîÿíèè ïîëó÷èòü 
âîçíàãðàæäåíèå ñåé÷àñ, ìû ñêîðåå ïðèìåì ïðîñòûå îáåùàíèÿ î êîìïåíñàöèè â 
áóäóùåì, ÷åì îáúÿñíåíèÿ, ÷òî ìû ìîæåì ïîëó÷èòü âîçíàãðàæäåíèå ñåé÷àñ, íî 
ñëåäóÿ íåîáõîäèìûì èíñòðóêöèÿì. Ïîä òàêèì óãëîì çðåíèÿ óòâåðæäåíèå î êîì-
ïåíñàöèÿõ ïðåäñòàåò èçáûòî÷íûì è îáìàí÷èâûì. Òàê æå íåïðîñòî äåëî îáñòîèò 
è ñ êîíöåïöèåé âîçíàãðàæäåíèé. Ñòèâ Áðþñ ïèøåò2, ÷òî â òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî 
âûáîðà ðàáîòàåò î÷åíü ïðîñòàÿ ìîäåëü ïîëó÷åíèÿ è æåëàíèÿ âîçíàãðàæäåíèÿ. 
Êîíêðåòíûå è ñèþìèíóòíûå âîçíàãðàæäåíèÿ æåñòêî îòäåëÿþòñÿ îò äàëåêèõ è 
íåîñÿçàåìûõ, è â ïîíÿòèå «âîçíàãðàæäåíèå» âêëþ÷àåòñÿ òîëüêî ïåðâàÿ ãðóïïà, 
òîãäà êàê î âòîðîé ãîâîðèòñÿ, ÷òî ëþäè ïðèíèìàþò åå òîëüêî â òîì ñëó÷àå, åñëè 
íå ìîãóò äîñòè÷ü êîíêðåòíûõ ðåçóëüòàòîâ. Òàêîå ïîíèìàíèå âåñüìà ìàòåðèàëèñ-
òè÷íî, ïîñêîëüêó ïðåäïîëàãàåò, ÷òî ðåëèãèîçíûå îáåùàíèÿ íå ìîãóò áûòü æå-
ëàííûìè, åñëè òîëüêî èì íåò êàêîãî-ëèáî îñÿçàåìîãî çàìåíèòåëÿ. Ïîëó÷àåòñÿ, 
÷òî äëÿ òåîðåòèêîâ íîâîé ïàðàäèãìû ðåëèãèÿ ïðåäñòàâëÿåòñÿ ëîæíîé ïî ñóùåñ-
òâó, è ìîæåò ñóùåñòâîâàòü òîëüêî êàê êîìïåíñàöèÿ ÷åãî-òî íåäîñòèæèìîãî.

Êàê áûëî ñêàçàíî âûøå, â òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà ñ÷èòàåòñÿ, ÷òî ðå-
ëèãèè ñ âûñîêèì ïåðâîíà÷àëüíûìè èçäåðæêàìè (start-up costs) ïîëüçóþòñÿ óñïå-
õîì â ìåíüøåé ñòåïåíè, ÷åì ðåëèãèè ñ íèçêèìè. Íî âñåì èçâåñòíî, ÷òî ðàííåå 
õðèñòèàíñòâî èìåëî âûñîêèå ïåðâîíà÷àëüíûå èçäåðæêè, òàêæå êàê, íàïðèìåð, 
êâàêåðñòâî, íî äàííûå ðåëèãèîíûå òå÷åíèÿ ñìîãëè âûæèòü; ó íèõ âñåãäà, äàæå â 
ñàìûå æåñòîêèå ãîäû, áûëè íåîôèòû, ÷òî íå óêëàäûâàåòñÿ â òåîðèþ ðàöèîíàëü-
íîãî âûáîðà. Òàêæå è ïîíÿòèå ðåëèãèîçíûõ èíâåñòèöèé íå ñîâñåì îòâå÷àåò, ïî 
ìíåíèþ Áðþñà3, êóëüòóðíîìó ðàçâèòèþ ÷åëîâåêà â ðàìêàõ êàêîé-ëèáî ðåëèãèè. 

1 Stark R., Bainbridge W.S. Toward a Theory of Religion: Religious Commitment // Journal for the Scientific 
Study of Religion. — ¹19 (1980), p. 117.
2 Bruce S. Choice and Religion: A Critique of Rational Choice Theory. — Oxford University Press, 1999. — 
P. 32-35.
3 Ibid.: p. 54-55.
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Ïÿòèäåñÿòèëåòíèé ïðàâîñëàâíûé ñâÿùåííèê íå ñòàíîâèòñÿ ïîñëåäîâàòåëåì 
Ìóíà íå ïîòîìó, ÷òî îí ìíîãî «çàïëàòèë» ïðàâîñëàâèþ, à, ñêîðåå, ïîòîìó, ÷òî åãî 
äîëãàÿ ñâÿçü ñ ïðàâîñëàâèåì ñäåëàëà åãî íåâîñïðèèì÷èâûì ê ìóíèòñêîé ïðîïî-
âåäè. Ñîáñòâåííî, ýòà íåâíèìàòåëüíîñòü è íåêîòîðîå íèâåëèðîâàíèå ðîëè ÷åëî-
âå÷åñêîé êóëüòóðû è èñòîðèè ðåëèãèîçíûõ âçãëÿäîâ, ñîñòàâëÿåò åùå îäíó âàæ-
íóþ ñòîðîíó êðèòèêè íîâîé ïàðàäèãìû. Ëþäè, ïðèíàäëåæàùèå òåì èëè èíûì 
öåðêâÿì, è âåðîâàíèÿ, êîòîðûå ýòè öåðêâè ïðåäëàãàþò, îöåíèâàþòñÿ â äàííîé 
òåîðèè êàê àâòîìîáèëè èëè õîëîäèëüíèêè, ñîçäàþùèå ïðåäëîæåíèÿ â îòâåò íà 
ñïðîñ íà ýòè òîâàðû. Ïðîáëåìà â òîì, ÷òî ëþäè è èõ ðåëèãèîçíûå ïðåäïî÷òåíèÿ 
íå ÿâëÿþòñÿ òàêèìè æå òîâàðàìè, à, ñëåäîâàòåëüíî, èõ âçàèìîîòíîøåíèÿ íåëüçÿ 
îïèñàòü ïðè ïîìîùè òîëüêî ýêîíîìèêè.

Áîëåå òîãî, èíòåðïðåòàöèÿ òåîðåòèêàìè íîâîé ïàðàäèãìû ïðèâëåêàåìûõ 
èìè ñîöèîëîãè÷åñêèõ èññëåäîâàíèé òàêæå ñ÷èòàåòñÿ, íà âçãëÿä êðèòèêîâ, íå-
óäîâëåòâîðèòåëüíîé. Ìàðê ×àâåñ [Mark Chaves] è Ôèëèïï Ãîðñêè [Philipp Gorski] 
ïðîâåëè èññëåäîâàíèå1, â ðåçóëüòàòå êîòîðîãî îáíàðóæèëîñü, ÷òî ýìïèðè÷åñêèå 
ñâèäåòåëüñòâà íå ïîääåðæèâàþò óòâåðæäåíèÿ î ïîëîæèòåëüíîé êîððåëÿöèè 
ðåëèãèîçíîãî ïëþðàëèçìà è ðåëèãèîçíîé ïàðòèöèïàöèè. Îíè íàøëè äâàäöàòü 
øåñòü îïóáëèêîâàííûõ ñòàòåé è ãëàâ â êíèãàõ ïî ýòîìó âîïðîñó. Ðåçóëüòàò îêà-
çàëñÿ íåîæèäàííûì: 69% âñåõ èññëåäîâàíèé ãîâîðèëè îá îòðèöàòåëüíîé èëè 
íóëåâîé êîððåëÿöèè, òîãäà êàê î ïîëîæèòåëüíîé — âñåãî 31% ðàáîò, ÷òî äàåò â 
íàñòîÿùåå âðåìÿ ïèùó äëÿ íîâîé êðèòèêè è îñíîâàíèå äëÿ ïðîâåäåíèÿ íîâûõ 
èññëåäîâàíèé.

Òàêèì îáðàçîì, ïîñëå ðàññìîòðåíèÿ îñíîâíûõ íàïðàâëåíèé êðèòèêè íîâîé 
ïàðàäèãìû, íàøà ñòàòüÿ ñäåëàëà êðóã â êîìïîçèöèè, ðàññìîòðåâ òåîðèþ ñåêóëÿ-
ðèçàöèè, åå êðèòèêó, òåîðèþ ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà è êðèòè÷åñêèå çàìå÷àíèÿ 
ê íåé, âñëåäñòâèå ÷åãî ëîãè÷åñêè ïîäîøëà ê ñâîåìó çàêëþ÷åíèþ.

Çàêëþ÷åíèå
Ðàññìîòðåííûå â ñòàòüå ñîâðåìåííûå ñîöèîëîãè÷åñêèå òåîðèè ðåëèãèè ÿâ-

ëÿþòñÿ ëèäèðóþùèìè. Ýòî íå çíà÷èò, ÷òî äðóãèõ òåîðèé íåò, îíè åñòü2, íî îíè 
íå âûçûâàþò òàêèõ äèñêóññèé, êðîìå òîãî, ïî èõ ïîâîäó íàïèñàíî íå òàêîå êîëè-
÷åñòâî ðàáîò, êàê â çàùèòó, òàê è â îïðîâåðæåíèå. Â ñâÿçè ñ ýòèì, íàøà ñòàòüÿ êà-
ñàåòñÿ ïðåæäå âñåãî äâóõ òåîðèé: òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè è òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî 
âûáîðà. È ïåðâàÿ, è âòîðàÿ òåîðèè ïðåòåíäóþò íà ïîëíîå îáúÿñíåíèå è îïèñàíèå 
ðåëèãèîçíîãî ôåíîìåíà. Êàê íàì êàæåòñÿ, ñòàòüÿ äîñòàòî÷íî ÿñíî ïîêàçàëà ïëþ-
ñû è ìèíóñû êàæäîé èç òåîðèé, è òî, ÷òî íè îäíà èç íèõ íå ìîæåò ðàññìàòðèâàòü-
ñÿ â àáñîëþòíîì êëþ÷å. Òàê, ãèïîòåçû òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà ãîâîðÿò î 
òîì, ÷òî ãëóáîêàÿ ðåëèãèîçíîñòü âñå åùå âîçìîæíà â ñîâðåìåííîì ìèðå ñ åãî 
ïëþðàëèçìîì è îãðîìíûì êîëè÷åñòâîì àëüòåðíàòèâ, è ýòîìó òåçèñó íåëüçÿ îò-
êàçàòü â òîì, ÷òî îí äåéñòâèòåëüíî îòðàæàåò ñóùåñòâóþùóþ ñèòóàöèþ. Ñ äðóãîé 
ñòîðîíû, ãèïîòåçû òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè ãîâîðÿò, ÷òî ðåëèãèÿ â ñîâðåìåííîì 
ìèðå, ïî ñðàâíåíèþ ñ XVI èëè XVII âåêàìè, èãðàåò ãîðàçäî ìåíüøóþ ðîëü â îá-
ùåñòâåííîé æèçíè, è ýòîò òåçèñ òàêæå íåâîçìîæíî îñïîðèòü. Íóæíî åùå ðàç 
îãîâîðèòüñÿ, ÷òî íîâàÿ òåîðèÿ — ýòî íå ïðîñòî ïðîòèâîïîëîæíîñòü ñòàðîé. Òåî-
ðèÿ ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà íå íàñòàèâàåò íà òîì, ÷òî ïîëîæåíèå ðåëèãèè âñåãäà 
áóäåò òîëüêî óëó÷øàòüñÿ, îñíîâûâàÿñü íà ïðèìåðå ÑØÀ; îíà îòâåðãàåò ïðåäïî-

1 Chaves M., Gorski P.S. Religious Pluralism and Religious Participation // Annual Review of Sociology. — 
2001.
2 Gorski P.S. Historicizing the Secularization Debate: An Agenda for Research // A Handbook of the Sociology 
of Religion / Ed. by M. Dillon. — Cambridge: Cambridge University Press, 2003. — P. 110-123.



44

ëîæåíèÿ åâðîïåéñêèõ ó÷åíûõ î äàâíî ïðîäîëæàþùåìñÿ óïàäêå ðåëèãèè. Íå ÿâ-
ëÿÿñü òåîðèåé ðàöèîíàëüíîé ðåëèãèîçíîé ìîòèâàöèè èëè ýñõàòîëîãè÷åñêèì 
âèäåíèåì, íîâàÿ ïàðàäèãìà ïðåäëàãàåò ðåøåíèå âîïðîñà î ìåñòå ðåëèãèîçíûõ 
èíñòèòóòîâ â àìåðèêàíñêîì îáùåñòâå êàê åãî èíòåãðàëüíîé ÷àñòè. Ïðè÷åì òåî-
ðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè íå ÿâëÿåòñÿ ôàëüøèâîé, ëîæíîé èëè îáìàííîé; ïàðàäèãìû 
âîîáùå íå áûâàþò ôàëüøèâûìè, à îáëàäàþò áîëüøåé èëè ìåíüøåé ñòåïåíüþ 
óáåäèòåëüíîñòè. Îíà ïðîñòî áîëåå ïðàâäîïîäîáíà â Åâðîïå. Òàêèì îáðàçîì, ñêî-
ðåå íóæíî ãîâîðèòü íå îá èñòèííîñòè îäíîé òåîðèè, à î âîçìîæíîñòè öåëîñòíî-
ãî îïèñàíèÿ ôåíîìåíà ðåëèãèè ñèëàìè âñåãî êîíöåïòóàëüíîãî êîì ïëåêñà ñîöè-
îëîãè÷åñêèõ òåîðèé ðåëèãèè.




