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Аннотация
Статья посвящена обоснованию тезиса о необ-

ходимости вернуть социальные науки к исследо-
ванию сакрального. Отмечается особое значе-

ние ценностной проблематики для современной 
России: социально-политическое обращение к 

традиционным ценностям требует адекватного 
академического подкрепления. Разбираются 

непродуктивные установки социальных исследо-
ваний, которые затрудняют обращение социоло-
гии к ценностной и религиозной проблематике: 

секуляристский и позитивистский дискурс. На 
примере фундаментальных исследований 

Р. Отто и Э. Дюркгейма обозначаются конструк-
тивные примеры обращения к сакральному в 

науках об обществе. Ставится задача обеспече-
ния баланса качественных и количественных 

методов исследований религии.
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Вопрос о ценностях относится к фунда-
ментальными основаниям гуманитарного 
знания, и сегодня он поднимается доста-
точно часто в самых разных контекстах. Во 
многом он вызван осознанием необходи-
мости сохранить, поддержать и обеспечить 
связь сегодняшних и будущих поколений 
россиян с нашим прошлым, бережно хра-
нящим как болезненные и оттого особен-
но ценные уроки, так и моменты триумфа, 
великих свершений и открытий, которые 
поныне позволяют гражданину России ис-
пытывать обоснованную гордость за свое 
Отечество. Именно для этих целей в рам-
ках государственной политики Российский 
Федерации реализуется комплекс мер по 
сохранению и укреплению традиционных 
российских духовно-нравственных ценно-
стей, которые должны обеспечить эффек-
тивное противодействие антигуманным по 
своей сути ценностным установкам, которые 
транслируются социокультурной системой 
Запада. Российские ценности, таким обра-
зом, должны выполнять роль своего рода 
противовеса. Это духовные маяки, которые 
связывают наш многонациональный народ 
как в пространстве, так и во времени. К та-
ким ценностям юридически сегодня отно-
сят: «жизнь, достоинство, права и свободы 
человека, патриотизм, гражданственность, 
служение Отечеству и ответственность за 
его судьбу, высокие нравственные идеалы, 
крепкую семью, созидательный труд, прио-
ритет духовного над материальным, гума-
низм, милосердие, справедливость, коллек-
тивизм, взаимопомощь и взаимоуважение, 
историческую память и преемственность 
поколений, единство народов России»1. Этот 
перечень едва ли является полным и окон-
чательным, — скорее, он фиксирует важ-
ное направление дальнейшей работы по 
экспликации и воспроизводству культурно-
смыслового ядра российской цивилизации, 
требующего понимания ценностных осно-
ваний и ответственного отношения к ним. 

Заметим особо, что традиционные рос-
сийские ценности неотъемлемо связаны с 
судьбой традиционных конфессий России — 
христианства, ислама, буддизма, иудаизма. 
Признание этой связи означает, что разго-
вор о ценностях в значительной степени 
связан с разговором о религиях, которые в 
своей истории и современности воплощают 
в наибольшей полноте сакральную сторону 
жизни человека и общества. 

1 Ст. 5 Указа Президента РФ от 09.11.2022 N 809 
«Об утверждении Основ государственной поли-
тики по сохранению и укреплению традиционных 
российских духовно-нравственных ценностей».
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Россия, как и многие другие страны ока-
зывается сегодня перед лицом больших вы-
зовов — «объективно требующих реакции 
со стороны государства совокупности про-
блем, угроз и возможностей, сложность и 
масштаб которых таковы, что они не могут 
быть решены, устранены или реализованы 
исключительно за счет увеличения объема 
используемых ресурсов»1. Среди таких слож-
ных и масштабных вызовов все более возра-
стающая геополитическая нестабильность 
и трансформация прежнего миропорядка, 
проблемы экологии и демографии, вопросы 
продовольственной и энергетической без-
опасности и пр. Проблемы общие, но спосо-
бы их решения очевидно различаются и во 
многом зависят от тех идеологических уста-
новок и ценностного фундамента, который 
позволит консолидировать общество в пои-
ске новых целей развития. Большие вызовы 
требуют от нас самого пристального внима-
ния к проблематике ценностей как таковой, 
а вместе с ним — к серьезному пересмотру 
социального знания, вплоть до его базовых 
методологических принципов. Когда дело 
касается ответа на вопросы о фундаменталь-
ных основаниях жизни человека и общества, 
социальные науки обнаруживают свою сла-
бость и как будто стыдливо избегают таких 
вопросов, сводя исследование ценностей к 
чисто количественным данным сомнитель-
ного происхождения и ценности — пересче-
ту ответов респондентов на разнообразные 
опросные листы, построенные зачастую на 
бесцеремонных политических и идеологи-
ческих спекуляциях. Между тем, масштабное 
и систематическое обращение социальных 
наук к качественным исследованиям ценно-
стей может стать основой для подлинного 
научного прорыва, стоит только отказаться 
от тех замаскированных под «научную ме-
тодологию» идеологических установок, ко-
торые завели ее в тупик. 

Первой такой установкой можно счи-
тать идеологию секуляризма (предполага-
ющую антиклериклизм и атеизм, но не ис-
черпываемую этими установками), которая 
безальтернативно предлагает нам сводить 
религию к набору социальных фактов и по-
нимать историческую динамику религии в 
Новое время как линейный однонаправлен-
ный процесс все большего вытеснения ре-
лигии на периферию общественной жизни. 
В этом смысле идеология секуляризма при-
обретает характер «академической ортодок-

1 Пп. б п. 4 Стратегии научно-технологического 
развития Российской Федерации, утвержденной 
Указом Президента Российской Федерации от 28 
февраля 2024 г. № 145.

сии» и «самоисполняющегося пророчества» 
[2, c. 87-88], в том числе, благодаря много-
численным количественным исследованиям 
в социологии, которые, действительно, по-
зволяют зафиксировать, например, сокра-
щение числа посетителей церковных служб 
или размеров пожертвований. Следует ли 
из этих цифр с необходимостью какой-то 
глобальный вывод о религии и ценностях? 
Скорее, нет. Секуляристские пророчества 
сбываются в уме исследователей скорее от-
того, что их подпитывает богатая интеллек-
туальная традиция: для Западной Европы, 
по меньшей мере, с XVIII века становится 
правилом хорошего тона предвосхищать 
скорый и неотвратимый конец религии [14, 
c. 7-34]. Ее хоронят французские просвети-
тели, которые отчего-то убедили себя в том, 
что религия — это всего лишь набор власт-
ных практик, основывающихся на невеже-
стве народных масс. Так, Гольбах в своем 
сочинении «Система природы» страстно 
обличает религию, определяя ее как «закон 
некоторого необходимого существа или же 
необходимость, преподанная невежествен-
ным и малодушным существам» [3, с. 233]. 
В XIX веке сначала Фейербах, а затем и мар-
ксисты предлагают понимать религию как 
естественную защиту от страха перед при-
родой или угнетенного социально-эконо-
мического положения. Энгельс в «Анти-Дю-
ринге», рассуждая о монотеизме, заявляет, 
что «в этой удобной для использования и ко 
всему приспособляющейся форме религия 
может продолжать свое существование как 
непосредственная, то есть эмоциональная 
форма отношения людей к господствующим 
над ними чуждым силам, природным и об-
щественным, до тех пор, пока люди факти-
чески находятся под властью этих сил» [13, 
с. 322]. Фрейд вскрывает «невротическую 
природу» религиозного опыта и на этом ос-
новании предвосхищает вытеснение свя-
щенника психоаналитиком: «в конечном 
счете ничто не может противостоять разуму 
и опыту, а религия слишком явно противо-
речит им обоим. Очищенные религиозные 
идеи тоже не избегнут этой судьбы, пока 
они ещё будут стараться сберечь что-то от 
утешительности религии» [10, с. 63]. Все 
движется путем, намеченным позитивист-
ским проектом О. Конта, грезившего о се-
кулярной религии, поклоняющейся науке и 
«Человечеству» как ее цели: «Подобная мис-
сия доставляет реальной науке неизвестные 
ей доселе величие и прочность, так как она 
одна только позволяет нам познать природу 
и состояние подлинного Великого Существа, 
поклонение которому должно направлять 
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все наше существование» [7, с. 151–152]. 
Пусть эта идея реализовалась не в столь 
наивной буквальной форме, как виделось 
О. Конту, возвещавшему грядущее превра-
щение ученых в «жрецов Человечества», 
правящих миром равно в области полити-
ческой системы, знания и морали, все же 
сложно отрицать, что в современном мире 
наука действительно превратилась в своего 
рода квази-религиозный институт. 

Примечательно, что с высоты века ны-
нешнего такие секуляристские пророчества 
европейских авторов XVIII–XIX столетия нель-
зя назвать заведомо ложными. Конечно, в 
их суждениях о религии есть доля правды — 
в самом деле, было бы нелепо отрицать и 
связь религии с политикой, и ее психологи-
ческие и социальные корни. Ошибка здесь, 
как учат нас последние десятилетия, в гру-
бом редукционизме, сводящем религию и ее 
сущность к какому-то одному аспекту жизни 
человека и общества, и неправомерным обо-
бщениям. Там, где секуляристская установ-
ка требует видеть общий упадок религии, в 
действительности если и можно рассмотреть 
какой-то линейный процесс, то только дех-
ристианизации Западной Европы, — про-
цесс локальный, а вовсе не глобальный. 
Его эффекты хорошо видны сегодня в на-
вязываемой Западом повестке, но стоит 
только выйти за пределы западноевропей-
ской цивилизации, как мы тут же убедимся 
в неуклюжести секуляристских построений, 
например, на материале арабо-мусульман-
ского мира или стран Юго-Восточной Азии, 
где сама идея секуляризма является мало-
понятной ввиду отсутствия в этих культурах, 
например, самого различения религиозно-
го и нерелигиозного пространств. Так, еще 
в 1964 году канадский теолог и исламовед 
У. К. Смит в своем программном сочинении 
«Значение и конец религии: новый подход 
к религиозным традициям человечества» 
[15] обосновывал тезис о неприменимости 
западного христианского понятия «религия» 
к исламским культурам, которые на уровне 
языковой картины мира не проводят разли-
чения между «религиозным» и «светским». 
Сходной позиции об уникальной целостно-
сти ислама придерживается сегодня акаде-
мик РАН А. В. Смирнов [9, c. 16].

Упомянутому выше Огюсту Конту мы, 
судя по всему, обязаны второй болезненной 
установкой: научное знание должно избе-
гать метафизических абстракций и опирать-
ся только на проверяемое знание. «Если, 
вопреки деятельным факторам беспоряд-
ка, практическая нравственность реально 
улучшилась, то этот счастливый результат 

не может быть приписан теологическому 
мышлению, превратившемуся тогда, напро-
тив, в опасную разрушительную силу; мы им 
обязаны по существу, возрастающему влия-
нию положительного мышления, сильного 
уже в своей стихийно возникающей форме, 
в виде всеобщего здравого смысла, мудрые 
внушения которого способствовали естест-
венному стремлению нашей прогрессивной 
цивилизации целесообразно бороться с 
различными заблуждениями, преимущест-
венно же с заблуждениями, вытекавшими 
из религиозных шатаний» [6, с. 171–172], — 
пишет Конт. Сам он, как мы помним, стро-
ит проект наук об обществе по аналогии с 
физикой. По иронии за прошедшие 200 лет 
физика изменилась до неузнаваемости, а 
вот социология так и пытается быть похо-
жей на «точную науку» классической эпохи 
торжества «позитивного» знания. В XX в. фи-
зики отказались от наивного механицизма, 
открытие микромира и принципа неопре-
деленности существенно усложнили наши 
представления о Вселенной, ее фундамен-
тальной антиномичности и невозможности 
ее описания простыми формулами. А что 
же общество и человек? Признание их ан-
тиномичности, сложности и несводимости к 
простым формулам как будто вызывает се-
рьезные затруднения в социальных науках 
и пока оценивается лишь как интервенции 
иррационализма на территорию строгого 
рационально-эмпирического знания, — 
интервенции практически неизбежные, но 
методологически осуждаемые и не находя-
щие приемлемой формы и поддержки про-
фессионального сообщества. В этой связи 
представляется важным восстановить, в том 
числе, в институциональном плане связь эм-
пирической социологии с социальной фи-
лософией. Последняя могла бы служить, по 
меньшей мере, методологическим ревизо-
ром, указывающим на мировоззренческую 
обусловленность, а местами и откровенную 
ангажированность социологического иссле-
довательского аппарата.

Социология как таковая стесняется раз-
говоров о религии, предпочитая рассма-
тривать ее как музейный артефакт, по не-
доразумению представленный в актуальной 
повседневности. Однако стоит лишь нена-
долго отказаться от таких установок, как мы 
увидим, что религия, вопреки всем прогно-
зам, не только не вытесняется на перифе-
рию общественной жизни, но, напротив, 
вполне сохраняет свое значимое присутст-
вие в тех обществах, которые не пренебре-
гают своими традиционными духовными 
ценностями. Там же, где вытеснение тради-
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ционных религий становится частью идео-
логии и государственной политики, религия 
все-равно сохраняется, пусть и в превра-
щенных (а в некоторых случаях и вовсе — 
извращенных) формах, поскольку человек и 
общество, как и раньше, нуждаются в реше-
нии экзистенциальных смысло-жизненных 
вопросов и утешении. Вспомним, кстати, что 
в нашем собственном недавнем прошлом 
также имел место советский эксперимент 
воинствующего атеизма, который, впрочем, 
при ближайшем рассмотрении не был ни 
последовательным, ни, к счастью, эффектив-
ным. Религиозное возрождение, начавшее-
ся в СССР во второй половине 1980-х годов, 
вернуло общественно-политическую роль 
традиционным конфессиям России. Однако 
расплатой за советскую антицерковную по-
литику стал также и бурный рост сектанства: 
множество новодельных религий, в основ-
ном — импортных, выстроились в очередь, 
чтобы утолить духовные потребности рос-
сиян, а на деле — разворошить их ценност-
ные установки и влезть в кошелек. Сфера 
сакрального не может пустовать. Любая по-
пытка ее искусственно разредить приводит 
только к нарушению связи поколений и ме-
ханизмов культурной памяти, распаду цен-
ностной сферы жизни общества, в то время 
как содержательное наполнение этой сферы 
отходит дельцам и шарлатанам. Достаточно 
вспомнить как в начале 1990-х годов улицы 
российских городов были увешаны реклам-
ными листовками печально известного «Бе-
лого братства» и «Аум синрикё», а в эфирах 
телевизионных каналов стали появляться 
целители и гадатели всех мастей.

Обращение социальных наук к религии, 
таким образом, выглядит совершенно не-
обходимым для продуктивного разговора 
о ценностях. С исторической точки зрения 
именно религия наиболее часто оказыва-
лась средством обоснования ценностей. В 
современном же обществе ценности могут 
все так же обнаруживать свои религиозные 
свойства или даже религиозную природу, 
поскольку разговор о ценностях требует 
от нас выйти за пределы повседневных на-
блюдений и обычного опыта, если только 
не сводить проблему ценностей к наборам 
экономических благ.

В 1917 году немецкий теолог Рудольф 
Отто в своем сочинении «Священное» [8] 
вводит понятие «нуминозное» для обозна-
чения особого иррационального религиоз-
ного опыта, который состоит в переживании 
совершенной инаковости по сравнению с 
опытом повседневным. Заметим, что рас-
суждения немецкого теолога начинаются с 

объяснения категории «священное» через 
апелляцию к ее ценностному ядру: «Осоз-
нание и признание чего-либо “священным” 
является в первую очередь своеобразной 
оценкой, которая осуществляется так толь-
ко в религиозной области. Правда, она тут 
же переходит и в другие области, напри-
мер, в область этики <…>» [8, с. 11]. Р. Отто 
предпринимает очередную академическую 
попытку разорвать эту, на первый взгляд, 
очевидную и единственную связь идеи 
«священного» с нравственностью. Он пред-
лагает использовать слово «нуминозное» 
для более фундаментального и не утили-
тарного определения религии: «было бы 
полезно отыскать какое-то особое наимено-
вание, которое обозначало бы священное 
минус1 его нравственный момент и, стоит 
сразу добавить, минус его рациональный 
момент вообще» [8, с. 12]. В действительнос-
ти наш интерес к религии не столько в ее 
нравственных поучениях (в конце концов, 
в современных реалиях обосновать необ-
ходимость быть приличным человеком в 
обществе можно не только религиозными 
аргументами), сколько в этом ее иррацио-
нальном, может быть даже мистическом со-
держании, том особом опыте, который рели-
гия привносит в культуру, жизнь общества и 
человека и который никак не укладывается 
в узкие рамки эмпирически проверяемого 
знания.

Концепция Отто в первой половине 
XX столетия стала одним из ключевых тро-
пов феноменологических исследований ре-
лигии, которые будут стремиться усмотреть 
за многообразием конфессиональных вари-
аций некоторые устойчивые формы религи-
озного опыта и представлений. Хотя проект 
феноменологии религии и был, в конечном 
счете, подвергнут ожесточенной критике за 
теологическую установку, его популярность 
в первой половине XX века дает нам пример 
продуктивной попытки качественного, а не 
количественного обращения к религии в 
социальных науках. Вспомним, например, 
М.Элиаде — румынского религиоведа, фе-
номенолога религии, чьи труды по истории 
и теории религии остаются поныне при-
знанной классикой. Одно из его классиче-
ских сочинений — «Священное и мирское» 
написано буквально по следам Р. Отто с 
принципиальной авторской оговоркой: «в 
нашей книге мы избрали другой путь: мы 
стремились представить феномен священ-
ного во всей его сложности, а не только в 
иррациональном аспекте. Нас интересует 
не соотношение рациональных и иррацио-
1 Курсив — Р. Отто.
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нальных элементов в религии, а священное 
во всей его полноте1» [12, с. 17]. 

Признание существования некоторой 
(пусть даже воображаемой) реальности осо-
бого рода, в действительности, позволяет 
нам отойти от механицизма в объяснении 
человека и общества. В обоих случаях за 
внешними наблюдаемыми проявления-
ми мы допускаем существование скрытых 
от непосредственного наблюдения основ 
и долгосрочных структур. Так, И. Кант вы-
являет в человеке ноуменальную сторону, 
которая заключается во внутренней мораль-
ной свободе индивида, а, например, П. Со-
рокин исследует альтруистическую любовь 
как один из скрытых двигателей социальных 
процессов. Ценности как раз и относятся к 
таким сокрытым областям культуры, они 
формируют опорные структуры коллектив-
ной памяти и долгосрочную нормативность. 
В этом смысле ценности в своем истоке но-
сят сакральный характер. 

Дихотомия «сакральное»-«профанное» 
в социальных науках нацелена на терми-
нологическое обозначение двойственной 
природы человека и общества. Так, человек 
как профанное существо погружен в рутину 
повседневности, зависим от собственной те-
лесности, физической природы, склонен к 
удовлетворению низших биологических по-
требностей. Но человек — это и свободное, 
воодушевленное, нравственно совершенст-
вующееся сакральное существо, способное, 
например, к героическому самопожертвова-
нию. Такие проявления человеческого духа 
традиционно исследуются гуманитарными 
науками, но также заслуживают внимания 
и со стороны наук социальных. Наиболее 
известной попыткой ввести в социологию 
разговор о сакральном является концепция 
французского социолога Эмиля Дюркгейма. 
Его фундаментальное сочинение «Элемен-
тарные формы религиозной жизни. Тотеми-
стическая система в Австралии»2 1912 года 
целиком посвящено попытке построить 
универсальную объяснительную модель 
общества через категорию «сакральное». 
Как отмечают исследователи творчества 
Дюркгейма, вопреки устоявшимся на тот 
момент практикам определения сакраль-
1 Курсив — М. Элиаде.
2 Кстати, обратим внимание, что в России долгое 
время не существовало полного перевода этого 
сочинения на русский язык, отчего концепцию 
Дюркгейма зачастую воспринималась и воспро-
изводилась в усеченном объеме. По счастью, в 
2018 году опубликован не один, а сразу два рус-
ских перевода этого фундаментального текста (из-
дательство «Элементарные формы» и ИД «Дело» 
РАНХиГС).

ного через его особенные психологические 
проявления, французский социолог сразу 
задает ценностные рамки интерпретации: 
сакральное — это, своего рода, безусловная 
ценность, то, что обладает свойством не-
обходимости, а оттого превосходит любые 
индивидуальные проявления и обладает си-
лой коллективного принуждения. Дюркгейм 
обращает внимание на принципиальную 
несводимость (и, соответственно, невыво-
димость) сакрального и профанного друг к 
другу: «сакральное и профанное всегда и 
везде рассматриваются человеческим разу-
мом как два различных рода, как два мира, 
между которыми нет ничего общего» [4, с. 
106-107]. Заложенная Дюркгеймом традиция 
социологического реализма заставляет нас 
посмотреть на общество как на самостоя-
тельную реальностью, своего рода, «кол-
лективную душу», субстанцию социального, 
которая не только не сводима к индивиду-
альным душам и волям, но выступает для 
них более общим упорядочивающим нача-
лом. Разработки Э. Дюркгейма нашли свое 
развитие в трудах Т. Парсонса и его социо-
логической школы, в работах Р. Беллы и Дж. 
Александера, однако, кажется, еще не нашли 
своего адекватного воплощения в отечест-
венных социальных исследованиях. 

Отмеченная линия дюркгеймианских ис-
следований — не панацея и не самоцель. 
Она лишь конструктивный пример важности 
и результативности обращения социальных 
наук к проблеме сакрального. Предвосхи-
щая возможную критику, заметим, что такая 
переориентация социальных исследований 
не предполагает ни клерикализации науки, 
ни смешения науки и религии, ни тем более 
вытеснения религией науки3. Речь, прежде 
всего, о ревизии пагубных установок соци-
альных наук и необходимости балансиров-
ки: качественные исследования ценностей, 
укорененных в сакральных областях кол-
лективной жизни, должны иметь столь же 
широкую представленность в актуальных 
исследованиях, что и традиционные коли-
чественные исследования. Современная 
ситуация требует от нас внимательного от-
ношения к «другим», инаковость и близость 
которых не могут быть сведены к чисто ко-
личественным, плоским различиям, — так, 
как на этот вопрос смотрят, например, иде-
3 Вспомним, какую оголтелую критику, в особен-
ности, от представителей естественно-научных 
дисциплин, вызвало, в сущности, довольно без-
обидное наблюдение первого в России кандидата 
теологических наук протоиерея Павла Хондзин-
ского о методологическом значении личного ду-
ховного опыта исследователя в его диссертации, 
защищенной в 2017 году.
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ологи Всемирного исследования ценностей 
и авторы учебников по «демократизации» 
Р. Инглхарт и К.Вельцль.1 

В конце концов, уважительное принятие 
религиозных точек зрения на устройство 
человека и общества представляют собой 
важный способ обеспечения и укрепления 
социальной солидарности. Как замечает не-
мецкий философ Ю. Хабермас, «тенденция к 
распространению натуралистических кар-
тин мира, с другой стороны, наталкивается 
на неожиданную ревитализацию, а также на 
происходящую во всем мире политизацию 
религиозных сообществ и верований» [11, 
с. 7]. В этом смысле рассмотрение религии 
как музейного артефакта или странного и 
вредного атавизма не соответствует ни ре-
альной роли религиозных сообществ, ни 
актуальной востребованности религиоз-
ных объяснений и комментариев там, где 
обычные люди сталкиваются со спорными 
и сложными для себя ситуациями субъек-
тивного выбора. А эти ситуации выбора, 
как правило, имеют непосредственное от-
ношение к проблеме ценностей.

Из сказанного предлагаем сделать вы-
вод о том, что в нынешних обстоятельствах 
перед лицом беспрецедентных больших 
вызов отечественным социальным иссле-
дователям надлежит обратить самое при-
стальное внимание на неэмпрические обла-
сти общественной жизни: стряхнуть пелену 
очевидно ошибочных и контрпродуктивных 
установок, перестать довольствоваться су-
ждениями по верхам и наконец набраться 
смелости нырнуть в глубину. Именно там, на 
глубине продуктивно работали Э. Дюркгейм 
и М. Элиаде и еще целый ряд исследовате-
лей, обращавших внимание на экстраорди-
нарное значение сакральных и священных 
областей для понимания и прогнозирова-
ния жизни общества и индивида. Именно 
там, в неэмпирических глубинах социаль-
ного укореняются ценности и смыслы, ко-
1 Уникальное в своем роде учебное пособие по 
демократизации (так и названное авторами) весь-
ма ярко демонстрирует, как легко понятые в духе 
позитивистской эмпирической социологии (грубо 
говоря, как форма общественного мнения) цен-
ности превращаются в политический инструмент, 
средство организации «цветных революций». Ав-
торское изложение откровенно и бесхитростно: 
«По мере того как все большее число стран ста-
нут экономически развитыми, будет распростра-
няться и демократия. По мере распространения 
современных западных ценностей будет распро-
страняться и демократия. США и их западные со-
юзники могут оказать активную поддержку этим 
процессам посредством программ помощи разви-
тию и распространения своих демократических 
ценностей» [5, с. 224]. 

торые подпитывают коллективную память 
и позволяют нам чувствовать общность и 
сродство, несмотря на обстоятельства вре-
мени и места. Опорой для такого изменения 
фокусировки может стать отечественная со-
циально-философская традиция, представ-
ленная С. Л. Франком, Н.А. Бердяевым и С. 
Н. Булгаковым. Последний недвусмысленно 
обозначал опасность выхолащивания зна-
ния путем изгнания из него сакрального: 
«можно прямо сказать, что только рели-
гия обосновывает политику и социальное 
мировоззрение, питает ее подземные и 
надземные корни. Эта истина чрезвычай-
но затемнена в современном сознании 
господствующим лженаучным мировоззре-
нием, которое хочет мир идеалов целиком 
растворить в объективном причинном ходе 
событий, чуждом всего высокого и низкого, 
добра и зла, знающем только железную ме-
ханическую необходимость» [1, c.86]. И хотя 
в начале XX в. сходные по своему посылу 
предостережения С. Н. Булгакова, М. Вебера, 
С. Л. Франка и многих других не были услы-
шаны, нам стоит вновь обратиться к ним и 
задуматься, не является ли возникший в ре-
зультате нежелания их слышать расколотый 
мир, отказывающий в существовании тому, 
что лежит по ту сторону экспериментов и 
измерений, эпистемологической ошибкой?..

_________________
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Abstract
The article is devoted to substantiating the thesis 
on the necessity to return the social sciences to 
the study of the sacred. The article emphasizes the 
special significance of value issues for contempo-
rary Russia: the socio-political appeal to traditional 
values requires adequate academic support. The 
author analyses the pernicious attitudes of social 
research that make it difficult for sociology to 
address value and religious issues: secularist and 
positivist discourse. The fundamental studies of R. 
Otto and E. Durkheim provide constructive exam-
ples of studying the sacred in the social sciences. 
The paper proposes equilibrium between qualita-
tive and quantitative research on religion.
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