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Аннотация 

В статье исследуется феномен секуляризации как аспект социальной 

трансформации. Анализируются ключевые теории Макса Вебера, Питера 

Бергера и Хосе Казановы в контексте снижения влияния религии на 

общественные институты. Автор показывает, что секуляризация является не 

универсальным, а контекстуально обусловленным процессом, который 

сопровождается изменением норм, ценностей и идентичности. Статья 

демонстрирует, как секуляризация сопряжена с ростом плюрализма, 

рационализации и культурной дифференциации. 
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Annotatsiya 

Ushbu maqolada sekulyarizatsiya fenomeni ijtimoiy transformatsiyaning bir 

jihati sifatida o‘rganiladi. Diniy institutlarning jamiyatdagi ta’sirining kamayishi 

kontekstida Maks Veber, Piter Berger va Xose Kassanovaning asosiy nazariyalari 

tahlil qilinadi. Muallif sekulyarizatsiya universallashtirilgan emas, balki kontekstga 

bog‘liq holda yuzaga keladigan jarayon ekanini ko‘rsatadi. Jarayon normalar, 

qadriyatlar va identifikatsiyaning o‘zgarishi bilan birga kechadi. Maqolada 

sekulyarizatsiya plyuralizmning kuchayishi, ratsionalizatsiya va madaniy 

differensiallashuv bilan qanday bog‘liqligini ochib beradi. 
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Введение 

Социальная трансформация остается одной из самых актуальных тем 

философского и междисциплинарного исследования, особенно в контексте 

современных изменений, происходящих в глобальном обществе. Изучение 

трансформационных процессов имеет важное значение как для философии 



религии, где оно связано с изменением роли сакрального в общественной 

жизни, так и для социологии, исследующей динамику социальных структур, 

норм и институтов. 

На протяжении XX–XXI веков различные философские школы 

пытались осмыслить природу и направленность общественных изменений. 

Теории секуляризации, разработанные такими мыслителями, как Макс Вебер, 

Питер Бергер и Хосе Казанова, раскрывают аспекты утраты религией 

прежнего социального влияния и постепенного перехода к рационально-

правовым формам социальной регуляции. Эти концепции показывают, что 

секуляризация не сводится к простой десакрализации, а представляет собой 

более глубокий цивилизационный сдвиг, отражающийся на институтах, 

культуре и индивидуальном сознании. 

Настоящая статья направлена на то, чтобы на основе философского 

анализа и междисциплинарного подхода выявить сущностные 

характеристики социальной трансформации как системного явления. В 

рамках исследования ставятся следующие задачи: анализ внутренних и 

внешних факторов трансформации, изучение взаимосвязи макро- и 

микросоциальных уровней изменений, а также рассмотрение влияния 

глобализации, демографических и культурных процессов на структуру 

современного общества. 

Методология 

Для достижения поставленных целей использован комплексный 

методологический подход, сочетающий философский, социологический и 

культурологический инструментарий. Базой эмпирического анализа 

послужил контент-анализ современных религиозных, философских и 

социологических текстов, включая академические исследования, 

официальные доклады и культурно-мировоззренческие публикации. Это 

позволило выявить доминирующие дискурсивные модели осмысления 

трансформаций, а также определить динамику ценностных изменений в 

публичном пространстве. 



Особое внимание в исследовании уделяется сравнительному анализу 

процессов социальной трансформации в странах Запада и Центральной Азии. 

Такой подход позволяет проследить как универсальные, так и контекстуально 

обусловленные особенности модернизации и секуляризации. В 

сравнительном разрезе выявляются различия в темпах, направлениях и 

глубине преобразований, обусловленные историко-культурными, 

религиозными и политическими факторами. 

Важным компонентом исследования выступают 

полуструктурированные интервью с экспертами в области религии, 

философии и социологии, а также наблюдения за изменениями в 

общественном дискурсе и институциональных практиках. Эти данные 

позволили установить связь между теоретическими моделями и конкретными 

формами трансформации, происходящими в повседневной социальной 

реальности. Методология построена с учетом принципов интерсубъективной 

верификации, научной надежности и воспроизводимости анализа. 

Результаты и обсуждение 

Одним из ключевых результатов исследования стало выявление 

доминирующего влияния процессов рационализации на изменение 

общественного сознания. В контексте теории Макса Вебера рационализация 

сопровождается так называемым «разволшебствлением мира» (Entzauberung 

der Welt), то есть утратой мистического, религиозного измерения социальной 

реальности. Традиционные формы сакрального мышления уступают место 

технико-научному рационализму, что ведет к вытеснению религии из сфер 

управления, образования и публичной морали. Тем самым секуляризация 

воспринимается как результат усиливающейся функциональной 

дифференциации институтов и формализованности социальной жизни. 

Значительный вклад в развитие секуляризационной парадигмы вносит 

Питер Бергер, который акцентирует внимание на плюрализации 

мировоззрений. Согласно его позиции, современное общество 

характеризуется не утратой религии как таковой, а множественностью 



конкурирующих интерпретаций реальности. Эта плюрализация подрывает 

монополистическую гегемонию традиционных религий и ведет к 

фрагментации духовных идентичностей. В таком контексте религия 

становится предметом индивидуального выбора, а не социальной 

необходимости, что изменяет ее социальную функцию и ослабляет 

коллективную нормативную силу. 

Модель, предложенная Хосе Казановой, позволяет углубить понимание 

региональной специфики процессов секуляризации. Исследуя случаи 

Западной Европы, Латинской Америки и мусульманских обществ, Казанова 

указывает, что секуляризация не является универсальной и линейной. 

Напротив, в различных культурно-исторических контекстах наблюдаются 

разные траектории отделения религиозного от политического и социального. 

Например, в странах Центральной Азии религия сохраняет высокий уровень 

символического и культурного капитала несмотря на формальную 

секулярность институтов. Это демонстрирует важность учета локальных 

факторов, традиций и постсоветского наследия в анализе 

трансформационных процессов. 

Философский анализ также выявил важные этические и культурные 

последствия секуляризации. С одной стороны, рост индивидуализма, 

автономии и рационального выбора расширяет горизонты свободы и 

моральной ответственности. С другой стороны, исчезновение коллективных 

символических систем может привести к кризису идентичности, моральному 

релятивизму и снижению уровня социальной солидарности. Таким образом, 

секуляризация порождает не только новые возможности, но и риски 

культурной дезинтеграции, особенно в обществах с исторически прочными 

религиозными структурами. 

                                   Выводы 

 Проведенное исследование позволяет сделать не просто заключение, а 

поставить под сомнение само представление о секуляризации как чем-то 

прямолинейном и легко прогнозируемом. На деле перед нами многослойный, 



текучий и внутренне противоречивый процесс, который оборачивается 

разными гранями в зависимости от исторического момента, культурного 

контекста и политической архитектуры конкретного общества. 

Секуляризация – это не «уход религии», как это часто пытаются 

преподнести, упростив. Это скорее ее перераспределение – иногда в сторону 

интимного, приватного опыта, иногда – в сторону политических форм, а 

порой в сторону культурных кодов, почти не осознаваемых как религиозные. 

Она не отменяет веру, но меняет ее место в социальной ткани, зачастую 

переводя из институционального языка в символический, из догмы – в 

идентичность. Таким образом, то, что вчера называлось «пастырством», 

сегодня может называться «сообществом смысла», а то, что воспринималось 

как канон, становится предметом личной интерпретации. 

Секуляризация никогда не бывает одинаковой. В одном обществе она 

идет через правовое оформление свободы совести, в другом – через 

молчаливое вытеснение религиозной риторики из публичного пространства, 

в третьем – через диалог и включение. Она может быть враждебной, может 

быть мягкой и даже рефлексивной, а может быть и глубоко противоречивой. 

Важно понимать: она не столько указывает путь, сколько диагностирует 

напряжение между различными логиками – традиционной, рациональной, 

мифологической, этической. 

Более того, секуляризация сама по себе уже давно стала частью 

идеологии модерна – своего рода предсказанием, которому общество 

пыталось соответствовать. И все же опыт последних десятилетий показал: 

секулярный проект нуждается не в апологии, а в переосмыслении. Его успех 

не гарантирован, и его универсальность – миф. То, что в одном контексте 

воспринимается как освобождение, в другом может быть прочитано как 

насильственное вытеснение и даже колонизация смысла. 

Поэтому, говоря о секуляризации, мы сталкиваемся не с одним 

процессом, а с множеством траекторий, некоторые из которых сближаются, а 

некоторые – конфликтуют. Это не отказ от религии, а отказ от ее 



привилегированного положения. Это не конец священного, а начало его 

трансформации, и в этом – главный философский вызов: научиться читать 

эти перемещения не как потерю, а как возможность для нового типа 

религиозности, новой этики, и, возможно, нового понимания свободы. 

Особое значение приобретает необходимость не просто «учета» 

культурной специфики, а внимательного, эмпатийного погружения в 

локальные контексты, в которых секуляризация не просто адаптируется, но 

переформатируется, переосмысляется, иногда – отвергается, а иногда – 

встраивается в традиционную ткань так, что перестает быть узнаваемой. 

Универсалистские модели, рожденные на просвещенческом Западе, часто 

воспринимаются как очевидные, но именно эта очевидность и становится 

источником теоретических и практических ошибок, особенно при попытке их 

безоговорочной экстраполяции на постсоветские или мусульманские 

общества. 

В этих регионах религия не всегда выступает исключительно как 

система верований – она может быть опорой коллективной памяти, формой 

культурной идентичности, этическим ресурсом выживания. Это означает, что 

процессы секуляризации в таких условиях не могут быть сведены к 

ослаблению религии как института. Напротив, нередко они сопровождаются 

парадоксами: ростом индивидуальной автономии и одновременно 

возрождением традиционализма; вытеснением религии из политики и 

возвращением ее в форме культурной мобилизации. 

Культурные коды, метафоры, повседневные практики, которые изнутри 

удерживают общество в определенной конфигурации, редко поддаются 

формальному анализу, но именно в этих неочевидных пластах – языке, 

нарративных структурах, механизмах передачи смысла – прячутся подлинные 

драйверы трансформации. Исторические травмы, колониальный опыт, распад 

империй или резкое обретение независимости – все это делает невозможным 

копипаст секулярного «идеала» без учета конкретных историко-

цивилизационных особенностей. 



Задача исследователя – не механически сверять реальность с теорией, а, 

скорее, заново слушать и вчувствоваться в то, как именно секуляризация 

происходит здесь и сейчас. Это требует отказа от универсалистского 

императива в пользу сложной, многоголосой и диалогической философии 

социальных изменений. 

Философия религии в этом контексте получает новые перспективы 

развития, становясь пространством осмысления как вызовов, так и 

возможностей, возникающих в результате секуляризации. Она может 

способствовать формированию новых этических ориентиров, 

поддерживающих общественное согласие в условиях плюралистического 

мира. Будущее философских и социокультурных исследований 

секуляризации заключается в развитии более чувствительных к контексту и 

открытых к междисциплинарности теоретических моделей, способных 

адекватно отражать сложность современных процессов социальной 

трансформации. 
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