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В.В. Червонецький

ЗАГАЛЬНА ХАРАКТЕРИСТИКА РОБОТИ
Актуальність теми дослідження. Метафора, незважаючи на численність проведених досліджень з неї і багатовікову історію її осягнення, залишається досі ніби рівнянням з безліччю невідомих. Не випадково, як справедливо писав М. Блек, «у філософії заборонено говорити про те, про що можна говорити тільки метафорично». Але у філософії також можна помислити немислиме тільки метафорично, і це робить метафору актуальною темою для вивчення.

Перехід у сучасному суспільстві інформації та комунікації в мейнстрим людського буття викликав у житті те, що в дослідженні називається комунікативною реальністю, яка лежить в основі буття сьогоднішнього соціуму. Загальновідомо, що не тільки мистецтво, але й творчість взагалі в більшості випадків будується на метафорі. Тим часом антропологічне мислення, зокрема західне, яке переживає творчу кризу, неначе не помічає метафори. Симулякризований світ нині все більше стверджує безособові форми комунікації, які у кумулятивному ефекті перетворюють людину в медійний конструкт з повністю або частково зредукованою властивістю бути людиною, коли основна розкіш «людини – «розкіш спілкування» замінюється машинною логікою «спілкування протоколів» (С. Хоружий). Описана логіка породжує антропологічну кризу, пошуки виходу з якої стають все більш актуальними. У філософській антропології, і зокрема в теологічній естетиці, ця проблема і актуалізується як проблема епіфанії, яка постає нерозв’язною раціонально і в той же час вимагатиме такого розв’язання.

У зв’язку з цим ми звертаємо увагу на доцільність поглибленого розгляду естетичного аспекту існування метафори: його сприйняття робить нас вільними у відношенні до утилітарних (економічних, технологічних, функціональних) сенсів, що збільшує ступінь свободи взагалі і створює можливість перейти на когнітивний рівень осягнення сутності релігійної комунікації при провідній ролі метафори в її здійсненні.

Ступінь наукової розробки теми. Дослідження сакрального простору культури і цивілізації, як способу організації комунікативних відносин, здійснювалося в працях як представників західної теологічної думки (Г. Гегеля, Е. Дюркгейма, С. Лангер, Ж. Марітена, Р. Нібур, Р. Отто, П. Тілліха, Е. Трельч, Е. Фромма, М. Шелера, М. Еліаде, К. Юнга та ін.), які розглядали специфіку сакрального переважно в екзістенціально-ессенціальному дискурсі, так і представників східноєвропейської думки (С. Аверинцева, М. Бердяєва, В. Бичкова, О. Гадомського, М. Дунаєва, П. Євдокимова, В. Іванова, Т. Касаткіної, В. Лєпахіна, О. Меня, О. Осіпова, А. Панаріна, Н. Трауберг та ін.), що розглядають сакральне в екзістенціально-енергійному дискурсі.

Основою для осмислення естетичного ракурсу проблеми стали світоглядні концепції як ранніх християнських мислителів (Псевдо-Діонісія Ареопагіта, Аврелія Августина, Григорія Палами, Федора Студита тощо), так і сучасних (І. Бугаєвої, В. Вейдле, В. Лєпахіна, О. Лосєва, Дж. Манусакіса, Н. Мечковської, С. Хоружого та ін.).

Вивчення метафори представлено сьогодні різними напрямками аналізу: як стилістичного прийому, що досліджує лінгвістичні властивості метафори в художньому дискурсі (М. Бахтін, О. Веселовський, В. Жирмунський, Ю. Лотман, М. Гайдеггер, О. Шпенглер); як дослідження метафоричного простору засобами лінгвістичного аналізу, що виявляє і класифікує мовні властивості метафори (морфологічні, техніки смислоутворення) (Арістотель, Н. Арутюнова, П. Валері, П. Верлен, Дж. Віко, Г. Гауптман, П. Клодель, Ю. Левін, О. Лосєв, Е. Маккормак, А. Рембо, Р. Рільке, Р. Рорті, О. Потебня, Ф. де Соссюр, Р. Якобсон); когнітивним підходом, що досліджує пізнавальні функції метафори (Р. Анкерсміт, В. Вжозек, Л. Виготський, М. Блек, Д. Гентнер, М. Джонсон, Дж. Лакофф, Д. Девідсон, С. Неретіна, Х. Ортега-і-Гассет, П. Рікер, Дж. Серль, П. Фейєрабенд).

Процеси деестетизації метафоричної комунікативності шляхом актуалізації переважно утилітарних значень досліджені в роботах Н. Маньковської, В. Суханцевої, М. Еліаде та ін. Сьогоднішнім процесам дегуманізації смисложиттєвих орієнтирів як втілення постмодерністських принципів і забуття духовних цінностей присвячені роботи українських теоретиків: М. Бровка, О. Воєводіна, В. Ісаєва, С. Канарського, В. Личковаха, М. Поповича, Н. Чечель, Р. Шульги та ін. Досить актуальним є дослідження С. Зенкіна «Небожественне сакральне: Теорія та художня практика», Дж. Манусакіса «Бог після метафизики», С. Хоружого «До феноменології аскези», які дають можливість відродити інтерес до метафори в сучасній гуманітаристиці як феномену, за допомогою якого здійснюється ніби квантування сенсу Божественного в просторі іманентного.

Зв’язок роботи з науковими програмами, планами, темами.

Дисертаційне дослідження виконано в рамках комплексної науково-дослідної програми кафедри практичної філософії та теології Східноукраїнського національного університету імені В. Даля згідно з науковою темою «Естетичний простір метафори релігійної комунікації».

Об’єктом дослідження є естетичні основи релігійної комунікації.

Предметом дослідження є естетичний простір метафоричності у релігійній комунікації.

Метою роботи є дослідження сутності сакральної метафори в естетичному просторі релігійної комунікації.

Відповідно до мети визначено такі завдання:

1)  дослідити естетико-онтологічну сутність релігійної комунікації;

2) виявити роль метафори як інтенції до осягнення трансцендентного;

3) зробити когнітивний, структурно-функціональний аналіз метафоричного простору;

4) розкрити метафоричність та сакральність у єдності їх буття в естетичному просторі культури та цивілізації;

5) дослідити феномен теоестетизації в просторі релігійної комунікації;

6) визначити аксіологічні та практичні значення сакральної метафори в сучасному естезисі культури;

7) розкрити сутність інтенціональності сакральної метафори і квазіметафори в сакральних естетико-комунікативних відносинах.

Теоретико-методологічні основи дослідження. Метод дослідження феноменологічної редукції, що застосовується як основний в нашому дослідженні релігійної комунікації, дозволив розглянути естетику комунікації, і в першу чергу образність, з позиції найважливішого способу метафоричного мислення, залучаючи його головним, а не периферійний напрямком, як це є в традиційній естетиці й теорії комунікації. Специфіка об’єкта зумовила також застосування комплексного підходу, у вигляді герменевтичного, антропологічного та методу інтроспекції, семіотичного та етимологічного аналізу – у виявленні і розумінні механізмів метафоричної комунікації, при артикуляції зв’язків між концептуальними особливостями тексту та «мисленням Автора».

Наукова новизна дослідження полягає у вивченні простору релігійної комунікації, здійснюваної за допомогою когнітивного підходу, і аналізу пізнавальних функцій метафори, що дозволило виявити дві малодосліджені особливості метафори: здатність метафори актуалізувати і раціонально артикулювати такі властивості системи, які недоступні з тих чи інших причин звичайному людському сприйняттю; здатність метафори передавати топологію відношень видимого і невидимого переважно естетичним способом.

Наукову новизну одержаних результатів розкрито в ряді положень, що виносяться на захист:

1) вперше при дослідженні естетичного простору релігійної комунікації наголошено на його естетико-онтологічній сутності, найважливішим засобом буття якої є метафора, і впроваджено поняття метафоричної атрибуції, метафоризації як специфічного способу трансляції сакральних сенсів, метафоро-естетичного простору;

2) розкрито основні риси естетичного простору метафори як необхідного і найбільш адекватного інструменту осягнення трансцендентних виявів реальності;

3) впроваджено поняття феномену теоестетики для характеристики особливостей сакрально-комунікативних відносин у системі «людина-Світ»;

4) розширено погляд на структуру взаємодії метафоричності і сакральності як способу буття естетичного простору;

5) вперше досліджено інтенціональність сакральної метафори і квазіметафори, а також їх здатність до естетичної трансформації смислів як факторів сакральних естетико-комунікативних відносин, що сприяють збереженню або спотворенню християнської традиції;

6) обґрунтована необхідність дискурсу теоестетики в аналізі естетичних прагнень постмодернізму та утвердження дискурсу конструктивної метафористики.

Теоретичне та практичне значення роботи визначено новизною та сукупністю положень, що виносяться на захист. Результати дисертації дають змогу систематизувати філософсько-естетичні цінності щодо духовних (релігійних та нерелігійних – наприклад, художніх) практик. Представлений матеріал дисертаційного дослідження може бути використаний при викладанні курсів: «Релігієзнавство», «Філософія», «Естетика», «Мистецтвознавство» та у викладанні спецкурсів з релігієзнавчих, філософських та культурологічних наук.

Особистий внесок здобувача полягає в обґрунтуванні естетичної релевантності здатностей метафори в трансляції знань невидимого у видиму реальність, характерну для релігійної комунікації, яка при активізації даних спроможностей сприяє збереженню основ естетичних традицій і одночасно їх імплементації в контекст духовної атмосфери сучасного соціуму.

Апробація результатів дисертаційного дослідження була здійснена на науково-методологічних семінарах кафедри практичної філософії і теології СНУ ім. Володимира Даля (м. Луганськ), а також у доповідях на регіональних і міжнародних конференціях: «Роль науки, релігії та суспільства у формуванні моральної особистості»: Двадцять друга Міжнародна науково-практична конференція (30 листопада 2007 р.) (Донецьк, 2007); «Научное творческое наследие Владимира Ивановича Даля в контексте современного знания» : ХI Международные Далевские чтения (Луганськ, 2007) «Володимир Даль і наука ХХI-го століття» : Тринадцяті Міжнародні Далівські читання (Луганськ, 2009), «Дні науки філософського факультету – 2010: Міжнародна наукова конференція (21–22 квітня 2010 р.) (Київ, 2010), «Україна в системі сучасних цивілізацій: трансформація держави і громадянського суспільства»: Третя Міжнародна науково-практична конференція (Одеса, 2010), «Держава, суспільство, церква в історії Росії ХХ століття» : Дев’ята Міжнародна наукова конференція (Іваново, Росія, 2010); «Філософські проблеми людини» : матеріали науково-практичної конференції (Луганськ, 2011 р.).
Публікації. Основні теоретичні положення та результати дослідження викладено в 12 наукових публікаціях автора, з яких 5 публікацій у фахових виданнях і 7 публікацій у матеріалах наукових конференцій. Загальний обсяг публікацій – 4,2 д.а.
Структура й обсяг роботи. Робота складається із вступу, трьох розділів, які містять 7 підрозділів, висновків та списку використаних джерел. Загальний обсяг дисертації – 194 сторінок (172 сторінок – основна частина), список використаних джерел нараховує 236 найменувань.
ОСНОВНИЙ ЗМІСТ ДИСЕРТАЦІЇ

У вступі зроблено постановку проблеми, обґрунтовано актуальність та доцільність теми дослідження, здійснено зв’язок з науково-дослідними темами, визначено об’єкт, предмет, мету і завдання дослідження, розкрито наукову новизну, окреслено теоретично-методологічні засади, наведено дані про апробацію дослідження та його структуру.

У першому розділі «Естетичний вимір метафоричності сакрального простору» проаналізовано основні підходи до дослідження ролі метафори, завдяки використанню якої, як особливого засобу вираження концептуального змісту сакрального простору, і може бути цілком адекватно передано саму сутність релігійної комунікації.
У підрозділі 1.1. – «Естетичний аспект релігійної комунікації», встановлено теоретико-методологічні основи для осмислення сутнісних рис релігійної комунікації, на відміну від інших її видів. Визначено підходи до з’ясування характерних рис релігійної комунікації, серед яких найважливішим із аспектів постає естетичний. Досліджуючи естетичний аспект релігійної комунікації, з’ясовано, що сьогодні естетичний простір конституюється різноманіттям «практик», ціннісні межі яких не визначені конкретними критеріями. Показано, що найбільш адекватним засобом вираження і функціонування сакральних смислів в іманентних виявах реальності є метафора. У дослідженні аналізується «хмара» сакральних смислів догматичних текстів, що позначаються як метафоричний простір. При цьому використовуються евристичні можливості теолінгвістики (Й.-П. ван Ноппен, О. Гадомський), що формується як самостійна дисципліна в галузі культурології й теології та досліджує роль мови і мовних структур у становленні й функціонуванні релігійної комунікації, як одного із найважливіших сегментів естетичних відношень культурного простору.

Розгляд механізму дії метафори як мовно-культурного феномену дав змогу розкрити явище конвенціалізації смислів і формування можливостей для більш адекватної трансляції релігійних почуттів. Метафора, у зв’язку з цим, розглядається як найважливіший спосіб такої трансляції. Наголошено, що естетична цінність метафори визначається ступенем її глибини і означає, що така цінність співвіднесена з її «описовою корисністю», тобто можливістю подолання труднощів артикуляції естетичних елементів у релігійній свідомості. Показано як аналіз досвіду метафоризації релігійного простору взагалі і релігійної комунікації зокрема збагачує естетичну теорію новими конструктивними ідеями, зокрема у царині сакральної естетики (теоестетики).

У підрозділі 1.2. – «Метафоричність сакрального», розглянуто дослідження у філософській думці традиційної метафори; проаналізовано на цій основі структуру її концептуального поля. Виявлено, що метафора, здійснюючи переведення недоступної розуму «хмари» неясних смислів у чітке раціональне поле, стає тим духовно-естетичним засобом, який наближає людину до осягнення сакрального, до його відчуття на рівні не тільки зовнішньої, але і «внутрішньої» людини. Досліджено основні підходи до розуміння феномену сакрального в естетичному процесі та окреслено методологічні підходи до розуміння сакрального за допомогою метафоричної атрибуції. Виявлено динаміку вивчення категорії сакрального, дослідженого як представниками західноєвропейської наукової думки (Е. Дюркгейм, Ж. Марітен, Р. Нібур, Р. Отто, П. Тілліх, М. Шелер, М. Еліаде), так і представниками східноєвропейської наукової думки (В. Бичков, П. Євдокимов, В. Ісаєв, В. Лєпахін, Н. Мечковська, О. Осипов, В. Суханцева). Ці дослідження розглядаються в дисертації як теоретична підстава до розгляду простору сакрального в естетичному просторі.

У підрозділі показано, що метафоричність необхідна для проникнення в образність сакрального, в його таємницю та виявлено, що вона формує особливу естетично коректну власну модель сприйняття світу у філософсько-культурологічному просторі, представленого у вигляді єдиного естетичного простору – діалектичної єдності метафоричності і сакральності, в якому метафора відіграє роль рушійного чинника переведення значення логіки трансцендентного сенсу в світ іманентного. З’ясовано, що поза орієнтиром в ієрархії цінностей при зіткненні із сакральним традиційна метафора, як стежка, може привести як до радості пізнавання Деміурга, так і до відчуження від Нього. Виявлено, що найбільш повноцінне розкриття сутності сакрального реалізується завдяки метафоричності у мистецтві, дозволяючи їй репрезентувати те, що не цілком укладається в повсякденний мовний досвід, де функціональність метафори набуває найбільшої продуктивності. Позначено, що осягнення людиною сакральних сенсів постає як ранжування її естетичних проявів, спонукаючи рефлексувати над власним буттям, бо в неї апріорі здатна втілитися Людина. У зв’язку з чим свої подальші, більш продуктивні кроки, людина може здійснити завдяки сакральній метафорі, яка від поверхового сприйняття спроможна вести її розум і серце до осягнення глибинних основ буття.

У другому розділі «Сакральна метафора як естетичний модус релігійного буття» виявлено основні особливості сакральної метафори як необхідного засобу при осягненні змісту латентних сенсів сакрального, а також продемонстровано спосіб її впливу в структурі буття релігійної людини, позначеного як комунікативна харизма, що виступає спільністю естетичних почуттів.

У підрозділі 2.1. – «Онтологія сакральної метафори», досліджено естетико-онтологічну сутність релігійної комунікації, репрезентативність якої визначається ступенем активності та змістової витонченості сакральної метафори. Виявлено, яким чином активність сакральної метафори базисно визначає виникнення релігійних почуттів, стимулюючи у метафоруючої людини активізацію релігійної рефлексії у просторі культури та цивілізації. Визначено, що сакральна метафора в культурно-естетичному просторі забезпечує відкритість сакральних смислів і форми їх вираження. Наголошено, що відсутність у «внутрішньої» людини прагнення до Божественних енергій робить її ніби сліпою щодо естетичної енергії наснаження смислів, що містяться у сакральній метафорі. 

З’ясовано, що піднесення людини до сакрального немислимо поза обожненням, яке постає не у вигляді прагнення до морального вдосконалення, але до справжньої краси. Виявлено, що сприйняття краси як істини посилюється релігійним досвідом, що обумовлює онтологічність, а не тільки метафізичність естетичного модусу релігійного буття. Додержуючись логіки метафоричності, людина отримує здатність сприймати красу, спираючись на почуття прекрасного як інструмент розвитку піднесеного, притаманного «внутрішній» людині в її русі шляхом священного.

Проаналізовано комунікативну активність сакральної метафори в духовно-естетичній практиці, коли шлях священного – це шлях і критерій, що бере участь у виборі засобів, необхідних для руху життєвим шляхом до Краси буття. Даний шлях розглядається в світлі чинної православної традиції, коли наближення людини до Абсолюту розкриває перед нею сенс життя в контексті Письма та Переказу. Вказано, що вищим ступенем такого осмислення в релігійній традиції виступає духовно-естетична практика, сутність якої відображено в іконографічному символізмі, що дозволяє людині відчувати надмірну красу через досягання розуму від образу до Першообразу. Онтологічність такого досягання та успішності осягнення сутності ікони багато в чому залежить від дієвості сакральної метафори, її активності. Встановлено, що кінцевою точкою проходження метафоричної логіки в просторі релігійної комунікації для метафори є її досягання розчинення в реальному просторі, коли репрезентація транспортованих нею з «поза-тут» трансцендентних смислів втілюється в їх «тут-реальність», тим самим роблячи, наприклад, новозавітні смисли реальністю буття особистості, що тут-про-живає. Відчуваючи таку трансформацію, людина завдяки сакральній метафоричності відкриває перед собою майбутнє як тут-реальність. У процесі піднесення людини до виконання заповідей Божих сакральна метафора, відтак, не постачає людині готові відповіді, але вносить у її внутрішній світ принципи і методи можливих рішень, що необхідно як для реалізації людського покликання, так і для збереження в неї «людяності». Тим самим підвищується затребуваність сакральної метафори як необхідного чинника у формуванні екзистенціалів людського буття.

Отже, образність, зодягнена в метафоричність, допомагає розкрити онтологічні механізми прихованих впливів трансцендентного, смислова сутність яких найбільш повно виражена метафоруючим суб’єктом в мистецтві, зокрема в релігійному.

У підрозділі 2.2. – «Сакральна метафора в релігійному мистецтві», розглянуто аксіологічний зміст релігійного мистецтва і його основи – художнього образу з точки зору їх адекватності властивостям Першообразу. Як інструментарій, що відповідає вказаному критерію, досліджено роль метафоричного простору в створенні і засвоєнні сакральних художніх образів. Мистецтво в зазначеному відношенні розглядається як один із досконалих видів людської діяльності у формі високого творення – теургії (о. П. Флоренський). Досліджено, крім того, яким чином світ Божественних форм найбільш адекватно і повно відбивається в мистецтві шляхом метафоризації сакрального змісту, коли виявлення закладених в ньому смислів дозволяє мислено осягати «рельєф» сакрального. З’ясовано, що роль метафори в таких пошуках полягає в тому, щоб в іманентному просторі передати красу Абсолютного, коли сакральна метафора виступає орієнтиром у досягненні такої краси. В цьому сенсі краса в мистецтві стає засобом проникнення споглядання в духовне (Г. Гегель). У підрозділі визначено, що мистецтво як концентроване художньо-естетичне вираження почуттєвого репрезентує також і надчуттєве, Божественне, що спрямовує мистецтво до піднесеного, як його розуміли Г. Сковорода, В. Бєлінський, Ф. Шеллінг, Л. Гроссман. 

Досліджено також роль сакральної метафори, яка спрямовує мистецтво до естетики священного, забезпечуючи людині емпіричне освоєння сакрального. Сакральна метафора розглядається як єдиний художній спосіб осягнення і «спорідненості» таємниці трансцендентного через мистецтво. Використовуючи думку М. Гайдеггера про те, що «мова є дім буття», ми в дослідженні приходимо до висновку: сакральна метафора в релігійному мистецтві є тим світильником, який освітлює цей будинок, коли джерелом світла для метафори є «світло Божественне», в зв’язку з чим мова метафори розглянута як найважливіший засіб переведення з мови сакрального на мову художню. Наголошено, відтак, що такий спосіб освоєння сакрального у мистецтві репрезентується і в українській поетиці (Н. Гоголь, Г. Сковорода), що передає спрямованість до трансцендентного через естезис ліричного героя, діалектично поєднуючи еквівокаційне різноманіття поетики з цілекупністю художніх інтенцій до морального піднесення. Проникнення у Божественний сенс через сакральну метафору, втілену в релігійному мистецтві, дозволяє людині наблизитися до живого спілкування з Богом. Підкреслено, що найбільш досконалим втіленням такого наближення є Євангельські притчі як спосіб культурно-мистецького піднесення людини до Бога. Обґрунтовано, що дослідження і осягнення Божественних смислів завдяки метафоричності, вираженої у формі притчевості, наочніше і повніше відображає Істину нумінозного, інтенціональна спрямованість сакральної метафори особливо актуальна для сучасної культури, яка все більше обтяжується цивілізаційними проблемами.

У третьому розділі «Сакральна метафора в сучасній релігійній комунікації» продемонстровано подвійність функціонування метафоричного простору сучасної культури: сакральної метафори як способу реалізації і збереження інтенціонального стрижня священного та метафори культури постмодерну як прояву деструктивності і десакралізації культурного простору.

У підрозділі 3.1. – «Естетична інформаційність метафори і культурна традиція» – з’ясовано, що вплив цивілізаційного фактора сприяє породженню естетики секуляризації, що ускладнює, в свою чергу, формування в сучасному естетичному інформаційному полі власне сакральних метафор. Відзначимо, що ухилення людини від піднесення по шляху священного, що забезпечує їй єдність в стилі, сприяє її відчуженню від естетичної енергії смислів сакральної метафори.
Наголошено, що у цих випадках сакральні метафори постають у вигляді ритуально-механістичних, позбавлених сакральної чуттєвості інструментів комфортизації умов існування зовнішньої людини. Внаслідок чого виникає нова онтологія, а на її підставі і нова трансценденція, яка обумовлює виникнення так би мовити цивілізаційних метафор. Логіка сакральних естетико-комунікативних відношень осягається людиною за допомогою єдності сакральних і цивілізаційних метафор, як цілекупності художніх картин світу.

З’ясовано, що з розвитком віртуального світу починають все більшою мірою переважати цивілізаційні метафори, які трансцендентне відображають не в сенсі сакрального, а в віртуально-ілюзорному, відводячи людину від піднесення до сакрального. У зв’язку з цим місце сакральної метафори в культурній традиції займає цивілізаційна метафора, що заміщає культурну творчість квазікультурною.

У підрозділі 3.2. – «Постмодернізм як деметафорізація метафори» –виявлено, що постмодерністська культура піддає метафоричність деестетизації шляхом актуалізації переважно утилітарних значень. З’ясовано, що постмодернізм призводить до девальвації однієї з основ мистецтва – художнього образу, заміненого на квазікультурний феномен – симулякр, в результаті зміни вектора естетичного: від «вертикалей» культури, що становлять поле справжньої краси, до «горизонталей» цивілізації. У зв’язку з цим дійсність перестає бути матеріалом для метафори. Естетизація і метафоризація, що здійснюються зовнішньою людиною, на відміну від внутрішньої, виявляється наразі способом легітимізації агресивності і низовинного, що перетворює сучасну культуру на «нібито культуру», і разом із втратою її «вертикалей» перетворює метафору в ніщо, а ніщо – в метафору. Ця тенденція призводить до дисбалансу в розвитку культури і цивілізації, а інтенціональність метафоричного простору виявляється зверненням до псевдоестетичних феноменів: гламуру та престижу брендовості. Отже, все більш наполегливо постає питання про те, що є справжнім в естетичній реальності нинішньої (постмодерністської) культури. Відповідь на дане питання спонукає нас до звернення до аналізу інтенцій, що породжені сакральними метафорами, які розглядаються найбільш дієвим інструментом у вирішенні даної проблеми.

У підрозділі 3.3. – «Сучасні естетичні виміри релігійної метафористики», розглядається проблема відношення традицій і новаторства, актуальність яких не стільки властива естетичним дослідженням культури, скільки вивченню сучасного релігійного простору метафористики. Тому проблема художньої практики в зазначеному сенсі полягає в тому, щоб без втрат культурно-естетичних якостей здійснити переклад сакральних метафор, не змінюючи логіки вічного у змісті традицій, на мову сучасності. У дисертації показано, що когнітивний парадокс Л. Вітгенштейна, сформульований ним у афоризмі: «Про що не можна говорити, про те слід мовчати», розв’язується через прийом естетизації невимовного в принципі, де метафора є важливим засобом, роблячи релігійну комунікацію дієву в умовах сучасності. Визначено, що релігійна комунікація здійснюється в естетичній логіці як пошук цілого і гармонійного на основі особистісного способу пізнання. З’ясовано, що сходження шляхом священного є завдання творче, коли людина за допомогою теоестетичного інструментарію знаходить найбільш адекватні відповіді деконструктивним викликам сучасного буття, зокрема й української спільноти.

Відтак, релігійна метафористика показана тим теоестетичним інструментарієм, який дає можливість людині долати, перебуваючи в іманентному просторі, кордон між двома світами Універсуму: дольнім і горнім, набуваючи розвитку сутності духовної складової.

ВИСНОВКИ
У дослідженні релігійної комунікації виявлено, що труднощі пізнання того, що неможливо пізнати, сформульоване Л. Вітгенштейном у відомому афоризмі: «Про що можна говорити, про те слід мовчати», метафора, через естетизування того, про що слід мовчати, знімає цю заборону і робить можливою релігійну комунікацію. У цьому зв’язку наголошено, що метафора створює, власне, непозірний модус комунікації: пізнання того, що неможливо пізнати, і об’єднання з неназваним. Тому й можемо, залишивши спроби найменувати Абсолют, як пише Дж. Манусакісс, здобути шукане, що пізнається лише у своєї непізнаваності. У дисертації окреслено, як саме вирішується за допомогою метафоричного мислення цей когнітивний парадокс.

При вивченні та аналізі релігійної комунікації було виявлено, що метафора, зокрема сакральна, є невід’ємним естетичним засобом при вираженні концептуального змісту сакрального простору культури людства й особистості, смисли якого тільки таким чином можуть бути цілком адекватно виражені в релігійній комунікації. В даній роботі значну увагу приділено не стільки сфері релігійної комунікації, скільки визначальній ролі метафори, що розглядається як апріорі притаманний естетичний інструментарій при осягненні сакрального, де важливим аспектом виступає вилучення властивостей сакрального через метафоричну атрибуцію.

Вивчення естетики метафоричного простору, проведене в дисертаційному дослідженні, дозволяє зробити такі висновки:

1) встановлено, що естетико-онтологічна сутність релігійної комунікації базується на метафоричності і є найбільш адекватним засобом для вираження теоестетичних процесів як проблемного поля художнього осягнення;

2) введено поняття теоестетики для фіксації відношення естетики та культури в цілому, що дає можливість аналізувати розвиток їх взаємодії у логіці вічного навернення до сакральних підвалин буття;

3) виявлено, що метафора в релігійній комунікації робить дезінформування неможливим, оскільки виводить процес повідомлення за рамки самої комунікації;

4) наголошено, що у структурі взаємодії метафоричності і сакральності, як єдиного способу буття естетичного виміру простору сакрального, метафора у відношенні до нього постає в ролі рушійного чинника переведення смислів з трансцендентного в іманентний простір культури;

5) з’ясовано, що інтенціональність сакральної метафори і квазіметафори, як факторів сакральних естетико-комунікативних відносин, сприяють збереженню християнської традиції у разі піднесення шляхом священного або спотворенню при ігноруванні ієрархічності цінностей в естетичних операціях щодо метафори у постмодерністській культурі;

6) виявлено, що теоестетизація в естетиці постмодернізму імперативна до збереження інтенціонального стрижня Абсолюту, що впливає на розвиток національної тропології, сприяючи інтенціонуванню метафоруючого суб’єкта до формування в ньому почуття соборності, що вкрай важливо для сучасного мультикультурного естетичного буття українського соціуму.

Оскільки дисертація не вичерпує всіх евристичних можливостей та практичного значення метафори, що визначаються темою дисертаційного дослідження, для конструктивного подолання сучасної антропологічної кризи, як перспективу подальших розвідок, вказано необхідність аналізу метафоризації у моральнісній площині.
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АНОТАЦІЯ

Кобилкін Д. С. Естетичний простір метафори релігійної комунікації. – Рукопис.

Дисертація на здобуття вченого ступеня кандидата філософських наук за спеціальністю 09.00.08 – естетика. – Східноукраїнський національний університет імені Володимира Даля. – Луганськ, 2012.

У роботі досліджено естетичні основи релігійної комунікації, в яких визначальну роль відіграє сакральна метафоричність, що постає невід’ємним естетичним засобом при осягненні смислів сакрального.

У ході дослідження встановлено, що розгляд трансцендентного за допомогою сакральної метафори дозволяє їй, як рушійному чиннику, здійснювати переведення значення сенсу з трансцендентного в простір іманентного. Розглянуто аксіологічне значення сакральної метафори у сучасному естезисі культури, який піддає метафоричність деестетизації. Конструктивним кроком у метафоричному просторі сучасної культури підкреслено його інтенцію до сакральної метафоричності, коли метафоричність виступає герменевтичним інструментом в освоєнні і з’єднанні сакральних смислів з особистісними якостями людини, створюючи поле справжньої краси.

Ключові слова: метафора, сакральна метафора, метафоруючий суб’єкт, релігійна комунікація, теоестетика, шлях священного, сакральне.

АННОТАЦИЯ
Кобылкин Д. С. Эстетическое пространство метафоры религиозной коммуникации. – Рукопись.

Диссертация на получение ученой степени кандидата философских наук по специальности 09.00.08 – эстетика. – Восточноукраинский национальный университет имени Владимира Даля. – Луганск, 2012.

В работе исследовано эстетические основы религиозной коммуникации, в которых определяющую роль занимает сакральная метафоричность как неотъемлемое эстетическое средство при постижении смыслов сакрального, трансцендируя эстетические проявления культурного пространства к транс-индивидуальному со-бытию, содействуя, тем самым, приближению метафорического субъекта к раскрытию сущности нуминозного.

Изучение сферы религиозной коммуникации, как феномена сакрального, становится актуальным не только как источник генеративной способности метафорического пространства, но как устремленность к подлинным ценностям, что обстоятельно обосновывается в исследовании, в виде возвышения метафорирующего субъекта к Божественной красоте через соотношение метафоричности, устремленности к красоте и возвышенному, при главном связующем данных составляющих – эстетическом вкусе.

В ходе исследования эстетики религиозной коммуникации установлено, что рассмотрение трансцендентного с помощью сакральной метафоры позволяет выявить эстетико-онтологическую сущность религиозной коммуникации, где метафоричность по отношению к сакральному занимает роль движущего фактора перевода значения смысла с трансцендентного в пространство имманентного. Акцентируется внимание на ценности изучения аксиологического значения сакральной метафоры в современном эстезисе культуры, который под воздействием постмодернистской культуры подвергает метафоричность деэстетизации, отражаясь в свою очередь, на деконструкции культурного континуума. Конструктивным шагом в метафорическом пространстве современной культуры названо его интенцию к сакральной метафоричности, когда метафоричность выступает герменевтическим инструментом в освоении и соединении сакральных смыслов с личностными качествами человека, составляя поле подлинной красоты.

Ключевые слова: метафора, сакральная метафора, метафорирующий субъект, религиозная коммуникация, теоэстетика, путь священного, сакральное.

ANNOTATION
Kobylkin D. S. Aesthetic space of metaphor of the religious communication. – Manuscript.

The dissertation is submitted for the degree of candidate of philosophical sciences, specialty 09.00.08 – aesthetics. – Volodymyr Dahl East Ukrainian National University. – Luhansk, 2012.

The aesthetic foundations of religious communication, in which a key role is occupied by a sacral metaphoricity as inalienable aesthetic means in comprehending the senses of sacral, were investigated in the dissertation.
During research of aesthetics of the religious communication was found out that the metaphoricity in relation to the sacral is occupies the role of motive factor in the translation of value of sense from transcendent to the immanent space. In the dissertation attention is accented on the value of studying the axiological and practical significance of sacred metaphor in contemporary aesthesis of culture that under the influence of postmodern culture subjects the metaphoricity to deaesthetization, having an affect on secularism and deconstruction of the cultural continuum.

Keywords: metaphor, sacral metaphor, metaphoriing subject, religious communication, theoaesthetic, the path of the sacred, sacral.
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