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Êðèòèêà òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè â òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà1 
 
Â ñòàòüå àíàëèçèðóåòñÿ êðèòèêà òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè (ÒÑ) ñî ñòîðîíû 

òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà (ÒÐÂ). Îïðîâåðæåíèå òåçèñîâ ÒÑ ïðîõîäèò ÷åðåç äâå 
îñíîâíûå òåìàòè÷åñêèå ëèíèè: ÒÑ íå ñîîòâåòñòâóåò ýìïèðè÷åñêèì äàííûì è îñíî-
âûâàåòñÿ íà ïÿòè ëîæíûõ èäåîëîãåìàõ «ñòàðîé ïàðàäèãìû». Âî âòîðîé ÷àñòè ñòàòüè 
èçëàãàåòñÿ àâòîðñêàÿ ïðîãðàììà ïîñòðîåíèÿ ÒÑ ñ ó÷åòîì êðèòèêè ÒÐÂ. 

 
In this article author reviews critics of secularization thesis from rational choice 

perspective, discuss secularization concepts by Norris-Inglehart and Bruce, and suggests a 
new secularization program which combine these three lines. 

 
Ïðîèñõîäÿùèå ïîñëåäíèå 50 ëåò ïî âñåìó ìèðó ïðîöåññû — ïîÿâëåíèå 

íîâûõ ðåëèãèîçíûõ äâèæåíèé, ïîëèòè÷åñêîãî ðåëèãèîçíîãî ôóíäàìåíòàëèçìà, 
âîçâðàùåíèå ðåëèãèé â îáùåñòâåííóþ æèçíü ñòðàí áûâøåãî ñîöèàëèñòè÷åñêî-
ãî ëàãåðÿ, è ïðî÷. — ñäåëàëè ÷ðåçâû÷àéíî àêòóàëüíûìè íàó÷íûå èçûñêàíèÿ â 
ñôåðå ñîöèîëîãèè ðåëèãèè, à òàêæå âûçâàëè ê æèçíè ïîïûòêè ïåðåñìîòðåòü è 
îïðîâåðãíóòü ðÿä êëàññè÷åñêèõ äëÿ ñîöèîëîãèè ðåëèãèè òåîðèé, êîòîðûå ïðè-
íÿòî ñîáèðàòåëüíî íàçûâàòü «òåîðèåé ñåêóëÿðèçàöèè»2. Ýòà ðàáîòà ïðåäñòàâëÿ-
åò ñîáîé àíàëèç îäíîé èç òàêèõ ïîïûòîê, ïðåäïðèíÿòîé â ðàìêàõ «òåîðèè ðà-
öèîíàëüíîãî âûáîðà» (Rational choice theory). 

Òåîðèÿ ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà (ÒÐÂ) — êîìïëåêñ òåîðåòè÷åñêèõ íàðà-
áîòîê â ýêîíîìèêå è ñîöèîëîãèè, âîçíèêøèé, ïðåæäå âñåãî, â ÑØÀ â 60-õ—70-
õ ãîäàõ XX âåêà (ïðåäñòàâèòåëè — Äæ. Õîìàíñ3, Ï. Áëàó4, Ã. Áåêêåð5, è Äæ. Êîë-
ìàí6). Åё ñóòü â òîì, ÷òî ñëîæíûå ñîöèàëüíûå ôåíîìåíû ìîãóò áûòü îáúÿñíå-
íû ÷åðåç ýëåìåíòàðíûå äåéñòâèÿ èíäèâèäîâ, èç êîòîðûõ ýòè áîëåå ñëîæíûå 
ÿâëåíèÿ ñîñòîÿò.  Òàêîé ýëåìåíòàðíîé ôîðìîé îáùåñòâåííûõ îòíîøåíèé ÿâ-
ëÿåòñÿ îòíîøåíèå îáìåíà. Ñîãëàñíî ÒÐÂ, ðàöèîíàëüíûé âûáîð — «ìàêñèìèçà-
öèÿ ïîëåçíîñòè èíäèâèäîâ â ïðåäåëàõ ðåñóðñîâ, èìåþùèõñÿ â èõ ðàñïîðÿæå-
íèè, çíàíèé, êîòîðûìè îíè ðàñïîëàãàþò, è îæèäàíèé â îòíîøåíèè äåéñòâèé 
äðóãèõ ïàðòíåðîâ»7. Òî åñòü, ðàöèîíàëüíûé âûáîð ñóáúåêòèâåí, îãðàíè÷åí 
âîçìîæíûìè âàðèàíòàìè è íîñèò èíäèâèäóàëüíûé õàðàêòåð. Êðîìå òîãî, äëÿ 

 

1 Ðàáîòà ïóáëèêóåòñÿ â àñòîðñêîé ðåäàêöèè. 
2 Ïîñêîëüêó â çàäà÷è ýòîé ñòàòüè íå âõîäèò ñèñòåìàòèçàöèÿ ñàìîé «òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè», 
íàïðàâëÿåì ÷èòàòåëÿ ê òåì òðóäàì, â êîòîðûõ ýòà ðàáîòà ïðîäåëàíà: Olivier Tschannen, The 
Secularization Paradigm: A Systematization // Journal for the Scientific Study of Religion, Vol. 30, 
No. 4 (Dec., 1991), pp. 395-415; Óçëàíåð Ä. Ñòàíîâëåíèå íåîêëàññè÷åñêîé ìîäåëè ñåêóëÿðèçà-
öèè â çàïàäíîé ñîöèîëîãèè ðåëèãèè âòîðîé ïîëîâèíû XX â. // Ðåëèãèîâåäåíèå. – 2008. - № 2. 
– ÑÑ. 135-148; Warren S. Goldstein, Secularization Patterns in the Old Paradigm, Sociology of Relig-
ion, 2009. 70(2):157-178. 
3 Homans, G. 1961. Social behavior: its elementary forms, N. Y. 
4 Blau, P. M. 1964. Exchange and Power in Social Life. New York: John Wiley 
5 Becker, Gary S. 1976. The Economic Approach to Human Behavior. Chicago: University of Chicago 
Press. 
6 Coleman, J. 1973. The Mathematics of Collective Action. London: Heinemann; Coleman, J. 1990. 
Foundations of Social Theory. Cambridge: Belknap. 
7 Ð.Ì. Íóðååâ. Òåîðèÿ îáùåñòâåííîãî âûáîðà. Êóðñ ëåêöèé. Ìîñêâà: ÃÓ ÂØÝ, 2005, ñòð. 33 
http://www.ecsocman.edu.ru/db/msg/204390.html. 
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âûáîðà òîãî èëè èíîãî äåéñòâèÿ áîëüøîå çíà÷åíèå èìåþò âðåìÿ, êîòîðûì ðàñ-
ïîëàãàþò èíäèâèäû, è òðàíñàêöèîííûå èçäåðæêè. 

Ïðèäÿ â ñîöèîëîãèþ ðåëèãèè èç îáùåé ñîöèîëîãèè è ýêîíîìèêè, ÒÐÂ 
ïîëó÷èëà çäåñü íàçâàíèå «òåîðèè ðåëèãèîçíîé ýêîíîìèêè» (ÒÐÝ, Theory of reli-
gious economy), òàê êàê îñíîâíûì îáúåêòîì åё àíàëèçà ÿâëÿþòñÿ ðåëèãèîçíûå 
ýêîíîìèêè. Ïîýòîìó òåðìèí ÒÐÂ óïîòðåáëÿåòñÿ êàê â øèðîêîì (â ýêîíîìèêå è 
â ñîöèîëîãèè), òàê è â óçêîì ñìûñëå — êàê ñèíîíèì òåðìèíó ÒÐÝ. Â äàëüíåé-
øåì, åñëè íå óêàçàíî èíà÷å, òåðìèí «ÒÐÂ» óïîòðåáëÿåòñÿ â óçêîì ñìûñëå è ÿâ-
ëÿåòñÿ ñèíîíèìîì «ÒÐÝ». 

Â ðàìêàõ òåîðèè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà Ð. Ñòàðê, Ó. Áýéíáðèäæ, Ð. 
Ôèíê, Ë. ßííàêîí è äðóãèå ñôîðìóëèðîâàëè îáùóþ òåîðèþ ðåëèãèè, êîòîðàÿ â 
ñâîåì ñîâðåìåííîì âèäå íàèáîëåå ïîëíî ïðåäñòàâëåíà â òðóäå Ñòàðêà è Ôèíêà 
«Àêòû âåðû»8 è áóäåò êðàòêî èçëîæåíà â ýòîé ñòàòüå ïîçäíåå.  

Îäíèì èç ñëåäñòâèé ÒÐÂ, îïðåäåëÿþùèõ åё ïîïóëÿðíîñòü â ÑØÀ è 
äðóãèõ ñòðàíàõ, ÿâëÿåòñÿ åё áîðüáà ñ òåîðèåé ñåêóëÿðèçàöèè (ÒÑ). Òî÷íåå, ñ 
òåîðèÿìè ñåêóëÿðèçàöèé, ïîñêîëüêó Ñòàðê è åãî êîëëåãè ïðèçíàþò íåîäíîðîä-
íîñòü ó÷åíèé î ñåêóëÿðèçàöèè. 

 

Òåçèñû òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, êðèòèêóåìûå â ðàìêàõ ÒÐÂ 
Ñòàðê ïèøåò î ïÿòè «âåùàõ», êîòîðûå ïðèñóùè ÒÑ è äîëæíû áûòü èç 

íåё èçãíàíû: 
1) ÒÑ êîðåíèòñÿ â òåîðåòè÷åñêîé òðàäèöèè òåîðèé ìîäåðíèçàöèè, ãî-

âîðÿùèõ, ÷òî ïðè ðîñòå èíäóñòðèàëèçàöèè, óðáàíèçàöèè è ðàöèîíàëèçàöèè 
ðåëèãèîçíîñòü íåìèíóåìî ïàäàåò. 

2) ÒÑ ïðÿìî íå ïðåäñêàçûâàåò èíñòèòóöèîíàëüíóþ äèôôåðåíöèàöèþ, 
ò.å. îòäåëåíèå ðåëèãèîçíûõ îðãàíèçàöèé îò ãîñóäàðñòâà è óìåíüøåíèå âëèÿíèÿ 
ðåëèãèîçíûõ ëèäåðîâ, à ïûòàåòñÿ äîêàçàòü óïàäîê ëè÷íîé ðåëèãèîçíîé âåðû. 
(Ñòàðê ïîä÷åðêèâàåò, ÷òî åñëè áû òåîðåòèêè ñåêóëÿðèçàöèè îãðàíè÷èëèñü óò-
âåðæäåíèåì î òîì, ÷òî ñåêóëÿðèçàöèÿ ÿâëÿåòñÿ òåðìèíîì, îáúÿñíÿþùèì èñ-
êëþ÷èòåëüíî åâðîïåéñêèå ïðîöåññû, â ÷àñòíîñòè, óòðàòó ïîëèòè÷åñêîé âëàñòè 
ðåëèãèîçíûìè îðãàíèçàöèÿìè â ïðîöåññå Ðåôîðìàöèè, «áûëî áû íå î ÷åì ñïî-
ðèòü»9). 

3) ÒÑ óòâåðæäàåò, ÷òî èìåííî ðîñò íàó÷íîãî çíàíèÿ âåäåò ê íàèáîëåå 
ïëà÷åâíûì äëÿ ðåëèãèè ïîñëåäñòâèÿì. 

4) ÒÑ ðàññìàòðèâàåò ñåêóëÿðèçàöèþ, êàê íåîáðàòèìûé ïðîöåññ — îä-
íàæäû äîñòèãíóòàÿ, îíà íå ìîæåò áûòü îáðàùåíà âñïÿòü. 

5) ÒÑ ïðåòåíäóåò íà óíèâåðñàëüíîñòü ñâîèõ âûâîäîâ — ïî ìíåíèþ åё 
òåîðåòèêîâ, âåðà â ñâåðõúåñòåñòâåííûå ñóùåñòâà ïðîïàäåò ïî âñåìó ìèðó10. 

Îïðîâåðæåíèå ýòèõ òåçèñîâ â ÒÐÂ ïðîõîäèò ÷åðåç äâå îñíîâíûå òåìà-
òè÷åñêèå ëèíèè: 

1) ÒÑ íå ñîîòâåòñòâóåò ýìïèðè÷åñêèì ôàêòàì, è 
2) ÒÑ îñíîâûâàåòñÿ íà ëîæíûõ èäåîëîãåìàõ. 

                                                            

8 Stark, R., Finke, R., Acts of Faith: Explaining the Human Side of Religion, University of California 
Press, 2000. Â äàííûé ìîìåíò Ðîäíè Ñòàðê ÿâëÿåòñÿ ïðîôåññîðîì îáùåñòâåííûõ íàóê ÷àñòíî-
ãî áàïòèñòñêîãî Óíèâåðñèòåòà Áýéëîðà, Âàêî, øòàò Òåõàñ. Äî 2004 ãîäà Ñòàðê ÿâëÿëñÿ ïðîôåñ-
ñîðîì Âàøèíãòîíñêîãî Óíèâåðñèòåòà â òå÷åíèå 32 ëåò (ëè÷íàÿ ñòðàíè÷êà â Èíòåðíåòå—
http://rodneystark.com). Ðîäæåð Ôèíê—ïðîôåññîð ñîöèîëîãèè è ðåëèãèîâåäåíèÿ Ãîñóäàðñò-
âåííîãî Óíèâåðñèòåòà Ïåíñèëüâàíèè (ëè÷íàÿ ñòðàíè÷êà â Èíòåðíåòå — 
http://php.scripts.psu.edu/dept/history/faculty/finkeRoger.php). 
9 Stark, R., Finke, R., Acts of Faith: Explaining the Human Side of Religion, University of California 
Press, 2000. P. 59. 
10 Stark, R. Secularization, R.I.P. Sociology of Religion, Vol. 60, No. 3. (Autumn, 1999), pp. 251-253. 
Ýòà ñòàòüÿ â ïî÷òè íåèçìåííîì âèäå çàòåì âîøëà â êíèãó “Acts of Faith”. 
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Èññëåäîâàíèÿ, ïðîòèâîðå÷àùèå òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè 
Óêàæåì íà âàæíåéøèå ãðóïïû òàêèõ ôàêòîâ, òàê êàê ïðîñòîå ïåðå÷èñëå-

íèå èññëåäîâàíèé, ñîäåðæàùèõ ïðîòèâîðå÷àùèå ÒÑ ôàêòû, çàíÿëî áû íå îäíó 
ñòðàíèöó.  
à) èññëåäîâàíèÿ, äåìîíñòðèðóþùèå îòñóòñòâèå ñåêóëÿðèçàöèè â ÑØÀ. 

Çà íåñêîëüêî âåêîâ íàáëþäåíèÿ â ÑØÀ íå òîëüêî íå ñíèçèëèñü òàêèå ïî-
êàçàòåëè ðåëèãèîçíîñòè, êàê ëè÷íàÿ âåðà â áîãà, ïîñåùàåìîñòü öåðêâåé, ÷ëåíñòâî 
â ðåëèãèîçíûõ îðãàíèçàöèÿõ, íî â íåêîòîðûõ ñëó÷àÿõ äàæå óâåëè÷èëèñü11. Íà 
1987 ã. çà âñё âðåìÿ, çà êîòîðîå èìåëèñü äàííûå èññëåäîâàíèé, ïðîöåíò àìåðè-
êàíöåâ, ïîäòâåðæäàâøèõ, ÷òî îíè âåðÿò â Áîãà, íèêîãäà íå îïóñêàëñÿ íèæå 94, â 
òî âðåìÿ êàê â ïåðèîä âîçðîæäåíèÿ äîñòèãàë 99 ïðîöåíòîâ. Óðîâåíü öåðêîâíîãî 
÷ëåíñòâà òàêæå ÿâëÿåòñÿ ñòàáèëüíî âûñîêèì: â 1937 ãîäó ÷ëåíàìè öåðêâåé áûëè 
73 ïðîöåíòà íàñåëåíèÿ ÑØÀ, à â 1985 ýòîò óðîâåíü ñîñòàâèë 68 ïðîöåíòîâ. Ïðè 
ýòîì ìàêñèìóì ïðèõîäèëñÿ íà 1947 ãîä ñ 76-þ, à ìèíèìóì íà 1983 ñ 67-þ ïðî-
öåíòàìè. Óðîâåíü ïîñåùàåìîñòè öåðêâåé òàêæå îñòàâàëñÿ ïîñòîÿííûì, â 1984 è 
1939 ãîäàõ çíà÷åíèÿ ïîñåùàåìîñòè ñîâïàäàëè. Óðîâåíü íàáîæíîñòè áûë òàêæå 
íåèçìåíåí: ïðîöåíò ñîâåðøàþùèõ ìîëèòâó â 1985 ãîäó (87%) ïî÷òè ðàâåí äîëå 
1947 ãîäà (90%), à óðîâåíü çíàíèé î ðåëèãèè ñ 1954 ïî 1982 ãîäû çíà÷èòåëüíî 
âûðîñ. Â 1950 ãîäó 50% ïîæåðòâîâàíèé â áëàãîòâîðèòåëüíûå èëè äîáðîâîëü÷å-
ñêèå îðãàíèçàöèè íàïðàâëÿëîñü ðåëèãèîçíûì îðãàíèçàöèÿì, è ýòîò óðîâåíü íè-
êîãäà íå îïóñêàëñÿ íèæå óðîâíÿ â 44%. Áîëåå òîãî, â 1982 ãîäó, â ïåðåñ÷åòå íà 
äóøó íàñåëåíèÿ, àìåðèêàíöû ïîæåðòâîâàëè ðåëèãèîçíûì îðãàíèçàöèÿì íà 20% 
áîëüøå (ñ ó÷åòîì èíôëÿöèè), ÷åì â 1962-ì12. 

Ñòàðê è Ôèíê ïðèâîäÿò äàííûå ÑØÀ è äëÿ òîãî, ÷òîáû ïðîäåìîíñòðè-
ðîâàòü, ÷òî íàóêà íå îêàçûâàåò áîëüøîãî âëèÿíèÿ íà ðåëèãèîçíîñòü (îïðîâåðæå-
íèå ï.3) — ðîñò íàó÷íîãî çíàíèÿ â XX âåêå íå îêàçàë âîçäåéñòâèÿ íà ïîêàçàòåëè 
îòíîøåíèÿ ê ðåëèãèè ñåâåðîàìåðèêàíñêèõ ó÷åíûõ13. Ïîýòîìó, ðàç ÑØÀ ÿâëÿåòñÿ 
îäíîé èç ñòðàí, ãäå ìîäåðíèçàöèÿ äîñòèãëà íàèáîëåå âûäàþùèõñÿ ðåçóëüòàòîâ, 
ãîâîðèòü î òîì, ÷òî ìîäåðíèçàöèÿ íåìèíóåìî âëå÷åò çà ñîáîé ñåêóëÿðèçàöèþ, íå 
ïðèõîäèòñÿ. Ýòîò æå àðãóìåíò ðàçðóøàåò è ïðåòåíçèè ÒÑ íà óíèâåðñàëüíîñòü 
(ï. 5). 
á) èññëåäîâàíèÿ, äåìîíñòðèðóþùèå îòñóòñòâèå ñåêóëÿðèçàöèè â Åâðîïå 

Îïðîâåðæåíèå òåçèñà î ñåêóëÿðèçàöèè â Åâðîïå îñóùåñòâëÿåòñÿ ñ äâóõ 
ñòîðîí. Âî-ïåðâûõ, ïðåäñòàâèòåëè ÒÐÂ ïûòàþòñÿ îïðîâåðãíóòü ñóùåñòâîâàíèå 
íåêîåãî «çîëîòîãî âåêà» ðåëèãèè. Èñòîðè÷åñêèå äàííûå ïîêàçûâàþò, ÷òî äàæå â 
ñðåäíèå âåêà óðîâåíü ó÷àñòèÿ â ðåëèãèîçíûõ ñëóæáàõ áûë êðàéíå ìàë, ïîýòîìó 
ãîâîðèòü î åãî ïàäåíèè íå ïðèõîäèòñÿ14. Ñòàðê ñâÿçûâàåò íèçêèé óðîâåíü ó÷à-
ñòèÿ â ñëóæáàõ ñ ïðîâàëèâøåéñÿ ïîïûòêîé õðèñòèàíèçàöèè ïðîñòûõ ëþäåé — 
õðèñòèàíñòâî â äåéñòâèòåëüíîñòè íèêîãäà (ïî êðàéíåé ìåðå äî âîçíèêíîâåíèÿ 
ïðîòåñòàíòèçìà) íå áûëî ìàññîâîé ðåëèãèåé: ñëóæáû ïðîâîäèëèñü íà íèêîìó íå 

                                                            

11 Greeley A. “Unsecular Man: The Persistence of Religion”. New York: Shocken Books, 1972; Hout M., 
Greeley A., “The Center Doesn't Hold: Church Attendance in the United States, 1940-1984”. Ameri-
can Sociological Review, Vol. 52, No. 3 (Jun., 1987), pp. 325-345; Finke R., Guest A., Stark R. “Mobi-
lizing Local Religious Markets: Religious Pluralism in the Empire State, 1855 
to 1865”, American Sociological Review, Vol. 61, No. 2. (Apr., 1996), pp. 203-218; Finke R., Stark R. 
“The Churching of America, 1776-2005: Winners and Losers in our Religious Economy”. – New Bruns-
wick, NJ: Rutgers University Press, 2005. 
12 Jeffrey K. Hadden. Toward Desacralizing Secularization Theory. Social Forces, Vol. 65, No. 3, (Mar., 
1987), pp. 587-611. 
13 Stark, R., Finke, R., Acts of Faith: Explaining the Human Side of Religion, University of California 
Press, 2000. P. 73. 
14 Ibid. – P. 63. 
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ïîíÿòíîé ëàòûíè, è äàæå ñâÿùåííèêàì íå õâàòàëî îáðàçîâàíèÿ ïîíèìàòü ñóòü 
õðèñòèàíñòâà15. Âî-âòîðûõ, ïî ìíåíèþ ïðåäñòàâèòåëåé ÒÐÂ, ìèôîì ÿâëÿåòñÿ è 
óïàäîê ðåëèãèîçíîé âåðû. Êàê ïèñàëè Ñòàðê è ßííàêîí, «ñóáúåêòèâíàÿ» ðåëèãè-
îçíîñòü, òî åñòü âåðà â ñâåðõúåñòåñòâåííîå, â æèçíü ïîñëå ñìåðòè, íèêîãäà íå 
îïóñêàëàñü íèæå óðîâíÿ 50% îò âñåãî íàñåëåíèÿ åâðîïåéñêèõ ñòðàí16. Êðîìå òî-
ãî, äëÿ îïðîâåðæåíèÿ íåîáðàòèìîñòè ñåêóëÿðèçàöèè óäîáåí ïðèìåð Âîñòî÷íîé 
Åâðîïû, â êîòîðîé ôèêñèðóåòñÿ íåáûâàëûé ðîñò êàê êîëè÷åñòâà ðåëèãèîçíûõ 
îðãàíèçàöèé, òàê è ÷èñëà ëþäåé, «âåðíóâøèõñÿ» ê ðåëèãèè17. 

                                                           

â) èññëåäîâàíèÿ, äåìîíñòðèðóþùèå îòñóòñòâèå ñåêóëÿðèçàöèè â äðóãèõ ÷àñ-
òÿõ ñâåòà 

Îæèäàâøèéñÿ ñòîðîííèêàìè òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè óïàäîê èñëàìà è 
äðóãèõ âîñòî÷íûõ ðåëèãèé òàêæå íå ïðîèçîøåë, ïèøóò ïðåäñòàâèòåëè ÒÐÂ. Âî 
ìíîãèõ èñëàìñêèõ ñòðàíàõ óðîâåíü îáðàçîâàíèÿ ïîçèòèâíî êîððåëèðóåò ñ ëè÷íîé 
ðåëèãèîçíîñòüþ, «ëþäè, êîòîðûå îáó÷àþòñÿ â êîëëåäæå èëè èìåþò âûñîêîñòà-
òóñíóþ ðàáîòó, çíà÷èòåëüíî ÷àùå ìîëÿòñÿ ïðåäïèñàííûå ïÿòü ðàç â äåíü, âûïëà-
÷èâàþò çàêÿò è ñîáëþäàþò ïîñò <…>, íåæåëè ìóñóëüìàíå ñ íèçøèì îáðàçîâàíè-
åì èëè íèçêîñòàòóñíîé ðàáîòîé»18. À â ßïîíèè íå ñîâåðøèëñÿ ïðåäñêàçàííûé 
òåîðèåé ñåêóëÿðèçàöèè îòêàç îò ñèíòî. «Îáùèì ìåñòîì ÿâëÿþòñÿ ïðàêòèêè,  êî-
ãäà íîâûå àâòîìîáèëè îñâÿùàþòñÿ â [ñèíòîèñòñêîì] õðàìå, êîãäà íîâûå ðåçè-
äåíöèè, îôèñû èëè ôàáðèêè ñòðîÿòñÿ òîëüêî ïîñëå òîãî, êàê îñîáûé çàãîâîð 
(exorcism) î÷èñòèò è óñïîêîèò çåìëþ è åё áîæåñòâî»19. 

 

Èäåîëîãåìû òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè 
Ïî ìíåíèþ òåîðåòèêîâ ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà ëîæíûå èäåîëîãåìû ÒÑ 

êîðåíÿòñÿ â óñòàíîâêàõ, óíàñëåäîâàííûõ âèäíåéøèìè åё ïðåäñòàâèòåëÿìè (Ò. 
Ëóêìàí, Ï. Áåðãåð, Á. Âèëñîí, Ä. Ìàðòèí è äð.), îò îòöîâ-îñíîâàòåëåé ñîöèîëîãèè 
(Î. Êîíò, Ã. Ñïåíñåð, Ê. Ìàðêñ, Ç. Ôðåéä, Ý. Äþðêãåéì è Ì. Âåáåð). Ñòàðê è Ôèíê 
íàçûâàþò ýòè ïîëîæåíèÿ «ñòàðîé ïàðàäèãìîé» (â êóíîâñêîì20 ñìûñëå), âûäâèãàÿ 
âçàìåí «íîâóþ ïàðàäèãìó». 

Èäåîëîãåìû «ñòàðîé ïàðàäèãìû» âîçíèêëè â ìîìåíò ôîðìèðîâàíèÿ ñî-
öèîëîãèè, êîãäà â íàóêå ãîñïîäñòâîâàëè èäåàëû ýïîõè Ïðîñâåùåíèÿ, è ôîíîì 
ñòàíîâëåíèÿ ñîöèîëîãèè áûëè òðè ôàêòîðà, ñèëüíî óìåíüøèâøèå âëèÿíèå öåðê-

 

15 Stark, R., Efforts to Christianize Europe, 400—2000, Journal of Contemporary Religion, Vol. 16, 
No. 1, 2001, PP. 105—123; Stark, R. The Rise of Christianity: A Sociologist Reconsiders History. 
Princeton: Princeton U. P., 1996; Stark, R., Finke, R., Acts of Faith: Explaining the Human Side of 
Religion, University of California Press, 2000. PP. 61—71. 
16 Stark R., Iannaccone L. A supply-side reinterpretation of the “secularization” of Europe // Journal 
for the scientific study of religion. – Vol. 33, No. 3 – 1994. – PP. 230-252. 
17 Greeley, A. A Religious Revival in Russia? Journal for the Scientific Study of Religion, Vol. 33, No. 3 
(Sep., 1994), pp. 253-272; Jerry G. Pankhurst, Russia’s Religious Market: Struggling with the Heritage 
of Russian Orthodox Monopoly // Religion in a Changing World: Comparative Studies in Sociology, 
edited by Madeleine Cousineau. Praeger, Westport, CT, 1998; Stark, R., Finke, R., Acts of Faith: Ex-
plaining the Human Side of Religion, University of California Press, 2000. PP. 73—74; Paul Froese, 
After Atheism: An Analysis of Religious Monopolies in the Post-Communist World, Sociology of 
Religion, 2004, 65:1, pp. 57-75. 
18 Stark, R., Finke, R., Acts of Faith: Explaining the Human Side of Religion, University of California 
Press, 2000. P. 75. Ñòàðê èñïîëüçóåò çäåñü äàííûå Äæîçåôà Òàìíè: Tamney, J. B. 1979. Estab-
lished religiosity in modem society: Islam in Indonesia. Sociological Analysis 40: 125-35; Tamney, J. 
B. 1980. Fasting and modernization. Joumal for the Scientific Study of Religion 19: 129-137. Tamney, 
J. B. 1992. The resilience of Christianity in the modem world. Albany: State University of New York 
Press.  
19 Nelson, John K. 1992, Shinto ritual: Managing chaos in contemporary Japan. Ethnos 57: 77–104. 
20 Êóí Ò. Ñòðóêòóðà íàó÷íûõ ðåâîëþöèé. – Ì.: 2003. 
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âè íà îáùåñòâî. Ïî ìíåíèþ Äæ. Õýääåíà21, èìè áûëè — òåîðèÿ ýâîëþöèè (ôîð-
ìèðîâàâøàÿñÿ åùå äî íàïèñàíèÿ Äàðâèíîì «Ïðîèñõîæäåíèÿ âèäîâ»), ñòàíîâëå-
íèå íàöèîíàëüíûõ ãîñóäàðñòâ (çà êîòîðûì ïîñëåäîâàëî îñëàáëåíèå ðåëèãèîçíûõ 
âëàñòåé) è âîçíèêøèå òåîðèè ñîçíàíèÿ (îïðîâåðãàâøèå ðåëèãèîçíûå âçãëÿäû íà 
÷åëîâå÷åñêèé ðàçóì). Ñîöèîëîãèÿ êàê íàóêà íàáèðàëà ñèëó â óñëîâèÿõ íåâèäàí-
íûõ äîñåëå àíòèêëåðèêàëèçìà, êîììóíèçìà, àíàðõèçìà è àòåèçìà, à òåîðèÿ ñåêó-
ëÿðèçàöèè âîçíèêëà â òîé áîðüáå çà ñîáñòâåííîå ñóùåñòâîâàíèå, êîòîðóþ íàóêà 
âåëà ïðîòèâ ðåëèãèè. Â ýòèõ óñëîâèÿõ îäíà ÷àñòü îòöîâ-îñíîâàòåëåé ñîöèîëîãèè 
ïîëàãàëà, ÷òî ðåëèãèè ñêîðî ïðèäåò íåìèíóåìûé êîíåö, äðóãàÿ — ïûòàëèñü 
ïðåäëîæèòü èëè ïðåäïîëîæèòü åё íîâûå ôîðìû. Õýääåí ïîä÷åðêèâàåò, ÷òî 
Îãþñò Êîíò, äàâøèé ñîöèîëîãèè åё èìÿ, ïûòàëñÿ òàêæå îñíîâàòü è íîâóþ ðåëè-
ãèþ, «Öåðêîâü Ãóìàííîñòè» (Church of Humanity). Ðåëèãèÿ Êîíòà áûëà íåîáõî-
äèìà äëÿ îáåñïå÷åíèÿ îáùåñòâåííîãî êîíòðîëÿ è ñàìîâîñïðîèçâåäåíèÿ ñîöèóìà. 
Òðàäèöèîííîé ðåëèãèè, ïî ìíåíèþ ñîöèîëîãîâ, íå áûëî ìåñòà â íîâîì ìèðå. 

Èòàê, èäåîëîãåìû «ñòàðîé ïàðàäèãìû» òàêîâû: 1) ðåëèãèÿ ëîæíà, âðåäíà 
è êîðåíèòñÿ â àíîìàëüíîé ïñèõîëîãèè, 2) ðåëèãèÿ îáðå÷åíà, 3) ðåëèãèÿ ïðåäñòàâ-
ëÿåò ñîáîé ýïèôåíîìåí, 4) èññëåäîâàíèå ðåëèãèé â «ñòàðîé ïàðàäèãìå» êîðåíèò-
ñÿ íå íà ñîáñòâåííîì ìåòîäîëîãè÷åñêîì àïïàðàòå ñîöèîëîãèè, à â áîëüøåé ñòå-
ïåíè íà àïïàðàòå ïñèõîëîãèè è 5) ðåëèãèîçíûé ïëþðàëèçì íåãàòèâíî âëèÿåò íà 
ðåëèãèîçíîñòü, â òî âðåìÿ êàê ðåëèãèîçíûå ìîíîïîëèè ïîääåðæèâàþò åё22. Âòî-
ðîå óòâåðæäåíèå, ïî ñóòè, è åñòü êðàòêàÿ ôîðìóëèðîâêà òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, 
ïîýòîìó åãî ýìïèðè÷åñêîå îïðîâåðæåíèå â ÒÐÂ èçëîæåíî âûøå. Îñòàíîâèìñÿ íà 
îïðîâåðæåíèè îñòàâøèõñÿ ïóíêòîâ ïîäðîáíåå. 
Ðåëèãèÿ ëîæíà, âðåäíà è êîðåíèòñÿ â àíîìàëüíîé ïñèõîëîãèè 

ßð÷àéøèå ïðåäñòàâèòåëè ýòîé òî÷êè çðåíèÿ — Ìàðêñ è Ýíãåëüñ. Îíè 
ïèñàëè, ÷òî ðåëèãèÿ åñòü «èëëþçîðíîå ñîëíöå», «îïèóì íàðîäà»23, à «Ìàíèôåñò 
êîììóíèñòè÷åñêîé ïàðòèè» óòâåðæäàë, ÷òî «ïîï âñåãäà øåë ðóêà îá ðóêó ñ ôåî-
äàëîì»24. Ïðåäñòàâèòåëè òàêîãî âçãëÿäà íà ðåëèãèþ ðàññìàòðèâàëè ðåëèãèîçíûå 
äâèæåíèÿ êàê ðåàêöèîííûé îòâåò íà ïðîñâåùåíèå è ïðîãðåññ. Ðîñò åâàíãåëè÷å-
ñêèõ ïðîòåñòàíòñêèõ ãðóïï ïîñëåäíåãî ñòîëåòèÿ ïî âñåìó ìèðó «ñîâðåìåííûìè 
íàñëåäíèêàìè ïðèîáðåòåííîé ìóäðîñòè», òàêèìè êàê Ï. Áåðãåð, Ñ. Áðþñ, Äæ. Ä. 
Õàíòåð, îòâåðãàëñÿ êàê «áåãñòâî îò ñîâðåìåííîñòè». Áåðãåð â ñâîåì òðóäå «Ñâÿ-
ùåííàÿ çàâåñà» ïèñàë, ÷òî àìåðèêàíñêèå åâàíãåëè÷åñêèå öåðêâè «ïîäîáíû îñàæ-
äåííûì êðåïîñòÿì, è îíè ñòðåìÿòñÿ ê âîèíñòâåííîñòè, êîòîðàÿ ëèøü ïîâåðõíî-
ñòíî ïðèêðûâàåò ëåæàùóþ â åё îñíîâå ïàíèêó»25. 

Îïðîâåðãàÿ òåçèñ î òîì, ÷òî ðåëèãèÿ êîðåíèòñÿ â àíîìàëüíîé ïñèõîëî-
ãèè, Ñòàðê è Ôèíê ññûëàþòñÿ íà ìíîæåñòâî ýìïèðè÷åñêèõ ðàáîò, äåìîíñòðè-
ðóþùèõ, ÷òî âîâëå÷åííîñòü â ðåëèãèþ îêàçûâàåò ïîëîæèòåëüíîå âëèÿíèå íà 
çäîðîâüå êàê óìñòâåííîå, òàê è ôèçè÷åñêîå, âíå çàâèñèìîñòè îò âîçðàñòà, ïîëà, 
ðàñû è íàöèîíàëüíîñòè26. Ðàññìîòðèì íåñêîëüêî ïðèìåðîâ. 

                                                            

21 Jeffrey K. Hadden. Toward Desacralizing Secularization Theory. Social Forces, Vol. 65, No. 3, (Mar., 
1987), pp. 587-611. 
22 Stark, R., Finke, R., Acts of Faith: Explaining the Human Side of Religion, University of California 
Press, 2000. PP. 27—31. 
23 Ìàðêñ Ê. Ê êðèòèêå ãåãåëåâñêîé ôèëîñîôèè ïðàâà. Ââåäåíèå // Ìàðêñ Ê., Ýíãåëüñ Ô. Ñî÷. 
Ò. 1. 
24 Ìàðêñ Ê., Ýíãåëüñ Ô. Ìàíèôåñò êîììóíèñòè÷åñêîé ïàðòèè, ÷àñòü III. Ýëåêòðîííûé âàðèàíò 
http://www.marxists.org/russkij/marx/1848/manifesto.htm#ch3-1a. 
25 Berger, P. 1969. The Sacred Canopy. New York: Doubleday. P. 11. 
26 Bergin, Allen E. 1983. “Religiosity and Mental Health: A Critical Reevaluation and Meta-Analysis.” 
Professional Psychology: Research and Practice 14: 170-84; Ellison 1991; 1993; Pargament and Park 
1995; Levin 1996; Idler and Kasl 1997a; 1997b; Jarvis and Northcutt 1987; Levin and Schiller 1987. 
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Åùå â ñòàòüå 1971 ãîäà27 Ñòàðê ïðîäåìîíñòðèðîâàë íåãàòèâíóþ êîððåëÿ-
öèþ ìåæäó ïñèõîïàòîëîãèåé è ðåëèãèîçíîñòüþ. Ëåòîì 1966 ãîäà Èññëåäîâàòåëü-
ñêèé öåíòð Èíñòèòóòà Êàëèôîðíèè â Áåðêëè ïðîâåë èññëåäîâàíèå ñòà îòîáðàí-
íûõ ñëó÷àéíûì îáðàçîì ïñèõè÷åñêè áîëüíûõ ïàöèåíòîâ èç ðååñòðà àìáóëàòîð-
íîé êëèíèêè ïñèõè÷åñêîãî çäîðîâüÿ ñåâåðíîãî îêðóãà Êàëèôîðíèè, à òàêæå åùå 
ñòà ñëó÷àéíî îòîáðàííûõ ëþäåé èç òîãî æå îêðóãà, ñîîòâåòñòâîâàâøèõ ïåðâîé 
ñîòíå ïî âîçðàñòó, ïîëó, áðà÷íîìó ñòàòóñó è îáðàçîâàíèþ. Äàííûå äåìîíñòðèðî-
âàëè, ÷òî ïñèõè÷åñêè íåçäîðîâûå ëþäè ìåíåå ðåëèãèîçíû — îíè ðåæå ïîñåùàþò 
öåðêîâü, ïðîöåíò òåõ, êòî íå ïðèíàäëåæèò íè ê îäíîé èç ðåëèãèé, è òåõ, êòî ñ÷è-
òàåò, ÷òî äëÿ íèõ ðåëèãèÿ ñîâñåì íå âàæíà — âûøå, íåæåëè â ñðåäíåì ïî ïîïóëÿ-
öèè. Äðóãèå âûáîðêè òàê æå ïîäòâåðæäàëè ýòó êîððåëÿöèþ. 

Àíàëîãè÷íûå äàííûå ïðåäñòàâëåíû Àéëèí Áàðêåð â êíèãå «Ñòàòü ìóíè-
òîì: ïðîìûâêà ìîçãîâ èëè ñîáñòâåííûé âûáîð»28. Îïðîñèâ 1017 ïîñåòèòåëåé 
äâóõäíåâíûõ ñåìèíàðîâ ìóíèòîâ, îíà çàòåì èìåëà âîçìîæíîñòü îòñëåæèâàòü èõ 
ñóäüáó â òå÷åíèå äâóõ ëåò. Îêàçàëîñü, ÷òî òå, êòî â òå÷åíèå äâóõ ëåò íå ïîêèíóëè 
Öåðêîâü Îáúåäèíåíèÿ (ìåíåå 5% îò îáùåãî ÷èñëà), ìåíüøå ïîëó÷àëè ïåðâè÷íóþ 
ïñèõèàòðè÷åñêóþ ïîìîùü èëè èñïûòûâàëè ïåðèîäû ñåðüåçíîé ïîäàâëåííîñòè. 
Êðîìå òîãî, ñðåäè íèõ îêàçàëîñü áîëüøå ðàáîòàþùèõ ëþäåé, ÷òî îïðîâåðãàåò 
óñòîÿâøååñÿ ìíåíèå î òîì, ÷òî ïðåäñòàâèòåëè íîâûõ ðåëèãèîçíûõ äâèæåíèé ÿâ-
ëÿþòñÿ àñîöèàëüíûìè ýëåìåíòàìè. 

Òàêèì îáðàçîì, ïîä÷åðêèâàþò Ñòàðê è Ôèíê, ðåëèãèÿ ðàöèîíàëüíà. Îíè 
ïîíèìàþò ðàöèîíàëüíîñòü êàê ðàöèîíàëüíîñòü ñóáúåêòèâíóþ — èñõîäÿ èç îãðà-
íè÷åííûõ ðåñóðñîâ è èíôîðìàöèè, ëþäè óñâàèâàþò òàêîå ïîâåäåíèå, êîòîðîå 
ìàêñèìèçèðóåò âûãîäó, â ñëó÷àå ðåëèãèé — îò îáùåíèÿ ñî ñâåðõúåñòåñòâåííûì. 
Â êíèãå «Àêòû âåðû» äàæå ïðèâåäåíà ïîäáîðêà öèòàò èç âåðîó÷èòåëüíûõ òåêñòîâ 
îñíîâíûõ ìèðîâûõ ðåëèãèé, ãäå ñôîðìóëèðîâàíà ýòà «ìàêñèìà ðàöèîíàëüíîñòè» 
ðåëèãèé, çàêëþ÷àþùàÿñÿ âî âçàèìîâûãîäíîì îáìåíå ñ áîæåñòâàìè. Íàïðèìåð, 
îòðûâîê ãèìíà Èíäðå èç Ðèãâåäû ãëàñèò: «Âåäü òåáÿ ðàäóþò ìíîãèå âûæèìàíèÿ 
(ñîìû) ó ëþäåé, Ñâÿùåííûå ñëîâà âîñïåâàþùèõ ðèøè. <…> Òàê, î Èíäðà, ìû 
õîòåëè áû óçíàòü Òâîè íîâûå ìèëîñòè, ïðèíîñÿùèå ïîëüçó!» (Ðèãâåäà, 10:89, ïåð. 
Ò.ß. Åëèçàðåíêîâîé). Ñóðà Õàäæ òàêæå ïîäòâåðæäàåò âûãîäíîñòü îáìåíà: «Àëëàõ 
íåïðåìåííî ïîìîãàåò òîìó, êòî ïîìîãàåò Åìó» (Êîðàí, 22:40, ïåð. Ý. Êóëèåâà). 
«Êòî áóäåò âåðîâàòü è êðåñòèòüñÿ, ñïàñåí áóäåò; à êòî íå áóäåò âåðîâàòü, îñóæäåí 
áóäåò» (Ìàðê, 16:16) — òàê ñôîðìóëèðîâàíà ýòà ìûñëü â Åâàíãåëèè. 

Åùå îäíèì òåçèñîì â ðàìêàõ èäåîëîãåìû î ëîæíîñòè è âðåäíîñòè ðåëè-
ãèè, ÿâëÿåòñÿ óòâåðæäåíèå, ÷òî íàèáîëüøåé ðåëèãèîçíîñòüþ îáëàäàþò ëþäè 
íèçêî îáðàçîâàííûå è èìåþùèå íèçêèé óðîâåíü äîõîäà. Ñîâðåìåííûå íàó÷íûå 
äàííûå îïðîâåðãàþò ïðåäñòàâëåíèå Ìàðêñà è Ýíãåëüñà î òîì, ÷òî â ðàííåå õðè-
ñòèàíñòâî áûëè âîâëå÷åíû ìàëîèìóùèå è ëèøåííûå ñîáñòâåííîñòè ëþäè — â 
äåéñòâèòåëüíîñòè îñíîâó ðàííèõ îáùèí ñîñòàâëÿëè ïðèâèëåãèðîâàííûå êëàñ-
ñû29. 

Òàêèì îáðàçîì, ïî ìíåíèþ ïðåäñòàâèòåëåé ÒÐÂ, òåçèñ î òîì, ÷òî ðåëèãèÿ 
âðåäíà, ëîæíà è êîðåíèòñÿ â àíîìàëüíîé ïñèõîëîãèè, íå ñîîòâåòñòâóåò èìåþ-
ùèìñÿ äàííûì. 

                                                            

27 Stark, R. “Psychopathology and Religious Commitment.” Review of Religious Research, Vol. 12, 
No. 3, Deviance, Change, and Religion. (Spring, 1971), pp. 165-176. 
28 Barker, Eileen. 1984. The Making of a Moonie: Brainwashing or Choice. Oxford: Basil Blackwell. 
29 Judge, E.A. 1960. The Social Patterns of Christian Groups in the First Century. London: Oxford 
University Press; Scroggs, Robin. 1980. “The Sociological Interpretation of the New Testament: The 
Present State of Research.” The testament Studies 26: 164—79. 
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Ðåëèãèÿ êàê ýïèôåíîìåí 
Ðåëèãèÿ, ïî ìíåíèþ ïðåäñòàâèòåëåé ñòàðîé øêîëû, íå «íàñòîÿùàÿ», îíà 

åñòü íå áîëåå ÷åì îòðàæåíèå áîëåå ôóíäàìåíòàëüíûõ ñîöèàëüíûõ ôåíîìåíîâ. 
Òàê, Ô. Ýíãåëüñ óòâåðæäàë, ÷òî «ðåëèãèÿ ÿâëÿåòñÿ <…> ôàíòàñòè÷åñêèì îòðàæå-
íèåì â ãîëîâàõ ëþäåé òåõ âíåøíèõ ñèë, êîòîðûå ãîñïîäñòâóþò íàä íèìè â èõ ïî-
âñåäíåâíîé æèçíè, — îòðàæåíèåì, â êîòîðîì çåìíûå ñèëû ïðèíèìàþò ôîðìó 
íåçåìíûõ»30. Òðàäèöèÿ ñ÷èòàòü ðåëèãèþ âòîðè÷íûì ÿâëåíèåì, ïî ìíåíèþ ïðåä-
ñòàâèòåëåé ÒÐÂ, ñòàëà ÷åðòîé ñîâðåìåííîé êóëüòóðû è ïðèâåëà ê ïîÿâëåíèþ íå-
íàó÷íûõ èíòåðïðåòàöèé. Íàïðèìåð, ñðåäè íàèáîëåå ðàñïðîñòðàíåííûõ ïðåäïî-
ëîæåíèé ñðåäè àïîëîãåòîâ ÒÑ î òîì, ïî÷åìó ðàñòóò åâàíãåëè÷åñêèå öåðêâè, Ñòàðê 
è Ôèíê ïåðå÷èñëÿþò ñëåäóþùèå: ïîäàâëåííàÿ ñåêñóàëüíîñòü, ðàçâîäû, óðáàíèçà-
öèÿ, ðàñèçì, ñåêñèçì, òðåâîãà îá îáùåñòâåííîì ïîëîæåíèè (status anxiety) è áû-
ñòðûå îáùåñòâåííûå èçìåíåíèÿ. «Ïðèâåðæåíöû ñòàðîé ïàðàäèãìû íèêîãäà äàæå 
íå ðàññìàòðèâàþò âîçìîæíûå ðåëèãèîçíûå îáúÿñíåíèÿ, íàïðèìåð, ÷òî ëþäè 
áûâàþò ïðèâëå÷åíû â åâàíãåëè÷åñêèå öåðêâè áîëåå ñîâåðøåííûì ðåëèãèîçíûì 
ïðîäóêòîì. Ñ èõ òî÷êè çðåíèÿ, ïîñêîëüêó ðåëèãèè ëîæíû è âñå áîãè âûìûøëå-
íû, íå ìîæåò áûòü è ðàçãîâîðà î òîì, ÷òîáû ïðîâåðèòü, ìîãóò ëè íåêîòîðûå ðå-
ëèãèè áûòü áîëåå ïðàâäîïîäîáíû è óäîâëåòâîðèòåëüíû, ÷åì äðóãèå»31. 

Îòâåòîì íà ïîäîáíîå ïðåíåáðåæèòåëüíîå îòíîøåíèå ê ðåëèãèè êàê êî 
âòîðè÷íîìó ÿâëåíèþ ñòàëà âñÿ îáùàÿ òåîðèÿ ðåëèãèè â ðàìêàõ ÒÐÂ. Îíà èìååò 
äîâîëüíî òðàäèöèîííîå òðåõ÷àñòíîå äåëåíèå: ðåëèãèîçíûé èíäèâèä, ðåëèãèîç-
íûå ãðóïïû è ðåëèãèîçíûå ýêîíîìèêè. Íà óðîâíå èíäèâèäà òåîðèÿ îáúÿñíÿåò, 
êàê ëþäè ïðèíèìàþò ðåøåíèÿ î ïðèñîåäèíåíèè ê ðåëèãèè, îá èçìåíåíèè ñâîåé 
ðåëèãèè, íàêîïëåíèè «ðåëèãèîçíîãî êàïèòàëà». ÒÐÂ ãëàñèò, ÷òî ïîñêîëüêó ëþäè 
âñåãäà îãðàíè÷åíû äîñòóïíîé èíôîðìàöèåé è ïîíèìàíèåì ñèòóàöèè, à òàêæå 
äîñòóïíûìè ñïîñîáàìè äåéñòâèÿ, èì ñâîéñòâåííî ôîðìóëèðîâàòü îáúÿñíåíèÿ 
(explanations) î òîì, êàê äîñòè÷ü âîçíàãðàæäåíèé è èçáåæàòü èçäåðæåê. Ïîñêîëü-
êó âîçíàãðàæäåíèÿ, ðàäè êîòîðûõ è ôîðìóëèðóþòñÿ îáúÿñíåíèÿ, âñåãäà îãðàíè-
÷åíû, ëþäè ñêëîííû ôîðìóëèðîâàòü îáúÿñíåíèÿ òàêèì îáðàçîì, ÷òîáû ïîëó-
÷èòü âîçíàãðàæäåíèÿ â óäàëåííîì áóäóùåì èëè â äðóãèõ íå âåðèôèöèðóåìûõ 
óñëîâèÿõ. Ê òàêèì íå âåðèôèöèðóåìûì óñëîâèÿì, íàïðèìåð, îòíîñÿòñÿ óñëîâèÿ 
ïîñìåðòíîãî ñóùåñòâîâàíèÿ, à âîçíàãðàæäåíèÿ, êîòîðûå ìîãóò áûòü ïîëó÷åíû â 
ðàìêàõ ýòèõ óñëîâèé, íàçûâàþòñÿ ñîîòâåòñòâåííî ïîòóñòîðîííèìè (otherworldly). 

Ðåëèãèÿ, ïî Ñòàðêó è Ôèíêó, ÿâëÿåòñÿ êîìïëåêñîì ñàìûõ îáùèõ îáúÿñ-
íåíèé ñóùåñòâóþùåãî, âêëþ÷àÿ óñëîâèÿ îáìåíà ñ áîãîì èëè áîãàìè, êîòîðûå 
îïðåäåëÿþòñÿ èìè êàê «ñâåðõúåñòåñòâåííûå ñóùåñòâà, îáëàäàþùèå ñîçíàíèåì è 
æåëàíèÿìè». Ñâåðõúåñòåñòâåííîå—ýòî òî, ÷òî «èìååò äåëî ñ ñèëàìè èëè ñóùíî-
ñòÿìè âíå èëè ïî òó ñòîðîíó ïðèðîäû, ïðè÷åì ýòè ñèëû èëè ñóùíîñòè èìåþò 
âîçìîæíîñòü íà âðåìÿ îòìåíèòü, èçìåíèòü èëè èãíîðèðîâàòü ôèçè÷åñêèå ÿâëå-
íèÿ»32. Òàêèì îáðàçîì, ïîñêîëüêó ðåëèãèÿ èìååò äåëî ñ îáúÿñíåíèÿìè, ðàíåå 
îïðåäåëåííûìè êàê ìîäåëè ðåàëüíîñòè, îíà ïîçâîëÿåò ëþäÿì â êàæäûé äàííûé 
ìîìåíò âðåìåíè èç íàáîðà âîçìîæíûõ äåéñòâèé âûáèðàòü òå, êîòîðûå ñîîòâåò-
ñòâóþò ðåëèãèîçíûì îáúÿñíåíèÿì, ÷òîáû â èòîãå ïîëó÷èòü ïîòóñòîðîííèå âîç-
íàãðàæäåíèÿ. Êðîìå òîãî, ðåëèãèÿ ðàöèîíàëüíà â òîì ñìûñëå, â êàêîì ðàöèî-
íàëüíîñòü ïîíèìàþò ïðåäñòàâèòåëè ÒÐÂ, ïîñêîëüêó ìåõàíèçì ôîðìèðîâàíèÿ 
ðåëèãèîçíûõ îáúÿñíåíèé íå îòëè÷èì îò ìåõàíèçìà ôîðìèðîâàíèÿ ëþáûõ äðóãèõ 

                                                            

30 Ýíãåëüñ Ô. Àíòè-Äþðèíã (ñåíòÿáðü 1876 ã.— èþíü 1878 ã.) // Ìàðêñ Ê.; Ýíãåëüñ Ô. Ñî÷., 2-å 
èçä., ò. 20, ñ. 328. 
31 Rodney Stark, Roger Finke, “Acts of Faith: Explaining the Human Side of Religion”, University of 
California Press, 2000. P. 29-30 
32 Stark, R., Finke, R., Acts of Faith: Explaining the Human Side of Religion, University of California 
Press, 2000, P. 90. 
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îáúÿñíåíèé, è, êðîìå òîãî, êàê è äðóãèå îáúÿñíåíèÿ, ðåëèãèÿ ÿâëÿåòñÿ îäíèì èç 
âîçìîæíûõ âàðèàíòîâ äîñòèæåíèÿ âîçíàãðàæäåíèé. Ïî ìíåíèþ Ñòàðêà, ýòî îï-
ðåäåëåíèå ïîçâîëÿåò «íå ñâîäèòü ðåëèãèþ èñêëþ÷èòåëüíî ê ñîâîêóïíîñòè çàïî-
âåäåé èëè áîæåñòâåííûõ òðåáîâàíèé»33. 

Îïðåäåëèâ ïîíÿòèå «ðåëèãèÿ», Ñòàðê è Ôèíê ïèøóò, ÷òî «ðåëèãèîçíûå 
îðãàíèçàöèè ñóòü îáùåñòâåííûå ïðåäïðèÿòèÿ, ÷üÿ ïåðâè÷íàÿ öåëü—ñîçäàâàòü, 
ïîääåðæèâàòü è ïðåäëàãàòü ðåëèãèþ îïðåäåëåííîìó êðóãó èíäèâèäóóìîâ, à òàê-
æå ïîääåðæèâàòü è íàäçèðàòü íàä èõ îáìåíîì ñ áîãîì èëè áîãàìè»34. Ìåõàíèç-
ìû ôîðìèðîâàíèÿ, îòìèðàíèÿ, âíóòðåííåãî ðàçâèòèÿ è âçàèìîäåéñòâèÿ ðåëèãè-
îçíûõ îðãàíèçàöèé àíàëèçèðóþòñÿ Ñòàðêîì è Ôèíêîì íà óðîâíå ðåëèãèîçíûõ 
ãðóïï è ðåëèãèîçíûõ ýêîíîìèê. 

Äëÿ ðàçãðàíè÷åíèÿ îñíîâíûõ òèïîâ ðåëèãèîçíûõ ãðóïï, êîòîðûìè ÿâ-
ëÿþòñÿ «ñåêòà» è «öåðêîâü», Ñòàðê è Ôèíê ââîäÿò ïîíÿòèå «íàïðÿæåíèå», îáî-
çíà÷àþùåå «ñòåïåíü îòäåëåííîñòè è àíòàãîíèçìà  ìåæäó ðåëèãèîçíîé ãðóïïîé è 
åå îêðóæåíèåì (“outside” world)35». Öåðêâè—ýòî òå ðåëèãèîçíûå îðãàíèçàöèè, 
êîòîðûå ñîñòîÿò â îòíîñèòåëüíî íèçêîì íàïðÿæåíèè ñ èõ îêðóæåíèåì, â òî âðå-
ìÿ êàê ñåêòû—â îòíîñèòåëüíî âûñîêîì. ×òî êàñàåòñÿ èíäèâèäîâ, ñîñòîÿùèõ â 
ðåëèãèîçíûõ îðãàíèçàöèÿõ, àâòîðû òåîðèè ïîñòóëèðóþò, ÷òî ÷åì âûøå óðîâåíü 
íàïðÿæåíèÿ ìåæäó ãðóïïîé è åå îêðóæåíèåì, òåì áîëåå îáøèðíû îáÿçàòåëüñòâà 
èíäèâèäîâ ïåðåä ðåëèãèîçíîé ãðóïïîé, à òàêæå òåì áîëåå âûñîêè ìàòåðèàëüíûå, 
ñîöèàëüíûå è ôèçè÷åñêèå èçäåðæêè ïðèíàäëåæíîñòè ê ðåëèãèîçíîé ãðóïïå. 

Ñîãëàñíî ÒÐÂ, âñå ðåëèãèîçíûå ýêîíîìèêè âêëþ÷àþò â ñåáÿ íàáîð îòíî-
ñèòåëüíî ïîñòîÿííûõ ðûíî÷íûõ íèø—ñåãìåíòîâ ðûíêà ïîòåíöèàëüíûõ ïîñëå-
äîâàòåëåé, ðàçäåëÿþùèõ îïðåäåëåííûå ðåëèãèîçíûå ïðåäïî÷òåíèÿ (íóæäû, âêó-
ñû è îæèäàíèÿ). Äî òåõ ïîð, ïîêà ðåëèãèîçíàÿ ýêîíîìèêà íå ðåãóëèðóåòñÿ, îíà 
ñêëîííà ê òîìó, ÷òîáû áûòü î÷åíü ðàçíîîáðàçíîé, ò.å. â íåé ôóíêöèîíèðóåò 
áîëüøîå êîëè÷åñòâî ðåëèãèîçíûõ ôèðì ñî çíà÷èòåëüíûìè äîëÿìè ðûíêà, çàíè-
ìàþùèõ îñíîâíûå ðûíî÷íûå íèøè. 

Â òåõ óñëîâèÿõ, êîãäà ðåëèãèîçíàÿ ôèðìà, ïèøóò Ñòàðê è Ôèíê, äîñòèãà-
åò ìîíîïîëèè, îíà ñòðåìèòñÿ îêàçûâàòü âëèÿíèå íà âñå îáùåñòâåííûå èíñòèòó-
òû, è òàêèì îáðàçîì îáùåñòâî ñàêðàëèçóåòñÿ. Ïîíÿòèå ñàêðàëèçîâàííîñòè îáùå-
ñòâà îçíà÷àåò, ÷òî ìåæäó ðåëèãèîçíûìè è ñâåòñêèìè èíñòèòóòàìè ñóùåñòâóåò 
ñëèøêîì íåçíà÷èòåëüíîå ðàçëè÷èå, è ÷òî ïåðâè÷íûå ñòîðîíû æèçíè, îò ñåìüè äî 
ïîëèòèêè, íàïîëíåíû ðåëèãèîçíûìè ñèìâîëàìè, ðèòîðèêîé è ðèòóàëàìè. Îäíà-
êî â ñëó÷àå, åñëè ðàíåå ñòðîãî ðåãóëèðóåìàÿ ðåëèãèîçíàÿ ýêîíîìèêà ñòàíîâèòñÿ 
íåðåãóëèðóåìîé, îáùåñòâî ñòðåìèòñÿ ê äåñàêðàëèçàöèè. 

Ïðè ýòîì åñëè ðåëèãèîçíàÿ ýêîíîìèêà íå ðåãóëèðóåòñÿ è ÿâëÿåòñÿ êîí-
êóðåíòíîé, óðîâåíü ó÷àñòèÿ èíäèâèäîâ â ðåëèãèîçíûõ îðãàíèçàöèÿõ, áóäåò âû-
ñîê, ïîñêîëüêó â ðûíî÷íûõ óñëîâèÿõ âåñü ñïåêòð ðåëèãèîçíûõ ïîòðåáíîñòåé áó-
äåò óäîâëåòâîðåí. Íàïðîòèâ, åñëè â ýêîíîìèêå íå õâàòàåò êîíêóðåíòíîé áîðüáû, 
òî äîìèíèðóþùàÿ îðãàíèçàöèÿ áóäåò íåýôôåêòèâíà â òîì, ÷òîáû ïîääåðæàòü 
ðûíî÷íûå óñèëèÿ íà äîëæíîì óðîâíå, ÷òî áóäåò âåñòè ê íèçêîìó óðîâíþ ó÷àñòèÿ 
èíäèâèäîâ, êîòîðûå áóäóò ïûòàòüñÿ ìèíèìèçèðîâàòü è îòñðî÷èòü âûïëàòó ðåëè-
ãèîçíûõ èçäåðæåê. 

Êàê âèäèì, ÒÐÂ ñòðåìèòñÿ îáúÿñíèòü ïðîèñõîäÿùèå â «ðåëèãèîçíûõ 
ýêîíîìèêàõ» ïðîöåññû íå ïðèáåãàÿ ê äîïóùåíèÿì, íå áàçèðóþùèìñÿ íåïîñðåä-
ñòâåííî íà àíàëèçå ñàìèõ ðåëèãèîçíûõ äâèæåíèé. Ýòî, êîíå÷íî, íå îçíà÷àåò, ÷òî 

                                                            

33 Stark, R., Micro Foundations of Religion: A Revised Theory, Sociological Theory, Vol. 17, No. 3. 1999. 
P. 270. 
34 Stark, R., Finke, R., Acts of Faith: Explaining the Human Side of Religion, University of California 
Press, 2000. P. 103. 
35 Ibid. – P. 143. 
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òåîðåòèêè ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà îòáðàñûâàþò ïîëèòè÷åñêèå èëè ýêîíîìè÷å-
ñêèå ôàêòîðû, îäíàêî ïåðâè÷íûì àíàëèçîì äëÿ íèõ ñòàíîâèòñÿ èìåííî «âíóò-
ðåííèé». 
Ðåëèãèîçíûé ïëþðàëèçì íåãàòèâíî âëèÿåò íà ðåëèãèîçíîñòü, â òî âðå-
ìÿ êàê ðåëèãèîçíûå ìîíîïîëèè ïîääåðæèâàþò åё 

Íåãàòèâíîå âëèÿíèå ðåëèãèîçíîãî ïëþðàëèçìà íà èíäèâèäóàëüíóþ ðå-
ëèãèîçíîñòü, ïî ìíåíèþ ïðåäñòàâèòåëåé òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, îáúÿñíÿåò óïà-
äîê ðåëèãèé â ñîâðåìåííîì ìèðå. Ï. Áåðãåð ïèñàë: 

«Îäíî èç ñàìûõ î÷åâèäíûõ ïðîÿâëåíèé ñåêóëÿðèçàöèè, çàòðîíóâøèõ ðÿäî-
âîãî ÷åëîâåêà,—ýòî «êðèçèñ ïðàâäîïîäîáèÿ» â ðåëèãèè. Èíûìè ñëîâàìè, ñåêóëÿðè-
çàöèÿ ïðèâåëà ê øèðîêîìàñøòàáíîìó êðóøåíèþ óáåäèòåëüíîñòè òðàäèöèîííûõ 
ðåëèãèîçíûõ îïðåäåëåíèé ðåàëüíîñòè. Ýòî ïðîÿâëåíèå ñåêóëÿðèçàöèè íà óðîâíå 
ñîçíàíèÿ («ñóáúåêòèâíàÿ ñåêóëÿðèçàöèÿ», åñëè óãîäíî) èìååò ñîîòâåòñòâèå íà 
óðîâíå ñîöèàëüíîé ñòðóêòóðû («îáúåêòèâíàÿ ñåêóëÿðèçàöèÿ»). Ñóáúåêòèâíî ðÿäî-
âîé ÷åëîâåê ñêëîíÿåòñÿ ê íåóâåðåííîñòè îòíîñèòåëüíî îñíîâàíèé ðåëèãèè. Îáúåê-
òèâíî æå îí ñòàëêèâàåòñÿ ñ áîëüøèì ðàçíîîáðàçèåì ðåëèãèîçíûõ è èíûõ ñèë, 
ïðåäëàãàþùèõ îïðåäåëåíèÿ ðåàëüíîñòè, êîòîðûå áîðþòñÿ ìåæäó ñîáîé çà îáðàùå-
íèå åãî â ñâîþ âåðó èëè, ïî ìåíüøåé ìåðå, çà åãî âíèìàíèå è íè îäíà èç êîòîðûõ íå 
èìååò ñèëû ïðèíóäèòü åãî ê ïîä÷èíåíèþ. Èíûìè ñëîâàìè, ôåíîìåí, íàçûâàåìûé 
«ïëþðàëèçìîì», ÿâëÿåòñÿ êîððåëÿòîì ñåêóëÿðèçàöèè ñîçíàíèÿ íà óðîâíå ñîöèàëü-
íîé ñòðóêòóðû»36. 

Ïðåäñòàâèòåëè ÒÐÂ ðåøèòåëüíî îòâåðãëè ýòîò òåçèñ, âíîâü îïèðàÿñü íà 
ýìïèðè÷åñêèå èññëåäîâàíèÿ37. Â ÷àñòíîñòè, ýòè èññëåäîâàíèÿ ïîêàçàëè, ÷òî ó÷à-
ñòèå â ðåëèãèîçíûõ ñëóæáàõ ñðåäè ãîðîäñêèõ æèòåëåé âûøå, íåæåëè â ñåëüñêîé 
ìåñòíîñòè, ÷òî îáúÿñíÿåòñÿ íàëè÷èåì áîëüøåãî êîëè÷åñòâà ðåëèãèîçíûõ ôèðì â 
ãîðîäñêèõ óñëîâèÿõ è, ñîîòâåòñòâåííî, áîëåå ïðîñòûì äîñòóïîì ê ðåëèãèîçíûì 
ñëóæáàì38. Â ñòðàíàõ, ãäå ãîñóäàðñòâåííîå ðåãóëèðîâàíèå îòñóòñòâóåò èëè ñâåäåíî 
ê ìèíèìóìó, ïîñåùàåìîñòü öåðêâåé âûøå, íåæåëè â ðåãóëèðóåìûõ ðåëèãèîçíûõ 
ýêîíîìèêàõ39. À íàëè÷èå ãîðàçäî áîëüøåãî ïëþðàëèçìà â ÑØÀ, íåæåëè â ñòðà-
íàõ Åâðîïû, ïîâûøàåò óðîâåíü ðåëèãèîçíîñòè ñðåäè ýìèãðàíòîâ èç Ñòàðîãî Ñâå-
òà â ñðàâíåíèè åâðîïåéñêèìè ïîêàçàòåëÿìè40. 
Èññëåäîâàíèå ðåëèãèé â «ñòàðîé ïàðàäèãìå» êîðåíèòñÿ íå íà ñîáñòâåííîì ìå-
òîäîëîãè÷åñêîì àïïàðàòå ñîöèîëîãèè, à â áîëüøåé ñòåïåíè íà àïïàðàòå ïñèõî-
ëîãèè 

Ýòà ïðåòåíçèÿ ê ÒÑ â íàèìåíüøåé ñòåïåíè «ïðîðàáîòàíà» â òðóäàõ òåî-
ðåòèêîâ ðàöèîíàëüíîãî âûáîðà. Ïî èõ ìíåíèþ, ïðåäøåñòâîâàâøèå ðàáîòû îñíî-

                                                            

36 Ïèòåð Áåðãåð. Ðåëèãèÿ è ïðîáëåìà óáåäèòåëüíîñòè // «Íåïðèêîñíîâåííûé çàïàñ» №6(32), 
2003. Ýëåêòðîííàÿ âåðñèÿ http://magazines.russ.ru/nz/2003/6/berger-pr.html. 
37 Iannaccone, Laurence R. 1991. "The Consequences of Religious Market Regulation: Adam Smith 
and the Economics of Religion." Rationality and Society 3:156-177; Stark, Rodney. 1992. "Do Catholic 
Societies Really Exist?" Rationality and Society 4:261-71; Chaves, Peter J. Schraeder, Mario Sprindys, 
State Regulation of Religion and Muslim Religious Vitality in the Industrialized West, The Journal of 
Politics, Vol. 56, No. 4 (Nov., 1994), pp. 1087-1097; Roger Finke; Avery M. Guest; Rodney Stark, 
Mobilizing Local Religious Markets: Religious Pluralism in the Empire State, 1855 to 1865, American 
Sociological Review, Vol. 61, No. 2. (Apr., 1996), pp. 203-218; Roger Finke, Rodney Stark, Religious 
Choice and Competition, American Sociological Review, Vol. 63, No. 5. (Oct., 1998), pp. 761-766. è 
ïðî÷. 
38 Roger Finke, Rodney Stark, Religious Economies and Sacred Canopies: Religious Mobilization in 
American Cities, 1906, American Sociological Review, Vol. 53, No. 1. (Feb., 1988), pp. 41-49. 
39 Chaves, Mark and David E. Cann. 1992. "Regulation, Pluralism, and Religious Market Structure: 
Explaining Religion's Vitality." Rationality and Society 4:272-90. 
40 Rodney Stark, German and German American Religiousness: Approximating a Crucial Experiment, 
Journal for the Scientific Study of Religion, Vol. 36, No. 2. (Jun., 1997), pp. 182-193. 
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âûâàëèñü íå íà àíàëèçå ãðóïï, êàê ýòîãî òðåáóåò ñîöèîëîãèÿ, à â áîëüøåé ñòåïåíè 
îïèðàëèñü íà èçó÷åíèå ïîâåäåíèÿ èíäèâèäîâ. 
Ðåàêöèÿ íà êðèòèêó ñòîðîííèêîâ òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè 

Â çàùèòó òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè ïðîòèâ ÒÐÂ âûñòóïèëè Ô. Ëå÷íåð41, 
Ì. ×àâåñ42, Õ. Êàçàíîâà43, Ï. Íîððèñ è Ð. Èíãëõàðò44, Ä. Éàìåéí45, Ê. Äîááåëåð46, 
Ñ. Áðþñ47 è äðóãèå. Ðàáîòà ïî âîññòàíîâëåíèþ ñòàòóñà òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè âå-
ëàñü ïî äâóì îñíîâíûì íàïðàâëåíèÿì: 

1) ïåðåîñìûñëåíèå è ïåðåôîðìóëèðîâàíèå òåçèñà î ñåêóëÿðèçàöèè, è 
2) ðàçúÿñíåíèå ñïîðíûõ ìîìåíòîâ ÒÑ è óêàçàíèå íà íåñîîòâåòñòâèå êðè-

òèêè ñî ñòîðîíû ÒÐÂ ýìïèðè÷åñêèì ôàêòàì. 
Òåçèñ î çàâèñèìîñòè ñåêóëÿðèçàöèè îò óðîâíÿ ýêçèñòåíöèàëüíîé áåçîïàñíîñòè 

Íàèáîëåå âûäàþùåéñÿ â ÷àñòè ïåðåîñìûñëåíèÿ è ïåðåôîðìóëèðîâàíèÿ 
òåçèñà î ñåêóëÿðèçàöèè ñëåäóåò ïðèçíàòü ðàáîòó Ï. Íîððèñ è Ð. Èíãëõàðòà «Ñà-
êðàëüíîå è ñâåòñêîå. Ðåëèãèÿ è ïîëèòèêà â ìèðå»48, â êîòîðîé òåîðèÿ ñåêóëÿðè-
çàöèè áûëà êàðäèíàëüíûì îáðàçîì ïåðåñìîòðåíà è ïîñòðîåíà çàíîâî, ïðè ýòîì 
äîêàçàòåëüíàÿ áàçà èññëåäîâàòåëåé êîðåíèòñÿ íå ñòîëüêî íà ìàêðî-óðîâíå, ñêîëü-
êî íà ìèêðî-óðîâíå. Íåîáõîäèìî îòìåòèòü, ÷òî èññëåäîâàíèå Íîððèñ è Èíãëõàð-
òà, â îòëè÷èå îò ðàáîò ïðåäøåñòâåííèêîâ, îñíîâûâàåòñÿ íå íà îáðûâî÷íîì àíà-
ëèçå äàííûõ, ïîëó÷åííûõ â òîé èëè èíîé ÷àñòè ìèðà, à íà äàííûõ ãëîáàëüíûõ, 
ïîëó÷åííûõ â ðåçóëüòàòå èññëåäîâàíèÿ íàñåëåíèÿ 76 ñòðàí (áîëåå 80% ìèðîâîãî 

                                                            

41 Lechner F.J. The Case against Secularization: a Rebuttal // Social Force, Vol. 69. No. 4, 
1991.P. 1103–1119; Lechner F.J. Secularization in the Netherlands? // Journal for the Scientific Study 
of Religion. Vol. 35. No. 3, 1996.P. 252–264. 
42 Chaves M. Secularization as Declining Religious Authority // Social Forces. Vol. 72, 1994.P. 749–
774; Chaves M., Gorski Ph.S. Religious Pluralism and Religious Participation // Annual Review of 
Sociology, Vol. 27, (2001). Pp. 261-281. 
43 Casanova J. Beyond European and American Exceptionalisms: towards a Global Perspective // Pre-
dicting religion: Christian, Secular and Alternative Futures / Ed. G. Davie, L. Woodhead,P. Heelas. – 
L.: Ashgate, 2003. Pp. 17– 29; Casanova J. Public Religions in the Modern World. Chicago: Chicago 
University Press, 1994; Casanova J. Rethinking Secularization: A Global Comparative Perspective // 
The Hedgehog Review. Vol. 8. No. 1, 2; 2006.P. 7–22; Casanova J. Secularization Revisited: a Reply to 
Talal Asad // Powers of the Secular Modern: Talal Asad and His Interlocutors / Ed. D. Scott, 
Ch. Hirschkind. – Stanford, CA: Stanford University Press, 2006.P. 12–30. 
44 Norris P., Inglehart R. Sacred and secular. Religion and politics worldwide. – N.Y.: Campbridge 
university press, 2004. 
45 Yamane D. Secularization on Trial: In Defense of a Neosecularization Paradigm // Journal for the 
Scientific Study of Religion. Vol. 36. No. 1. 1997. Pp. 109–122. 
46 Dobbelaere K. Secularization: an Analysis at Three Levels. – Peter Lang, 2002; Dobbelaere K. To-
wards an Integrated Perspective of the Processes Related to the Descriptive Concept of Secularization 
// The Secularization Debate / Ed. W.H. Swatos, D.V.A. Olson. – Lanham, Boulder, N.Y., Oxford: 
Rowman & Littlefield Publishers, Inc., 2000. Pp. 21–39; Dobbelaere K. Assessing Secularization The-
ory // New Approaches to the Study of Religion / Ed.P. Antes, A.W. Geertz, R.R. Warne. Vol. 2 (Tex-
tual, Comparative, Sociological and Cognitive Approaches) – Berlin, N.Y.: Walter de Gruyter, 2004. 
Pp. 229–255. 
47 Bruce S. Choice and Religion: a Critique of Rational Choice Theory. Oxford, N.Y.: Oxford Univer-
sity Press, 1999; Bruce S. Christianity in Britain, R.I.P. // Sociology of Religion. Vol. 62. No. 2. Sum-
mer 2001. Pp. 191–203; Bruce S. God is Dead: Secularization in the West. Oxford: Blackwell Pub., 
2002; Bruce S. Praying Alone? Church-Going in Britain and the Putnam Thesis // Journal of Contem-
porary Religion. Vol. 17. No. 3, 2002. Pp. 317–328; Bruce S. Religion in the Modern World: from 
Cathedrals to Cults. Oxford University Press, 1996; Bruce S. The Inevitable Failure of the New Chris-
tian Right // Sociology of Religion. Vol. 55. No. 3 (The Rapture of Politics: The Christian Right as the 
United States Approaches the Year 2000), 1994. Pp. 229–242. 
48 Norris P., Inglehart R. Sacred and secular. Religion and politics worldwide. – N.Y.: Campbridge 
university press, 2004. 
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íàñåëåíèÿ), ïîëó÷åííûõ â õîäå 4 âîëí «Ìèðîâîãî èññëåäîâàíèÿ öåííîñòåé» 
(World Values Surveys, WVS)49. 

Íîððèñ è Èíãëõàðò âûäâèíóëè ïîñòóëàò î òîì, ÷òî îáùåñòâà ðàçëè÷àþò-
ñÿ ïî óðîâíþ «ýêçèñòåíöèàëüíîé áåçîïàñíîñòè» — áîëåå áîãàòûå îáùåñòâà ïðå-
äîñòàâëÿþò âîçìîæíîñòü èíäèâèäàì ÷óâñòâîâàòü áîëüøóþ áåçîïàñíîñòü ñâîåãî 
ñóùåñòâîâàíèÿ: â ðàçâèòûõ îáùåñòâàõ óãðîçû ãîëîäà, ìàññîâûõ áîëåçíåé, ñòè-
õèéíûõ áåäñòâèé, ïóñòü è íå ñâåäåíû ê íóëþ, íî âñё æå çíà÷èòåëüíî ìåíüøå, ÷åì 
â îáùåñòâàõ, îòñòàþùèõ ïî óðîâíþ ýêîíîìè÷åñêîãî, îáðàçîâàòåëüíîãî è ìåäè-
öèíñêîãî ðàçâèòèÿ50. Ýòî ïîçâîëèëî èì ñôîðìóëèðîâàòü ãèïîòåçó, íàøåäøóþ 
ïîäòâåðæäåíèå â WVS: «ïðè ïðî÷èõ ðàâíûõ óñëîâèÿõ, ôàêò ñóùåñòâîâàíèÿ ÷åëî-
âåêà â ìåíåå áåçîïàñíûõ îáùåñòâàõ áóäåò ñïîñîáñòâîâàòü âîçðàñòàíèþ âàæíîñòè 
ðåëèãèîçíûõ öåííîñòåé, òîãäà êàê îïûò áåçîïàñíîãî ñóùåñòâîâàíèÿ, íàîáîðîò, 
òàêîâóþ âàæíîñòü ñíèçèò»51. À ñàìè ðàçâèòûå îáùåñòâà ñèëüíî ðàçíÿòñÿ ïî 
óðîâíþ ýêîíîìè÷åñêîãî íåðàâåíñòâà, êîððåëèðóþùåãî ñ èõ ðåëèãèîçíîñòüþ (ñì. 
ðèñ.1). 

Ðèñ.1. Ðåëèãèîçíîñòü è ýêîíîìè÷åñêîå íåðàâåíñòâî52. 

 
Òàêèì îáðàçîì, èññëåäîâàíèå äîêàçàëî, ÷òî «îáùåñòâåííîñòü ïî÷òè 

âñåõ ðàçâèòûõ èíäóñòðèàëüíûõ îáùåñòâ äâèãàëàñü ïî ïóòè ê áîëåå ñåêóëÿðíûì 
îðèåíòàöèÿì»53. Òåì íå ìåíåå, «ìèð â öåëîì íàñåëåí áîëüøèì êîëè÷åñòâîì 
ëþäåé ñ òðàäèöèîííûìè âçãëÿäàìè, ÷åì êîãäà ëèáî ðàíåå — è èõ äîëÿ â ìèðî-
âîì íàñåëåíèè óâåëè÷èâàåòñÿ». Ýòî îáóñëîâëåíî òåì, ÷òî ðåëèãèîçíàÿ ñòðàòåãèÿ 
ñîïðÿæåíà ñ âûñîêèì óðîâíåì ðîæäàåìîñòè, â òî âðåìÿ êàê ñåêóëÿðíàÿ ñòðàòå-

                                                            

49 http://www.worldvaluessurvey.org/ 
50 Norris P., Inglehart R. Sacred and secular. Religion and politics worldwide. – N.Y.: Campbridge 
university press, 2004. P. 13—17. 
51 Ibid. – P. 18. 
52 Norris P., Inglehart R. Sacred and secular. Religion and politics worldwide. – N.Y.: Campbridge 
university press, 2004. P. 107. 
53 Ibid. – P. 24-25. 
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ãèÿ ñîïðÿæåíà ñ ïîïûòêîé äîñòèæåíèÿ áåñïðåöåäåíòíîãî â èñòîðèè èíäèâèäó-
àëüíîãî êîìôîðòà, îäíàêî ýòà ñòðàòåãèÿ íå ïîçâîëÿåò âûõîäèò íà óðîâåíü ñà-
ìîâîñïðîèçâåäåíèÿ. Òàêèì îáðàçîì, ìèð êàê íèêîãäà ðåëèãèîçåí, ïîòîìó ÷òî â 
ðåëèãèîçíûõ ñòðàíàõ ïðîèñõîäèò áîëåå áûñòðûé ðîñò íàñåëåíèÿ, êîòîðîå ìèã-
ðèðóåò â íå ñïîñîáíûå ê ñàìîâîñïðîèçâåäåíèþ ñåêóëÿðíûå ñòðàíû. 

Îòìåòèì, ÷òî â òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, ñôîðìóëèðîâàííîé ïîäîáíûì 
îáðàçîì, îòñóòñòâóþò íåäîñòàòêè, çà êîòîðûå ÒÑ ïîäâåðãàëàñü êðèòèêè ðàíåå: 
Èíãëõàðò è Íîððèñ à) îïèðàþòñÿ íà ôàêòè÷åñêèé ìàòåðèàë, ñîáðàííûé ïî âñå-
ìó ìèðó, á) íå óòâåðæäàþò, ÷òî ñåêóëÿðèçàöèÿ íåîáðàòèìà — îíè ïðèçíàþò, 
÷òî ïðè ïàäåíèè óðîâíÿ «ýêçèñòåíöèàëüíîé áåçîïàñíîñòè» óðîâåíü ðåëèãèîç-
íîñòè ìîæåò âíîâü ðàñòè. 

Îäíàêî è ýòî íå èçáàâèëî íîâóþ ìîäåëü îò êðèòèêè. Â óæå öèòèðîâàâ-
øåéñÿ äèññåðòàöèè Ä. Óçëàíåð ïèøåò, ÷òî ðàçâèòûìè ñòðàíàìè, ãäå âûñîê óðî-
âåíü «ýêçèñòåíöèàëüíîé áåçîïàñíîñòè», ÿâëÿþòñÿ â îñíîâíîì ñòðàíû Åâðîïû, à 
çíà÷èò ýòî «çàñòàâëÿåò ïðåäïîëîæèòü, ÷òî äåëî òóò íå òîëüêî â ñîöèîýêîíîìè-
÷åñêîì ðàçâèòèè, êàê ïîëàãàåò Èíãëõàðò, íî â îñîáåííîñòÿõ êóëüòóðíîãî ðàçâè-
òèÿ. Åâðîïà ÿâëÿåòñÿ íàñòîëüêî ñâåòñêîé íå ïîòîìó, ÷òî îíà ñàìàÿ ðàçâèòàÿ, íî 
ïîòîìó, ÷òî â åå êóëüòóðå âîçîáëàäàëè ñâåòñêèå ìîòèâû ðàäèêàëüíîãî Ïðîñâå-
ùåíèÿ»54. Âåðîÿòíûì îòâåòîì íà ýòî ðàññóæäåíèå ÿâëÿåòñÿ ñëåäóþùåå. Ïî-
ñêîëüêó ðîñò óñëîâèé æèçíè, ïðîèñõîäÿùèé ïî êðàéíåé ìåðå â ÷àñòè ñòðàí ìè-
ðà, îáóñëîâëåí îòêðûòèÿìè, ñäåëàííûìè èìåííî â òåõ ñòðàíàõ, êîòîðûå èìå-
íóþòñÿ íûíå èíäóñòðèàëüíûìè, íåò íè÷åãî óäèâèòåëüíîãî â òîì, ÷òî ýòè ñòðà-
íû ÿâëÿþòñÿ îáðàçöàìè äëÿ ìîäåëåé ñîâðåìåííîãî îáùåñòâà. 
 

«Áîã óìåð»: Ñòèâ Áðþñ î ñåêóëÿðèçàöèè â Åâðîïå è ÑØÀ 
Ðàçúÿñíåíèå ñïîðíûõ ìîìåíòîâ ÒÑ è óêàçàíèå íà íåñîîòâåòñòâèå êðè-

òèêè ñî ñòîðîíû ÒÐÂ ýìïèðè÷åñêèì ôàêòàì íàèëó÷øèì îáðàçîì ïðåäñòàâëåíî 
â ðàáîòàõ Ñ. Áðþñà. Â êíèãå «Áîã óìåð: ñåêóëÿðèçàöèÿ íà Çàïàäå»55 Áðþñ ïîêà-
çûâàåò, ÷òî â äåéñòâèòåëüíîñòè ÒÐÂ êðèòèêóåò íå ñàìó òåîðèþ ñåêóëÿðèçàöèè, à 
åё êàðèêàòóðó: Ñòàðê è åãî êîëëåãè ðàç çà ðàçîì ïðèâîäÿò îäíó è òó æå öèòàòó 
èç Ý. Óîëëåñà («ýâîëþöèîííîå áóäóùåå ðåëèãèè — èñ÷åçíîâåíèå»56), íå àíàëè-
çèóðÿ ÒÑ ïî ñóùåñòâó. Áðþñ æå îòìå÷àåò, ÷òî «ëþáîé, êòî äåéñòâèòåëüíî ÷èòàë 
Âåáåðà, Òðёëü÷à, Íèáóðà, Âèëñîíà, Áåðãåðà èëè Ìàðòèíà (à Õýääåí íå öèòèðóåò 
íè îäíîãî èç íèõ), ïîíèìàåò, ÷òî îíè íå ñ÷èòàëè, ÷òî îòêðûâàþò óíèâåðñàëü-
íûå çàêîíû, ñðàâíèìûå ñ îñíîâíûìè îòêðûòèÿìè åñòåñòâîçíàíèÿ»57. 

Áðþñ âíîâü êîíñòðóèðóåò òåîðèþ ñåêóëÿðèçàöèè, ñïåöèàëüíî îáðàùàÿ 
âíèìàíèå íà òî, ÷òî îíà ïðåäíàçíà÷åíà äëÿ àíàëèçà áóäóùåãî ðåëèãèè â Åâðîïå 
è ÑØÀ. Ìîíîòåèçì ïðèâåë ê ðàöèîíàëüíîñòè, ðàöèîíàëüíîñòü — ê òîðæåñòâó 
íàóêè è òåõíîëîãèè. Ðåôîðìàöèÿ äàëà æèçíü ïðîòåñòàíòñêîé ýòèêå, ïðèâåäøåé 
ê èíäóñòðèàëüíîìó êàïèòàëèçìó è ýêîíîìè÷åñêîìó ðîñòó, ðåçóëüòàòîì êîòîðî-
ãî ñòàëè îáùåñòâåííàÿ è ñòðóêòóðíàÿ äèôôåðåíöèàöèÿ, ñâåòñêèå ãîñóäàðñòâà, 
ðåëèãèîçíîå ðàçíîîáðàçèå, ðåëÿòèâèçì, ïðèâàòèçàöèÿ ðåëèãèè è ò.ä.58. Çàòåì 
Áðþñ àíàëèçèðóåò óïîìÿíóòûõ âûøå êëàññèêîâ òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè è ïîêà-
çûâàåò, ÷åì ÒÑ íå ÿâëÿåòñÿ: îíà íå ïðåäñêàçûâàåò íåîáðàòèìîñòü è óíèâåðñàëü-
íîñòü óêàçàííûõ èçìåíåíèé, íå ïðåäñêàçûâàåò îíà è òîãî, ÷òî êîíå÷íîé òî÷êîé 
ðàçâèòèÿ áóäåò ïîëíîñòüþ àòåèñòè÷åñêîå îáùåñòâî. 

                                                            

54 Óçëàíåð, Ä. «Íåîêëàññè÷åñêàÿ ìîäåëü ñåêóëÿðèçàöèè â çàïàäíîé ñîöèîëîãèè ðåëèãèè âòî-
ðîé ïîëîâèíû XX – íà÷àëà XXI ââ.». Êàíäèäàòñêàÿ äèññåðòàöèÿ (íà ïðàâàõ ðóêîïèñè). Ñ. 162. 
55 Bruce S. God is dead: secularization in the West. Blackwell Publishers; 2002. 
56 Wallace A.F.C. Religion: An anthropological view. – N.Y.: Random House; 1966. Pp. 264-265 
57 Bruce S. God is dead: secularization in the West. Blackwell Publishers; 2002.P. 37. 
58 Bruce S. God is dead: secularization in the West. Blackwell Publishers; 2002. Pp. 4-37. 
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Çàòåì Áðþñ äåìîíñòðèðóåò óïàäîê ðåëèãèè â åâðîïåéñêèõ ñòðàíàõ, â 
îñîáåííîñòè Âåëèêîáðèòàíèè. Íàïðèìåð, ñîãëàñíî îäíèì èç ïðèâîäèìûõ Áðþ-
ñîì äàííûõ, â Âåëèêîáðèòàíèè óðîâåíü öåðêîâíîãî ÷ëåíñòâà óïàë ñ 27% â 1850 
ã. äî 12,5% â 2000 ã.59 À ïðîöåíò ïîñåùàþùèõ âîñêðåñíûå øêîëû óïàë ñ 55% â 
1900 ã. äî 4% â 2000 ã.60 Ïðè ýòîì î÷åâèäíûé óïàäîê ðåëèãèîçíîñòè ïðîèçîøåë 
â òî âðåìÿ, êîãäà â ðåëèãèîçíàÿ ýêîíîìèêà Âåëèêîáðèòàíèè áûëà âïîëíå ïëþ-
ðàëèñòè÷íîé: óæå â XVIII âåêå â Âåëèêîáðèòàíèè ïîìèìî îôèöèàëüíîé àíãëè-
êàíñêîé öåðêâè áîëüøèìè ïî êîëè÷åñòâó ÷ëåíîâ îðãàíèçàöèÿìè áûëè èíäå-
ïåíäåíòû, áàïòèñòû, êâàêåðû, â Øîòëàíäèè ê ýòèì öåðêâàì äîáàâëÿëèñü åùå 
êàòîëèêè61. Ïîýòîìó óòâåðæäåíèå î òîì, ÷òî ïëþðàëèçì âûçûâàåò ðîñò ðåëè-
ãèîçíîñòè, â äàííîì ñëó÷àå îïðîâåðãàåòñÿ. Êîëëåãè Áðþñà — Ä. Âîàñ è 
À. Êðîêåòò íà ñîâðåìåííûõ äàííûõ ïîêàçàëè, ÷òî íåâåðíà äàæå êîíöåïöèÿ 
Ã. Äýâè, ãëàñèâøàÿ, ÷òî ðåëèãèÿ â Áðèòàíèè òðàíñôîðìèðóåòñÿ â «ñêðûòóþ ðå-
ëèãèþ»: áðèòàíöû îòõîäÿò îò àêòèâíîãî ó÷àñòèÿ â ðåëèãèîçíîé äåÿòåëüíîñòè, 
íî íå ïåðåñòàþò âåðèòü â ñâåðõúåñòåñòâåííîå62. Èçó÷èâ äàííûå Áðèòàíñêîãî 
ïàíåëüíîãî èññëåäîâàíèÿ äîìîõîçÿéñòâ63, Âîàñ è Êðîêåòò ïðîäåìîíñòðèðîâà-
ëè, ÷òî 1) çà äåñÿòü ëåò óïàëà íå òîëüêî ïîñåùàåìîñòü (attendance) è ïðèíàä-
ëåæíîñòü ê ðåëèãèîçíûì îðãàíèçàöèÿì (affiliation), íî è âåðà (belief), 2) ñàìè 
ëþäè ñ òå÷åíèåì âðåìåíè íå ñëèøêîì ñèëüíî èçìåíÿþò ñâîè ðåëèãèîçíûå 
ïðåäïî÷òåíèÿ, 3) ìîëîäåæü çíà÷èòåëüíî ìåíåå ðåëèãèîçíà, ÷åì ñòàðøåå ïîêî-
ëåíèå64. 

áîëåå ðåïðåçåíòàòèâíîå èññëåäîâàíèå íà îñíîâå äàííûõ 48 êàòîëè÷åñêèõ äèîöå-

                                                           

Äàëåå Áðþñ óòâåðæäàåò, ÷òî äàæå äàííûå î ðåëèãèîçíîñòè æèòåëåé 
ÑØÀ äîëæíû áûòü ïîäâåðãíóòû êðèòè÷åñêîìó îñìûñëåíèþ. Òàê, Ñòàðê è åãî 
êîëëåãè, óòâåðæäàÿ, ÷òî ÑØÀ — î÷åíü ðåëèãèîçíàÿ ñòðàíà, îñíîâûâàþòñÿ â 
÷àñòíîñòè íà òîì, ÷òî îïðîñû Ãýëëàïà ïîêàçûâàþò, ÷òî â ÑØÀ áîëåå 40% íàñå-
ëåíèÿ åæåíåäåëüíî áûâàþò â öåðêâè65. Îäíàêî íåñêîëüêî èññëåäîâàíèé ïðîäå-
ìîíñòðèðîâàëè, ÷òî ýòè öèôðû ñèëüíî çàâûøåíû. Ê. Õýäýâýé, Ï.Ë. Ìàðëåð è 
Ì. ×àâåñ â íà÷àëå 1990-õ ãã. èññëåäîâàëè åæåíåäåëüíóþ ïîñåùàåìîñòü ïðîòåñ-
òàíòñêèõ öåðêâåé â îäíîì èç îêðóãîâ Îãàéî. Âíà÷àëå îíè îïðîñèëè 602 ñëó÷àé-
íî îòîáðàííûõ ðåñïîíäåíòà ìåòîäîì òåëåôîííîãî îïðîñà, è îêàçàëîñü, ÷òî 
ñðåäè òåõ, êòî ñåáÿ íàçâàë ïðîòåñòàíòîì, 35,8% ñêàçàëè, ÷òî áûëè â öåðêâè â 
ïîñëåäíèå 7 äíåé. Äàëåå èññëåäîâàòåëè âûÿâèëè â ýòîì îêðóãå 159 ïðîòåñòàíò-
ñêèõ öåðêâåé, â êîòîðûõ îíè ñ ïîìîùüþ ïàñòîðîâ è íåïîñðåäñòâåííîãî ïîä-
ñ÷åòà óñòàíîâèëè ñðåäíþþ ïîñåùàåìîñòü ýòèõ öåðêâåé. Îêàçàëîñü, ÷òî âñåãî 
19,6% ïðîòåñòàíòîâ áûâàþò â öåðêâè êàæäóþ íåäåëþ. Äàëåå îíè èçó÷èëè ðå-
ïðåçåíòàòèâíûå äàííûå î ñðåäíåé ïîñåùàåìîñòè 18 êàòîëè÷åñêèõ äèîöåçîâ, 
âûÿñíèâ, ÷òî âìåñòî çàÿâëåííûõ ïðèìåðíî 50%, ëèøü 28% êàòîëèêîâ õîäÿò â 
öåðêîâü êàæäóþ íåäåëþ66. Ïîñëå ýòîãî Ì. ×àâåñ è Äæ. Êýâåíäèø ïðîâåëè åùå 

 

59 Bruce S. Choice and Religion: A Critique of Rational Choice Theory. Oxford University Press; 1999. 
P.65. 
60 Bruce S. God is dead: secularization in the West. Blackwell Publishers; 2002.P. 68. 
61 Bruce S. The Truth about Religion in Britain // Journal for the Scientific Study of Religion, Vol. 34, 
No. 4 (Dec., 1995). Pp. 426-427. 
62 Grace D. Religion in Britain since 1945: Believing without Belonging. Oxford: Blackwell, 1994. 
63 http://www.iser.essex.ac.uk/survey/bhps 
64 Voas D., Crockett A, Religion in Britain: Neither Believing nor Belonging // Sociology, Vol. 39, No. 
1 (2005). Pp. 11-28. 
65 Gallup G. Jr., Lindsay D.M. Surveying the Religious Landscape: Trends in U.S. Beliefs. Harrisburg, 
PA: Morehouse. P.15; Corry A., Ehrenberg R. Household Allocation of Time and Church Attendance 
// The Journal of Political Economy, Vol. 83, No. 1 (Feb., 1975). Pp. 27-56, 
66 Hadaway C., Marler K., Long P., Chaves M. What the Polls Don't Show: A Closer Look at U.S. 
Church Attendance // American Sociological Review; Vol. 58, No. 6 (Dec., 1993). Pp. 741-752. 
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çîâ, ïðîöåíò â èòîãå îêàçàëñÿ åùå ìåíüøå — 26,7%67. Ñåðèÿ äàëüíåéøèõ èñ-
ñëåäîâàíèé ïîäòâåðäèëà, ÷òî ïðèìåðíî îò 35 äî 50% èç òåõ, êòî ãîâîðèò, ÷òî 
áûë â öåðêâè â ïîñëåäíèå 7 äíåé, â äåéñòâèòåëüíîñòè íå áûë68. Âàæíûìè ïðåä-
ñòàâëÿþòñÿ è äàííûå Äæ. Ãðóáåðà, êîòîðûé ïîêàçàë, ÷òî îòìåíà ò.í. ñèíèõ çà-
êîíîâ (blue laws), êîòîðûå çàïðåùàëè òîðãîâëþ ïî âîñêðåñåíüÿì (ñ öåëüþ ïî-
÷èòàíèÿ «äíÿ ñóááîòíåãî», êàê ýòî ïðåäïèñûâàåò áèáëåéñêàÿ çàïîâåäü), â ðÿäå 
øòàòîâ ÑØÀ â 60-80-õ ãã. XX âåêà ïðèâåëà ê óïàäêó ïîñåùàåìîñòè öåðêâåé69. 
Òàêèì îáðàçîì, âûñîêèé óðîâåíü ñàìîïðîâîçãëàøàåìîé ïîñåùàåìîñòè öåðê-
âåé, âî-ïåðâûõ, çàâûøåí, à âî-âòîðûõ, ñâèäåòåëüñòâóåò ñêîðåå î òîì, ÷òî ïîñå-
ùåíèþ öåðêâè ïðèäàåòñÿ â áîëüøåé ñòåïåíè ñîöèàëüíîå, íåæåëè ðåëèãèîçíîå 
çíà÷åíèå. 

                                                           

Ïðîèçîøëè è èçìåíåíèÿ â ñîäåðæàíèè âåðîâàíèé àìåðèêàíöåâ. Ê 
ïðèìåðó, ïðîöåíò òåõ, êòî âåðèò â òî, ÷òî Áèáëèÿ ÿâëÿåòñÿ «áóêâàëüíîé èñòè-
íîé», óïàë ñ 65% â 1964 ã. äî 37% âñåãî çà 20 ëåò70. Åñëè â 1924 ã. 94% àìåðèêàí-
öåâ ñ÷èòàëè, ÷òî õðèñòèàíñòâî ÿâëÿåòñÿ åäèíñòâåííîé èñòèííîé ðåëèãèåé è âñå 
ëþäè äîëæíû áûòü îáðàùåíû â íåå, òî â 1977 â âûáîðêå òåõ, êòî ðåãóëÿðíî ïî-
ñåùàåò öåðêîâü, ýòîò ïðîöåíò ñíèçèëñÿ äî 4171. 

Âïðî÷åì, Áðþñ îòìå÷àåò, ÷òî äàæå ýòè çàìå÷àíèÿ íå îòìåíÿþò òîãî, 
÷òî ÑØÀ ÿâëÿåòñÿ îäíîé èç íàèáîëåå ðåëèãèîçíûõ ñòðàí, îäíàêî ýòî ìîæåò 
áûòü îáúÿñíåíî â ðàìêàõ òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, ïîñêîëüêó îêîëî 10% íàñåëå-
íèÿ ÑØÀ ÿâëÿþòñÿ èììèãðàíòàìè â ïåðâîì ïîêîëåíèè, ïðè÷åì ïðèáûëè îíè 
â áîëüøåé ìàññå ñâîåé èç ðåëèãèîçíûõ ñòðàí — Ìåêñèêè, ñòðàí êàðèáñêîãî 
áàññåéíà, ñòðàí Àçèè. Êðîìå òîãî, ÑØÀ èçíà÷àëüíî áûëà ñåêóëÿðèçîâàííîé 
ñòðàíîé ñ òî÷êè çðåíèÿ ìàêðî-óðîâíÿ, ïîñêîëüêó â íåé áûëà çàôèêñèðîâàíà 
ñâîáîäà èñïîâåäàíèÿ. 
 

Ê îáíîâëåíèþ òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè 
Â çàêëþ÷åíèå ñòàòüè èçëîæèì íåñêîëüêî ñîîáðàæåíèé î âîçìîæíîì 

ïóòè ðàçðåøåíèÿ ñïîðîâ î òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè. Èññëåäîâàíèå òåîðèè ðàöèî-
íàëüíîãî âûáîðà è åё êðèòèêè ÒÑ, à òàêæå àíàëèç ýìïèðè÷åñêèõ èññëåäîâàíèé, 
÷àñòü èç êîòîðûõ îïðîâåðãàåò, à ÷àñòü — ïîäòâåðæäàåò îñíîâíûå ïîëîæåíèÿ 
òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, ïîêàçûâàåò íàì, ÷òî àïïàðàò, èñïîëüçóåìûé ó÷ёíûìè 
äëÿ àíàëèçà ïðîöåññîâ, ïðîèñõîäÿùèõ â îáùåñòâå, äàëåê îò ñîâåðøåíñòâà. Â 
÷àñòíîñòè, Íîððèñ è Èíãëõàðòà ìîæíî êðèòèêîâàòü è çà òî, ÷òî îíè òåñòèðóþò 
ãèïîòåçó î íåãàòèâíîé êîððåëÿöèè «ýêçèñòåíöèàëüíîé áåçîïàñíîñòè» è ðåëèãè-
îçíîñòè êðîññ-êóëüòóðíî, â òî âðåìÿ êàê áîëåå êîððåêòíûì ïðåäñòàâëÿåòñÿ òåñò 
ýòîé ãèïîòåçû íà ìàòåðèàëå «âíóòðè» ñòðàí — êîððåêòíåå áûëî áû óçíàòü êîð-
ðåëÿöèþ «ýêçèñòåíöèàëüíîé áåçîïàñíîñòè» è ðåëèãèîçíîñòè íà îñíîâå àíàëèçà 
ãðóïï ñ áîëüøèì èëè ìåíüøèì ÷óâñòâîì áåçîïàñíîñòè â ðàìêàõ îòäåëüíî âçÿ-

 

67 Chaves M., Cavendish J. More Evidence on U.S. Catholic Church Attendance// Journal for the Sci-
entific Study of Religion, Vol. 33, No. 4 (Dec., 1994). Pp. 376-381. 
68 Ñïèñîê èññëåäîâàíèé ñì. â Chaves M., Stephens L. Church Attendance in the United States // 
Handbook of the Sociology of Religion / Ed. M. Dillon. Cambridge University Press (2003). Pp. 85-
95. 
69 Gruber J., Hungerman D.M. The Church versus the Mall: What Happens When Religion Faces 
Increased Secular Competition? // Quarterly Journal of Economics, Vol. 123, No. 2, May 2008. 
Pp. 831-862 
70 Wuthnow R. The Restructuring of American Religion. Princeton University Press; 1988.P. 165. 
71 Bruce S. God is dead: secularization in the West. Blackwell Publishers, 2002. P. 212. 
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òûõ îáùåñòâ, à óæ çàòåì ñðàâíèâàòü ïîëó÷åííûå ðåçóëüòàòû â ðàçëè÷íûõ òèïàõ 
îáùåñòâ72. 

Òàêèì îáðàçîì, ïîñòðîåíèå óíèâåðñàëüíîé ìîäåëè ñåêóëÿðèçàöèè, êî-
òîðàÿ îáúÿñíèëà áû çàâèñèìîñòü ðåëèãèîçíîñòè îò ñîöèàëüíî-ýêîíîìè÷åñêèõ 
è ïîëèòè÷åñêèõ óñëîâèé (è òåì áîëåå îáðàòíóþ çàâèñèìîñòü), ïðåäñòàâëÿåòñÿ 
äåëîì áóäóùåãî. Òåì íå ìåíåå, ìîæíî ïîïûòàòüñÿ âûäåëèòü êîíêðåòíûå ÷åðòû 
áóäóùåé ìîäåëè. Ä. Óçëàíåð â ñâîåé äèññåðòàöèè ïðåäðåêàåò: «Âî-ïåðâûõ, îíà 
áóäåò ãëîáàëüíîé, òî åñòü îïèñûâàþùåé íå ðåàëèè äâóõ-òðёõ ñòðàí, êîòîðûå 
çàòåì îáîáùàþòñÿ äî âñåãî ìèðà, íî èçíà÷àëüíî ó÷èòûâàþùåé âñё ìíîãîîáðà-
çèå ñîâðåìåííîãî ìèðà. Âî-âòîðûõ, ñåêóëÿðèçàöèÿ áóäåò ðàññìàòðèâàòüñÿ êàê, 
ïðåæäå âñåãî, êóëüòóðíîå ÿâëåíèå, èìåþùåå ïîçèòèâíîå èçìåðåíèå (ñâåòñêîñòü). 
Áóäåò èçó÷àòüñÿ òî, êàê ñâåòñêîñòü çàðîæäàåòñÿ, ïðîíèêàåò â èíóþ êóëüòóðíóþ 
ñðåäó è ê êàêèì ñëåäñòâèÿì ýòî ïðèâîäèò. Â-òðåòüèõ, èññëåäîâàòåëè áóäóò óìå-
ðåííåé â ñâîèõ îöåíêàõ ïåðñïåêòèâ ñåêóëÿðèçàöèè (äàæå íà ñîöèåòàëüíîì óðîâ-
íå) è ñòàíóò áîëåå âçâåøåííî ïîäõîäèòü ê âîçìîæíîñòè äåñåêóëÿðèçàöèè (â 
òîì ÷èñëå è íà ìàêðî-óðîâíå). Â-÷åòâåðòûõ, ãëàâíûé óïîð â íîâîé ìîäåëè áó-
äåò ñäåëàí íà êîíêðåòíûõ ëþäÿõ, êîòîðûå ÿâëÿþòñÿ íîñèòåëÿìè îïðåäåëёííûõ 
ìèðîâîççðåíèé, è íà òî, íàñêîëüêî óñïåøíî èì óäàёòñÿ ðåàëèçîâûâàòü ñâîé 
ïðîåêò ìèðîóñòðîéñòâà (âûäåëåíèÿ îðèãèíàëà — Ñ.Î.)»73. Ñîëèäàðèçèðóÿñü ñ 
âûäâèíóòûìè ïðåäïîëîæåíèÿìè, ïîçâîëèì ñåáå ïîéòè äàëüøå. 

Îòìåòèì ðÿä ñâîéñòâ, êîòîðûìè íà íàø âçãëÿä, äîëæíà áóäåò îáëàäàòü 
íîâàÿ òåîðèÿ ñåêóëÿðèçàöèè.  

1) íåéòðàëüíîñòü ïîíÿòèéíîãî àïïàðàòà. Ýòî îçíà÷àåò, ÷òî ïîä ñå-
êóëÿðèçàöèåé áóäåò ïîíèìàòüñÿ, ïðåæäå âñåãî, êàê ïèñàë íàïðèìåð È.Í. ßáëî-
êîâ, «ïðîöåññ îñâîáîæäåíèÿ îáùåñòâåííîãî è èíäèâèäóàëüíîãî ñîçíàíèÿ îò 
âëèÿíèÿ ðåëèãèîçíûõ èäåé è âçãëÿäîâ, à ñîöèàëüíûõ îòíîøåíèé, äåÿòåëüíîñòè 
è èíñòèòóòîâ — îò ðåëèãèîçíîãî ñàíêöèîíèðîâàíèÿ»74, à íå íåïðåìåííàÿ 
ñìåðòü ôðåéäîâñêîé «îäíîé èëëþçèè». Äîáàâèì ê ýòîìó îïðåäåëåíèþ (êîòîðîå 
ôàêòè÷åñêè îïèñûâàåò ñåêóëÿðèçàöèþ íà ìèêðî- è ìàêðî-óðîâíÿõ â òåðìèíî-
ëîãèè Ê. Äîááåëåðà) ïðîöåññ ïðèñïîñîáëåíèÿ ðåëèãèîçíûõ äîêòðèí ê «ñîâðå-
ìåííîñòè» — íàó÷íûì äàííûì, íîâûì ñîöèàëüíûì óñëîâèÿì, èçìåíèâøèìñÿ 
ìèðîâîççðåíèÿì ïàñòâû (ìåçî-óðîâåíü). Ïîäîáíîå îïðåäåëåíèå ïîçâîëÿåò ãî-
âîðèòü î âòîðîì ñâîéñòâå òåîðèè: 

2) îáðàòèìîñòü. Ýòî îçíà÷àåò, ÷òî ñåêóëÿðèçàöèÿ â îïðåäåëåííûõ óñ-
ëîâèÿõ ìîæåò ïðîèñõîäèòü, à â äðóãèõ ìîæåò è íå ïðîèñõîäèòü, è áîëåå òîãî, òî 
èëè èíîå îáùåñòâî ìîæåò äåñåêóëÿðèçîâàòüñÿ (â òåðìèíîëîãèè È.Í. ßáëîêîâà 
èëè Ð. Ñòàðêà — ñàêðàëèçîâàòüñÿ). Èìåííî äîòîøíûì âûÿñíåíèåì ýòèõ óñëî-
âèé è íåîáõîäèìî çàíèìàòüñÿ. Çäåñü ñëåäóåò îáðàòèòü âíèìàíèå êðèòèêîâ ïðå-
äûäóùèõ âåðñèé òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, ÷òî, íåñìîòðÿ íà ïîðîé ïðèñóòñòâî-
âàâøèå äåòåðìèíèñòè÷åñêèå ôîðìóëèðîâêè â ðàáîòàõ òåîðåòèêîâ, áîëüøåé èõ 
ìàññå íå áûëà ïðèñóùà òà ëèíåéíîñòü, çà êîòîðóþ èõ òàê ëþáÿò êðèòèêîâàòü. 
Íàïðèìåð, â íåäàâíåé ðàáîòå Ó. Ãîëüäøòåéíà ïîêàçàíî, ÷òî â äåéñòâèòåëüíîñòè 

                                                            

72 Ñì. ïîäîáíóþ êðèòèêó â Eric Kaufmann. Human Development and the Demography of Seculari-
zation in Global Perspective. Interdisciplinary Journal of Research on Religion, vol. 4, 2008. Article 1. 
(Ýëåêòðîííûé æóðíàë, äîñòóïåí ïî àäðåñó http://www.religjournal.com). 
73 Óçëàíåð, Ä. «Íåîêëàññè÷åñêàÿ ìîäåëü ñåêóëÿðèçàöèè â çàïàäíîé ñîöèîëîãèè ðåëèãèè âòî-
ðîé ïîëîâèíû XX – íà÷àëà XXI ââ.». Êàíäèäàòñêàÿ äèññåðòàöèÿ (íà ïðàâàõ ðóêîïèñè). Ñ. 
172—173. 
74 ßáëîêîâ È.Í. Ñîöèîëîãèÿ ðåëèãèè / Ïîä îáù. ðåä. Ãàïî÷êè Ì.Ï. è Ãàðàäæè Â.È. 
Ì.:ÈÍÈÎÍ ÐÀÍ, 1979. (Ýëåêòðîííàÿ âåðñèÿ: http://nounivers.narod.ru/bibl/teosl3.htm#met66. 
Ïðîâåðåíî 13.07.09) 
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«ñòàðîé ïàðàäèãìå» ïðèñóùà âîâñå íå ëèíåéíîñòü, à öåëûõ òðè ïàòòåðíà: «öèê-
ëè÷åñêèé/ñïèðàëåâèäíûé, äèàëåêòè÷åñêèé è ïàðàäîêñàëüíûé»75.. 

3) êîíêðåòíîñòü. Ýòî îçíà÷àåò, ÷òî áóäóò âûÿñíåíû ñïåöèôè÷åñêèå 
ôàêòîðû, ïîä âëèÿíèåì êîòîðûõ ïðîèñõîäèò ñåêóëÿðèçàöèÿ èëè äåñåêóëÿðèçà-
öèÿ/ñàêðàëèçàöèÿ. Íà íàø âçãëÿä, óæå ñåé÷àñ äîñòàòî÷íî ýìïèðè÷åñêîãî ìàòå-
ðèàëà, ÷òîáû êëàññèôèöèðîâàòü ýòè ôàêòîðû èëè óñëîâèÿ òàêèì îáðàçîì, ÷òî-
áû ýòî íå âûçûâàëî ñïîðîâ íè ñî ñòîðîíû çàùèòíèêîâ, íè ñî ñòîðîíû ïðîòèâ-
íèêîâ ïðåæíèõ òåîðèé ñåêóëÿðèçàöèè. Â òî æå âðåìÿ ýòè ôàêòîðû áóäóò ñôîð-
ìóëèðîâàíû â êà÷åñòâå ãèïîòåç, ïîñêîëüêó äëÿ èõ ïîäòâåðæäåíèÿ èëè îïðî-
âåðæåíèÿ ýìïèðè÷åñêîãî ìàòåðèàëà íà äàííûé ìîìåíò êàê ðàç íå äîñòàòî÷íî. 
Äëÿ áîëüøåé íàãëÿäíîñòè ðàñïîëîæèì èõ ñîãëàñíî òðåõ÷àñòíîé ñòðóêòóðå, êî-
òîðóþ èñïîëüçóþò êàê ñòîðîííèêè, òàê è ïðîòèâíèêè ÒÑ — íà ìèêðî-, ìåçî- è 
ìàêðî-óðîâíÿõ ðåëèãèîçíîé îáùåñòâåííîé ïîäñèñòåìû (ÐÎÏ)76.  

Ãèïîòåçû äëÿ ïðîâåðêè 
à) Ìèêðî-óðîâåíü 

 Ýêîíîìè÷åñêèé ôàêòîð è «÷óâñòâî áåçîïàñíîñòè». 
Ïî âñåé âèäèìîñòè, ýêîíîìè÷åñêèé ôàêòîð âëèÿåò íà ìèêðî-óðîâåíü 

ÐÎÏ íå íàïðÿìóþ, êîãäà ïîâûøåíèå îñíîâíûõ ýêîíîìè÷åñêèõ ïîêàçàòåëåé, 
òàêèõ íàïðèìåð, êàê îáåñïå÷åííîñòü æèëüåì, ïèùåé è âîäîé èëè ÂÂÏ íà äóøó 
íàñåëåíèÿ, ñðàçó ïðèâîäèò ê èçìåíåíèþ â ïîâåäåí÷åñêèõ ïàòòåðíàõ (ò.å. ñíèæå-
íèè óðîâíÿ ó÷àñòèÿ â êîëëåêòèâíûõ ðåëèãèîçíûõ ïðàêòèêàõ), à îïîñðåäîâàííî 
— ÷åðåç ÷óâñòâî «ýêçèñòåíöèàëüíîé áåçîïàñíîñòè». Êàê òåîðåòèêè êëàññè÷å-
ñêîé òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, òàê è èõ êðèòèêè, ñõîäÿòñÿ â òîì, ÷òî îäíîé èç 
âàæíåéøèõ ôóíêöèé ðåëèãèè ÿâëÿåòñÿ ôóíêöèÿ êîìïåíñàòîðíàÿ77. Îïèðàÿñü 
íà ðàçðàáîòêè Íîððèñ è Èíãëõàðòà, êîòîðûå âïåðâûå çàãîâîðèëè îá óêàçàííîì 
îïîñðåäîâàíèè, ñôîðìóëèðóåì ýòó ãèïîòåçó æåñò÷å: 

i) Â ñëó÷àå, åñëè ýêîíîìè÷åñêèé ðîñò ïðèâîäèò ê óâåëè÷åíèþ ñóáúåêòèâ-
íîãî ÷óâñòâà áåçîïàñíîñòè, ýòî ïðèâîäèò ê ñåêóëÿðèçàöèè íà ìèêðî-óðîâíå ÐÎÏ 
— óìåíüøåíèþ ïîñåùàåìîñòè êîëëåêòèâíûõ ðåëèãèîçíûõ ïðàêòèê, óìåíüøåíèþ 
÷àñòîòû ìîëèòâ è èçìåíåíèþ ðåëèãèîçíûõ ïðåäñòàâëåíèé. 

Ïîñëåäíåå ìîæåò áûòü âûðàæåíî êàê â ïîñòåïåííîì îòêàçå îò ðåëèãè-
îçíîãî ìèðîâîççðåíèÿ, òàê è â òîì, ÷òî ïðèíÿòî íàçûâàòü «âîçíèêíîâåíèåì 
íîâûõ ôîðì ðåëèãèîçíîñòè» (ÍÐÄ, íåêîëëåêòèâíûå ôîðìû ðåëèãèè)78. 

Çàìåòèì, ÷òî ïîñêîëüêó ÷óâñòâî áåçîïàñíîñòè ñóáúåêòèâíî, íà íåãî ìî-
ãóò âëèÿòü òàêèå íå-ýêîíîìè÷åñêèå äåñòàáèëèçèðóþùèå ôàêòîðû, êàê òåõíî-
ãåííûå êàòàñòðîôû, óãðîçà òåððîðèçìà, ÿäåðíûõ êîíôëèêòîâ è ò.ï., ÷òî íå îò-
ìåíÿåò ïîçèòèâíîãî âëèÿíèÿ ýêîíîìè÷åñêîãî ðîñòà íà íåãî â äîëãîñðî÷íîé 
ïåðñïåêòèâå. Òàê èëè èíà÷å, ñîöèîëîãè÷åñêèå îïðîñû ìîãóò ôèêñèðîâàòü âíóò-

                                                            

75 Warren S. Goldstein, Secularization Patterns in the Old Paradigm, Sociology of Religion 2009 
70(2):157-178. 
76 Òåðìèí «ðåëèãèîçíàÿ îáùåñòâåííàÿ ïîäñèñòåìà» àäàïòèðîâàí èç ðàáîò È.Í. ßáëîêîâà, ãäå 
îí â ýòîé ôîðìóëèðîâêå íå ôèãóðèðóåò, íî çâó÷èò â âèäå «ðåëèãèÿ êàê îáùåñòâåííàÿ ïîäñèñ-
òåìà». Ïîä ôîðìóëèðîâêîé «ðåëèãèîçíàÿ îáùåñòâåííàÿ ïîäñèñòåìà» ïîäðàçóìåâàåòñÿ ëèøü 
òî, ÷òî ðåëèãèÿ ÿâëÿåòñÿ îäíîé èç îáùåñòâåííûõ ïîäñèñòåì, ò.å. ïîä÷åðêèâàåòñÿ åё ñîöèàëü-
íàÿ ïðèðîäà. Ñì. ßáëîêîâ È.Í. Ïðîáëåìà îïðåäåëåíèÿ ðåëèãèè. // Èñòîðèÿ ðåëèãèè. Â 2 ò. Ò. 
1. Ó÷åáíèê / Â.Â. Âèíîêóðîâ, À.Ï. Çàáèÿêî, Ç.Ã. Ëàïèíà è äð.; Ïîä îáùåé ðåä. È.Í. ßáëîêîâà. – 
Ì.: Âûñøàÿ øêîëà, 2002. Ñ. 17–28. 
77 Ðåëèãèîâåäåíèå: Ó÷åáíîå ïîñîáèå è ó÷åáíûé ñëîâàðü-ìèíèìóì ïî ðåëèãèîâåäåíèþ (Ïîä 
ðåä. ïðîô. È.Í. ßáëîêîâà). - Ì.: Ãàðäàðèêà, 1998. Ñ. 299-301. 
78 Êîíöåïöèè «íîâûõ ôîðì ðåëèãèîçíîñòè» àíàëèçèðóþòñÿ â òðóäàõ áðèòàíñêîé èññëåäîâà-
òåëüíèöû Ã. Äýâè (Davie, G. Religion in Britain since 1945: Believing without Belonging, Oxford: 
Blackwell, 1994; Religion in Europe in the 21st Century: The factors to take into account’, European 
Journal of Sociology, XLVII, 2, 2006, pp. 271-96 è ïðî÷.) 
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ðèãðóïïîâóþ äèíàìèêó îùóùåíèÿ áåçîïàñíîñòè, à çíà÷èò èññëåäîâàíèå åãî 
âëèÿíèÿ íà ðåëèãèîçíîñòü âîçìîæíî. 

 Ôàêòîð îáðàçîâàíèÿ. 
Ôàêòîð îáðàçîâàíèÿ èãðàåò çíà÷èòåëüíóþ ðîëü â ñòàíîâëåíèè ëè÷íî-

ñòè è ñèëüíî âëèÿåò íà ìèðîâîççðåí÷åñêèå óñòàíîâêè. Ñôîðìóëèðóåì ãèïîòåçó 
ñëåäóþùèì îáðàçîì: 

ii) Â ñëó÷àå, åñëè ñèñòåìà îáðàçîâàíèÿ ñîäåðæèò ýëåìåíòû ðåëèãèîçíîãî 
îáðàçîâàíèÿ, âåðîÿòíîñòü ñàêðàëèçàöèè ÐÎÏ íà ìèêðî-óðîâíå ïîâûøàåòñÿ, â 
ñëó÷àå, åñëè íå ñîäåðæèò — ïîâûøàåòñÿ âåðîÿòíîñòü ñåêóëÿðèçàöèè.  

Ðàçáåðåì ýòîò òåçèñ ïîäðîáíî. Ñòîðîííèêè îòðèöàíèÿ òåîðèè ñåêóëÿ-
ðèçàöèè ëþáÿò ïðèâîäèòü ïðèìåð «íîâûõ õðèñòèàíñêèõ ïðàâûõ» (New christian 
right, NCR) â êà÷åñòâå ïðèìåðà «ðåëèãèîçíîãî âîçðîæäåíèÿ» â ÑØÀ. Èçó÷åíèå 
áèîãðàôèé ëèäåðîâ NCR, òàêèõ êàê Ðîáåðò Ãðàíò (ð. 1936, îñíîâàòåëü «Õðèñòè-
àíñêîãî ãîëîñà»), Äæåððè Ôàëâåëë (1933—2007, îñíîâàòåëü «Ìîðàëüíîãî áîëü-
øèíñòâà»), Ýäâàðä ÌàêÝòèð (1926—2004, ñî-îñíîâàòåëü «Ìîðàëüíîãî áîëü-
øèíñòâà»), Äæåéìñ Äîáñîí (ð. 1936, îñíîâàòåëü «Âíèìàíèå ñåìüå»), Ïýò Ðîáèí-
ñîí (ð. 1930, îñíîâàòåëü «Õðèñòèàíñêîé âåùàòåëüíîé ñåòè) è äðóãèõ, ïîêàçûâà-
åò, ÷òî âñå îíè âûðîñëè è âîñïèòûâàëèñü â ò.í. «áèáëåéñêîì ïîÿñå» ÑØÀ. Â 
âðåìÿ âçðîñëåíèÿ ëèäåðîâ NCR, è ÷òî íå ìåíåå âàæíî, âî âðåìÿ âçðîñëåíèÿ èõ 
ðîäèòåëåé, â ñîîòâåòñòâóþùèõ øòàòàõ ÑØÀ äåéñòâîâàë çàêîíîäàòåëüíûé çà-
ïðåò íà ïðåïîäàâàíèå â øêîëàõ òåîðèè ýâîëþöèè, à ñàìè øêîëüíûå ïðîãðàì-
ìû ñîäåðæàëè ôîðìóëèðîâêè, áëèçêèå ê ìëàäîçåìåëüíîìó êðåàöèîíèçìó79. 
Îäíàêî ïîñëåäíèå ïîëâåêà â ÑØÀ ïðîèñõîäèò ïîñòåïåííûé îòêàç îò ïðåïîäà-
âàíèÿ êðåàöèîíèçìà â øêîëàõ, áîëåå òîãî, åãî ïðåïîäàâàíèå çàïðåùåíî äàæå â 
åãî ñëàáûõ âåðñèÿõ, òàêèõ êàê òåîðèÿ «ðàçóìíîãî çàìûñëà» (Intelligent Design)80. 
Ïîýòîìó íåóäèâèòåëåí ðîñò êîëè÷åñòâà íåâåðóþùèõ â ÑØÀ — êàê ïîêàçàëî 
«Èññëåäîâàíèå àìåðèêàíñêîé ðåëèãèîçíîé èäåíòè÷íîñòè» (American Religious 
Identification Survey) ñ 1990 ã. ïî 2008 ã. êîëè÷åñòâî íåðåëèãèîçíûõ ãðàæäàí âû-
ðîñëî ïî÷òè â äâà ðàçà ñ 8,2% äî 15%81. 

×òî êàñàåòñÿ Ðîññèè, òî êàê ïîêàçûâàåò Þ.Þ. Ñèíåëèíà â ñâîåé äîê-
òîðñêîé äèññåðòàöèè, ïîñâÿùåííîé öèêëè÷åñêîìó õàðàêòåðó ñåêóëÿðèçàöèè â 
íàøåé ñòðàíå, «âîïðåêè óñòàíîâèâøåìóñÿ ìíåíèþ, âëèÿíèå ïðàâîñëàâíîé 
öåðêâè íà îáðàçîâàòåëüíóþ ñèñòåìó â Ðîññèè  áûëî  ñëàáûì. <…> Ôàêòè÷åñêè, 
ñðåäíÿÿ è âûñøàÿ øêîëû áûëè â çíà÷èòåëüíîé ñòåïåíè ñåêóëÿðèçèðîâàíû è 
âñåñîñëîâíû <…>. Ñ ñàìîãî íà÷àëà Ðîññèÿ ïåðåíèìàëà èíîñòðàííûå ïðîãðàì-
ìû îáó÷åíèÿ ñ èñêëþ÷åííûì èç íèõ âåðîèñïîâåäíûì ìîìåíòîì è èñïîëüçîâà-
ëà èõ äëÿ îðãàíèçàöèè ñîáñòâåííîé ñèñòåìû îáðàçîâàíèÿ. <…> Ïðàâîñëàâíàÿ 
öåðêîâü áûëà óäàëåíà îò îáðàçîâàíèÿ äâîðÿíñòâà è êðàéíå ìàëî âëèÿëà íà åãî 
âîñïèòàíèå. Â âûñøåé øêîëå, â ðîññèéñêèõ óíèâåðñèòåòàõ âëèÿíèå ïðàâîñëàâ-
íîé öåðêâè òàêæå áûëî ìèíèìàëüíûì. Ïðåïîäàâàíèå ðåëèãèîçíûõ äèñöèïëèí 
áûëî ôîðìàëüíûì. Ñ ñåðåäèíû XIX â. ÷åðåç ãèìíàçèè è ðåàëüíûå ó÷èëèùà 
õëûíóë ïîòîê çíàíèé, íîâîé èíôîðìàöèè, åñòåñòâåííîíàó÷íûõ è îáùåñòâåí-

                                                            

79 Ìëàäîçåìåëüíûé êðåàöèîíèçì (Young-Earth Creationism)—áóêâàëüíàÿ òðàêòîâêà êíèãè 
Áûòèÿ Âåòõîãî çàâåòà, ñîãëàñíî êîòîðîé ìèð áûë ñîçäàí â òî÷íîñòè òàê, êàê ýòî îïèñàíî â 
Áèáëèè—çà 6 äíåé âñåãî íåñêîëüêî òûñÿ÷ ëåò íàçàä. 
80 'Intelligent design' teaching ban, BBC, 20.12.2005.  
http://news.bbc.co.uk/2/hi/americas/4545822.stm 
81 Barry A. Kosmin and Ariela Keysar. American Religious Identification Survey (ARIS 2008) Sum-
mary Report. P. 3. Ýëåêòðîííàÿ âåðñèÿ: 
http://americanreligionsurvey-aris.org/reports/ARIS_Report_2008.pdf. Ïðîâåðåíî 13.07.09. 
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íûõ òåîðèé, êîòîðûå íå ìîãëè íå ðàñøàòûâàòü ðåëèãèîçíîå ìèðîâîççðåíèå 
ó÷àùèõñÿ»82. 

Òàêèì îáðàçîì, ìîæíî çàêëþ÷èòü, ÷òî íåâèäàííàÿ äîñåëå ñåêóëÿðèçà-
öèÿ, ïðîèçîøåäøàÿ ïîñëå Îêòÿáðüñêîé ðåâîëþöèè, â îïðåäåëåííîì ñìûñëå 
áûëà ïîäãîòîâëåíà íà ìèðîâîççðåí÷åñêîì óðîâíå â ôàêòè÷åñêè ñåêóëÿðíîé 
ñèñòåìå îáðàçîâàíèÿ, â òî âðåìÿ êàê àìåðèêàíñêèé ïðèìåð ïîêàçûâàåò ïðîòè-
âîïîëîæíîå âëèÿíèå. 

Â òî æå âðåìÿ òî÷íî èçìåðèòü âîçäåéñòâèå îáðàçîâàíèÿ íà ÐÎÏ äîñ-
òóïíûìè íûíå ñîöèîëîãè÷åñêèìè ìåòîäàìè ïðåäñòàâëÿåòñÿ äîâîëüíî ïðîáëå-
ìàòè÷íûì, òî÷íî òàê æå êàê è îöåíèòü âëèÿíèå ñåìüè, î êîòîðîé ïîéäåò ðå÷ü 
äàëåå. 

 Ôàêòîð îáùåñòâåííîãî è ðåëèãèîçíîãî êàïèòàëà. Ôàêòîð ñåìüè. 
Êîíöåïöèÿ ðåëèãèîçíîãî êàïèòàëà âûðàáîòàíà Ë. ßííàêîíîì83 íà îñ-

íîâå ïîíÿòèÿ «÷åëîâå÷åñêèé êàïèòàë» (human capital) ðàçðàáîòàíîãî íîáåëåâ-
ñêèì ëàóðåàòîì, ïðèíàäëåæàâøèì ê ÷èêàãñêîé øêîëå ýêîíîìèêè, Ã. Áýêêå-
ðîì84. Ðåëèãèîçíûé êàïèòàë — ñòåïåíü çíàíèÿ êîíêðåòíîé ðåëèãèîçíîé êóëü-
òóðû è ïðèâÿçàííîñòè ê íåé. Îáùåñòâåííûé êàïèòàë ÿâëÿåòñÿ ñîâîêóïíîñòüþ 
èíòåðïåðñîíàëüíûõ ïðèâÿçàííîñòåé èíäèâèäà. Èíäèâèäàì ñâîéñòâåííî óâåëè-
÷èâàòü îáùåñòâåííûé êàïèòàë, òàê êàê ýòî ïîâûøàåò èõ èíòåãðèðîâàííîñòü â 
îáùåñòâî85. 

Èñïîëüçîâàíèå ýòèõ êîíöåïöèé ïîçâîëÿåò ïðîãíîçèðîâàòü èçìåíåíèå 
ìèðîâîççðåí÷åñêèõ óñòàíîâîê èíäèâèäîâ â çàâèñèìîñòè îò èõ îêðóæåíèÿ è 
ïîãðóæåííîñòè â ðåëèãèîçíóþ êóëüòóðó. Êðîìå òîãî, âàæíûì ïðåäñòàâëÿåòñÿ 
ôàêòîð ñåìüè, ïîñêîëüêó, êàê ïîä÷åðêèâàë Ë. ßííàêîí, åñëè îáðàçîâàíèå è îáó-
÷åíèå ïðîôåññèÿì â ñîâðåìåííîì îáùåñòâå êàê ïðàâèëî ïðîèñõîäèò çà ïðåäå-
ëàìè ñåìüè, òî ôîðìèðîâàíèå ðåëèãèîçíîãî êàïèòàëà ïðîèñõîäèò «íåïîñðåäñò-
âåííî îò ðîäèòåëåé è îò ðåëèãèîçíûõ îðãàíèçàöèé, êîòîðûå îíè [ðîäèòåëè] 
ïîääåðæèâàþò86». 

iii) Â ñëó÷àå, åñëè â ñåìåéíîì âîñïèòàíèè èíäèâèäà ïðèñóòñòâóþò ýëå-
ìåíòû ðåëèãèîçíîãî âîñïèòàíèÿ, âåðîÿòíîñòü òîãî, ÷òî èíäèâèä áóäåò ðåëèãè-
îçíûì, ïîâûøàåòñÿ, ïîñêîëüêó ïîâûøàåòñÿ åãî ðåëèãèîçíûé êàïèòàë. Â ñëó÷àå, 
åñëè â ñåìåéíîì âîñïèòàíèè ðåëèãèîçíûå ýëåìåíòû îòñóòñòâóþò, ðåëèãèîçíûé 
êàïèòàë èíäèâèäà áóäåò íèçêèì, ÷òî ïîíèæàåò âåðîÿòíîñòü òîãî, ÷òî èíäè-
âèä áóäåò ðåëèãèîçíûì. 

iv) Â ñëó÷àå, åñëè îêðóæåíèå èíäèâèäà ðåëèãèîçíî, äëÿ óâåëè÷åíèÿ îáùå-
ñòâåííîãî êàïèòàëà èíäèâèä áóäåò ñòðåìèòüñÿ òàêæå óâåëè÷èòü ñâîé ðåëèãè-
îçíûé êàïèòàë. Â ñëó÷àå, åñëè îêðóæåíèå èíäèâèäà íåðåëèãèîçíî, äëÿ óâåëè÷åíèÿ 
îáùåñòâåííîãî êàïèòàëà èíäèâèä áóäåò ñòðåìèòüñÿ óìåíüøèòü ñâîé ðåëèãèîç-
íûé êàïèòàë. 

                                                            

82 Ñèíåëèíà Þ.Þ. «Öèêëè÷åñêèé õàðàêòåð ïðîöåññà ñåêóëÿðèçàöèè â Ðîññèè (Ñîöèîëîãè÷å-
ñêèé àíàëèç: êîíåö XVII – íà÷àëî XXI âåêà)». Àâòîðåôåðàò äèññåðòàöèè íà ñîèñêàíèå ó÷åíîé 
ñòåïåíè äîêòîðà ñîöèîëîãè÷åñêèõ íàóê. Ì., 2009. Ñ. 33—34. Ýëåêòðîííûé âàðèàíò: 
www.isprras.ru/pics/File/avtoref-09/Sinelina.pdf. Ïðîâåðåíî: 13.07.09. 
83 Laurence R. Iannaccone. Religious Practice: A Human Capital Approach. Journal for the Scientific 
Study of Religion, Vol. 29, No. 3, (Sep., 1990), pp. 297-314. 
84 Gary S. Becker. Human Capital: A Theoretical and Empirical Analysis, University of Chicago Press, 
1964. Stigler, George J. and Gary S. Becker. De gustibus non est disputandum. American Economic 
Review 1977 67:76-90. 
85 Ïîäðîáíåå ñì. Stark, R., Finke, R., Acts of Faith: Explaining the Human Side of Religion, University of California Press, 2000. Pp. 114—
140. 
86 Laurence R. Iannaccone. Religious Practice: A Human Capital Approach. Journal for the Scientific 
Study of Religion, Vol. 29, No. 3, (Sep., 1990), p. 300. 
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Ñôîðìóëèðîâàííûå òàêèì îáðàçîì, ýòè ãèïîòåçû ìîãóò áûòü ïðîòåñ-
òèðîâàíû â ñîöèîëîãè÷åñêèõ îïðîñàõ. 

 Äåìîãðàôè÷åñêèé ôàêòîð. Ñíèæåíèå óðîâíÿ ðîæäàåìîñòè â õîäå ñå-
êóëÿðèçàöèè 

Êàê ïîêàçûâàåò àíàëèç Íîððèñ è Èíãëõàðòà, íàëè÷èå ó èíäèâèäîâ ñå-
êóëÿðíûõ óñòàíîâîê ïðèâîäèò ê ñîêðàùåíèþ óðîâíÿ ðîæäàåìîñòè íèæå óðîâ-
íÿ ñàìîâîñïðîèçâîäñòâà îáùåñòâà. Ýòî ïðèâîäèò ê ýìèãðàöèè íàñåëåíèÿ èç 
ðåëèãèîçíûõ ðåãèîíîâ, ãäå óðîâåíü ðîæäàåìîñòè òàêîâ, ÷òî â ýòèõ îáùåñòâàõ 
ïðîèñõîäèò ðîñò ÷èñëåííîñòè íàñåëåíèÿ, â íåðåëèãèîçíûå ðåãèîíû. Òåì ñàìûì 
ñåêóëÿðèçàöèÿ ÿâëÿåòñÿ ïðîöåññîì, îãðàíè÷èâàþùèì ñàìó ñåáÿ. Çàìåòèì, ÷òî 
ñíèæåíèå ðîæäàåìîñòè â õîäå ñåêóëÿðèçàöèè ÿâëÿåòñÿ åäâà ëè íå åäèíñòâåí-
íûì ôàêòîì, ñ êîòîðûì âðÿä ëè áóäóò ñïîðèòü êàê ïðîòèâíèêè, òàê è ñòîðîí-
íèêè òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè. Ïîýòîìó ôîðìóëèðîâàíèå ãèïîòåç çäåñü íå èìååò 
ñìûñëà. 

á) Ìåçî-óðîâåíü 
 Âëèÿíèå íàó÷íîãî ïðîãðåññà íà ðåëèãèîçíûå äîêòðèíû 

Âëèÿíèå íàó÷íîãî ïðîãðåññà íà ðåëèãèîçíûå äîêòðèíû — îäèí èç ñà-
ìûõ ìàëîèçó÷åííûõ àñïåêòîâ ñåêóëÿðèçàöèè. Â òî æå âðåìÿ ôàêòè÷åñêè íåîñ-
ïàðèâàåìàÿ íûíå ãåëèîöåíòðè÷åñêàÿ ìîäåëü ìèðà åùå íå òàê äàâíî ïîäâåðãà-
ëàñü íå òîëüêî ñîìíåíèþ, íî è ðåïðåññèÿì. Òîò æå ïðîöåññ ïðîèñõîäèò ñ òåî-
ðèåé ýâîëþöèè — åñëè åùå êàêèõ-òî 50 ëåò íàçàä åё ïðèçíàíèå áûëî íåïðèåì-
ëåìî äëÿ õðèñòèàíñêèõ êîíôåññèé, òî ïîñëåäíèå ñîáûòèÿ ïîêàçûâàþò ïðîöåññ 
åё ïîñòåïåííîãî ïðèçíàíèÿ. Íàïðèìåð, â ôåâðàëå 2009 ã. Âàòèêàí â ëèöå ãëàâû 
Ïîíòèôèêàëüíîãî ñîâåòà ïî êóëüòóðå Äæàíôðàíêî Ðàâàçè ïðèçíàë, ÷òî ýâîëþ-
öèîííàÿ òåîðèÿ íå ïðîòèâîðå÷èò õðèñòèàíñêîìó âåðîó÷åíèþ, íî äîïîëíÿåò 
åãî, à èäåå ýâîëþöèè åñòü ìåñòî â õðèñòèàíñêîé òåîëîãèè87. Åùå ðàíåå ãëàâà 
îòäåëà îáùåñòâåííûõ ñâÿçåé Àíãëèêàíñêîé åïèñêîïàëüíîé öåðêâè Ìàëêîëì 
Áðàóí çàÿâèë, ÷òî Öåðêîâü Àíãëèè äîëæíà âûðàçèòü ñâîå ñîæàëåíèå ïî ïîâîäó 
íåïîíèìàíèÿ òðóäîâ Äàðâèíà, à òàêæå ÷òî Öåðêîâü äèñòàíöèðóåòñÿ îò õðèñòè-
àíñêèõ ôóíäàìåíòàëèñòîâ, ñ÷èòàþùèõ ýâîëþöèîííóþ òåîðèþ íåñîâìåñòèìîé ñ 
áèáëåéñêîé äîêòðèíîé î ñîòâîðåíèè ìèðà88. Â òî æå âðåìÿ ðåëèãèîçíûå îðãà-
íèçàöèè â äåñåêóëÿðèçóþùèõñÿ ñòðàíàõ, íàïðèìåð â Ðîññèè, íàñòàèâàþò íà 
îãðàíè÷åíèè ïðåïîäàâàíèÿ òåîðèè ýâîëþöèè â øêîëàõ è ââåäåíèè ýëåìåíòîâ 
êðåàöèîíèçìà89. Ýòî ïîçâîëÿåò ñôîðìóëèðîâàòü ãèïîòåçó ñëåäóþùèì îáðàçîì: 

v) Íàó÷íûé ïðîãðåññ âåäåò ê òðàíñôîðìàöèè ðåëèãèîçíûõ äîêòðèí. Â 
îáùåñòâàõ, ãäå ïðîèñõîäèò ïðîöåññ ñåêóëÿðèçàöèè, ðåëèãèîçíûå îðãàíèçàöèè 
òðàíñôîðìèðóþò ñâîè ó÷åíèÿ òàêèì îáðàçîì, ÷òîáû ìèíèìèçèðîâàòü ïðîòè-
âîðå÷èÿ ñ íàó÷íûìè äàííûìè. Â îáùåñòâàõ, ãäå ïðîèñõîäèò ïðîöåññ ñàêðàëèçà-
öèè, ðåëèãèîçíûå îðãàíèçàöèè ñòðåìÿòñÿ îãðàíè÷èòü ðàñïðîñòðàíåíèå íàó÷íîãî 
çíàíèÿ, ïðîòèâîðå÷àùåãî äîêòðèíàì ýòèõ îðãàíèçàöèé. 

â) Ìàêðî-óðîâåíü 
 Ïîëèòè÷åñêèé ôàêòîð 

Ìàêðî-, è ïî âñåé âèäèìîñòè, ìåçî-óðîâåíü ÐÎÏ èñïûòûâàþò ñèëü-
íåéøåå âëèÿíèå ïîëèòè÷åñêèõ ôàêòîðîâ. Èñòîðè÷åñêè âñå êðóïíåéøèå ðåçêèå 
ñäâèãè â ãîñóäàðñòâåííî-êîíôåññèîíàëüíûõ îòíîøåíèÿõ, òàêèå êàê à) ïåðåìå-
íà îäíîé èëè íåñêîëüêèõ ãîñóäàðñòâåííûõ ðåëèãèé íà äðóãóþ èëè äðóãèå, á) 
                                                            

87 «Ê 200-ëåòèþ Äàðâèíà Âàòèêàí ïðèçíàë, ÷òî òåîðèÿ ýâîëþöèè íå ïðîòèâîðå÷èò õðèñòèàí-
ñòâó», Newsru.com, 11.02.2009 (http://www.newsru.com/world/11feb2009/darwin.html). 
88 «Öåðêâè ñëåäóåò èçâèíèòüñÿ çà êðèòèêó Äàðâèíà, óáåæäåí ïðåäñòàâèòåëü Àíãëèêàíñêîé 
öåðêâè», Newsru.com, 16.09.2008 (http://www.newsru.com/religy/16sep2008/brown.html). 
89 «Àëåêñèé II: íåäîïóñòèìî íàâÿçûâàòü øêîëüíèêàì äàðâèíîâñêóþ òåîðèþ», ÐÈÀ Íîâîñòè, 
29.01.2007 (http://www.rian.ru/religion/20070129/59841605.html). 
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çàïðåò èëè îòêàç îò ãîñóäàðñòâåííîé ðåëèãèè (èëè íåñêîëüêèõ) â) âîçâðàùåíèå 
ðåëèãèé â ëåãèòèìíîå ïîëå, áûëè îáóñëîâëåíû ïîëèòè÷åñêèì ôàêòîðîì. 
Âñïîìíèì çäåñü íå òîëüêî ïðèìåðû äâóõ ñìåí ãîñóäàðñòâåííîãî ñòðîÿ â Ðîññèè 
â XX âåêå è îäíîé ïîäîáíîé ñìåíû â Êèòàå, íî è ìåíåå î÷åâèäíûå ôàêòû. Íà-
ïðèìåð, Þ.Þ. Ñèíåëèíà â óïîìèíàâøåéñÿ âûøå äèññåðòàöèè ïîêàçûâàåò, ÷òî 
ïðîöåññ ñåêóëÿðèçàöèè â Ðîññèè áûë çàïóùåí ïàðàëëåëüíî ñ ïîëèòè÷åñêèì 
ïðîöåññîì åâðîïåèçàöèè, à íà÷àëî îáîèì ïðîöåññàì ïîëîæèë Ïёòð I90. 

Äðóãîé ïðèìåð, òàê ëþáèìûé ïðîòèâíèêàìè òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè, à 
èìåííî ïðîèçîøåäøàÿ â Èðàíå èñëàìñêàÿ ðåâîëþöèÿ 1978—1979 ã., ïðè âíè-
ìàòåëüíîì ðàññìîòðåíèè òàêæå ïîäòâåðæäàåò âûñêàçàííûå ñîîáðàæåíèÿ. Ëè-
äåðû èðàíñêîé ðåâîëþöèè, ïðåæäå âñåãî, áîðîëèñü çà âûõîä èç-ïîä âëèÿíèÿ 
åâðîïåéñêèõ ñòðàí è ôàêòè÷åñêóþ, à íå íîìèíàëüíóþ íåçàâèñèìîñòü. Ïîýòîìó 
íå óäèâèòåëüíî, ÷òî ýëèòû ñäåëàëè ñòàâêó íà èñëàì — òî, ÷òî íå àññîöèèðîâà-
ëîñü ó íèõ ñ ïðîèñõîäèâøèì äî ðåâîëþöèè ïðîöåññîì åâðîïåèçàöèè. 

Çàìåòèì, ÷òî ïîëèòè÷åñêèé ôàêòîð îïîñðåäîâàííî âëèÿåò è íà ìèêðî-
óðîâåíü ÐÎÏ, ïîñêîëüêó, íàïðèìåð, ðàçðóøåíèå ãîñóäàðñòâåííîãî ñòðîÿ â ëþ-
áîì ãîñóäàðñòâå ñîïðîâîæäàåòñÿ (à çà÷àñòóþ è âûçûâàåòñÿ) ðåçêèì óõóäøåíèåì 
ýêîíîìè÷åñêîé ñèòóàöèè, ÷òî, â ñâîþ î÷åðåäü âåäåò ê óìåíüøåíèþ ÷óâñòâà 
áåçîïàñíîñòè. Â ÷àñòíîñòè, êðàõ Ñîâåòñêîãî Ñîþçà ïðèâåë ê ñíèæåíèþ ïîòðåá-
ëåíèÿ áàçîâûõ ïðîäóêòîâ ïèòàíèÿ, ðåçêîìó ñíèæåíèþ óðîâíÿ è ïðîäîëæè-
òåëüíîñòè æèçíè, êðèìèíàëèçàöèè îáùåñòâà è ýêîíîìèêè. Ïîýòîìó ïðîèçî-
øåäøàÿ äåñåêóëÿðèçàöèÿ îáùåñòâà, åñëè ïðèíÿòü ãèïîòåçó î âëèÿíèè «÷óâñòâà 
áåçîïàñíîñòè», äîâîëüíî ëåãêî îáúÿñíèìà. 

Òàê èëè èíà÷å, ñ òåçèñîì î âëèÿíèè ïîëèòè÷åñêèõ ôàêòîðîâ òàêæå âðÿä 
ëè áóäóò ñïîðèòü êàê ïðåäñòàâèòåëè ÒÑ, òàê è èõ ïðîòèâíèêè. Äðóãîå äåëî, ÷òî 
ðàáîòû, íàïðèìåð, Ñòàðêà, ñ îäíîé ñòîðîíû, è Èíãëõàðòà, ñ äðóãîé, ýòîò ôàê-
òîð ïðàêòè÷åñêè èãíîðèðóþò91. Ýòî äàåò íàì âîçìîæíîñòü ñôîðìóëèðîâàòü 
çàêëþ÷èòåëüíîå ñâîéñòâî îáíîâëåííîé òåîðèè ñåêóëÿðèçàöèè. 

4) êîìïëåêñíîñòü. Ïðè ðàçáîðå ïî÷òè êàæäîãî èç ôàêòîðîâ áûëî îáî-
çíà÷åíî, ÷òî èññëåäîâàíèå êàæäîãî èç ýòèõ ôàêòîðîâ ïî îòäåëüíîñòè âûçûâàåò 
ìåòîäîëîãè÷åñêèå òðóäíîñòè. Ýòè òðóäíîñòè îáóñëîâëåíû êàê íåñîâåðøåíñò-
âîì èñïîëüçóåìûõ íûíå êàê îñíîâíîé ìåòîä èññëåäîâàíèé ñîöèîëîãè÷åñêèõ 
îïðîñîâ (ïîñêîëüêó ëþäè ìîãóò, ïóñòü è íå âñåãäà îñîçíàííî, ïðèóêðàøèâàòü 
èëè ïðîñòî äàâàòü íåâåðíóþ èíôîðìàöèþ î ñåáå), åùå áîëüøèì íåñîâåðøåíñò-
âîì èñïîëüçóåìûõ èíäåêñîâ92, òàê è íåâîçìîæíîñòüþ èñêëþ÷èòü âëèÿíèå îä-
íèõ ôàêòîðîâ ïðè èññëåäîâàíèè äðóãèõ. Ïîýòîìó áóäóùèå èññëåäîâàíèÿ ñåêó-
ëÿðèçàöèè áóäóò âûíóæäåíû ó÷èòûâàòü âñå óïîìÿíóòûå ôàêòîðû (è, ñêîðåå 
âñåãî, íå òîëüêî èõ) â ñâîåì àíàëèçå. Â ïðîòèâíîì ñëó÷àå ïðèâåðæåíöû òîé èëè 
èíîé ñòîðîíû ñïîðà ñìîãóò îáâèíèòü èõ â íåêîððåêòíîñòè. 

 

90 Ñèíåëèíà Þ.Þ. «Öèêëè÷åñêèé õàðàêòåð ïðîöåññà ñåêóëÿðèçàöèè â Ðîññèè (Ñîöèîëîãè÷å-
ñêèé àíàëèç: êîíåö XVII – íà÷àëî XXI âåêà)». Àâòîðåôåðàò äèññåðòàöèè íà ñîèñêàíèå ó÷åíîé 
ñòåïåíè äîêòîðà ñîöèîëîãè÷åñêèõ íàóê. Ì., 2009. Ñ. 28, 37—39. 
91 Ñòàðê, âïðî÷åì, ó÷èòûâàåò ïîëèòè÷åñêèé ôàêòîð â íåñêîëüêî äðóãîì ñìûñëå — ïðè îòñóò-
ñòâèè ãîñóäàðñòâåííîãî ðåãóëèðîâàíèÿ ðåëèãèîçíàÿ ýêîíîìèêà ñòàíîâèòñÿ áîëåå ðàçíîîá-
ðàçíîé, ïðè íàëè÷èè ðåãóëèðîâàíèÿ — îíà ñòàíîâèòñÿ ìåíåå ðàçíîîáðàçíîé, ÷òî âûçûâàåò 
óìåíüøåíèå ïîñåùàåìîñòè öåðêâåé. 
92 Íàïðèìåð, ñì. êðèòèêó èññëåäîâàíèé âëèÿíèÿ ðåëèãèîçíîãî ïëþðàëèçìà è ãîñóäàðñòâåííî-
ãî ðåãóëèðîâàíèÿ íà ðåëèãèîçíîñòü ñ ïîìîùüþ Èíäåêñà Ãåðôèíäàëÿ: David Voas, Alasdair 
Crockett, Daniel V. A. Olson, Religious Pluralism and Participation: Why Previous Research Is Wrong, 
American Sociological Review, Vol. 67, No. 2 (Apr., 2002), pp. 212-230. 
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