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Алғы сөз

Үлттық мәдениетіміздің тарихи аясының кеңейіп, қайта 
жаңарып өркендеуі халқымыздың рухани мүралары мен дәстүрлерін 
кастерлеуі, оның дүниежүзілік өркениеттер арасындағы өзіндік 
дербестігінің айғағы.

Көне тарихымызға көз жүгіртер болсак, халкымыздың тағдыры 
мен болашағы хақындағы даналык ой-толғамдары мен ой- 
түжырымдарында пайымдаушы философиялык рефлексиялардың 
қажеттілігі өзінен өзі туындап тұр. Ежелден казак баласы үшін 
мағынасы каншама тұңғиык ғибратнамаға толы философиялык ойлар 
- халық даналығының жетістігі. Қалай болған күнде де үлттық 
философия - дүрбелең дәуірлердің небір катал сынынан сүрінбей өтіп, 
жаңарып, жаңғырып, тәрбиелік маңызы зор рухани қазына. 
Даналықтың терең кырларының сырын жан-жакты зерделей отырып, 
сөздің қадір-қасиетін түсініп меңгерудің өзі күдіреттілік болса 
керекті. Ежелгі дүниедегі Сократ, конфуциандық ілімдердің негізгі 
түп-қазығы ізгілік және тәрбиелік мәселелерге катысты көзқарастар 
жүйесі екендігі бізге белгілі.

Қазак даласында талай елдерді философиялык көзкарастарының 
терең танымдылык қасиеттерімен танылған каншама үлы ғүламалар 
дүниеге келген. Солардың бірі есімі бәрімізге танымал болған - әбу 
Насыр әл-Фараби.

Кең байтак қыпшак даласынан нәр алған бабамыз әл-Фараби 
коне грек ойшылдарын, олардың ішінде Платон мен Аристотельдің 
мол мұраларын барынша игере отырып, философиядағы даналық 
мәселесіне ерекше мән беріп, оларды зерттеуге көп көңіл бөледі.

Даналық - көне замандағы грек философиясынан бастап бүкіл 
Дешті-Қыпшақ сахарасына кеңінен тараған үғым. Жалпы даналыктың 
негізі қоғамдық өмірді, оның әлеуметтік қайшылыктарын, адамдар 
мен адамдар арасындағы, адам мен қоғамның терең мағыналы 
байланыстарын ашып беретін философиялык күбылыс. Олай болса, 
даналык жан-жакты көп білімділікті негіздеп, ғылымның барлық 
салаларын жоғары деңгейде қамтуға тырысады. Коне грек 
заманындағы Гераклит айткандай, «көп білімділік ақылға әкеле 
бермейді» деген де бар. Міне, осы қағиданы негізге алған данышпан 
ойшыл әл-Фараби философиялык және әлеуметтік-этикалық 
трактаттарында өзі өмір сүрген дәуірдегі ғылыми ілімдер мен жоғары 
дамыған мәдениетке сүйене отырып, даналықтың ғылым мен өнерге 
негізгі тұтқа болатынын көрсеткен.
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Осы мәселеге байланысты әл-Фараби ұлы грек ойшылдары 
Платон мен Аристотельдің саяси-әлеуметтік көзкарастарына сүйеніп 
өзінің даналық ойларын негіздеген. Ұлы ғұлама өзінің әлеуметтік- 
этикалык трактатында философия «даналық атаулының даналығы, 
өнер атаулының өнері», барлық ізгілік, ақыл-парасат, бір сөзбен 
айтқанда, даналықтың барлык түрлерін, касиетін бойына дарыткан, 
жинактаған үлы даналыкты ерекіпе атап өтеді. Сол себепті 
философияны кадір тұтқан адам дана ретінде танылған. Өйткені адам 
баласы өнердің ен үлкені - даналык деп білсе керек. Тапкыр да үшкыр 
ойлы адам ой толғамын, ой түжырымын, сөздің қадірі мен қасиетін 
жан-жақты дүрыс корсете білген салада дана ретінде танылған. 
Осының бәрін жете талдай келе Фараби: «Алайда, шынайы мағынасы 
жағынан алғанда, даналык деп осы ғылымды және оны 
меңгерушілікті айтады» деген пікірі казіргі заман сұранысы болса 
керекті.

Жоғары білім беру саласында еліміздің болашак білімдері жан- 
жакты, әрі өзі өмір сүріп отырған коғамның қырларын өзіндік ой- 
тұжырымдарымен корытындылауда, өзіндік рефлексия негізінде ой- 
карымы жетілген мамандарды, оны тек кэсіптік деңгейімен бірге 
рухани-адамгершіліктік және әлеуметтік тұлғасының да жоғары 
дәрежеде көрінуі бүгінгі күнде ерекше кажет. Осы түрғыдан алғанда 
жоғарғы оқу орнының қабырғасында білім алушы студент жастардың 
өзіне, коғамға, өмірлік процестерге деген терең көзкарасқа ие дербес 
әрекет ететін субъект болып калыптасуына жол салатын, таным- 
түсініктеріне эсер ететін философия ғылымының маңызы зор. 
Философия рөлі, орны бүгінде адамзаттық коғамның аса маңызды 
құрамды бөлігі ғана емес, коғам дамуын анықтауда, бағыт-бағдар 
көрсетуде, қоғамдағы процестерді талдауда өзекті күш-қуат болып 
табылатындығы сөзсіз. Жаһандану дэуірін бастан кешіп жатқан сэтте 
адамзат баласына, ең бастысы, рухани қүндылыктар, адаммен- 
адамның өзара қарым-қатынасы, үлы түлғалардың рухани мүрасын 
игеруде, үрпақтар сабақтастығының тәрбиелік мэн-мазмүны зор 
мэдени нүсқаларды танытуда философия пәнінің орны ерекше. Ерте 
дүние тарихынан «даналыққа күштарлык» мағынасына ие болған бүл 
мирасқорлык танымы - жастар үшін жауапкершілікті іс. Қарапайым 
ой-түсініктен жол салып казіргі жаһандану заманына жеткен ізгілік 
жөніндегі философия пэнінің мән-мазмүнын да сол уакыт лебіне орай 
күрделенуімен катар, коғамдағы рөлі де білімді адам үшін жоғарылай 
бермек.

«Философия» оку қүралында дүниеге деген ғылыми көзкарас 
пен ойлаудың диалектикалык жүйесі баяндалып, Елбасының 
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«Болашаққа бағдар: қоғамдық сананың модернизациясы», «¥лы 
даланың жеті қыры» бағдарламалық макалаларының аясында өскелең 
ұрпақты болашакқа сеніммен қарауға жетелейді. Сондай-ак, 
философиялық ғылымдар жүйесінің орны мен рөлін, әлемдік 
философияның даму тарихы мен түрлі ағымдарын, философияның 
теориялық негіздерін және казак болмысына тән ой - сананың 
кырлары қамтылған.

Елбасының бастамасымен жүзеге аскан «Жаңа гуманитарлык 
білім. Қазақ тіліндегі 100 жаңа оқулық» жобасы аясында казак тіліне 
тәржімаланған оқулықтар пайдаланылды. Тәлімгерлердің санасында 
білім және ғылыми танымды қалыптастыру - заманауи үлтгың 
бәсекеге кабілетті болуының басты шарты. Философия пәнінің 
үстанымы жастарға өмірдің шынайы көріністерімен катар, 
адамгершілік заңдарына қатысты рухани кемелділікке, өзара 
сыйластыкка бағытталған қарым-қатынаска негізделген бабалар 
дәстүрінен бастау алған таным-түсініктерге ден коюға, бағдар 
үстануға, әрі дамытуға бағытталған тәрбиемен астасып жатқандығын 
атап өтпеске болмас.
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1 ФИЛОСОФИЯНЫҢ ПАЙДА БОЛУЫ ЖӘНЕ ДАМУЫ 

1.1 Ойлау мәдениетінін пайда болуы. 
Философияның пәні мен әдісі

Ежелгі дүние тарихынан философияның пайда болуы — 
мифологиялык көзкарастармен байланысты. Бұл ойлау мәдениетінің 
алғашкы сатысы. Гректің «аңыз» сөзінен шыккан, қоршаған дүние 
туралы шынайы түсініктен гөрі қиял-ғажайып түсініктерден түрған 
ежелгі қоғамдағы дүниетаным, яғни қоғамдық сананың алғашқы 
формасы.

Бүл уақытта қоғамда жетекші рөл аткарған мифологиялық 
дүниетаным коршаған табиғат дүниесінің дамуын және қоғамдағы 
әлеуметтік шындыкка бойлай алмады, оны түсіндіруге дәрменсіз 
болды. Осы бағыттағы алғашқы ойлау мәдениеті - алғыфилософияға 
негіз болған еді, оның келесі күрделенген сатысы - философияға 
әкелді. ¥ғым (грекше «филео» - кұштарлық, махаббат, «софия» - 
даналық) «даналыкка құштарлык» деген мағына береді. Бүл 
терминнің алғаш колданысқа ену тарихын грек ойшылы Пифагор 
есімімен байланыстырады.

Осылардың ішінде адамның рухани ізденісімен байланыстысы 
даналық үғымына келер болсақ, оның тарихы аңыз әңгіме тұрғысында 
былайша өрбиді. Бүл атауды алғаш колданған Пифагор деген аңыз 
бар. Леонт деген патшаның: «Кімсің сен, кәсібің не?» деген сүрағына 
ол байсалды түрде: «Философпын», - деп жауап береді. Патша 
бүрын-соңды естімеген бүл сөздің мәнісін сүрағанда Пифагор оны 
былай түсіндірген: «Өмір деген олимпиадалык ойындарға үксайды. 
Біреулер оған күш сынасып, жарыста жеңу үшін барады; екіншілері 
дүние-мүлкін, байлығын паш етіп, сауда-саттык жасауға барады. 
Үшіншілері - ең бакыттылар осылар - жарысты, жарыста жарк етіп 
көрінген саңлақтарды көріп, қызыкгауға барады. Өмірде де солай: 
біреулер - күлдар күсап - билік пен байлыкка жетсем деп әлек-шәлек 
болады, колы жетсе, солардың қүлы болады. Ал философтар 
байлыкка да, билікке де кызыкпайды. Олардың көксегені — ақиқат, 
даналық» [1, 334 б.].

Кез келген халықтың дүниетанымдық көзқарастары мен үлттык 
ой-санасының өркендеуінде рухани күндылыктардың орны ерекше 
әрі маңызды. Ал өз кезегінде үлттың рухани бағдары, негізгі өмірлік 
ұстанымдары, пайым-парасаты да осы күндылыктарға байланысты 
калыптасып дамиды.
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Жалпы, кандай да бір халықтың үлттык ойлау жүйесін, үлттық 
дәстүр бастауын анықтауда ең алдымен сол халықтың күнделікті 
түрмыс-тіршілігі негізінде қалыптасқан әдет-дағдыларынан бастап, 
мифологиялық дүниетанымына ден қойған жөн. Себебі, адамзат 
баласының дүниеге көзқарасы, танымының даму тарихы үш сатыдан 
өтеді. Олар — миф, дін және философия.

Философиядағы басты үғымдардың бірі бүл - дүниетаным. 
Дүниетаным - ең бастысы адамның дүниеге деген және жалпы 
адамның өзі туралы тұтас көзкарас.

Философиялық сүхбат ежелгі грек ойшылдарының еңбектерінің 
бізге жеткен мазмүндық сипаты түріндегі «дәстүрден» калыптасса 
керек. Сүхбат екі адамның философиялық пікірлері түрғысындағы 
шығарма түрінде болған. Ойдан ой туындату барысында тереңінен 
бойлау арқылы қарастырылып отырған мәселенің мән-мазмұнын 
ашуға әрекет жасалынған. Антика дәуірінде философ Сократ «¥лы 
диалог шебері» деген атка ие болған екен. Қазіргі көрінісін рефлексия 
түрғысынан сипаттауға болады.

Сонымен бірге, философияда эвристика үғымы кең 
пайдаланылады. Бүл ұғым теоретикалық зерттеу мен акикатты 
іздеудің логикалық тәсілдері мен әдіснамалық ережелерінің 
жиынтығы ретінде карастырылады. Соған Караганда, философия бүл 
- ғылыми-теориялык көзкараска негізделген дүниетаным түрі, яғни 
жалпытеориялык ілім. «Философия - адамның ойлау тәсілдерін сыни 
бағалауды жүзеге асырудың және «түрліше ойлаудың» жаңа 
мүмкіндіктерін ашудың түрақты үдерісі» [2, 334 б.].

Философияның даму тарихында философиялық зерттеулерді 
жүзеге асыруда пайдаланылатын әдістері баршылык. Соның бірі, 
заттар мен құбылыстардың ішкі қайшылыктарын, олардың өзгеру, 
даму ерекшеліктерін, себеп-салдарлық байланыстарын, карама- 
карсылықтардың бірлігі мен күресін ескере отырып карастыратын 
диалектиалық зерттеу әдісі болып табылады. Ал, диалектикаға 
карама-қарсы метафизика әдісі байланыста емес, жеке-дара, әрі 
статистикалық сипатта. Яғни, мүнда өзгерістер даму мүлде 
ескерілмейді, біржақты көзкарас ұстанумен байланысты. Догматизм 
әдісі коршаған дүниені абсолютті дәлелдеуді кажет етпейтін 
мызғымас сенімдер, көзқарастар түрғысынан ғана карастыратын, 
догматтык шеңбердегі ойлау әдісі. Бүл тек ортағасырлык теологиялык 
философияға тән болып келген. Эклектика, шығармашылыктан ада, өз 
еркінше алынған факт-үғымдарды, түжырымдарды біріктіру 
нәтижесінде акиқаттан алыс жаткан корытынды жасау. Әдетте, 
эклектика көпшілік санаға ықпал ету мақсатында, шынайы 
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онтологиялық, гносеологиялык негізсіз, әрі құндылығы жок 
көзкарастарды, вдеяларды насихаттауға пайдаланылады. Ал енді 
ақиқат болмаса да үгымды кұрастырылған жалған алғышарттардан 
жаңа логикалык түрғыдан дүрыс, бірақ мағынасы жалған ой 
қорытынды жасау әдісі - софистика болып табылады. Соңғысы 
герменевтика, бұл мәтіндер мағынасын дұрыс оқу және түсіндіру 
әдісі. Әдетте, бұл әдіс батыстык философияда кең таралған.

Философиялық ойлау түрі - сын және күмәндану бүл 
объективтік шындыкты танып-біліп мүмкіндігін, калыптаскан 
көзкарастарды сынға алатын және күмәнді, шүбәлануды тудыратын 
түжырымдар. Жалпы, скептицизм ұғымы гректің - «қарастырушы, 
зерттеуші, сынаушы» деген сөздерінен шыққан. Негізінен коғам 
дамуының барысында ескірген коғамдык идеалдардың орнына әлі де 
болса тың, жаңаша идеялардың күш ала қоймаған кезеңдерде өз 
көрінісін береді. Философиялык таным мен сана калыптастыруда, 
баска да гуманитарлық ғылымдарға деген көзкарасты өзгерту - бүгінгі 
кажеттіліктердің бірі, яғни қазіргі Қазакстанның рухани жаңғыруы 
мен үлттык санасындағы өзгерістердің қаркынды қол жеткізген 
нәтижелері осының айғағы. Ел дамуының жаркын үлгісі мен накты 
кадамдарын көрсететін келелі ой, саликалы пікір, батыл шешімдерге 
жол сілтеген, бағдар көрсеткен «Рухани жаңғыру» бағдарламасы 
өзінің дәйекті мән-мазмүнымен ерекшеленетін маңызды қүжат 
болмақ.

Философия пәні келесідей негізгі құрылымнан тұрады: 
онтология, гносеология, антропология, аксиология, этика, логика, 
эстетика. Онтология дегеніміз - болмыс мәні, болмыстың шығуы, 
жалпы болмыс туралы ілімді зерделейтін бөлім. Гносеология - таным 
ерекшеліктерін, танушы субъектің таным үрдісіне ыкпалы және оның 
нәтижелерін, таным шектілігі мен шексіздігі, дүниені танып-білу 
мүмкін бе, адам танымының қабілеттері, адам дүниені қалай таниды, 
акиқат дегеніміз не, таным түрлері, жалпы таным туралы ілім болып 
табылады. Акикат - гносеологиядағы негізгі категория. Антропология 
- адам туралы ілім, ягни адам, оның тіршілігі, тіршілік мәні, адамның 
рухани өмірін карастыратын бөлім: адамның өмірі мен табиғаты, 
антропогенез, адам санасы, мәні, адамның рухани дамуы, адам 
өмірінің мәні, жоғарғы моральдық қүндылықтар, бір сөзбен, 
философиядағы адам туралы ілім. Құндыльщ (аксиология) туралы 
жалпы түсінік XIX ғасырдың ортасында пайда болған. Бүл адамның 
өзін коршаған материалдык және рухани дүниесін осы күндылыктар 
аркылы бағалауымен астасып жаткан, өмірді және қоғамдағы карым- 
қатынасты бағалай білушілік, адам баласының өмірге деген 
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құштарлығының жағымды жактары, яғни мәдениеттің қүрамдас бір 
бөлігі. Этика - мораль туралы ілім, яғни қоғамда қабылданған ереже- 
тәртіп нормаларын үстану. Қалыптасу, даму тарихы ежелгі грек 
ойшылы Аристотель шығармашылығымен байланысты: әсемдікке, 
сұлулыққа, ізгілік, мейірімділік ұғымдарымен байланысты болған. 
Логика - ойлау зандары туралы ілім, яғни дүрыс ойлаудың заңдары 
және ережелері туралы ғылымды айтамыз. Логика адам баласының 
рухани болмысының ең жоғары формасы деуге де болады. Бүл үғым 
да гректің «ойлау, түсіндіру», «акыл, ой» сөздерінен шыккан. 
Эстетика гректің «сезіну, сезімдік» сөзінен шыққан. Адамның 
дүниені талғампаздыкпен үғынуы, кабылдауы, яғни сүлулыктың 
заңдары мен ережелері туралы ілім. Әлеуметтік философия - коғамды 
ерекше күбылыс ретінде ала отырып, оның мән-мазмүнын саралайтын 
бөлім. Яғни қоғамды тереңінен зерттеп, зандылыктарына сүйеніп, 
жоғарыда аталып өткен бөлімдермен тығыз байланыста адамның 
дүниеге деген қарым-катынасының мәнін ашу - негізгі мазмұны 
болып табылады. Демек, қоғамтану - әлеуметтік философияны 
оқытудағы негізгі пәні саналады. Келесі бір бағыты - саяси 
философия. Философияның бүл бөлімі саясат мәселесін зерттеуде 
оның теориялык әдіснамалык, дүниетанымдык және құндылықтық 
негіздеріне сүйенеді.

Көркемдік рефлексияны былайша карастыруға болады. 
«Дүниені түйсіне білу қатынасы кашан да уақыт, дәуір тынысы 
арқылы айкындалады. Табиғаттағы эр қилы әлеуметтік мәселелерде 
жеке түлға заман талабынан ешкашан бейтарап кала алмайды, 
олардың шығармаларынан әркашан да әлеуметтік, философиялык 
дәуір сарынын көреміз. Себебі, адам әркашан да бірегей заңдылык 
бойынша дамиды. Бүл орайда айтпағымыз, аумалы-төкпелі күрделі де 
килы заманда ғүмыр кешкен, рухани таза болмысымен, даналығымен 
батырлық, шешендік өнердің шыңына көтерілген ақыл-ой алыптары 
жер тағдыры, ел тағдыры үшін жасаған кызметтері, сіңірген 
еңбектері. Осындай ата-бабаларымыздың өнегесін жалғастырушы 
тарихи-мәдени үрпактар сабактастығы, сайып келгенде, біздің ұлттық 
мәдениетіміздің, баянды болашағын айқындауға барынша себін 
тигізері анык. Себебі, әр халықтың дәстүрлі дүниетанымдык 
көзкарасына терең үңілу аркылы ғана сол халықтың талғам деңгейінің 
терендігін тануға болады» [3, 40 б.].

Әдетге, коршаған орта, табиғат құбылыстары аркылы дүние 
сырын, тіршілік-түрмыс мәнін, адамның өмірдегі орнын, оның өткені 
мен бүгінгісін, болашағын тану басталады. Осыдан ата-баба 
дәстүріндегі ойлау кабілетінің көкжиектілігі дегеніміз көз 
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алдымыздағы кеңістік көрінісін бар болмысымен сезіну арқылы, 
көсілген кең жазық, үлан-ғайыр дала, туған жерінің шексіз уақыт пен 
кеңістік әлемінде дүние болмысын барынша тұшыну. Бұл - талай 
ұрпак тағдыры, үрпақтар арасындағы жалғастык адам өмірінің мәнісі 
болып табылатын рухани жетістіктер.

Ойлау қабілетінің көкжиектілігінің дүниетанымдық түсінігінің 
маңызы туған жердің үлан-ғайыр уақыт пен кеңістік әлемінде жалпы 
дүниенің тіршілік-тынысын сезіну, жаратылыс әлемінің тылсым 
сырын жете танып-түйсіну. Осы негізде ата-бабаларымыз сөз өнер 
шеберлігін шырқау шыңға көтерген, кашан да байкампаздык пен 
білімдарлық, жан-жакты терең ойшылдықтың ғаламат үлгілерін 
дарытқан. Бұндай дүниетанымдық үлгілердің философиялык мәні 
дүние болмысының адам санасында бейнелеуі арқылы рухани 
байланысын тапкан.

Дүниетанымдык - өмір өрісінің ақикаттылығын ашу 
«философиялык мәнде нағыз өмірмен өзектесіп жаткан дүние 
шындығының астарлы аукымы мейлінше комакты. ¥лы дала төсінің 
келбеті арқылы үлттық болмыс, кадір-касиет, дарын-кабілеті өрісін 
ашып, сөз өнерінің мән-мазмүнын «нұрландырып», дүниетаным 
тіршілігінің өзіндік ерекшелігін айқындаған. Жалпы рухани жан 
байлығы, терең ойшылдык, көкірек-көзімен сезе білу кабілеті үлттык 
ой, көркемдік сананың талай ғасырларға үласар үлан-ғайыр өрістерін 
көрсетіп берген. Бүдан мейлінше сезім әсерімен байытылған, 
шабыттанған рухани ізденістер, өмір тәжірибесін аңғаруға болады. 
Мүнда ең алдымен киялмен, көкірек көзімен сезе білетін де, дүние 
сырын қисынына қарай тереңінен зерделей отырып, ақыл 
таразысымен саралайтын, ой жүгіртіп, корытындылайтын сүңғыла 
көңіл қежеттігі өзінен-өзі көрінісін береді. Андау, аңғару түріндегі 
ойлау машығы таным әрекетінің өзіндік бір ерекшелігі ретінде дүние 
қүбылысын бар болмысымен қисынды да дәлелді сөзбен өріліп, 
рухтанып өзіндік көзкарасты калыптастырған сияқты» [4, 42 б.].

Таным өрісінің кемелденуі ойдың тереңдеп бойлауымен көкірек 
сезімін оятып, казаки ойлау үрдісінде ғаламат баламаларды, 
теңеулерді, әсірелеу, бейнелеп, жүмбақтап жеткізу үлгілерін өмірге 
әкелген. Дала ақылмандарының «жалынды жүрегі», өмір шындығын 
саралап түсінуге талпынған «кұдіретті көңілі» замана ағымымен 
орайлас өз мазмүнын тапкан. Мүның бәрі логикалық ой аукымы 
аркылы ғана өрістеп, корыта отырып топшылау, пайымдау, үғыну, ой- 
санамен көре білу аркылы дұрыс бағыт-бағдар табуға мүмкіндік 
бергендігін айғактайды.
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Табиғаттың шексіздік сипаты ата-бабамыздың тұрмыс- 
тіршілігіне орайлас таным-түсінікте келер ұрпақпен өзінің рухани 
жалғастығын тапқан еді. Рухани ізденіс бастау негізінде - канатты 
қиял, шабыт құдіреті, түйсіне білу кабілеттері жатыр. Ізденіс өрісімен 
өзектесіп, өріліп, мазмүн-мағынасы терендей түскен адамзат 
ұрпағының арман-мұраты даналыктың рухани негізімен сабақтас. 
Даналыктың рухани негізі бүл өз кезегінде көрегендік, жітілік, 
канатты қиял, туған жерге, табиғат әлеміне деген сүйіспеншілік 
катынасы тұрғысындағы дүниеге танымдық көзкарасы. Бүл тіршілік- 
тынысының мән-мағынасы ретінде көрінетін біртұгас таным үрдісі 
арқылы дүние сыры жан-жақты ашылады. Әрі дүние сырын 
даналардың әрқайсысы өз көзкарасы түрғысынан бейнелеген.

Ғалам көрінісінің ғажайып жүмбак-сырларын, заңдылықтарын 
жан-жакты игеру жолында ақыл-ой, парасат, білім үғымдары жаңа 
белестерге көтеріліп, рухани құтхананың кайнар бастауының сенімді 
серігі, рухани демеушісі болған. Адам рухы жалпы дүние 
болмысының, жаратылыс қүбылыстарының төл касиеттерімен 
арақатынаста үндестік, үйлесімділік тапкан. Жарасымдылык немесе 
үйлесімділік, үндестік - бүл табиғат дүниесі мен адам баласының 
өзара бітекайнаскан, бірегей бірлестігінен туған рухани байланысы. 
Адам мен табиғат үштастығы өрісі танылған, рухани әсерлігі 
тереңінен сезілген белгілі бір максат-мүддеге, нактылы даму 
заңдылыктарына сүйенген еркіндік қатынасы өрісінде болды. Бүл 
казак данышпандарының дүниені қабылдау ерекшелігімен өзіндік 
кадір-касиеті мен төл күдіретін танытады. Дүниені түйсіну катынасы 
кашан да уакыт еншісі, дәуір тынысымен айқындалады. Мүнда 
аңсаған арман, мүрат-мүддеге, үлттық рух пен күдірет астасып 
жатады. Жалпы адам баласы неғұрлым дүниеге деген танымдық 
өрісін кеңейте түскен сайын өзінің ішкі сырын да барынша терең 
сезіне түседі.

Уакыт өткен сайын үлттык мәдениетіміздің белгілі бір дәрежеде 
жеткен биігі, ойға салар түстарын акыл таразысына сала отырып, тың 
айбын, аскақ рух дарытқан рухани үздік мүралардың ізденіс өрісін 
демеуші рухани қүдірет-куатка айналдырылды. Халык ұғымындағы 
ізгілік арманы, жер игілігін көксеген көкейтесті тілегі талай замандар 
бойы ауыз әдебиетінің асыл қазыналары - ертегі-аңыз, толғау- 
жырлардың аркауы болған. Бүл адамзаттык мүрат мүддеге калтыксыз 
берілген адалдык, адамгершілік асқак рухымен тереңінен астасып 
жатыр. Осы асқак адамгершіліктің ғибадаттық тағылымы кейінгі 
үрпактың рухани игілігіне айналдырылған.



Бүл дүниелердегі ой-толғамдар, негізінен жалпы адамзат 
баласының тарихи дамуында кұтты болашак идеясынан қуат алған. 
Ойлау мәдениетімізде үлағатты дәстүрден бастау алған үлгілі саңлақ 
ой - салиқалы зерделеу сарындарымен халкының игілігіне айналған 
батагөй, акылгөй танымдарымен әдебиет, өнер, философия тарихында 
алатын рөлі зор демекпіз [3, 22 б.].

Фәлсафа мен философияның негізгі бүлақ көзі бір, сенім мен 
таным проблемелары туралы түжырымы ортак болғанымен өзіндік 
көзкарастар түрғысынан ерекшеленеді. Орта ғасыр дүниетанымымен 
байланысты, жаңа заманға дейін философия тарихында өзіндік орны 
бар ілімді ғылымда фалсафа деп атау дәстүрі қалыптаскан. Өкілдері - 
негізінен мүсылман елдерінен шыққан ойшылдар тобы еңбектерін 
араб тілінде жазған. Сол себепті де ғылыми болсын, жалпы әдеби 
салада «араб тілінде жазылған философия» яки «араб жерінің 
философтары» деген сөз тіркестері кездеседі. Сайып келгенде, түрлі 
үлт өкілдері болғандықтан өз діліне байланысты ойлау ерекшелігі 
калыптасатындығы шынайы көрініс. Белгілі философ Ғ.Есім 
«фәлсафа» философия дегеннің арабшаланған түрі деген ойын 
білдіреді. Орта ғасыр мәдениетінде жетекші рөлде араб тілі болған 
себепті, сол дәуірдің рухани өмірі басында да осы тіл түрса керекті, 
яғни халыкаралық тілдің рөлін атқарса керек. «Фалсафа ілімінің 
кандай өкілі болмасын, мүсылмандыкка қарсы шықпаған, кайта 
керісінше, әлемдік мәдениет үлгілерін, әсіресе, философтарды 
мүсылмандык дүниетаным түрғысынан карап, соған орй бейімдеген... 
Фалсафаның мүндай күйде болуының табиғи-тарихи қажеттілігі 
болды.

Араб халифтері және елдің зиялы қауымы мұсылман 
мәдениетінің, өнерінің деңгейін жоғары көтеру кажеттілігін түсінді... 
Ертеректе ислам дінін қылыштың жүзімен, білектің күшімен жер- 
жерге зорлап енгізсе, келе-келе бүл тәсілдің өміршең еместігін 
халифтер, олардың кеңесшілері түсіне бастады. Ендігі жерде әлемді 
меңгерудің жолы ғылым, өнер, білім, философия екенін түсінген 
халифтер осы салалардың өрбіп-өсуіне бар мүмкіндіктерді жасай 
бастады. Осындай саясаттың негізінде араб тіліндегі философия 
пайда болды, ол тарихта «Фәлсафа» деген атпен қалды... фалсафа 
антикалық философияны араб тілінде, мұсылмандык дүниетаным 
негізінде кайта жандандырған» [5, 36.].

Философия адамзат баласының жан-жакты өмір тәжірибесімен 
тығыз байланыста. «Философия - айкын және парасатты ғылым. 
Философия мәселе туралы терен толғанудан, сол мәселені жан-жакты 
карастырудан, мүкият бағалай отырып сынаудан түрады. Бүл
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жағдайда сынға теріс карамау керек: сын - ой-пікірді таразылауға 
көмектеседі және қисынды корытыидыларға жетелейді. Бұл жерде ең 
бастысы - акыл-ой, өйткені біз адам көңілінің құбылуы туралы емес, 
логика жайында айтып отырмыз» [1, 116.].

Қазіргі танда коғамдык сананы модернизациялау, яғни рухани 
жаңғыруда ұлттык рухани дүниетанымға деген сүраныс белең алуда. 
Өйткені, көптеген көкейтесті мәселелерге, өмірлік ұстанымдарға 
жауап ретінде тек философияның жауапкершілікпен ой салуға 
каукары бар екендігі хақ.

Сол себепті күн тәртібінде түрған ең басты мәселеге баса назар 
салар болсак, бүл - өскелең үрпак, жастардың рухани жаңғырудағы 
сүраныстарын, рухани ізденістерінің орнын толтыруға деген бағыт- 
бағдар.

Негізгі максат - казак философиясын, төл тарихымызды, 
бабаларымыздың рухани өмір салтын, дүниеге көзкарастык 
идеяларды зерделей келе, бәсекелікке қабілетті, прагматикалык, 
үстамдылык, радикалды идеологияға төтеп беретін рухани дүниесі 
бай үрпақтар тәрбиесі болып табылады.
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2 ДҮНИЕНІ ФИЛОСОФИЯЛЫҚ ТҮСІНУДІҢ НЕГІЗДЕРІ

2.1 Сана, pyx және тіл

«Сана - объективті шындықты бейнелеудің адамға ғана тән 
жоғары формасы, оның дүниеге және өзіне адамдардың 
коғамдық-тарихи кызметінің жалпыға бірдей формаларының жанама 
түріндегі қатынасының тәсілі. Сана объективті дүниені және өзінің 
жеке болмысын ой елегінен өткізуге белсене қатысатын адамның 
психикалық процестері бірлігін көрсетеді. Ол адамның еңбек, 
қоғамдық-өндірістік қызметі процесінде пайда болады және сананың 
өзі сиякты байырғы тілмен айтарлыктай байланысты. Адам туған 
бойдан алдынғы үрпақтардың қолымен жасалған нәрселер дүниесіне 
кезігеді және өзі оларды максатты түрде пайдалануды үйрену 
процесінде ғана қалыптасады. Оның шындыққа қатынасу тәсілі 
тікелей өз денесін икемдеуіне (жануарлардағы сияқты) емес, кайта 
баска адамдармен қарым-катынасты ғана қалыптасатын затты 
іс-кимыл дағдыларымен анықтайды. Дүниеде ең ғажап, керемет 
қүбылыс - адамның рухани дүниесі, сана, ой. Адамзат игілігіндегі 
барлық материалдык және рухани жетістіктер: зәулім қүрылыстар, 
түрлі техникалык табыстар, өнер, дін, әдебиет, философия, ғылым - 
осылардың бәрі сол сананың құдіреті. Объективтік дүниеде сананың 
баламасы жок. Ол тек адамға ғана тән, сонда сана дегеніміз не? Ол 
кайдан, калай пайда болады? Сана - бейнелеудің қасиеті. Бейнелеу - 
жалпы материяның қасиеті. Бейнелеудің негізінде бір қүбылыстың 
екінші күбылыска, бір дененің екінші денеге тигізген әсерінің 
салдары жатыр. Сана да сол әсердің нәтижесі. Бейнелеудің ең жоғары 
түрі тіршілікке, өмірге байланысты биологиялык формасы. Ал енді 
тіршілік өмірдегі бейнелену формалары қандай? Ол да түрліше. Ең 
алғашқы карапайым бейнеленуге тітіркену жатады. Ол барлык тірі 
организмдерге тән құбылыс. Орталық жүйке жүйесі бар организмде 
ол рефлекс тудырады» [6, 67 б.].

Әлемнің барлык мәдениеттерінде адамдар өлімнен күтыламыз 
деп қиялдаған. Соған сәйкес, «жан» әлемінің антикалык баламасы 
біздің бойымыздағы өлмейтін нәрсенің символы ретінде пайда болды. 
Философия пайда болған сәттен бастап дін мен философияның 
түйіскен тұсында өлімнен кейінгі өмірдің мүмкіндігі мен жан 
табиғаты басты мәселе болып келеді.

Пифагор алғашкы философ ретінде көп дәріптеліп, өлімнен 
кейінгі өмір идеясын жақтаушы ретінде де танылған. Бірак ол 
басқалар секілді жан өлімнен кейін өзге, тылсым әлемге өтеді дегенге
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сенбеген, біз өмір сүріп жатқан дүниеге кайтып келіп, баска тәнде 
өмірін жалғастырады деп санаған. Ол өзінің жаны - сол кезден 
бірнеше жүз жыл бүрын Троя каласын алуға қатыскан батыр 
бабасының рухы деп, сол каланы алудағы көріністерді есіне түсіріп, 
айтып берген. Жанның баска тәнге көшуі, яғни трансмиграция (мәңгі 
созылмаса да) - бір баска да, өлімге бойсүнбайтын, ажалсыз 
күдайлардың батасымен келетін мәңгілік өмір - тіптен белек.

Пифагордың айтуынша, жанның трансмиграциясы тек 
адамдарға ғана емес, жануарлардың кей түрлеріне де тән. Бірде ол 
күшікті кинап жатқан бір адамды тоқтатып, сол күшіктің қыңсылаған 
үнінен өзінің кайтыс болған досының даусын танығанын айтыпты.

Анаксагор жандардың айырмашылығын көрсетеді: бірі - 
материалды әлемнің бөлігі болса, енді бірі - күдай тектес сана, ол - 
материалды емес, кем дегенде бірегей, эфирлі материядан жаралған. 
Эмпедокл «үқсасты үқсас таниды» десе, Анаксагордың санасы 
нәрсенің бәрін оның баска нәрселерден ерекше болғанынан таниды. 
Тек ең ұлы ғарыштық сана ғана емес, баскалардың да (мүмкін, 
адамдар да) санадан дәмесі бар, демек, сананың кішісі де, үлкені де 
болады.

Жан анатомиясы «Мемлекетте» әлдекайда ақылға конымдырак 
сипатталған. Жанның үш элементі бар деп жорамалдайды. «Біз 
заттарды түйсігіміздің бір бөлігімен, ашуды баска бөлігімен танимыз 
ба? - деп сүрайды ол, - ал тамак, ынтызарлык және тағы сол сиякты 
баска қалауларымызды үшінші бөлігімізбен білеміз бе? Әлде біз 
осындай импульс кезінде бар жанымызбен әрекет етеміз бе?». Ол өз 
сүрағына жауапты ақыл-ой кайшылығы феноменінен тапты. Адам 
шөлдесе де, су ішуден бас тартады (мүмкін, емшінің нүсқауымен): 
бүл жерде жанның бір бөлігі толғанып, ал екінші бөлігі тәннің 
қалауын сезгенін көре аламыз. Бірінші бөлігін акыл (to logistikon), 
екіншісін күмарлық (to epithymetikon) деп атауға болады. Алайда 
ашуды ол бөліктердің ешкайсысына жаткызуға болмайды: күмарлык 
та емес, себебі адам өз күмарлығына жиіркенішпен карауы да мүмкін, 
акыл да емес, өйткені балалар да, естияр жаска жеткенше, ашу 
шакырып, шатак шығарады. Ашукүмарлыкпен де, акылмен де 
қайшылыққа келетіндіктен, біз оны жанның үшінші элементі деп 
белгілеп, көңіл күй (to thymoeides) деп атай аламыз. Осы үш элемент 
арасындағы үйлесім жандағы әділетті туындатады.

Платонның сана философиясын оның этикалык және 
метафизикалык проблемаларға байланысты диалогтарының 
үзінділерінен жинактауға болады. Ал Аристотельдін философиялык 
психологиясы - мүлде белек мәселе. Этикалык жазбаларынан баска,
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оның арнайы жан табиғаты туралы (de Anima) жүйелі трактатында, 
түрлі шағын монографияларында сезімдік қабылдау, ес, үйкы және 
түс көру сияқты мәселелер карастырылған. Аристотель Платонның 
кей идеяларын қабылдап, одан ары жетілдірді, мысалы, жанның 
элементтерге бөлінуі, түйсікті соқтығыс ретінде кабылдап, оған 
философиялық талдау жасауы - соның дәлелі. Бірақ оның басты 
еңбегі - биологияны тереңдей зерттеуі болды. Аристотельдің жан 
қүрылымы және жан қабілеті туралы ойлары философияға ғана емес, 
жалпы ғылымға шамамен екі мың жыл бойына ыкпал етті [2, 307 б.].

Жан - тірі дененің формасы немесе шартты негізі ғана емес, 
денедегі өзгеріс пен қозғалыстың бастамасы, сонымен қатар, ең 
алдымен, денете оның телеологиялык бағдарын көрсететін акырғы 
себеп. Өсіп-өну, кайта түлеу-жаңғыру - өмірдің ең маңызды 
әрекеттерінің бірі. Әр тірі жан өзінің түрін кайта туындатуға 
үмтылады, «жануар жануарды, өсімдік өсімдікті өндіреді, сол 
тәртіпке орай, олар мәңгілік және құліретті әлемге шамасы 
келгенінше үлесін косады».

Парсылык дәрігер, ғүлама ойшыл, философ әрі ақын Әбу Әли әл 
Хусейн ибн Абдаллах Ибн Сина (еуропалықтар жеңілдетіп Авиценна 
есімімен атайды) Бүкараға жақын орналаскан Афшан елді мекенінде 
890 жылы дүниеге келген. Орта Азия мен Иранда өмір сүріп, Ибн 
Сина коне гректің философиялык жүйесімен, сондай-ак ойлау 
(логика), аспан денелері (астрономия), физика сынды ғылым 
салаларын зерттейді. Эрине, медицина тылымын да терецнен 
зерттеуді максат етіп алады.

Хорезмде уакытша түрактаған уакытта Ибн Сина адам емдеу 
мәселесі баяндалған екі ғылыми еңбектерін жазумен шұғылданады, 
Бүлар, «Медицина ғылымдарының зандары» (Канон) және 
«Денсаулык сақтау кітабы» (Кітап аш-шифа). «Медицина 
ғылымдарының зандары» кітабында дәрігердің кызметі, адам емдеу 
мәселелері баяндалса, «Денсаулық сактау кітабы» жаратылыстану 
мен өзге коғамдық ғылымдарына арналады.

Ибн Сина «Рух дененің кай жерінде орналаскан?» деген күрделі 
де метафизикалык әрі теологиялық сүракка практикалық түрғыдан 
жауап бермек болып ота жасайды. Біреулері қалбте, яғни жүректе 
десе, өзгелері ол денені түгел камтып жайылып жатыр деп 
түжырымдады. Ибн Сина рухты Алланың әміріндегі нәрсе, ол 
материалды емес, көзге көрінбес, тұрағы болмас дегенді дәлелдеу 
үшін де осы отаны жасайды. Содан олар енді рух туралы 
таласпаймыз, Құранда айтылғанға сенеміз. Рух туралы бар жоқ деп 
айту күпірлік екен деседі.
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Ол жан мен дененің генетикалык бірлігін растайды: «Жандар 
физикалык материя пайда болтан кезде пайда болады, ол оны 
қолдануға жарайды». Жан сиякты дене де физиката батынады. 
Өсімдіктер мен жануарлардың, саналы тіршілік иелері әртүрлі 
материалды тенге ие.

Саналы жан мидың белсенділігімен байланысты жене онын 
әртүрлі кабілеттері мидың тиісті бөліктерімен байланысты. Тітіркену, 
иіс, дем және есту органдарының функциялары, сезу, бейнелеу, есте 
сақтау, қиялдау кабілеттері, сондай-ак үйқы кезіндегі сана-сезімнің 
жағдайы жан-жақты сипатталған.

И.Канттың сыни философиясындағы жаңалықтардың бірі, оның 
өзіне дейінгі догматтық метафизиканың сәтсіздігін жене Қүдай 
болмысы мен жанның (рухтың) мәңгілігін дәлелдей алмағанын ашық 
көрсетуінде болатын.

Егер, Құдай болмысына дәлел келтіру мүмкін болмаса да, Кант 
философиясынан кейін оның Құдай болмысы мен жан туралы 
түжырымдары ақылға қонымды дүние ретінде қабылданды. Кант 
өзінің көзкарастарында Қүдай болмысына келтірілген дәлелдерді 
сынға ала отырып, неоплатоншылдар дамытқан Платон ілімінің 
негізгі ережелерін терістеді.

И.Кант өзіндік көзқарастарын түжырымдай келе, Қүдайды 
аныктаудың трансцендентті дәлелін келтіреді. Трансцендентті 
дегеніміз - адам тәжірибесінен тысқары, адамға еш танылмайтын 
дүниені, қүбылысты айтамыз.

Жак Деррида 1930 жылы Алжир қаласының маңында дүниеге 
келеді. Алжир елі ол кезде Францияның отары еді. Екінші 
дүниежүзілік сотые барысында ол Вишилік Францияның қоластында 
болды. Алжирде антисемиттік заңдар үстемдік еткендіктен, шыккан 
тегі еврей жас Дерриданың білім алуга мүмкіндігі болтан жок.

Толық емес орта білімі бар Деррида 1949 жылы Францияга 
аттанып, Лион каласындаты жогары оку орны - аудармашылар 
окуына түседі де, философияны зерттеуге кіріседі. Оны Жан-Поль 
Сартрдың экзистенциалист философиясы канаттандырды.

Структурализм - XX гасырдың 60-шы жылдары сәнге айналган 
философиялык және әдіснамалық дүниетаным. Бұл - тілді, когамды, 
сондай-ак әртүрлі суретшілер мен жазушылардың еңбектерін зерттеу 
әдісі. Структурализмнің мәні - нақты дүние нәрселерден емес, 
байланыстардан түрады деп карастыру. Структурализм үғымы 
бойынша, біз коршатан дүниенің объектісін көргенде, сезгенде, 
иіскегенде ол туралы ақпарат аламыз, ягни оны кабылдаймыз. 
Ақпараттың алынуына нақты дүниенің өз ішіндегі қым-куыт
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байланыстарды бірыңғай жүйеге, кандай да бір байланыстардың түтас 
жиынтығына жинауы себеп болып отырған жок - ол байланыстарды 
адамдар көбінесе білмейді де, аңғармайды да.

Дерриданың айтуынша Сократ философияның ойлау мен 
адамдардың арасындағы көзбе-көз кездесулерде туындайтынын алға 
тарта отырып, ойларын жазудан бас тартты; осы себептен де Платон 
еңбектерін диалог түрінде жазды. Аристотель адамның зердесіндегі 
ойлардың накты дүниедегі заттармен тікелей байланысты екенін 
айтты. Сөйлеу - адамның өз сұхбаттасының идеясынан 
алыстағанының белгісі; жазу - адамның ойдан бұрынғыдан бетер 
алыстап, заттарға тікелей бет бұрғанының белгісі. Дінбасылар мен 
хатшылар өз биліктеріне қарапайым адамдардың есебінен ие болды, 
өйткені олар жазудың көмегімен зандарды, жазбалар мен тілді 
кадағалады. Осылайша олар ашык өтірікке, жалғандыкка дейін жетті. 
Кейінгі замандардағы ойшылдар оку мен жазуды үйрету - 
бостандыкка жету формасы, өз тағдырын баскаруды өз колына алу 
тәсілі деп пайымдады.

Қазіргі адамдар бір нәрсені білдіретін сөз жок болса, демек, ол 
нәрсе мүлде жоқ деп санайды. Сөз - зат кандай болса, дәл сондай 
түрде қабылдау үшін кажет күрал. Тілді меңгеру - затты кадағалау 
деген сөз. Бүдан бөлек, логоцентризм бинарлы карама- 
карсылыктардың біреуін жоғарыр-ак коюға тырысты: жарық - 
қараңғылыктан, дерек - қиялға Караганда маңызды, пісірілген - 
шикіден, ер - әйелден, капиталист - жүмысшыдан жоғары. Деррида 
сөйлеудің жазудан басымдығын терістегенде кандай да бір абсолютті 
үғымын сынады. Сөйлеу де, жазу да - белгілер. Олар пайдалы, себебі 
оларды қайта-қайта колдануға болады; біз ақикат, бастапқы катысуға 
немесе мағынаға ешкашан жакындамаймыз. Яғни тіл - жартылай 
катысу және жартылай катыспау деп корытындылауға болады.

Деррида тіл мәселелерінің шешілмеуінің базистік негізі бар 
екенін атап өтті; бүл жағдай ішінара тілдік бұрмалаудан көрініс 
табады. Түпкі мағынаға біз ешкашан жете алмаймыз.

Деррида барлык тілдік белгісіздіктерді «деконструкциялап», 
бүкіл тіл жүйесінің жұмыс істеу үдерісіне тән шешілмес касиетін 
анықтады. Дерриданың еңбектері бізге көпке мәлім академиялық 
мағынадағы дәлелдер үсынбайды. Оның ойлары - Платонның, 
Гуссерльдің және Фердинанд де Соссюрдің мәтіндерінде жай ғана 
саяхаттап жүреді. Бүл ретте Жак Дерриданы шешілмес түйіннің өзі 
емес, мәтіннің ішкі айкындылығы әлсіз керінген жерлері 
қызыктырды. Ол Батыстың рационш истік метафизикасычын негізін 
дәл осылай бүзуға болады деп тұжырымдады [2, 107 б.].
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Қазак қоғамында жан, рух мәселесіне калам қозғап, зерттеу 
жүргізген ойшылдардың бірі Шәкәрім Қүдайбердіүлы болды. 
Шәкәрім 1905-1906 жылдары қажыға сапар шегіп, жолай Стамбул 
кітапханаларымен жакынырак танысуды максат түтады. Ойшылдың 
әлемге, жалпы дүниеге, діни мәселелерге деген қатынасында 
кайшылықтар болғанымен, соншалыкты дінге бүтіндей берілген емес, 
соқыр сеніммен емес, көкірек көзімен тануға үмтылған. Шәкәрімнің 
діни үстанымдарынан оның рационализмге, яғни Қүдайды акыл-ой, 
зерде арқылы танып білуге үмтылысын аңғарамыз. Шәкәрімнің 
пайымдауынша жаратылыс бастауы жаратушы әрі ол жалғыз.

Ойшылдың «Үш анык» деп аталатын философиялық тұрғыда 
жазылған ғылыми еңбегінде жан, рух ұғымдарына дәйекті 
түжырымдар келтіреді. Қазак мәдениетінде бүрыннан калыптаскан 
көзқарас - жанның мәңгілігі жөніндегі мәселе. Әл-Фараби, сондай-ак, 
Қожа Ахмет Иассауи, әрі Абай Қүнанбайүлы, кейінгі дәуір өкілі 
Мағжан Жүмабаев, сонымен катар, Шығыстан шықкан ойшылдар 
адамның дүниедегі тіршілік етуі жанның мәңгілігімен өлпіенетіндігін 
түйіндейді. Әлем мен адамзат баласына бағыт беруші, жол көрсетуші, 
мәңгілік пен шексіздіктің кепілі - Нүр. Оны адамның жай ақылымен 
ғана емес, сондай-ақ түпкілікті аңғара отырып, жан дүниесімен 
кабылдауы қажет. Өтпелі өмірден мәңгілікке (фәниден бакиға) көшу 
деп адам жанының Нұрға қосылуын меңзейді. «Жан, - дейді Шәкәрім, 
- менің айтканымдай баста бар болса, түрған денесі орын болуға 
жарамаған соң, денеден шыкканда біржола жоғалып кетпейді. Қүр 
ғана өзгеретін болса, бұрыннан бар жанның жоғалуына түк дәлел жок. 
Олай болса, бір түрге түсіп барлықтың ішінде бар болып жүреді».

Шәкәрім Қүдайбердіүлы өзіне дейінгі калыптаскан рухани 
ұстаздарын ескере отырып, грек, Еуропалық философияның 
дүниетанымын тікелей зерттеп, оларды тек танып біліп кана қоймай, 
өзінің тұшымды түжырымдарын ортаға салды.

Үлттық сана сезімнің қүрылымы - үлттық сана-сезімнің бірлігі, 
ұлттык кұндылықтарға бейімділік, егемендікке үмтылу. Үлттык сана 
белгілі бір кауымдастыкка, ана тіліне деген сүйіспеншілік, үлттык 
мәдениетке, үлттык қүндылыктарға адалдық, үлттык мактаныштың 
саналы сезімдері мен ортақ мүдделер сиякты күрылымдарды 
қамтиды. Бүл күрылымдар үнемі диалектикалық даму үрдісінде. Ана 
тілінің үлт тағдырына деген тигізер әсерін талкылай келе, Ш. 
Айтматов: «Әр үлт үшін ана тілінен артык ұлы дүние жоқ», - деп 
түжырымдады. Шынымен, кай үлт болмасын, ана тілінен артык өзге 
тіл болуы мүмкін емес. Үрпак ретінде ел алдындағы касиетті 
борыштарымыздың бірі - ана тілінің тазалығы мен байлығын сактау. 
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Үлттың өзіндік санасының негізгі қыры өскелең ұрпактың өзіндік 
ұлтгық табиғатының ерекшелігін аңғару.

Қоғамның әлеуметтік-мәдени негіздеріне эсер ететін аукымды 
өзгерістер, жаһандық өзгерістер жағдайында ұлттық сананы қайта 
кұру мэселесі өзекті бола түсуде. Қазакстандықтар үшін, сондай-ақ, 
қазіргі элем үшін, түбегейлі өзгерістерге ұшырап отыратын көптеген 
танымдык және психологиялық проблемалар баршылык.

¥лтты біріктіретін қүрылымдар, яғни коғамдық өмірде 
қалыптасқан жаңа стереотиптер, нормалар мен кұндылықтар күн 
өткен сайын қүлдырап, жаңарып, яғни жаңалары пайда болуда. 
Бүгінгі танда Қазакстанның үлттык санасын түрлендірудің эр түрлі 
аспектілері туралы ауқымды эдебиетгер бар. Осы мэселенің 
теориялық және эмпирикалык бағыттарын зерттейтін отандық 
авторлардың ішінен А.Н.Нысанбаевты, А.К. Абдинаны, 
Р.Қадыржановты, А.Т. Забированы т.б. атауға болады.

Әрине, ұлттық бірегейлікті өзгертудің негізгі бағыттарын 
аныктау әлеуметтік-гуманитарлык білім үшін де, мемлекет үшін 
теориялык және практикалык кызығушылык тудыруда. Қазіргі 
қазакстандық коғамның үлттық санасының құрылымы алуан түрлі эрі 
көп салалы, сондыктан оны зерттеуде көптеген өлшемдер мен 
тәсілдерді ескеру кажет.

Үлттық сана этносаралық жэне үлтаралық катынастар 
қүндылыктарын қамтиды. Үлттык сананың негізгі кұрамдас бөліктері:

- элемді кабылдау жэне оған деген көзкарас;
- үлтты білу;
- олардың үлттық-этникалық қауымдастығының тарихы мен 

мэдениетіне қатынасы;
- баска үлттар мен ұлыстардың өкілдеріне карым-қатынас;
- патриоттык сезім мен патриоттык тұрғыдан өзін-өзі тану;
- үлттык-мемлекеттік кауымдастыктың хабардар болуы. Үлттық 

сананың екі деңгейі бар:
1) карапайым сана - үлттык - этникалык коғамдастық 

өкілдерінің көптеген үрпақтарының табиғи биологиялык жэне 
элеуметтік дамуын синтездеу нэтижесі болып табылатын көп 
деңгейлі, көп кырлы, қайшылыкты жэне үтқыр білім.

Күнделікті сана күрылымына:
адамдардың ұлттық мінезінде көрінетін күнделікті 

қажеттіліктер, кызығушылыктар, күндылыктар жүйесі, көзкарастар, 
сезімдер мен көңіл-күйлер және баскалар;
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- халықтың әлеуметтік жады кодталған және оның кызметінің 
нормасы ретінде үрпактан-ұрпаққа берілетін әдет-ғұрыптар мен 
дәстүрлер;

2) теориялык сана - ұлттың өмір жолы, орны мен мақсаттары 
туралы жалпыланған, ғылыми негізделген, әлеуметтік-саяси 
көзкарастар жүйесі.

Теориялық сана қүрылымы:
- белгілі бір үлттық-этникалық қауымдастык өкілдерінің 

нормалары, қүндылықтары мен мінез-күлқы;
- үлт идеологиясы;
- үлттық идеяны құрайды.
Мазмүны бойынша ұлттык сана әмбебап, әрі үлттың 

диалектикалық бірлігі ретінде әрекет етеді және ұлттың ерекше 
болмысында көрініс табады.

Үлттык сананың негізі - үлттық бірегейлік.
Үлттық сананың негізі дегеніміз - бүл үлттык қауымдастык 

өкілдерінің даму жолы, бүгіні және болашағы туралы, баска 
кауымдастыктар арасындағы орны және олармен карым-катынас 
сипаты туралы накты мазмүнды, деңгей мен ерекшеліктерді 
көрсететін көзкарастар, білім, бағалау, мұраттар жиынтығы. 
Сонымен, ұлттық сана дегеніміз - сол үлтка тән сананың 
элементтерін игеру.

2.2 Болмыс. Онтология және метафизика

Біз «болу», «тіршілік ету» ұғымдарын синоним, яғни ұғымдары 
бір-біріне ұксас, маңызы бірдей атаулар ретінде кабылдаймыз. 
Философия «болу» ұғымын бар болудың дәлелі ретінде ғана емес, 
нақты тіршілік етудің кепілі ретінде карастырады.

Сондықтан, «болу» сөзі философияда жалпы өмір сүрудің терең 
астарын үғындыруға талпынатын ерекше мәнге ие категория.

Болмыс мәселесі туралы ілім онтология (онтос - тіршілік, логос 
- сөз, білім) деп аталады. Онтология терминін алғаш рет 1613 жылы 
неміс философы Р.Гоклениус ұсынады, кейіннен XVIII ғасырдың 1-ші 
жартысында Х.Вольф онтологияны болмыс туралы ілім ретінде 
нактылап, оны «бірінші философия» деп есептеді.

Болмыс категориясы әлемді философиялык түрғыда 
түсіндірудің алғышарты болып табылады. Бүл тұрғыда қоршаған 
әлемнің және адамның өзіндік санасының бар екендігі туралы 
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карастырылады. Бұл жүйелі түрде әлем картинасын қалыптастыруды 
максат етіп кояды.

Шынтуайтына келгенде, жекелеген заттар, процестер, 
құбылыстар туындайды, бірақ жоғалады да, ал тұтас әлем мәңгі бар, 
жоғалмайды әрі сақталып қала бермек. Болмыс үғымы затгардың, 
процестердің нақты айырмашылығынан алшактауы мүмкін, алайда, 
әлем болмысының тұракгылығына, оның мәңгі тіршілігіне кепілдік 
бере алады.

Сонымен, «болу» категориясы барлық заттар мен 
қүбылыстардың негізін күрайтын және олардың өмір сүруіне кепілдік 
беретін нақты әлемді білдіреді. Адам баласы «болу» үғымын 
түсінгендіктен, «бейболмыс», «жоқ» ұғымдарының да болатынын 
ескерді. Бейболмыс категориясы кез келген заттың, дүниенің 
реалдылығын теріске шығарады.

Философияда, сонымен катар, абсолютті болмыс пен 
бейболмысты қолдану мен зерттеу үсынылады. Абсолютті болмысқа 
мәңгілік, шартсыздык, тұрақтылык сиякты касиеттер тән.

Мүндай философиялық түжырымдарға байланысты түрлі 
мәндер қалыптасты: материализмнің дәстүрлі формасында - материя, 
діни философияда - Қүдай, Гегель философиясында - абсолютті идея. 
Абсолютті болмыс бақылауға бағынбайды, адам жасай алатын 
тәжірибеден тысқары жатқан, яғни трансцендентті үғым. Ол танып- 
білуге болатын әлемнің іргетасы ретінде бой көрсетеді.

Болмыс туралы сауал философиялык сүрактармен катар дүниеге 
келді, тарихи тұрғыдан алғанда, болмыс әлемді мифологиядан 
түсінуден философиялык дүниетанымға бетбүрыс кезеңімен тұспа- 
түс келеді.

Адамның дүниеге деген қатынасында кандай қүндылык жатса 
да, оның негізінде - болмыс категориясы жатыр. Қай күбылысты 
алый карасак та, оның болу жолы, тәсілі оның негізін күрайтыны 
белгілі. «Болу» әдістері мен сан түрлі күндылыктардың барлығы 
дерлік негізінен жалпыға ортак болуы тиіс. Болмыстың 
формаларының барлығына ортак жалпы ерекшелік - болу. Болмыс - 
адам санасынан тыс өмір сүретін дүниелерді, яғни материяны, 
адамдардың материалдық өмірінің табиғатын анықтайтын 
философиялык категория.

Жалпы, философия тарихына коз жүгіртетін болсак, дүниенің 
пайда болуы мен қүрылысы турасында онтологиялык, алгашкы мэн 
жөніндегі сұрак философия қалыптасканнан бері жалғасын табуда. 
Сонау ерте заманнан күні бүгінге дейін болмыс мәселесі төңірегінде 
калыптаскан ой-тұжырымдарға токталуды жөн санадык. Философия 
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тарихында болмыс терминін алғаш рет ерте грек ойшылы Парменид 
енгізді. Ойшылдың пайымдауынша, нақты болмыс дегеніміз «мәңгі 
бар нәрсе» дей отырып, дүниені қозғалмайтын, біртүтас, шар түрінде 
сипаттады. Дүниенің бастамасы ретінде екі субстанцияны көрсетті, 
олар от, жарық және түн, қараңғылық. Ал болмыс мәңгі, біртұтас әрі 
бөлшектенбейді, демек ол туралы ой да біртұтас. Нақты болмыс - 
ақыл-ой аркылы танылып қабылданады. Ой дәйектілік пен 
күмәнсіздікті негіздей отырып, адамға сенімділік бермек.

«Парменидтің «болмыс» категориясы адамдардың күнделікті, 
практикалық өмірінде жүзеге асырылып отыратын накты іс - 
әрекеттері мен ойларының философиялык тұрғыда түсіндірілуі ғана 
емес, сонымен катар, ол батыстык адамға тән дүниетанымдық және 
аксиологиялык принциптерден де бүрын оның накты өмірлік 
кажеттіліктерін бейнелейтін накты да айкын экзистенциалдык 
негіздер болып табылады. «Ештеңеден еш нәрсе туындамайды» деген 
кағидаға сай, әркилы пікірдегі ойшылдар әлем әркашан тіршілік етуге 
тиіс болған деген корытындыға келді. Парменидтің «болмыстың 
басталуы мен аяқталуы жок» деген түжырымдамасы түбегейлі үлгіге 
айналды. Болмыс шексіз ғана емес, ол өзгеріссіз («түбегейлі 
тиянакты»), ол уакыт ағымына (болып жатқанның бәрі казір болып 
жатыр және оның өткені мен болашағы жоқ) тәуелді емес. Өткеннің 
осы шақтың және болашактың арасын не боле алады? Егер ол кандай 
да бір тіршілік иесі болмаса, онда уақыттың болуы-шынайылык емес, 
ал егер тіршілік иесі болса, онда мүның бәрі - болмыстың бір бөлшегі 
деген сөз. Өткен шақ, осы шақ және келер шақтың бәрі де - болмыс» 
[1,262 б.].

Зенон (6-з.д. 490-430 жж.) - «антикалық дәуірдегі Элей 
мектебінің өкілі. Философияда алғаш рет диалог формасын үсынып, 
колданған ойшыл. Қозғалыс ұғымын зерттей отырып, онын 
диалектикалык табиғаты туралы пікірлерді өзгеше, яғни теріс 
формада колдана білді. Зенон үшін болмыста кайшылык жок, 
сондықтан кайшылыкты болмыс - жалған (елее) болмыс. Зенон 
философия тарихында «Ахилл жэне тасбака», «Жебе» т.б. 
апорияларымен белгілі. Апория (гр. «арогіа» - тығырыққа тірелу, 
шарасыздык) - ежелгі грек философиясында шешілуі қиын мәселені 
білдіретін үғым. Апория заттың өзінде немесе ол туралы үғымдағы 
карама-кайшылыктың негізінде пайда болады. Зенонның козғалыстың 
мүмкін еместігі туралы пайымдауларын апория деп атайды. Зенон 
апорияларының мәні мынадай: белгілі кашықтыктан өту үшін оның 
жартысын жүріп өту керек; жартысын жүріп өту үшін осы жартының 
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жартысын жүріп өту керек, сөйтіп осылай кете береді. Бұдан 
шығатын қорытынды: қозғалыстың басталуы мүмкін емес» [6, 18 6.].

Парменид дүниесіндегі «болмыс» категориясы философияның 
ең негізгі үғымы ретінде ғана қалып қоймай, метафизикалық 
мәселелерді зерделеуге, яғни адамға да, адамзатқа да бағынбайтын 
материалдық емес болмыс туралы, табиғи мәндердің идеалдык 
себептері туралы және өмірде бар дүниелер туралы айтуға мүмкіндік 
беретін ілімге жол ашатын ұғым ретінде калыптасты.

Метафизика-болмысты бар болу түрғысынан зерттеу; бар 
нәрсенің мәні туралы пайымдаулар; алғашқы себептер мен 
принциптерді зерделеу; бізді қоршаған нақты дүниені рационалды 
тану; адамды коршаған заттар, олардың теңдігі мен мәні туралы 
рационалды білім [7, 24 б.]. Метафизиканың басты такырыбы - 
онтология, яғни болмысты зерттеу. Метафизикалык ой дегеніміз - 
ойлау, оның тұжырымдамасымен бірге түтасымен катар, ол туралы 
ойлану және адамның өзі туралы білуі. 
Метафизиканы түсіндіру философияны түсінумен, оның мәдениеті 
мен пәнінің динамикасымен тығыз байланысты. Философиялық ой 
тарихында метафизика үғымы көбінесе философияның синонимі 
ретінде әрекет етті, өйткені метафизика барлык философияның 
орталык доктринасы болып табылады, онда әлемде адамның өмір 
сүруіне қатысты іргелі ірі сұрақтар койылады. «Метафизика» 
терминін алғаш рет Родос Андроник (б.з.д. I ғ.) Аристотельдің 
шығармаларын жүйелеу барысында үсынған, ол физикадан кейін 
түруды жөн санаған. «Метафизика» сөзінің этимологиясы (шығу тегі) 
«физикадан кейінгі» дегенді білдіреді. Аристотель шығармаларының 
ішінде түтас әлем және барлык тіршіліктің болмысы жайлы сүрақтар 
қойылды. Бүл трактаттар ішінара «физика» пәні бойынша белгілі 
дәрістер жинағы сиякты сұрактарды қамтыды, бірақ сонымен бірге 
«бірінші философияда» Аристотель неғүрлым іргелі және жалпылама 
дүние туралы қарастырғаны анық болды. Сондықтан оны жай 
физиканың қүрамына енгізуге болмайды, оны физикадан кейін 
(грекше «мета») орналастыру керек болды. Кейде бүл ұғым баскаша 
сипатта да кездеседі: элем туралы зерттеулерді жүзеге асыру әдісі 
ретінде де колданыла береді, бүл тұрғыда ол диалектикаға карсы.

Философия тарихындағы энциклопедист ғалымдар Платон мен 
Аристотель болмыс, субстанция (алғашкы бастама) үғымдарын 
аныктауға талпынды. Платон өз философиялық жүйесін 
калыптастырған алғашқы ойшыл болды. Платон шамамен б.д.д. 427 
ж. Афины маңында, аксүйектер отбасында дүниеге келді. Ол 
философияның метафизика, эпистемология жэне саясат философиясы 
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бөлімдеріне елеулі үлес косты. Осы салалардың бәрінде Платонға 
Сократтың ілімі қатты ықпал етті [6, 262 б.]. Платон Сократтың 
шәкірті, объективті идеализм бағытының негізін салушы, үстазы, 
рухани пірі Сократ екеуінің арасындағы сұкбат ретінде жазылған 30- 
дан астам философиялык трактаттарды жазушы. Платон сол 
заманның материалистік үстанымдарымен күресе отырып, әлемді 
идеалистік түрғыда кабылдады.

Платон объективті идеализм бағытын калыптастыра отырып, 
оны жүйеледі. Сезімдер аркылы танылатын «заттар дүниесі» мен 
«идеялар дүниесін» бір-бірінен бөліп карастырды. Идеялар 
объективті түрғыда тәуелсіз өмір сүруге кабілетті. «Заттар дүниесін» 
көлеңкелер дүниесі деп атай отырып, кез келген заттар деп 
идеялардың көшірмелерін, көлеңкелерін ғана айта аламыз деді. Ал, 
идеялар деп мәңгі өмір сүруге кабілетті барлык сезілетін заттар 
дүниесін айтты.

Адам рухы әу бастан-ақ тәннен тәуелсіз идеялар әлемінде 
ғүмыр кешеді. Материялдық нәрсе іспеттес емес, керісінше мәңгі. 
Жан адам бойында уақытша түрақтап, уақыты келгенде тәннен 
бөлініп шығып, түрақты мәңгі мекеніне оралып отырады. Платон 
өзінің «идеялар әлемін» «Эйдос» түрғысынан түжырымдайды.

Платонның пайымдауынша, шынайы реалды болмыс - акылмен 
ғана танып-білуге болатын денесіз (материалды емес) идеялар 
дүниесі. Платон түсінігіндегі болмыс Парменид түжырымдағандай 
біртүтас емес, керісінше, өздеріне ғана тән идеялары бар рухани, 
көпшілікке тән болмыс. Идеялардың барлығы өз алдына мәңгі әрі 
өзгермейді, ол өз-өзіне ғана тән. Идеялардың саны көп, бірак шексіз 
емес. Идеялар мәңгі өмір сүретін әлемді «Эйдос» деп атайды. Идеялар 
бір-біріне тек карым-катынас барысында ғана емес, сонымен катар 
біріне-бірі бағынышты, яғни, барлык идеялар белгілі бір ортак идеяға 
тәуелді катынастарда болмак. Платон әлеуметтік тектік бөлінісін 
азаматтардың бірлескен түрғылыкты жері бойынша мемлекеттің 
түрактылығының алғышарты деп түжырымдады. Төменгіден жоғары 
текке өз бетінше өтуіне жол берілмейтінін, әрі бүл ірі қылмыс деп 
санады, себебі әрбір адам өзіне табиғатынан белгіленген жолмен 
жүруі шарт. Тек өз ісімен айналысу, өз жолымен жүру және 
өзгелердің өміріне араласпау - әділдік деп есептеді. Әділдіктің Платон 
бекіткен үстанымы әлеуметтік теңсіздікті, адамдардың тумысынан 
мандайына жазылған жазмышын мойындауын жариялайды.

Платон рухани дүниенің жеке идеялары туралы ой өрбіткенде, 
көбіне «эйдос» үғымын алға тартады. Грекше идея да, эйдос та бір- 
біріне үксас мағынада: түр, форма (пішін), сүлба, т.б. Эйдос сезімдік 
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заттар үшін бір уакытта уәж, нәрселердің туындау пішініне қалпы, 
нәрселердің бастапкы бейнесін көрсететін түсінік ретіндегі 
жүмыстарды жасайды екен.

Платон түсінігіндегі материалды дене - өзгермелі, уакытша, ал 
идеялар элемі өзгермейді, демек мәңгі. Заттар әлемінің өзгермелілігін 
түсіндіру үшін Платон «хора» (материя) үғымын колданды.

«Хора» яғни материалды әлем кез келген пішінді қабылдап, 
түрленетін материя болуға кабілетті дүние. Платонның материясын 
танып-білуге болмайды, ол - бейболмыс. Материя өзгеру, жалкы, 
затқа айналу, дүниеге келу мен өлу сияқты қүбылыстардың кайнар 
көзі.

Аристотель (б.з.д. 384-322 жж.) - «коне грек ойшылы, қисынды 
ой (логика), эрі тағы да біркатар ғылыми салаларды негіздеуші, 
элемнің бірінші ұстазы дэрежесіндегі түлға. Стагир атты Франция 
жеріндегі елді мекенде өмірге келіп, тэрбиесі Платон мектебінде өтеді 
(Афина қаласы). Платон іліміндегі денесіз форма туралы (Эйдос- 
идеялар әлемі) көзкарасын сынға алғанымен, «идеалистік жэне 
материалистік» үстанымның ара-жігін толығымен терістей алмады. 
Аристотель пайымдауынша, рух пен тэн біртұгас, демек тэн өлсе жан 
да жойылады. Афина каласының маңайында 335 жылы өзінің Ликей 
деп аталатын мектебін ашады. Ол философиялык ілімнің 3 саласын 
жіктеп көрсетеді, бүлар: 1) теория деңгейіндегі бөлімі. Бүл 
болмыстың пайда болу кезендері, себептері мен субстанциясы 
(түпнегіз) жөніндегі бөлім; 2) тэжірибелік деңгейдегі бөлімі. Бүл адам 
баласының кам-карекеті жөнінде; 3) поэтикалық бөлімі бүл 
праксиологиялык яғни, адамның шығармашылығы турасындағы 
мэселені карастыратын бөлім. Жалпы алғанда, ғылымдардың зерттеу 
нысандары бүл адам баласының қабілеті, өрісі жетерлік дүниелер 
ғана. Қозғалысқа кабілетті дүниелердің барлығының себебі бар. Ол 
себеп «өзі козғалмайтын, бірак өзгені козғалту кабілетіне ие - Құдай 
деп түжырымдады» [6, 20 б.].

Ертедегі грек мэдениетіндегі даналык ғарыштың шынайы 
бейнесін ой елегінен өткізіп, үйлесімді түрде токуға үмтылған. 
Платонның шэкірті Аристотельдің, кейінірек метафизика деп аталған 
«алғашқы философиясы», адам өмірінің максаты жэне лэззат көзі 
болып табылатын өзгеше болмысты зерттеуге үмтылды. Шын 
мәнінде, антикалық метафизика, жоғары сезімге ие қағидаларды 
немесе болмыстың бастамасын (архе) іздей отырып, жалпы 
метафизиканың үлгісі болды. Батыс Еуропа философиясының кейінгі 
дамуында философиялык білім жүйесіндегі метафизиканың мәртебесі 
де, бағалауы да өзгереді, оның кейбір жаңа маңызды жактары пайда 
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болды. Ортағасырлық философияда метафизика жоғары зердеге 
бағынышты болумен катар, болмысты танудың жоғарғы формасы 
ретінде бой көрсетті. Атакты ортағасырлык теолог Акуиналык Томас 
алғашқы философияны, метафизика мен теологияны (құдай туралы 
ілім) біріктіруге тырысты. Философия бүл алғашқы себепті тану, яғни 
Құдайды жаратушы ретінде танып білу. Томастың бұл ұстанымына 
эсер еткен Аристотельдің метафизикалык жазбаларындағы 
философия мен теологияның өзіндік байланысының баяндалуы. 
Аристотельдің философиясы тіршіліктің мэні мен табиғаты туралы 
мэселені, сонымен бірге, тіршілік туралы мэселені көтере отырып, ең 
алғашкы және соңғы деп санайды. Аристотель кұдайдың мағынасын 
«алғашкы» деп атайды, жаратушы немесе жеке Құдай емес, Логос 
мағынасында қолданады. Нэтижесінде алғашкы философия, 
метафизика жэне теологияның бірігуі аныкталады. Акуиналык Томас 
теологиясындағы метафизика Аристотельдегідей жалпы болмысты 
аныктаушы әдіс ретінде емес, теологияға толыктай бағынатын жэне 
Құдай туралы ілімнің кызметшісі ретінде болмак.

Мұсылман ойшылдары алғашкы бастаманы мұсылмандык 
догматпен - тэухидпен, яғни «Алладан баска Тэңір жок» 
ұстанымымен байланыстырды. Діни ойшылдар мутазилит ретінде 
Қүдайды тэнсіз, формасыз, ешкандай субстанциясыз жаратылыс 
бастауы ретінде кабылдады. Ол эркашан бар жэне алғашкы жаратушы 
бастаушы.

Араб ойшылы эл-Кинди (шамамен 800-870 ж.ж.) антикалык 
философияда қалыптаскан пікірлерге сүйене отырып, алғашкы 
бастама жөнінде өзіндік ¥станымын өрбітті. Әл-Кинди 
дүниетанымындағы алғашкы бастама теологиялык сипатка ие Қүдай 
болмысы болды. Қүдайды барлык кағидалардың бастаушысы, мәңгі 
эрі бірегей акикат деп атады. Ол бэрінен бұрын бар болған, басы да 
соңы да, баламасы жок мән. Оның формасы да материалды касиеті де 
жоқ.

Болмыс мәселесін адамның тіршілік ету қасиетімен 
байланыстыра отырып зерттеген философтардың бірі XX г. Мартин 
Хайдеггер (1883 - 1976 жж.) болды. Экзистенциалист-философ 
ретінде М.Хайдеггер бар ғүмырын болмыс ұғымына академиялык 
аныктама беруге сари етті. 1927 ж. болмыстың тіршілік етуі 
жайындагы «Болмыс пен уакыт» атты еңбегін жариялады.

М.Хайдеггер философиясында болмыс мэселесі философиялык 
анализдің нысанына айналды. Себебі, батыс философиясындагы 
метафизикада болмыс мэселесі Хайдеггерге дейін накты болмыс 
нысанына айналган емес, оның үстіне метафизика тек бар дүниелерді 
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зерттеумен ғана шектелген болатын. Хайдеггер тек бар дүниелерді 
ғана зерттеулермен шектемей, бар бола білу жөніндегі көзқарасын 
үсынды. «Бар болу» - «da sein» - өзін-өзі проблемаға айналдыра 
алатын, өз болмысына өзі катынас жасай алатын адам. Тек адам ғана 
«da sein» сатысына жете алады. Ол үшін өз-өзіне сұрақ, талап коя 
білуі кажет. Өзіне сүрак коя білу кабілеті өз акикатына карай жолға 
шығуды білдіреді. Адам бар болу үшін, тіршілік ету кабілетін түсіну- 
түсіндіру үшін бірнеше жағдайларды: уакыт, үят, соңғы кадамға бара 
білу, камкорлык іспеттес ұғымдарды түсініп, игеруі тиіс. Уакыт - 
адам болмысының негізі. Уақытсыз болмыс қалыптаспайды, 
танылмайды да. ¥ят — экзистенциалдық категория. ¥ят - болмыстың 
көріну формасы, егер үят болса, демек болмысы калыптасқан деп айта 
аламыз. Себебі, үят адамды өз-өзіне шакырады. Адам дүниеге 
алданғанда күнә, қателіктерге тап болады, сол кезде адамды ой 
түкпірінен үят шақырады. Соңғы кадамға бара білу - адам 
тіршілігінің бір себебі, шарты. Бүл мүмкіндігіңнің шегінде жұмыс 
жасай білсеңіз, өзіндік болмысыңды қалыптастырғаның дегенді 
аңғартады. Қазак дүниетанымында мүндайда «болсаң от бол, 
болмасаң жоқ бол» дейді. Қамқорлық - адамның өз-өзіне кам, жағдай 
жасауы. «Атың барда желіп жүріп жер таны, асың барда, беріп жүріп 
ел таны» кағидасын үстана отырып, адамның өзіндік болмысын 
калыптастыратын метафизикалык күй.

Жалпы, экзистенциалдық философияда болмыс үғымы барлык 
тіршілікке қатысты категория емес. Әдетте, экзистенциалдық 
үстаным болмыс үғымын трансцендентті бастамамен (Қүдай), 
коғамның және жекелеген адамның өмір сүруімен байланыстырады.

Болмыс категориясының тарихи эволюциясы және оның 
түсіндірмесі барлык философиялык ойдың дамуының негізгі 
кезендерін, оның табиғатты зерттеуден адамның өмір сүруінің әр 
түрлі жолдарындағы зерттеуіне дейінгі козғалысын көрсетеді. Бүл 
уақыт өте келе болмыстың негізгі формаларын анықтап алуға 
мүмкіндік берді. Атап айтканда:

1. Адам болмысы;
2. Заттар болмысы;
3. Әлеуметтік (қоғамдык) болмыс;
4. Рухани болмыс.
Материя дегеніміз адам санасынан тыс әрі тәуелсіз ғұмыр 

кешетін, сондай-ақ, адам санасында бейнелеуге болатын реалды 
дүние. Материалистер үшін Материя әлемдегі сан алуан объектілер 
мен түрлі формалардың түпнегізі екендігі баршамызға белгілі.
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Материяның ең негізгі атрибуты - козғалыс, қозғалыссыз 
материя, материясыз қозғалыс жок. Қозғалысты кез келген өзгеріс деп 
түсіндіруге болады, ол материяның сыртқы емес, керісінше, ішкі 
касиеті, ажырамас бөлігі, ол объективті, мәңгі әрі абсолютті. 
Қозғалыстың механикалық, физикалык, химиялық, биологиялык және 
әлеуметтік түрлері бар. Сондай-ак, кеңістік және уакыт - материяның 
маңызды атрибуттары. Кеңістік - материя болмысының объективті, 
жалпы, заңды формасы, ол әр түрлі жүйелердің көлемге ие екендігін, 
өзара орналасқандығын, қүрылымдылығын және бірге өмір 
сүретіндігін сипаттайды. Реалды кеңістік тіршілік етушілерді іс 
жүзінде бөлудің, сонымен катар біріктірудің түракты көрсеткіші. Ол 
үш өлшемді, кез келген кеңістіктік қатынастар үш өлшем- 
координаталар (үзындық, ең, биіктік) аркылы сипатталады.

Әлемнің түп негізі мәселесіне катысты философиялык ілімде 
түрлі көзқарас, үстанымдар өмірге келді, бүлар: «монизм», 
«дуализм», «деизм».

Монизм дегеніміз әлемнің түп негізі ретінде бір ғана 
субстанцияны көрсететін философиялык пікір. Мысалы, идеалистер 
ұстанымында түп негіз - рух, сана, идея. Дүниенің негізі екі 
субстанциядан кұралған, екеуі бір-біріне тәуелді деп түжырымдайтын 
пікірді дуализм деп атайды. Әлемді Қүдай жаратып, бірак, адамзат 
баласының іс-әрекетіне, әлеуметтік өмірге араласпайды деп 
пайымдайтын деизм бағытын үстанған XVII ғасыр ойшылы Чербери 
болған еді.

Деистік үстаным Абай Қүнанбаевтың дүниетанымында айқын 
сезіледі. Жаратушы, Дүние, Адам - осы үш категория Абайдың 
онтологиялық философиясының негізін калайды.

«Алланың өзі де рас, сөзі де рас,
Рас сөз ешуакытта жалған болмас.
Көп кітап келді Алладан, оның төрті
Алланы танытуға сөз айырмас...
Замана, шаруа, мінез күнде өзгерді,
Оларға кез-кезімен нәби келді.
Қағида шариғаты өзгерсе де,
Тағриф алла еш жерде өзгермеді»,- деп [8, 178 б.], Тәңірдің 

абсолютті мәңгілігін айқындай келе:
«...Махаббатпен жараткан адамзатты,
Сен де сүй ол алланы жаннан тәтті.
Адамзаттың бәрін сүй бауырым деп,
Және хак жолы осы деп әділетті» [8, 178 б.] - деп деистік 

түрғыда корытындылайды. Абайдың пайымдауынша, Жаратканның 
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тудырған осы дүниенің темірқазығы - адам. Ендеше, «Адам бол!» 
атты қағидасын үсынады.

Әлемнің онтологиялық анализін жасау философиялык 
категориялардың жүйесі көмегімен жасалады, бірақ негізгі екі үғым, 
яғни болмыс және бейболмыс үғымдары арқылы ғана жүзеге аспак. 
Философияда маңызды рөл атқаратын бүл категориялар адамның өзі 
өмір сүретін әлемнің реалды түрде өмір сүретіндігін, сондай-ак оның 
тек адам үшін жаралғандығын айкындайды. Сондықтан, болмыс 
үғымын бар дүниенің бәрін камтитын шындық ретінде аныктауға 
болады.

2.3 Таным және шығармашылык

Адамзат тарихы даму тенденциясына ие. Бүл адамның жаңа 
білімдерді игеруге деген күштарлық, қызығушылык, рухани жетілуге 
деген сүраныстарынан келіп туындайды. Таным теориясы туралы 
алғашқылардың брі болып зерттеу жүргізген Платон болды. Таным 
бүл элем туралы шынайы білім алуға бағытталған адамның 
шығармашылык әрекеті.

Таным мәселесі - философиядағы маңызды сүрактардың бірі. 
Әлемді қалай танып-білуге болады? Жалпы, танып-білуге бола ма? 
Ақиқат дегеніміз не? Бүл сауалдар әу бастан даналыкка деген 
күштарлықтан туындаған әрі өз мәнін күні бүгінге дейін жойған емес.

Бүл сүрактар философиялык сипатқа ие, өйткені олар жалпы 
түрде беріледі (әлемге бағытталған) және адамдардың санасында 
үнемі кездесіп отыратын мәселелердің жалпыланған түжырымы ғана. 
Таным теориясын философияның бір саласы ретінде анықтауға 
болады, онда танымның табиғаты, оның мүмкіндіктері мен 
шекаралары, танымның шындыққа катынасы, таным обьектісі 
зерттеледі, білімнің сенімділігі мен акиқаттығы ушін жағдайлар 
ашылады.

Барлық баска әрекеттер сияқты, танымның да өзіндік күрылымы 
бар:

Субъект - білім алуға бағытталған әрекеттерді жүзеге асырушы 
адам. Мысалы Сіз осы туындыны оқып отырсыз. Сіздің әрекетіңіз осы 
туындыны зерттеп, танып-білу. Демек, бүл түрғыда Сіз субъектісіз.

Объект — адам зерттеуге, тануға үмтылған дүние, яғни адамның 
танымдык әрекетінің нысаны. Мотивтер - қарапайым сөзбен айтқанда, 
біздің бір нәрсені жүзеге асыруымыз. Бүл түрғыда практикалык және 
теориялык себептерді, кызығушылыктарды айтуға болады.
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Танымның мақсаты - әлем туралы шынайы, сенімді білім алу, 
акиқатка қол жеткізу. Нәтиже - бұл объект немесе қүбылыстар туралы 
толыкканды білім, яғни табылған ақикаттын нак өзі. Кейде нәтиже 
алу ойламаған, жоспарланбаған жағдайда болады. Мысалы, бала 
шынымен ойнап, оны сындырып алса, ол әйнектің өте нәзік екенін 
және оны ұқыпты ұстау керектігін аңғарады. Таным барлык баска 
әрекеттердің элементі болып табылады деген корытынды жасауға 
болады.

Философияның таным туралы зерттейтін бөлімін гносеология 
(эпистемология) деп атайды. Гносеология адамның дүниені білу 
мүмкіндіктерін, танымдык іс-әрекеттің құрылымын, шындыкка 
катынасындағы білім формаларын, ақикат пен нақты білімнің 
өлшемдерін, оның табиғаты мен шекараларын зерттейтін 
философияның бір саласы. Таным процесінің зандылыктарын зерттеу 
таным теориясы деп аталады. Философияның негізгі мәселесін акикат 
не жалған деп шешуге байланысты бір-біріне карама-карсы таным 
теориялары (материализм, идеализм) калыптаскан болатын. Сондай- 
ақ, дүниенің танымдылығын терістейтін «агностицизм» деп аталатын 
бағыттың дүниеге келуі ағылшын жаратылыстанушысы Гексли 
есімімен байланысты. Гностикалык ағым дүниенің танымдылығын 
растайтын ағым.

Эпистемологияның негізін салушының рөліне Парменид 
үміткер бола алады: ол жок дегенде, біліммен сенім арасындағы 
жүйелі айырмашылыкты көрсетіп кетті. Оның атақты поэмасының 
басында әйел-кұдай оған «барлык нәрсені-анык акикатты да, 
пенделердің сенімсіз ойларын да окып-тани аласың» деп уәде береді. 
Поэма екі бөлімнен түрады: шындык жолы және алдамшы көзкарас 
жолы.

Протогор үшін қандай да болсын шынайылык шартты, ол - 
карапайым желді сезу сиякты субъективті мәселеге ғана катысты 
шындық емес. Бүл тезис үшін ол, біздің білуімізше, ешқандай дәлел 
келтірмеді, сезім кабылдауы мен сенім арасындағы карапайым 
аналогиялар әр «ия» деген дәйекке лайық «қарсы» дәйегін келтіруге 
жағдай жасады. Протогорды кейде скептик ретінде сипаттайды. Бір 
жағынан, бүл-түсініксіз сипаттау. Скептиктер - «піындыкты табу 
киын, тіпті мүмкін емес» деп білетін адамдар. Протогор үшін бәрі оп- 
оңай, сіз тек бір сенім калыптастыруыңыз керек, сосын ол шындык 
болып шыға келеді. Алайда, Демокрит тұрғысынан алғанда, 
шынайылыктың әмбебеп, объективті түжырымдамасын 
шарттылыкпен ауыстыру-скептизмнің өте терең формасы болмак. 
Іздеуге түрарлык нағыз шындыктың түрі релятивистер үшін табылуы
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мүмкін емес, өйткені ол жоқ. Алайда, Демокритгің өзі скептицизмді 
теріске шығаруда өте қатаң ұстанымда болған жоқ. Ол білімнің екі 
түрі болады деген, бірі - сезім арқылы, екіншісі - зерде арқылы 
танылады. Тек зияткерлік білім ғана-заңды білім, бес сезім білімнің 
тек жалған түрін береді [9, 197-198 бб.].

Платонның пікірінше, білімнің екі деңгейі бар: сезімдік және 
рационалды. Бұл, айналамыздағы әлемді зерттеген кезде, біз оның 
бейнелерін ойдың көмегімен түсінеміз немесе оны сезім мүшелері 
аркылы түйсінеміз.

Сезімдік таным: сезім мүшелері яғни көру, есту, тітіркену, 
тындау, иіс сезу кабілеттері аркылы танып білу.

Рационалды таным: тек адамға ғана тән ой-зерденің кызметі 
нәтижесінде танылатын шындык.

Платонның ойынша, адамның білімі өмір бойы үңгірге 
шегенделген, тек кана оның сыртындағы козғалған куыршактардың 
үңгір алдындағы оттың жарығынан кабырғаға түскен көлеңкелерден 
ғана көрген адамның білгені сиякты. Тек математик пен философ кана 
сол үңгірден шынайы дүниенің күндізгі жарығына қашып шыға алады 
[9,210 6.].

Әдетте, тапкыр да дәлелді, мазмүны халықка таныс терең ойлы, 
көркем тілді сөздер ғана тыңдаушысын үйытады, даналыктың негізін 
қүрайды. Осындай дана сөздер өздерінің мәні мен маңызын, 
күндылығын жоймай, үлттық рухани мәдениетіміздің саркылмас 
кайнар бүлағы іспеттес. Бүған дәлел осыдан екі жарым мың жыл 
шамасында бүрын өмір сүрген, грек философиясында скифтердің 
ойлау жүйесіне өшпес із калдырған скифтік Анахарсисті (Анарыс) 
айтуға болады. Себебі халқымыз даналыктың түп-төркінін, шығу 
тарихын, сондай-ак казақ шешендік өнерінің негізін салушылардың 
байырғы өкілдерінің болмыс-бітімін аныктау ісінде дала данышпаны 
Анахарсистен калган даналық сөздер, толғамдарының маңызы, 
мазмұны, мәні өте жоғары. Оның өмір тарихы, философиялык 
накылдары, данышпандық сөздері туралы тарихта грек 
философтарынан қалған біраз деректер, мәліметтер баршылық. 
Данышпан философ, ділмар, әрі шешен Анакарыс даналық ілімімен 
ерте дүние тарихының өзінде-ак «жеті ғүламаның бірі» ретінде аты 
аңызға айналған. «Өнерге, әсіресе сөз өнеріне ерекше күмартып, 
билердің шешендік келесіне катысып, тындап, өзі де билік айтып ер 
жеткен. Әскери тағылым алған. Жорык басы болған. Скифтердің 
әдет-ғүрпын өте жетік білген...» деп жазады Т.Жүртбаев «Дулыға: 
Көне түркі батырлары туралы тарихи әфсаналар» деген 
шығармасында [10, 141 б.].
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¥лы бабамыздан қалған данышпандық канатты сөздің бірі: 
«Баска пәле - тілден». Данышпандықтан туған түрлаулы түжырым, 
өнегелі де ғибратты сөз. Нақты сөзге айналған философиялык ой- 
түсініктің негізгі мазмұны сөз өнері, тіл өнерінің кадірін, 
құдіреттілігін түсіне білуде жатыр. Бүдан түйіндейтініміз, кемеңгер 
ойыңды халқыңа жеткізе айтар тілің болмаса білгеніңнен не пайда. 
Қазақтың сөзге көсем, ділмар билері мен шешендері сияқты 
Анахарсис те сөздің қадір-касиетін ондағы ой-пікірдің қадір- 
қасиетімен өлшеген. Данышпанның танымында сөз өз бетімен 
күрылып жақсы да, жаман да бола алмайды: «Ой, ойдың жүйесі 
жаман болса, оны жеткізіп түратын сөз де жаксы емес, егер сөз 
жүйесіндегі ой жақсы болса, онда сөздің өзі де жаксы. Сүлу айтылған 
сөздің мәні мен мағынасы таяз болса, бүл - ақылдың, ойдың 
мешеулігінің белгісі, ал сөздің мәні мен мағынасы терең келіп, оның 
айтылу реті бүзылып жатса, бүл - шешеннің сөйлеу өнеріне тән 
кемшілік» [11, 46-47 бб. ]. Бүл жерде ғүлама аз сөзге көп мағына 
берген, әрі әрбір сөздің мағынасының аясын кеңейте білген 
ділмарлығы да ерекше дараланып түр. Ендеше алдында атап 
кеткеніміздей, қазақ сөз өнерінің түп-төркіні, ежелгі тарихы жайлы 
сөз қозғағанда дала данышпаны, үлы ғүлама Анахарсистің 
данышпандык сөздері мен толғамдарының өзіндік орыны ерекше 
екеніне баса назар аударуымыз керек.

Таным үрдісін жүзеге асыруды зерттеу нәтижесінде жаңа дәуір 
философиясында эмпирзим және рационализм деп аталатын бағыттар 
қалыптасты.

Рене Декарт (1596 - 1650 жж.) - француз философы. Теңдессіз 
математик түрғысында танымал болған Р. Декарт ғылым қабілетіне 
сүйене отырып, философияның келбетін өзгертуді максат түтты. Р. 
Декарт алгебра, аналитикалық геометрия, механика мәселелерін 
зерттеумен шүғылданады. Еңбектері: «Әдіс туралы ой - толғау» және 
«Алғашқы философиялық толғаныстар». «Толғаныстарында» өзінің 
алдына философияны бүрынғы жүзжылдықта пайда болған 
скептицизм қаупінен азат ету міндетін қойды. Ол үпіін әуелі өзі 
теріске шығарғысы келген скептикалық үстанымды көрсетуге тура 
келді. Алғашқы «Толғаныста» ол Монтеньнің ойларын макүлдайды, 
алайда дәлелдерін өткір де мүкият формада баяндайды [8, 155 б.].

«Cogito» - Декарт эпистемологиясының іргетасы. Сол кезден 
бастап, қазірге дейін сыншылар оның каншалыкты мығым екеніне 
күмәнданумен болды. «Мен ойлаймын, демек, өмір сүремін» 
түжырымының негізді дәйек екені шүбәсіз, оның дүрыстығы ақылмен 
бір шолғанда-ак кабылданады.
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Төмендегі үзінді Р.Декарттың «ой» деген сөзді кез келген 
саналы тәжірибеге колданғандығын өте айқын көрсетеді: «Мен 
түйсіктерге иемін немесе материалдык объектілерді сезімдерім 
аркылы қабылдаймын. Сөйтіп, казір жарықты көріп, шуды естіп 
түрмын, жылуды сезініп отырмын. Бүл объектілер накты өмір сүріп 
отырған жок, себебі үйықтап жатырмын; бірак мен, ең аз дегенде, 
көремін, естимін, жылынамын. Мұның накты өмір сүрмеуі мүмкін 
емес, бүл - менің түйсігім деп дүрыс аталған нәрсе; дәл осылай 
карастырылатын әрі карайғы түйсік-ойдың әрекетінен баска ештеңе 
де емес».

Қарапайым интуициялар ақылдың алдында түрғанда күмән 
тезінен өткізілмейтіндіктен, оларды анықтау үшін ешқандай дәлел 
кажет емес; Декарт «интуиция ақиқатқа жету әдісі ретінде дәлелден 
асып түседі» деп есептеді. Жеке интуициялар мен әлгінде көрсеткен 
айналмалы әдіске ғана күмәндана алады: олар мазмүнын жария етуге 
байланысты қандайда бір күмәндануға жатпайды. Тек жалпы 
принципке және накты қабылдауларға қатысты ғана Қүдіретті 
шындыкка жүгіну кажет. Яғни, Р.Декарттың дәйектенуінде 
айналмалы әдіс жоқ. Алайда, «Толғаныста» акыл өзін аныктау үшін 
қолданылатыны сөзсіз. Бірақ, мүндай айналмалы әдіс міндетті түрде 
болады және ол зиянсыз [9, 165 б.].

Ағылшын философы Давид Юмның (1711-1776 жж.) ойынша, 
субъективтік себептілік өмір сүреді әрі ол сезімдік әсерлер идеяларын 
тудырушы кабілетіне ие. Адамдар күннің күнде үясынан туатынына 
шүбәсіз. Мұндай сенімділіктің негізі тәжірибеде, яғни бүл 
күбылыстың токтаусыз орын алатындығында. Демек, адамның 
тәжірибелік танымының бастамасы теория емес, дағдыланған 
жағдайы - сенім. Д.Юмның рационализмнен бөліп карастыруға 
тырысқан дүниені танып-білуге болмайды деген сыңаржакты 
эмпирикалык агностикалық түжырымы калыптасты. Адамның акыл- 
ойы сезім мүшелері аркылы жүзеге асатын дәрежедегі танымынан 
артык білімдер беруге каукарсыз, себебі, рухани тәжірибесі 
түрғысында алған дүниеден өзгені пайымдауға кабілетсіз.

Давид Юм 1711 жылы атакты Шотланд әулетінің кіші 
тармағында дүниеге келді. Ол жастай жесір калған анасының кенжесі 
болатын, өмірдегі өз жолын ерте таңдауына тура келді. 12-15 жас 
аралығында Эдинбург университетінде әдебиет пен философияны 
окыды, өзі айткандай, екі пәнге де ғашык болды. Содан соң заңгер 
мамандығына дайындалуға үйғарды, бірак кейін бүл ойынан бас 
тартты, себебі, өз сөзімен айтсақ, «философия мен жалпы оқуға 
үмтылыстан басқаның бәрін жек көріп кетті».
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1734 жылдан 1737 жылға дейін ол Анжудағы Ла-Флеште өмір 
сүрді, бүл Р.Декарт иезуиттер колледжінде білім алған жер еді. 
Колледж кітапханасын пайдалана отырып, Д.Юм өзінің алғашқы 
іргелі еңбегін - «Адам табиғаты туралы трактатты» (Treatise of Human 
Nature) жазды. Трактат үш том болып жарияланды, алғашқы екеуі 
1739 жылы, ал үшіншісі 1740 жылы басылды. Еңбектің максаты 
бірінші басылымында баяндалды, ол - пайымдаудьщ эксперимент™ 
әдістерін адамгершілік субъектілеріне енгізу талпынысы еді. Д.Юм 
эксперимент™ әдісті моральдық пәндерге колдана отырып, өзінін 
психология үшін атқарған ісі Ньютонның физикаға сіңірген 
еңбегімен тең деп есептеді. Ол идеялардың арасындағы өзара 
байланыс туралы қорытынды жазып, үсынуды жоспарлады, мүндай 
байланыс денелер арасындағы гравитациялык тартылыстың үлгісі 
болар еді [9, 111-113 бб.].

Ойлау мен елестетуді эмпирикалык түрде салыстырудың шегіне 
жетуі Д.Юм философиясында байқалады. Бірак, Д.Юм оларды 
«идеялар» деп атаудың орнына, кабылдаулардың, әсерлердің және 
идеялардың екі тобын бөліп қарастыра отырып, Дж.Локк пен 
Берклидің теорияларын дамыта түсуге тырысады. «Бәрі сезім мен 
ойлаудың арасындағы айырмашылықты біледі, - дейді Д.Юм. - сезім - 
әсерлерге, түйсіктер мен эмоцияларға катысты мәселе. Ойлау 
идеяларды, мысалы тракттатты окып отырғанда басыңызға келетін 
нәрселерді камтиды» [9, 192 б.].

Таным теориясындағы пайым мен зерденің бір-бірінен алшак 
кеткендігін, ендігі жерде олардың ымыраға келмейтіндігін айкын 
көріп, бүл мәселеге баса назар аударған, классикалык неміс 
философиясының негізін салушы Кант Иммануил (1724-1804 жж.) - 
неміс философы, ғүлама ғалым. Негізгі еңбектері: «Таза акылға сын», 
«Тәжірибелік акылға сын» және «Пайымдау кабілетіне сын» [6, 35 б.].

Неміс ойшылы гносеологиялық сауалға келгенде, адам білімдері 
жиынтығының категорияларының ара-жігін ажырата білген ең соңғы 
әрі аса көрнекті метафизик бола білді. И.Кант дүниетанымындағы 
гносеологиялық мәселелерге токталатын болсак, әлемді екіге бөлуге 
болады, бұлар: «біздік заттар» және «өзіндік зат» дүниесі. «Біздік 
заттар» адам танып-білуге болатын әлем жүйесі, себебі, ол тәжірибеге 
бағынады. Жалпы, И.Канттың пайымдауынша, танып-білудің негізі - 
тәжірибеде. Біз танып-біле алмайтын (тәжірибеге бағынбайтын) 
заттар дүниесі болады, өйткені, сол заттардың ішкі мәні - сол заттың 
өзіне ғана мәлім болмак. И.Кант танымдағы трансцендентті 
(тәжірибеден тыс) күбылыстың кайшылығын сезінуден басталуы 
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кажеттігін көрсетіп, философияда калыптасқан кайшылыктардың ара- 
жігін аша білді.

И.Кант өзіндік санадағы орталық мәселелерді зерттеуді мақсат 
етіп койды. Біз білетін барлық білімдердің түрі пайымдаулар арқылы 
танылмақ. Оның үстіне, барлық пайымдауларды аналитикалык және 
синтетикалық деп бөлді. Аналитикалык пайымдаулар - кез келген 
объект туралы түсініктің қалыптасуы. Аналитикалык пайымдауларды 
толық зерттегенмен, жаңа ақпарат бермейді. Мысалы: барлык 
денелердің созылатыны, өзгеретіні жөнінде жалпылама сипат береді, 
бірақ толықтырушы анықтама бере алмайды. Синтетикалық 
пайымдаулар біздің білімімізді байытады, өрісін кеңейтеді.

И.Кант білімнің екі деңгейін көрсетті: априорлы білім және 
апостериорлы білім. Апостериорлы білім - тәжірибе аркылы жететін 
ақикат, ал априорлы білім - біз тэжірибесіз білетін акикат. Демек, 
тәжірибемізге дейін өзгенің тәжірибесінде анықталған ақикат. Біздін 
барлық біліміміз тэжірибеден басталады деген мәселе бойынша Кант 
Д.Локкпен келіседі, алайда, барлык ақиқат білім тәжірибеден кейін 
ғана калыптасады деген түжырымды қүптамады.

Эмпиризмге карсы бола түра, И.Кант рационализмді де одан кем 
түспес белсенділікпен сынайды. Сараптауының соңында, ол 
категориялар өздерінің қолданылу деңгейін аныктай алмайды, ал 
принциптер өз ақикаттығын айқындауға кабілетсіз деп дәлелдеуге 
үмтылды. Түсіну «өздігінен субстанция секілді қандай да бір зат бар» 
немесе «әрбір өзгерістің себебі бар» дегенді дәлелдей алмайды. 
Тәжірибе жүзеге асып, априори дәлелдеуге болатынның бәрі белгілі 
бір шарттарға сай болуы тиіс. Бірак тәжірибенің жүзеге асатынын 
алдын ала айқындау мүмкін емес; тәжірибенің жүзеге асу мүмкіндігін 
оның өзінің нақты пайда болуы ғана көрсетеді. «Таным процесінде 
адам баласы бірі-бірін теріске шығаратын түжырымдарға жолығады. 
Оларды «антиномиялар» деп атайды. Өзінің таным қызметінде 
адам шешілмес қайшылыктарға кезікпей қоймайды» [9, 140 б.].

Априорлы білімді шешу үшін Кант торт антиномия қүрды. 
Антиномия - қайшылыкка немесе ой-түжырымдарға (тезис және 
антитезис) әкелетін, бір-біріне карама-карсы дәлелдемелер жүбы. Әр 
антиномияда тезис «белгілі бір кезең толық аяқталды» деп 
түжырымдаса; антитеза «ол мәңгілік жалғасады» дейді. Екінші 
антиномия - бөлінгіштікті; үшінші - себеп-салдарлык байланысты; 
төртіншісі - күтпеген жағдайларды қарастырады. Әр жағдайда Кант 
белгілі бір кезенді басқа бірдеңе тудырған нәрселер кезеңі ретінде 
көрсетеді, мысалы, Канттың терминдерінде эсер оның себебінен 
«туындайды». Антиномиялардың әрбірінде дәйектің тезисі шексіз 
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абсолютпен аяқталады. Кант эр антиномияның екі жағы да кате деп 
есептейді: тезис-догматизмнің қателігі, ал антитеза - эмпиризмнің 
қателігі. Антиномия күрастырудың мэні - эмпирикалық зерттеу 
саласы мен таза акыл талаптары арасындағы сэйкессіздікті көрсету. 
Тезис дүниені ойдан шағын етіп көрсетеді; антитеза оны ойдан үлкен 
етіп көрсетеді [9, 141 б.].

Таным мэселесінде айтарлыктай ақикат іздеп, танымның 
диалектикалык эдісін үсынған немістің классикалык философы Георг 
Вильгельм Фридрих Гегель болды. Ол 1770 жылы дүниеге келіп, 
Тюбинген университетінде теологияны зерттеді; 1801 жылы Йена 
университетіне кызметке орналасып, сонда ол Наполеон 1806 жылы 
Пруссия эскерін күйрете жеңгеннен кейін жабылғанша сабак берді. 
Қайыршылықтың сэл алдындағы Гегель осыдан көп үзамай өзінің 
іргелі еңбегін - «Рух феноменологиясын» жариялады [9, 147 б.].

Ой элеміне косқан Гегельдің үлесі - философияға тарихилык 
элементті енгізуінде. Ол тарихтың философиядағы жэне 
философияның тарихнамадағы ерекше орнын айкындап берді. 
Тарихты логиканың көрінісі деп түсіндірді. Егер екі пікір қарама- 
қайшы болса, Гегель оны олардың арасындағы жанжал ретінде 
сипаттады: пікірлер бір-бірімен шайкасып, бүл шайқаста жеңіп не 
жеңіліс табады. Бұл - бір пікірдің («тезис») баска пікірмен 
(«антитезис») күресіп, соңында екеуі де үшінші пікірден («синтез») 
жеңіліс табатындығын айта келіп, оны «диалектика» деп атады.

Рухқа жету үшін диалектиканың екі кезеңінен өту кажет. Біз 
абсолюттен, накты дүниенің жиынтығынан бастаймыз, ол алдыңғы, 
ерте кезендердегі философтар айтқан болмысқа үксайды. Біздің 
бірінші тезисіміз мынадай: абсолют - таза болмыс. Алайда таза 
болмыс кандай да бір касиеті болмаса, ештеңеге айналады, 
сондықтан, біз қарама-карсылыққа әкелеміз: «Абсолют дегеніміз - 
ештеңе». Тезис пен антитезистен синтез арқылы арыламыз: болмыс 
пен бейболмыстың бірігуі енді Қалыптасу үстінде, сондыктан біз: 
«Абсолют калыптасу үдерісінен өтуде», - дейміз [9, 149 б.].

Танымның эдістері дегеніміз адамның танымдык процесін 
жүзеге асыратын күралдар. Танымның эдістері екі деңгейге бөлінеді:

1. Теоретикалық - түсініктер аркылы анализ жасау эдісі.
2. Эмпирикалық - бақылау, тэжірибе жасау, салыстыру арқылы 
жүзеге асатын танымның әдістері.
Эмпирикалык және теориялык деңгейлер зерттеу объектісі, 

объективті элемнің көрініс деңгейі жэне практикамен байланысының 
табиғаты, танымның логикалык эдістері және т.б. байланысты 
ерекшеленеді.
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Теориялық деңгей абстрактілі ойлауға негізделеді, ол үшін 
сезімдік қабылдау нәтижелері зерттеудің бастапқы нүктесі болып 
табылады.

Эмпирикалық және теориялык деңгейлер арасында күрделі және 
қайшылыкты қатынастар бар. Эмпирикалык деңгей - нәтижесі 
тәжірибеден алынатын білім деңгейі.

2.4 Білім, ғылым, техника және технологиялар

Ғылым философиясы - өзінің негізгі мәселесінде ғылымды 
эпистемологиялык және әлеуметтік-мәдени феномен ретінде 
тандайтын философиялық бағыт, арнайы философиялық пәннің 
нысаны ғылым болып табылады.

«Ғылым философиясы» (Wissenschaftstheorie) термині ең алғаш 
рет Е. Дюрингтің «Логика және ғылым философиясы» (Лейпциг, 
1878) еңбегінде колданылды. Е.Дюрингтің максаты ғылым 
философиясын «логика аясын кайта кұру емес, айтарлықтай кеңейту» 
ретінде қүруы жүзеге аспады, алайда бүл терминологиялық жаңалык 
өте уакытылы болды.

Философияның және ғылыми білімді жинактаудың бірінші 
әрекетінің туындауынан ғылыми білімді жүйелеу және жіктеу 
қажеттілігі туды, содан бері ғылым, білім мәселелері Демокрит, 
Платон және Аристотельдің философиясында колданылатын 
элементтерге айналды. Ең көп мәнге Орта ғасырға дейін теориялык 
ғылымды белгілеген Аристотельдің жіктеуі ие, онда таным «өзі үшін» 
(«бірінші философия», физика, математика), практикалык - адамның 
мінез-қүлығы үшін басқару идеяларын береді. Ал шығармашылық - 
пайдаға кол жеткізу максатында немесе тамаша (өнер) нәрсені жүзеге 
асыруда жасалады. Эпикуршылар және стоиктер білімді физикаға 
(табиғат туралы ілім), логикаға (адам және табиғатты тану жолдары 
туралы ілім) және әдепке (адамның бақытка жетуі туралы ілім) бөлді. 
Аға Плиний ғылым жіктелуін объектілер бойынша келтірді. Орта 
ғасырларда негізгі орынды теология, логика және грамматика 
иеленеді, жаратылыстану бағынышты саналады, бірак Ф.Бэконның 
жіктеуінде едәуір көп үлес салмак алады.

Еылымның одан әрі даму процесі және олардың саралануы 
Ф.Бэконның сана, тарихка деген психика, философия және поэзия 
бойынша касиеттерді егжей-тегжейлі ғылыми жіктелуінде өзіндік 
көрініс табады. Ф.Бэконмен үсынылған жіктеу көптеген кейінгі 
ғалымдардың (ағартушы) кейбір вариацияларымен кабылданды. 
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Алайда, олардың пәні бойынша ғылымды бөлу кажеттілігі одан сайын 
айқындала берді.

Әл-Фараби Әбу Нәсір Мухаммед ибн Тархан (870 жылы 
Сырдариядағы Фараб каласында дүниеге келіп, 950 жылы Дамаскіде 
кайтыс болады) - Шығыстың тендессіз ойшылы, шығыс 
перипатетизмнің (аристотелизм) көрнекті өкілі болды. Аристотель 
мен Платонның ілімдерін зерттеп, тәржімалап әрі түсініктер жазып, 
дамытушы («Әлемнің екінші ұстазы» атағына ие болу себебі содан). 
Әр ғылым салаларына арналған ғылыми трактаттарды дүниеге әкелді. 
Атап айтар болсак: «Философиялық трактаттар», «Математикалық 
трактаттар», «Әлеуметтік - эстетикалық трактаттар», «Қайырымды 
кала түрғындары» сынды еңбектерімен танымал. Оның әлеуметтік - 
саяси көзқарасын философиялык түрғыда сипаттаған «Қайырымды 
кала» туралы ілімі әлемге әйгілі. Бақытка жетудін негізі — кайырым 
жасауда дейді. Мейірім-ракым етуге бейім адамдар қоғамында жаман 
әрекеттер өміршең емес, сондықтан мүндай коғам калайда бақытты 
адамзат баласының күйін кешпек теп пайымдайды. Ойшылдың 
дүниетанымы Ибн Сина, Ибн Туфейл, Ибн—Рушд сынды 
ойшылдармен катар Европа төңірегіндегі философия мен түрлі 
ғылым салаларына айтарлықтай эсер етті [6, 26 б. ].

Сен-Симон ғылымды жіктей келе, оларды білімнің жеке-жеке 
облысына конгломерат ретінде емес, оларды біртұтас, объектінің 
бірте-бірте өсіп келе жаткан күрделілігі негізінде болатын ғылымның 
энциклопедиялык иерархиясын карауға тырысты. Ол 
жаратылыстануды органикалык жүйелер физикасы жэне 
бейорганикалык жүйелер физикасына бөлді, ал коғам туралы білімді 
әлеуметтік физика, жаратылыстанудың бөлігі ретінде қарастырды. 
Сен-Симонның идеясы О. Контқа үлкен эсер етті.

Гегель өзіне заманауи жаратылыстану деректерін корыта келе, 
онда үш басты бөлімді белгіледі: «механизм» (салмак қозғалысы), 
«химизм» (молекулалық жэне атомдык қозғалыс), «организм» 
(механика, физика жэне химияның жоғары бірлігі).

XX ғасырдың ортасында қазіргі заманғы мэдениеттің келбетін 
XVII ғасырдың ғылымдағы көлемі бойынша өзгерістер жэне XX 
ғасыр басындағы - ғылыми-техникалык революция өзгертті. Ол 
ғылым мен техниканың тығыз байланысы жэне өзара іс-қимыл 
нэтижесі болды. «Техника» гректің «techne»- «өнер», «шеберлік» 
деген сөзінен алынған. Техника, бір жағынан — бір нэрсеге кол 
жеткізу тэсілі мен икемі, екінші жағынан - шындыкты эдейі өзгерту 
үшін адамның кажеттіліктері мен армандарына сэйкес қолданылатын 
кызметтердің жиынтык құралы. Техника түсінігі Платон мен 
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Аристотельде жасаңды еңбек күралын талдаумен байланыста 
кездеседі. Техниканың табиғаттан айырмашылығы табиғи білім 
болып табылмайды, ол қүрылады. Адаммен өндірілген объектіні 
көбіне жасанды деп атайды. Латынша «артефактум» термині сөзбе- 
сөз «колдан жасалған» дегенді білдіреді. Техника жасандылардың 
жиынтығы іспеттес.

Техниканың мәнін түсіну үшін, оның тарихына үңілу кажет. 
Техника қалыптасу кезеңінде үш кезеңнен өтті: еңбек қүралдарына 
үстемдік, машинаға үстемдік, автоматтарға үстемдік. Бірінші кезенде 
- тарихтан бүрынғы XIX ғасырға дейінгі уақыт - еңбек қүралдарымен 
үсынылған техника. Сол кездегі өндірістің негізгі күші адам болды, ал 
еңбек қүралдары олардың тек физикалық мүмкіндіктерін күшейтті. 
Бүл кезенде техника карапайым және дамымаған, сондықтан 
мәдениетте айтарлықтай маңызды рөл аткармайды.

Техника дамуының екінші кезеңі XIX ғасыр машина өндірісінің 
пайда болуымен байланысты. Бүл уакытта ғылым мен техника 
жақындасып, соңғы кезең карқынды дами бастады. Өндірістің негізгі 
күші машина болса, ал адам оның косалқы бөлшегіне айналды. Бүл 
сәт техникалық немесе технотронды өркениетті болып саналады, 
техника мәдениеттің маңызды элементі болып табылады. Ал 
философияда оны зерттейтін техника философиясы деген бөлім пайда 
болды. Алғаш рет бүл сөз тіркесін неміс ғалымы Эрнст Капп 1877 
жылы «Техника философиясының негіздері» атты жұмысында 
қолданды. Жүз жыл өткен соң, техника философиясы өзі туралы 
толыққанды мәлімет жасаған соң, қайта басылып шыкты. XX 
ғасырдың 60-70 жылдары техника философиясы философияның 
ерекше бөлімінде көрінді және таным теориясына тартылу зерттеудің 
салыстырмалы дербес саласына айналды. Бірак техника 
философиясының елеулі бөлігінің мәселесі антропология және 
аксиология облыстарында жатыр. Басқаша айтқанда, техника 
философиясы өзіне кең аукымды философиялык мәселелерді бір 
орынға жинастырады. Заманауи технотронды кезенде өмірге 
туындаған мәселелерді арнай зерттеу ортасында шешу мүмкін емес.

Техника философиясы дербес философия пәні ретінде ғылым 
философиясынан кейін калыптасты.

Ғылым мен техника катынасының мәселесі
1) Техника - бүл колданбалы ғылым. Баскаша айтканда, 

ғылым білім өндірумен айналысады, ал техника тәжірибелік 
кызметтен алған білім косымшасын жүзеге асырады. Ғылым мен 
техниканың өзара іс-кимыл моделі сызыктық атка ие болды. Ондағы 
ұтымды пішіндердің барына карамастан, ол ғасырлар бойы ғылым 
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мен техника арасында калыптасқан нақты қарым-катынастың 
өлшеусіз жеңілдетілген түрі болып табылады.

2) Ғылым мен техника бір-бірінен дербес дамиды, бірақ бұл 
процестер үйлестірілген болып табылады. Бұл өзара байланыс 
моделін әдебиетте эволюциялык деп атайды. Ғылым мен техника 
дамуын үйлестіру эмпирикалык кұрауға ие: кейде ғылым өзіндік 
нәтижелерге кол жеткізу үшін техникалык күрылғыларды 
пайдаланады, кейде ғылыми нәтижелер техникада ойдағыдай 
пайдаланылады. Эволюциялык модельде үш өзара байланысты, бірак 
дербес салаларды бөліп көрсетуге болады: ғылым, техника және 
өндіріс.

3) Ғылым казіргі заманғы техниканың (сызыктық модельден 
кері көзкараста) деңгейіне байланысты дамыды. Өз үстанымын 
нақтылай келе, оның жақтастары ғылыми білімде жұмыс істеу 
қүпияларын ашуға әрекеттелген қүралдарды және техникалык 
аппараттарды зерттеу есебінде дамыған деп бекітеді. Әрине, мұндай 
зерттеулер ғылым тарихында бірнеше орын алды. Бірак зерттеудің 
баска да, әлдекайда көп түрлері болды.

XX ғасырда техника мәселесіне философиялык түрғыда 
аныктама берген ойшылдар баршылык. Олардың ішінде өткен 
ғасырдың ең бір елеулі философтарының бірі - М. Хайдеггер. Бүл 
техника туралы философиялык сүрактың екі тәсілін алдын-ала 
анықтады. Бірінші, көп жақтастары бар, техниканы адам мәдениетінің 
ерекше феномені ретінде караудан түрады. Екінші, техникада 
адамның әлемге деген іргелі карым-катынас мәдениетін әмбебап 
негіздеуді карайды. Бірінші жағдайда философиялык зерттеулердің 
(ғылым философиясы, дін философиясы немесе қүкык 
философиясымен катар) бір бағыты ретінде техника философиясы 
туралы әңгіме болса, екінші жағдайда біз мүмкіндіктер жайлы айта 
аламыз. Алайда, бүл ілім философиясы кең канат жаймаған (мысалы, 
бүл жерде үксастык ретінде өмір философиясы).

«Классикалық» философия мәселелерінің бірі техника 
философиясымен көтерілетін, техниканың шығу тегі және оның 
табиғат пен қоғам байланысы туралы сүрактың туындауында. 
Философиялык деңгейде бұл сүрак жаңа техниканы калыптастыру 
процесін зерттеу әрекетін білдіреді. Яғни, ғылыми-зерттеу және 
тәжірибелік-конструкторлық жүмыс процесі.

Қазіргі танда техниканың табиғат және коғаммен байланысы 
туралы сүрак өзекті болып табылады. Техникалык процесс 
парадигмалары дәстүрлі түсінік бойынша «жаксарту» шексіз процесс 
ретінде жаңа уакыт ғылымы және философиясымен түжырымдалған 
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екі базалық идеяға негізделді. Олардың біріншісі - бұл ғаламшардың 
табиғи ресурстарының шексіздігі туралы түсінік, екіншісі - адам 
туралы, оны «табиғат патшасы» ретінде түсіну. Бұл екі түсінік те қате 
болып табылады. Қазір адамның табиғаттағы орны кеңінен танымал 
өзгеше түсінік алуда. Адам - тек табиғаттың бөлшегі, онсыз өмір сүру 
мүмкіндігі жоқ. Осымен техникалық прогресс феноменін 
философиялық үғыну, яғни, техника, табиғат және адам арасындағы 
байланыс кажеттілігі түсіндіріледі.

Түтастай алғанда ғылымның үлкен жетістігін Бэкон өзіндік 
айкын деп санады және өзінің атакты накыл сөзінде «Білім - күш» 
(лат. «Scientia potentia est») деп айтып өтті.

Алайда ғылымға көп орынсыз шабуылдар жасалды. Олардың 
барлығын талдап, Бэкон табиғатты тануға Қүдай шектеу коймаган 
деген қорытындыға келді. Керісінше, ол адамға Ғаламды танып білуге 
сана берді. Адамдар танып білудің екі түрі бар екенін түсіну керек: 1) 
жаксылық пен жамандыкты танып білу; 2) Құдай жараткан заттарды 
түсіну.

Адамдарға жаксылык пен жамандыкты танып білуге тыйым 
салынған. Оны Қүдай киелі кітап аркылы береді. Ал жаратылған 
заттарды адам өзінің акылының күшімен таныған дүрыс. Демек, 
ғылым «адам патшалығында» лайыкты орында болуы тиіс. Білімнің 
бағытталуы адамның күші мен қуатын көбейтіп, оны бай және 
лайықты өмірмен камтамасыз ету.

Гегель адам рухына өзі үмтылған жоғары канағаттандыруды 
дәлелденбеген қағида жамылған дін бермейтінін пайымдайды. Бүл 
канағаттандыруды оған тек кана философия және ғылым беруге 
кабілетті. Рух өз мәні бойынша өмір және еркіндік. Еркіндік элемент 
іспетті, онсыз ол мүмкін емес. Бірак діни дәлелденбеген қағида жеке 
түлғаға сырткы, материалдық, өрескел бедел ретінде жүктеледі. 
Ойшыл адамзаттың койнауынан шыға, бүл бедел өз ата-анасына 
карсы түрады, оны өзіне бағындыруға үмтылады. Алайда, еркін адами 
рух өз еркіндігін жүзеге асырмауы мүмкін емес. Гегель дәлелденбеген 
қағида беделінен босай отырып, рухтың христиандыққа және оның 
қүдайлық мазмүнына қарсы шығуға алыс екен деп санайды. Қүдай 
үштігі, жүзеге асыру, болашақ кек алу, ақикат мәні мәңгілік. Рух тек 
сырткы, материалдық, өрескел тәсілдерге ғана карсы түрады. Догмат 
сананы меңгергісі келеді. Рух толык және еш наразылықсыз рухани 
бастамаға бағынуы мүмкін. Оның еркіндігі, абсолютті тәуелділігі 
көрінбейтін әлемге қатысты діни істе болады.

Гегельдің пайымдауынша, рух ғылым, философияда ғана өзін- 
өзі толыққанды корсете алады.
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Философия және ғылым - шынайы ғұрып, ең риясыз ғұрып, ең 
биік, ең рухани, сонымен қатар бейнелеуге кабілетті адам үшін 
әлдекайда жағымды әрі жеңіл. Гегельдің пайымдауынша, ғылымның 
арқасында сыртқы әлем рухтың билік күшіне білінбей еніп кете 
береді. Надандық жүмбағы үшін шешілмейтін ол - табиғат - одан әрі 
зерттелуде, танылуда, ашылуда. Ғажайыптар жоғалып, жарык 
жаркырай бастайды. Философия - pyx өзінің соңғы түпкілікті 
еркіндігін аяқтайтын сала.

Қазіргі заманғы философияды, әсіресе Батыс философиясында 
өткеннен бергі аралықта калыптаскан ағымдар, бағыттар саны 
баршылық, тіпті, ішінде бір-біріне кайшылары да кездеседі.

XX ғасыр - ғылыми-техникалык революция дәуірі танылады. 
Рационализм мен иррационализм бағыттарының арабірлігін ғылыми 
техникалық үдеріске қатысты пікірлерден де байкауға болады. Бүл 
ғылыми өрлеуді жактайды әрі бағыт XX ғасырдың екінші жартысында 
дүниеге келді. Оған көптеген жаңа ғылымдардың, жаңа 
техникалардың, технологиялық әдістердің, компьютердің, т.б. 
дүниеге келуі себеп болды. Екіншісі ғылымның адамзат, қоғамға 
катысты рөлін жокка шығарады. Ол ғылымға сенбейді. Ғылыми- 
техникалық прогресс адамға тек киындык әкеліп, зиян 
келтіреді, коғамды басқарудың тоталитарлык жүйесін туғызады, ол 
адамдардың санасын кыспакта үстайды, ойлау жүйесіне шектеу 
салады деп есептейді. Техника адамдардың барлық іс-әрекетін, тіпті 
адамның ойлау кабілутіне дейін бакылайтын автоматтарды, есептегіш 
машиналарды, жасанды интеллекттерді дүниеге әкелді. Осылардың 
бәрі адамды тірі, жанды автоматка айналдырады, оның ерекшелік 
қаиеттерін сөндіреді дейді. Сөйтіп, иррационализм сайып келгенде 
мистикаға, жоққа сенуге де, ғылыми ізденістерге де жеткізеді. 
Сондыктан оған сыңаржакты карап, жактауға, не даттауға болмайды.
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3 АДАМ ФИЛОСОФИЯСЫ ЖӘНЕ ҚҰНДЫЛЫҚТАР ӘЛЕМІ

3.1 Адам

Адам және оның өмірінің мәні философияның пәні мен 
объектісі болып табылады. Демек, адам мәселесі - философия 
ғылымының темірказығы.

Адам мәселесі дәстүрлі түрде философиядағы басты 
мәселелердің бірі болып табылады. Адам туралы ілім антропология 
деп аталады әрі ол адам мәселесін сонау ерте заманнан бастап 
зерттейтін философияның негізгі бөлімдерінің бірі.

Адам туралы алғашкы идеялар дүниеге көзқарастың 
философиялык формасы қалыптасканға дейін, яғни мифологиялық 
және діни дүниетанымдарда көрініс тапкан болатын.

Адам мәселесін зерттеу тәсілі ерте Шығыс пен Антикалық 
филосфияда айтарлыктай айырмашылыкта болды. Ортағасырлық 
философияда теоцентрлік көзкарас басым болды: адамның шығу тегі, 
мәні, оның тағдыры Қүдайға деген катынасы аркылы анықталады. 
Қайта өрлеу дәуірінде ежелгі дәстүрлер одан әрі дами түсті. Адам 
Ғаламмен тығыз байланысты ғана емес, біртіндеп оның орталығы, 
Қүдайға үқсас, шығармашылык жасаушы кағида деп жарияланды. Ал 
жаңа дәуірдің мәдениеті мен философиясында адам өзі туралы 
ойлауға кабілетті, дербес, танып-біле алатын және шығармашылық 
тіршілік иесі ретінде түсіндірілді.

XX ғасырдағы постклассикалык ағымдар философиядағы 
«антропологиялық бетбүрыспен» сипатталады. Әлеуметтік және 
экзистенциалды кайшылықтар адам өмірінің біртектілігі, нәзіктігі, 
дағдарысы туралы идеяларды терең зерттей отырып, XXI ғасыр 
философиясын ерекшелей айнала білді. Адам болмысының 
өзгерістері туралы ойлау негізінен үш негізгі бағытта өрбіді:

Адамды натуралистік тұрғыда түсіндіру оның табиғатпен тығыз 
байланыстылығын аңғартады;

Экзистенциалды - феноменологиялык тәсіл адам болмысының 
ешнәрсеге үксамайтын ерекшелігіне баса назар аударады. Адам 
болмысы экзистенциалды еркіндік жағдайында түлғалық мағынаға ие 
болады;

Антропологиялық философиядағы әлеуметтік-сыни бағыт 
(неомаркстік, структуралистік), маркстік дәстүрлерді жалғастыра 
отырып, адамды аныктауда әртүрлі тәсілдерді (саяси, идеологиялык, 
коммуникациялык, әлеуметтік) колданып, оның мінез-қүлкы, карым- 
катынасы, ой-зердесі, шығармашылығы жайында карастырады.
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Ерте Шығыс философиясы - Будда мен Конфуцийдің 
еңбектерінде, Ведалардың бөлімдерінде карастырылатын адам туралы 
дүниегекөзқарастың мифологиялык, діни-символикалык
синтездерімен ерекшеленеді. Бұл бастамалар мен элементтердің 
катынасы өзгергенімен, адам туралы түрлі зерттеу тәсілдерінің бірлігі 
сакталып қала бермек. Ежелгі Шығыс философиясындағы адамның 
шығу тегі мен мәні туралы идеялар көбіне мифологиялык тұрғысынан 
зерттеледі. Бүл әлем және адам аракатынасы жөніндегі ойдың 
түжырымы. Сондықтан, бүл дәуірге адамның шығу тегін табиғи 
күбылыстардың жандануымен, рухтануымен байланыстыратын 
анимизм, антропоморфизм түрғысында зерттеу тән. Адам және әлем 
Күдайлардың туындысы деп есептеді.

Будда ілімінде адам өз тағдырын өзі жасап, өз формасын өзі 
тандайды, себебі оған тандау берілген. Будда ілімінде адамның кайғы 
- қасіреттерден қүтылу үшін адамгершілік түрғысындағы имани 
әрекеттердің әдістерін жетілдіруді көздейді. Тек сонда ғана азаптан 
арылып, мәңгілік тыныштық күй, будда ілімінің негізгі максаты- 
нирванаға қол жеткізбек. Бүл жолда адамның «кармасы», яғни 
адамның іс-әрекеттері ондалуы кажет. Тек сонда ғана адам жаны үшін 
дүниеге кайта келу үрдісі («сансара») токтайды. Адам өмірден 
озғаннан кейін кайта туу процесіне тап болады. Буддистердің 
дүниетанымында адам жаны қайта тууға қабілетті. Бірак бүл өмір 
азапқа толы. Сондықтан, Буддизмнің негізгі мақсаты өмір-азаптан 
біржола күтылу. Қайта туу процесін сансара деп атайды. Сансара 
шеңберінде қалып, адам жанының қайта дүниеге келуі карма деп 
аталатын заңға байланысты. Карма тіпті адамның кандай кейіпте 
келуін де аныктай алатын күш. Буддизмдегі карма дегеніміз адамның 
осы өмірдегі барлық жүріп өту жолы, іс-әрекеттерінің жиынтығы. 
Буддизмдегі діни нанымнан келіп адамның коғамдағы немесе осы 
өмірдегі орны мен максаты туралы көзкарастар туындайды.

Конфуцийдің ілімі мемлекеттік идеологияны калыптастыру 
мақсатында қалыптасқан еді. Оның ілімі Шығыс Азия елдері өміріне 
айтарлыктай септігін тигізді. Конфуций философиясының негізі - 
үйлесімділікке негізделген коғам күру. Қоғамның әр мүшесінің өз 
орны болуы керек және олар өздеріне тиесілі қызметпен ғана 
шұғылдануы кажет деп түйіндеді. Қоғамдағы қай әлеуметтік тапты 
алып карасақта оларды байланыстыратын негізгі күш ол адалдық 
деді.

Конфуцийдің философиялык үстанымы этикалык дүниелерді 
насихаттауға бағытталған. Конфуций түжырымдарының
темірказығына айналған мәселе - «Март ер». «Март ер» болу үшін 
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адамға дәулетті болу міндет емес, тек тәрбие мен мәдениет, жоғары 
дәрежелі мінез - қүлық болуы шарт.

Конфуцийдің философиясы әділ адамға тән бес негізгі 
қасиеттерден бастау алады, бұлар: қүрмет (Жэнь), әділеттілік (И), 
рәсім (Ли), даналық (Чжи), әдептілік (Синь).

«Жэнь» - «құрмет», «жомарттык», «мейірімділік» секілді асыл 
касиеттерді топтастыратын кытай философиясындағы іргелі 
категория. Бұлар адам иеленуі керек бес кайырымдылықтың ең 
бастысы. «Жэнь» үш негізгі кұрамдас бөліктен түрады: адамдарға 
деген сүйіспеншілік пен жанашырлык, екі адамның бір-біріне деген 
дүрыс карым-катынасы, адамның айналасындағы әлемге, оның ішінде 
жансыз заттарға деген катынасы.

«И» - «әділеттілік» мағынасын білдіреді. «И» қағидасын адам 
мүны өзімшілдігінен емес, «И» жолының жалғыз шынайы жол 
болғандығынан үстанады.

«Ли» - «салт-дәстүр», «әдептілік», «рәсімдер» деген мағынаны 
білдіреді. Қытай философы әлемдік үйлесімділікке кедергі келтіретін 
кактығыстарды жуып-шаю үшін әдептіліктің негізі болатын салт- 
дәстүр, рәсімдерді игеру аркылы шешу жолын үсынады. «Ли» 
кағидасын меңгерген адам үлкендерді қүрметтеп кана қоймай, 
олардың коғамдағы орнын да түбегейлі түсінеді.

«Чжи» - бүл «даналық». «Чжи» - мәрт, асыл адамның бір қыры. 
«Ақыл-ой» адамды жануардан ажыратады, «Чжи» кыңырлыққа жол 
бергізбей, күмәннан арылтады, әрі акымактықпен күреседі.

«Синь» - бүл «сенімділік» (Благонадежный). Сенімді адам деп 
қайырымдылыкты сезінетін адамды айтамыз. «Синь» рәсім, 
әдептілікті теңестіре отырып, екіжүзділіктің алдын алады.

Адам мәселесі ерте Грек дүниетанымында да философияның 
темірказығына айнала білді. Тіпті адам әлемдегі, дүниедегі барлык 
заттардың өлшеміне айнала білді. Адам туралы пікір әсіресе, Сократ 
пен Платон ілімдерінде кең бағытта зерттелді. Сократ (шамамен б.з.д. 
469 - 339 жж.) - антикалык философ, оның ілімі сол кездегі 
натуралистік қағидалардан идеализмге өту кезеңімен тұспа-тұс. 
Сократты философия тарихындағы рухани революционер деп атаса да 
болады. Платон, Евклид, Антисфен, Аристипп секілді үлы 
адамдардың ілімдеріне тікелей эсер еткен түлға. Сократ ілімі бізге 
Платон мен Аристотельдің еңбектері аркылы ғана жетті. Сократтын 
үстанымына сүйенсек, дүниенің құрылымдары мен оның физикалык 
сырын танып білуді жокка шығара отырып, өзімізді ғана танып- 
білуіміз кажет деп жариялады. Танымдағы бүл қүбылысты Сократ 
«Өзінді өзің танып - біл» кағидасы аркылы сипаттады. Сократ 
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этикалық мәселелерді (әділеттілік) аныктап, оны жалпыландырудың 
үлгісін жасай отырып, ұғымды анықтаудан бүрын әңгімеге жол 
берілуі керектігін паш етті. Осыған байланысты Сократ «майевтика» 
(«сөйлеу өнері») деп аталатын әдісті ұсынды. Сократ үстанған этика 
ақылға қонымды: дұрыс емес іс-әрекет білімсіздіктен жүзеге асады 
себебі, ешбір адам өздігінен саналы түрде зүлым болғысы келмейді. 
Адам өзінің ішкі жан дүниесіне үңіліп, тануға талпынып, нәтижесінде 
білімсіздігін аңғарады. Әрине аталған жағдай Сократ калыптастырған 
«Менің білетінім - менің ештеңе білмейтіндігімде» кағидасын 
меңзейді.

Плаз он - акикат мәселесін аса қажетті және жалпыға бірдей ең 
жоғарғы игілік деп кабылдаған Сократтың шәкірті. Платонның 
пайымдауынша, философия - таза ізденістер аркылы акиқатты тануға 
үмтылуды қамтитын ең жоғарғы мәнге ие ғылым саласы. Ол өзін, 
Қүдайды және шынайы бакытты танудың жалғыз жолы. Платон, 
өзінің ұстазы Сократ секілді, моральдық-этикалык мәселелерді 
бірінші катарға коя отырып, адам, қоғам және мемлекет мәселесін 
зерттеудің аса маңыздылығына баса назар аударды. Платонның 
этикалық ілімі адамның болмысы туралы түсінікті анықтаумен 
ерекшеленеді. Платон мен Аристотельдің философиялык 
мүраларында адам өзін ғарыштың бөлігі ретінде танып, ғарыштық 
бастамаға үмтылу жолдары сезіледі. Осылайша адам, өмірдің мәні 
өлім мен мәңгілік бастаманың косылуын жүзеге асыруда деп түсінеді. 
Нәтижесінде неоплатоншылдар жасаған Қүдайдың бастамасы 
ашылды - адам Қүдайды өз бойынан таба білді әрі бүл адамның 
бостандығы мен түлғалык сипатының қалыптасуын білдірді.

«Никомах этикасында» Аристотель «адам табиғатынан 
қоғамдык тіршілік иесі», ал «Полития» еңбегінде «адам саяси 
тіршілік иесі» деп атап көрсеткен болатын. Адам тумысынан саяси 
тіршілік иесі ретінде калыптаса отырып, инстинкті түрде бірігіп өмір 
сүруге бейімделеді. Адамдардың топка бөліну, олардың қоғамдағы 
аткаратын кызметтеріне карай жіктелу себебі - адамдардын туа 
біткен кабілеттеріне байланысты. Адамда биологиялык және 
коғамдык екі бастама бар. Адам өмірге келген сәттен бастап 
жалғыздыққа тап болмайды, ол өткені мен казіргісін саралай отырып, 
адам баласына тән сезімдерді бойына сіңіріп, тәжірибе жинақтайды. 
Сондыктан, адам өмірін коғамсыз елестету мүмкін емес.

Орта ғасырлық философияда адам Қүдай орнаткан әлемдік 
тәртіптің бөлігі ретінде зерттелді. Ал христиан дінінде айтылатын 
адам туралы түжырым «Қүдай бейнесінде екенін және оған 
үқсастығы» екендігін нактылайды. Ортағасырлық христиан 
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философиясының көрнекті өкілдерінің бірі әулие Аугустин болды. 
Оның онтологиясы мен абсолютті тіршілік ретіндегі Қүдай туралы 
ілімі ғана емес, сонымен бірге адам туралы ілім де Платоннан бастау 
алды. Ол адам түлғасының дамуын өзінің «Тәубеге келу» еңбегінде 
жан-жақты талқылауға тырысты. Адам бір-бірінен тәуелсіз, карама- 
қайшы жан мен тәннен тұратын Құдай жаратқан тіршілік иесі деді 
Аугустин. Аугустинге Караганда, Акуиналық Томас адам туралы 
христиандык ілімін негіздеу үшін Аристотель философиясына 
жүгінді. Адам - періштелер мен макүлықтар арасындағы тіршілік иесі. 
Бүл жан мен тәннің бірлігін білдіреді, айырмашылығы тек жан ғана 
тәнді «козғалыска» түсіреді әрі адамның мәнін анықтайды. Жан - 
материалам субстанция емес, бірақ, өзінің түбегейлі өміршендігін тән 
арқылы жүзеге асыра алады.

Қайта өрлеуде адам философияның орталық мәселесіне 
айналды. Адамды діни түрғыда түсіндіруге талпынған ортағасырлық 
философияның шырмауынан шығып, адамға шығармашылық 
жаратушы, түлға ретінде сипаттамаа берді. «Адам әсемдік пен 
шеберлікке, махаббат пен сүйіспеншілікке толы жан иесі» деген 
түсінік қалыптасты. Адамға бейнелеу өнері, архитектура, музыка, 
театр, әдебиет салаларымен шүғылдануға толык мүмкіндік берілді. 
Ренессанстык кезенде кең тараған ағымдардың бірі гуманизм (лат. 
Humanus - иманды) - адамның қадір қасиеті мен қүкын қүрметтеді, 
оның жеке тұлға ретіндегі бағасын, адамның иелігіне, оның жан- 
жакты дамуына, адаа үшін колайлы коғамдық өмір жағдайын жасаған 
камкорлыкты білдіретін көзкарастардың бірлігі. Қайта өрлеу 
дәуірінде гуманизм тиянакты идеялық көзкарас ретінде калыптасты. 
Гуманизм феодализмге және ортағасырлык теологиялық 
көзқарастарына қарсы бағытта дамыды. Гуманистер адам 
бостандығын жариялай отырып, діни аскетизмге карсы, адам ләззаты 
мен мүктаждықтарын канағаттандыру күкын паш етті. Қайта өрлеу 
дәуірінің аса көрнекті гуманистері - Петрарка, Данте, Боккаччо, 
Леонардо да Винчи, Эразм Роттердамский, Ф.Рабле, Монтень, 
Джованни Пико делла Мирандола және т.б. зиялы кауым өкілдері 
адам туралы дүниетанымды калыптастыруда маңызды эрекеттер 
аткара білді» [6, 66-6766.].

Философия тарихында адам мәселесіне баса назар аударган 
ойшылдардың бірі Людвиг Фейербах болды. Фейербахтың пікірінде, 
дін - адам қиялының жемісі. Діни жаңсақ пікірлерден арылу үшін, 
адам Қүдай жараткан тіршілік иесі емес, мәңгі табиғаттың ажырамас 
бөлшегі екенін түсіну қажет деп түжырымдады. Бүл түжырым 
Фейербах антропологизмінің мәні еді. Фейербах адамды ең алдымен 
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рухани тіршілік иесі ретінде карастырған Гегельдің идеалистік 
көзқарасын терістеп, адамға материалистік тұрғыда аныктама беруге 
үмтылды. Тек тән ғана адамды толыкканды дамыта отырып, адамның 
«Менін» калыптастыра алады. Рухани бастама тәннен бөлек дами 
алмайды, жан мен тән организм деп аталатын нақты ақиқаттың екі 
қыры. Осылайша, адам табиғаты Фейербах дүниетанымында 
биологиялык түрғыда түсіндіріліп, адамзат дамуының негізіне 
айналды.

Қай кезенде болмасын, философтар адам ұғымын түсінуге 
тырысып, оның бейнесін жасауға тырысты. Солардың бірі неміс 
ойшылы Фридрих Ницше болды. Ол философияда өмір философиясы 
бағыты арқылы адамға терең философиялык аныктама беруге 
тырысты. Өзінің дүниетанымында негізгі мәселе етіп «жоғары адам» 
концепциясын алға кояды.

Фридрих Ницше философиясы адам бейнесі мен оның сана- 
сезімі, мәні және болмысы саласындағы барлык зерттеулермен 
қаныққан, олар «жоғары адам», ерік туралы идеяларымен тығыз 
байланысты. Адам бейнесіне келетін болсак, бүл оның болмысының 
түрлерін сипаттау немесе белгілі бір саладағы оның мүмкіндіктерінің 
эскиздік күрылымы. Ницше шығармаларындағы адам бейнесінің 
кейбір аспектілерін сипаттау кезінде нені ойластырғанын толық 
түсіну мүмкін емес, себебі ол адам болмысы мен оның мәнін түрлі 
кырлары бойынша сипаттайды. «Жоғары адам» - бүл ерік - жігері 
күшті, өз өмірінің ғана емес, өзгелердің өміріне қожалык еткен адам. 
Ф.Ницше өзінің «Заратустра осылай деген» атты еңбегінде адам үнемі 
өзін-өзі еңсеріп, «жоғары адам» болуға үмтылуы керек деп баяндады.

Адам мәселесі казақтың коғамдық-философиялык 
дүниетанымында сана мен танымды жүзеге асырушы ретінде 
анықталады. Бүл мәселенің дамуы - казак рухының, оның үлтгык 
санасының даму тарихының көрінісі. Қазак дүниетанымында адам 
мәселесіне толыққанды токталған ойшылдардың бірі Абай Қүнанбаев 
болды. Ол өзінің «Адам бол!» кағидасын үсына отырып, толык адам 
санатына косылудың жолдары білімде әрі ғылымды тануда деп 
дәріптеді. Кез келген таным - білімнің негізінде махаббат жатыр. 
Себебі, баланың білімге деген қүштарлығын ояту үшін, оған ең 
алдымен ғылымға деген сүйіспеншілігін оятатын себептер болуы 
керек, бүлар: жаксы ата-ана, жақсы орта, жақсы үстаз. Абайдың 
түжырымдауынша, бала ғылым-білімді өздігінше таба алмайды, 
сондықтан оған бағыттаушы болғаны абзал. Абайдың 7-ші 
қарасөзінде: «Жас бала анадан туғанда екі түрлі мінезбен туады: 
біреуі - ішсем, жесем, үйықтасам деп түрады. Бүлар - тәннің күмары,
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бүлар болмаса, тән жанға қонак үй бола алмайды. һәм өзі өспейді, 
қуат таппайды. Біреуі - білсем екен демеклік. Не көрсе соған 
талпынып, жалтыр-жұлтыр еткен болса, оған кызығып, аузына салып, 
дәмін татып карап, тамағына, бетіне басып карап, сырнай-керней 
болса, дауысына ұмтылыгі. онан ержетіңкірегенде ит үрсе де, мал 
шуласа да, біреу күлсе де, біреу жыласа да түра жүгіріп, «ол 
немене?», «бүл немене?» деп, «ол неге үйтеді?» деп, «бүл неге 
бүйтеді?» деп, көзі көрген, құлағы естігеннің бәрін сүрап, тыныштык 
көрмейді. Мұның бәрі - жан күмары, білсем екен, көрсем екен, 
үйренсем екен деген», [8, 285-286 бб.] дейді.

¥лы Абай этикалык дүниелермен тығыз байланыскан 
эстетикалық мәселелерді зерттей отырып, адамның танымдық 
кабілетін әлемге паш еткен тендессіз ғүлама ойшыл.

3.2 Өмір және өлім. Өмірдің мәні

Жан, адамның ішкі әлемі - күрделі күрылым. Жан - бүл адамның 
түтастығы мен ашықтығы, әрі оның ішкі әлемінің түтастығы. Алайда, 
бүл дүниенің тұтастығы ерекше түрде беріледі. Ішкі әлем ешқашан 
бірден ашылмайды, өйткені, әр уақытта санада тек бір ғана қандайда 
аландаушылық болады, бірак рухани әлемнің түтастығы бар. Бұл 
дегеніміз - ішкі жан дүниесінің жалпыға бірдей ниеті, жанның 
әмбебап күйлері аркасында махаббат, сенім, бакыт, үміт және ойлау 
сезімі (жалпы түсіністік немесе даналық) сияқты жалпыадамзаттық 
сезімдер пайда болады. Жанның бүл әмбебап күйлері (ниеттері) 
адамның бүкіл ішкі әлеміне еніп, оған бірлік береді. Олар адамның 
кез-келген аландаушылығымен, оның ішінде адамның ішкі әлемінің 
мазмүнымен немесе одан тыс байланыста болады.

Махаббат (сүйіспеншілік) - өмірдің ең керемет сезімі. 
Сүйіспеншілік (махаббат) сезіміндегі адам ғана өзінің шынымен өмір 
сүретінін сезінеді, онсыз ешнәрсе өмір сүрмейді, бүл оның еркі мен 
тілегіне қосымша серпіліс, куат береді. Философия түрғысынан 
біреуді жаксы кору махаббат тақырыбымен емес, сүйіспеншілік 
қабілетімен түсіндіріледі. Сүйіспеншіліктің пайда болуын баска 
себептер түсіндіре алмайды. Олар бір нәрсені емес, махаббат болған 
соң сүйеді. Игі істер үшін, ар-ожданның болуы үшін ешкандай себеп 
жоқ сияқты сүйіспеншілік үшін ешкандай себеп кажет емес. Адамның 
жаксылық жасауы, ар-ожданға сәйкес әрекет етуі - бүл белгілі бір 
мақсатка үмтылғандықтан емес, өз тумысында мейірімді, ар-ожданды 
болғандыктан және баскаша өмір сүре алмайтындықтан. Ғашык адам 
сүйіктісінде, баскалар көрмеген нәрсені көреді. Ғашық емес адам 
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толыкканды адам емес, ол әлемнің, табиғаттың, адамдардьщ, 
коғамның барлық сұлулығын көрмейді. Ғашык адамға әлемнің жаңа 
түстері, шүғылалы сәулесі ашылады. Ғашық болу дегеніміз - өмір 
сүру деген сөз.

Бастапкы өмірге деген сенім - бүл не ой, не трансцендентті жеке 
күдайдын бар екендігіне сену емес, бүл - баланың ішкі жан 
дүниесіндегі күштердің еркін қуанышты ойынына үксас ішкі жан 
күйі, жүректің тірлігі. Жанның осы күйі шексіз махаббаттың 
киесімен, мейірімділік, тыныштык, ракаттың, касиеттілік сияқты 
сарқылмас асыл қазынасымен мызғымас байланыста. Сенім дегеніміз 
- оның мәні мен күндылығы жағынан адамның өзінен жоғары түратын 
керемет нәрсе ретінде айкын сезінетін күштің жалыны. Сенім - идея 
да, идеялар жүйесі де емес. Бүл өмірдің өзі және оның кайнар көзі, 
өзін-өзі тану, әрі өзі сынақтан өтеді және тіршілік, өмір беретін күш- 
куат ретінде әрекет етеді.

Бсіқыт деген не және бақытты болу деген не деген сауал адамды 
көптен бері мазалап келеді. «Қүс үшу үшін сиякты, адам бақыт үшін 
жаралған». Бұл қанатты сөз мазмүнында халық даналығы бакыт 
дегеніміз адамзат баласынын тіршілігінің терең қырларына, оның 
табиғатына катыстылығын көрсетеді. Тек сол себепті де бакыт 
түсінігі адамның адамгершілік өмірінің белгілі бір сәтін, кезеңін 
көрсетуі керек. Бакыт үғымының мәнін санамызда түсіну адамның 
рухани өміріндегі бүл қүбылыстың күрделілігімен ғана емес, сонымен 
катар, «бакыт» сөзінің күнделікті өмірде әртүрлі мағынада 
колданылуына кедергі келтіреді. Бакыт үғымы әр адам үшін жеке 
дара.

«Біреулерге бакыт ізгілік, екіншілеріне - парасаттылық, 
үшіншіге - танымал даналыкка үксайды, ал басқаларына мұның бәрі 
бірге немесе ләззатпен бірге не болмаса ләззаттың катысуынсыз бір 
нәрсе, әрі бакыт үғымына сыртқы дәулеттілікті косатындар да бар» 
(Аристотель). Бакыт түсінігіне қатысты адамдардың түрліше 
пікірлерін атай отырып, көпшілік үшін бакыт сәттілікте, ләззатта, 
күрметте, байлықта, т.б. көрнекілік және болуы тиіс жағдай. 
Аристотелыпе «Бакыт дегеніміз - бүл дәулет және жаксы өмірдің өзі». 
Сондықтан, бакыт туралы сауал - бүл тек калай жолы болу, риза болу 
немесе тіпті ізгілікті болу емес, алайда ең бастысы жаксы бақытты 
өмір деген не және адам ең алдымен оған үмтылуы керек нәрсе. Бакыт 
жөнінде өз болмысының жағдайына, жеткіліктілікке және адам 
максатының жүзеге асырылуымен өмірдің мазмұндылығына адамның 
анағүрлым ішкі жан дүниесінің ракатқа бөленуі жағдайын көрсететін 
адамгершіліктік сана-сезім ретінде де аныктамасы баршылык. Арман 
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сияқты, бақыт идеалдың сезімдік-эмоционалды формасы, бірақ оған 
керісінше жеке адамның үмтылысы емес, осы үмтылыстардың 
орындалуы деген сөз. Бакыт түсінігі адамның белгілі бір қалпын 
немесе субъективті жағдайын сипаттап қана қоймайды, сонымен 
катар өмірдің кандай болуы керектігі, ол үшін кандай ракат бар 
екендігі туралы идеяны білдіреді. Адам өмірінің максаты мен мәні 
калай ашылатындығына байланысты, бакыттың мазмүны түсініледі. 
Демек, бүл үғым нормативтік-қүндылықтық сипат да болады.

«Бақыт» сөзінің этимологиясын саралауда, зандылыкты 
байқауға болады екен. Ежелгі гректік «Eudaimonia» (шынайы бақыт) 
сөзі 2 сөзден түрады екен: «еи» (кайырымдылык) және «daimon» 
(кұдай, қүдірет), яғни сөзбе-сөз аударғанда адам тағдыры қүдайлар 
қамкорлығында дегенді білдіреді.

Римде «бақыт» сөзі әйел-күдайдың есімі Фортуна дегенді 
білдірген. «Fortuna» сөзінің сәттілік пен тағдыр деген тағы екі 
мағынасы бар екен. Әйел-қүдайы молшылык, береке кернейімен, 
доңғалак және ескек рөлімен бейнеленген. Яғни, ол тек лайыкты 
адамдарға бере алатын Қүдайдың рақымын бейнелейді. Сондыкган, 
Рим империясында бакыт үғымы категория ретінде кабылдануы тек 
практикалык түрғыда болды. Бүл байлық, тілектерді орындау 
мүмкіндігі және т.б. Сонымен, бакыт дегеніміз адамның тілегінің 
орындалып, қуанышка кенелуі.

Қазак дүниетанымында «бак дарыды», «бакытка бөленді», 
«жаксылыкка кенелді», «бакыт таңы атты», «куанышты күн туды», 
«дегеніне жетіп, бакытқа кенелді», «бағы жанды, жолы болды», т.б. 
ұғымдар аркылы ойдағы арман орындалып, шаттыққа кенелушілікті 
білдірген. Бақыт сөзінің магыналас ұғымдары - бак, күт, ырыс, талай, 
береке, бақыт қүсы. Рухани мәдениет дәстүрінің тізгінін үстаған 
майталман өкілдері кандай іс-әрекетті колға алса да, оның мән- 
мазмүндык бастауының өзегінде адамгершілік касиеті тұрған. Сондай 
дара түлғалардың әркайсысы өз тарих дәуірінің танымдык жүйесінде 
адамгершіліктік күндылықтардың негізін калыптастыра отырып, оны 
көпшілікке насихаттаған. Бүл жеке дара түлғалардың көпшілік 
алдындағы жауапкершіліктерін көрсетеді. Ал біздер білеміз, 
жауапкершіліктің жүгі өте ауыр.

Немесе кай үлт болмасын өзінің тарихи даму жолында үлттык 
келбетіне, ментальдық қадір-касиетіне сай өзгеше бейнелілік 
тәсілдерді де сөз өрнегімен жеткізу тәсілінде жетік пайдаланған. 
Мысалға, Бүқар жыраудың Абылай ханға арнауында мына бір 
жолдары осының дәлелі:

Дәулет кұсы конды басыңа,
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Қыдыр келді касыңа.
Бак үйінде түнедің,
Алыстан тоят тіледің.
Бүл жерде «дәулет» сөзі астарында — қоғамның не жеке адамның 

материалдык игіліктерінің жиынтығы байлык, бак, ырыс үғымдары 
жатса керекті. Сәкен Сейфуллиннің пікіріне жүгінер болсақ, касиетті 
заттар «қүс» ұғымының баламасы болған: «Бақ сүйген пендесіне күс 
болып конады» деген наным бар. Ол күстың түсі ақ болады деп 
нанады. Әлгі «дәулет күсы» дейтіні, «басынан бағы үшты» дейтіні - 
осы. Бүрынғы заманда хан сайланғанда, «бақ күсы», «дәулет күсы» 
деген екі қүсты үшырады екен. Сол ак қүс кімнің басына конса, соны 
ак киізге отырғызып, хан көтереді екен деген ертек те бар. Адамның 
басына конған ақ қүсты - «бак қүсы», «дәулет күсы» екен деген 
ертекке жұрт нанатын» [1, 46-47 бб.]. Дәулет сөзінің ауыспалы 
мағынасы байлык болып келеді. Жалпы калыптаскан түсінік бойынша 
бакыт ұғымының өрісі сан қырынан көрінеді. Мысалы үшін, 
мағыналас үғымдары: біріншіден, бақ-дәулет, «колға конған қүс», 
ырыздык; екіншіден, қуаныш, ләззат, рахат; үшіншіден, жақсылыкка, 
ізгілікке жету, даналык; төртіншіден, өмірден өз орнын табу, 
толыққанды түлғаға айналу, яғни кемелдену. Бүл түсініктердің 
базалык негізі адамның басына келген жақсылыктарға меңзейді, олар 
- байлық, мансап, дәреже, шаттык, қуаныш, айнымас дос, т.б. «Бакыт 
күсы» адамға түрліше жағдайда келуі мүмкін. Егер адам оны 
уакытында бағалай білсе, түракты болуы мүмкін, ал бакыттың 
конғанын дүрыс зерделей, пайымдай алмаса, ол үшып кетеді деседі. 
Демек, бүл сөз тіркесінің мәні жақсы касиеттер мен мінездер - 
адамгершілік, рухани казына және жақсы нәрселер - деннің саулығы, 
адал дос, терең танымның адамзат баласына орнығуымен 
сипатталады екен. Алланың берген бақ-дәулетіне мастанба, бекер 
жатпа, еңбек ет, ел-жүртыңа пайда әкел, жаксылык жаса дегенге 
саяды.

Ал енді «Қыдыр ата» бүл канымызға сіңген әдемі түсінік- 
ұғымдардың бірі, ел арасында жүріп, өзіндік бейнесі бар әулие 
санатындағы, сондай-ак, ол адам басын бақытқа бөлеуші, дәулет 
беруші Түркі халыктары мифологиясында ислам дініне дейін және 
одан кейінгі кезенде пайда болған екі діни-фольклорлық дәстүрді 
камтитын мифтік бейне. Қазақ халкының үғым-түсінігінде Қыдыр - 
сәттілік пен бақ беруші, көбіне иман жүзді карт түрінде бейнеленіп, 
өзін көзімен көру сәті түскендерге бақыт сыйлаушы ретінде 
суреттеледі. Демек, күнделікті кездесетін адамдардың арасында 
Қыдыр-ата болуы мүмкін деген түсінік калыптаскан: ол әртүрлі 
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кейіпте (көбіне кедей адам секілді) жүреді. Одан сый алу үшін кез 
келген адамға, оның әлеуметтік мансап-мәртебесі мен байлығына, 
киіміне, түр-әлпетіне қарамай, қонақжайлылык көрсету керек деседі. 
Өйткені оның Қыдыр болып шығуы әбден мүмкін. Халык арасында 
кеңінен тараған «Қырықтың бірі Қыдыр» сөзінің астарынан осындай 
түсініктен туындаған моральдық факторды көруге болады. Осындай 
ұтымды сөз өрнегін мағыналық жүйеде шебер пайдаланған Бүкар 
жыраудың өлең жолдарының астарында керемет философиялык мән 
жатыр. Қолданыстағы сөз тіркестері ежелгі дәстүрден бері жалғасын 
тапкан ой-танымның үрпақтар сабактастығымен үндестігін көргендей 
боламыз.

Өлім - адам тіршілігінің ең маңызды факторы. Біз тек өлімге бет 
бүра отырып, өмірді жақсы көруге қүштарлык артады. Соған 
Караганда адам тіршілігінің мазмұны әрі кадірі салыстырмалы 
түрғыда күрметтеледі. Ежелгігрек мифологиясында ажалсыздык 
күдайлар адамды үкімге кескен ең корқынышты жаза болған. Адам 
барлық тіршілік иелерінен өзінің өлімін білетіндігімен, өлімде барлық 
тірі табиғаттың сөзсіз аяқталатынын көретіндігімен ерекшеленеді. 
Өлім мәселесі сөзсіз жеке адамда да, коғамдык санада да, ең алдымен 
дін мен философияда кездеседі.

Дін адамның өлімін оның жердегі, тәндік өмірінің аяқталуы 
және мәңгілік, рухани, жансыз өмірге көшу деп санайды. Ежелгі 
мысырлықтар адамның жер бетінде омір сүруінен оның о дүниеге 
дайындығын көрді. Олар бүл дайындықты өте мүқият жүргізді - олар 
қабірлер мен пирамидаларды түрғызды және безендірді, өлгендердің 
денелерін шебер бальзамдады. Аруақтарға табыну кандай да бір 
дәрежеде барлык діндерге тән. Ежелгі грек философиясында, ең 
алдымен Демокрит пен Эпикурдың еңбектерінде дәйекті және даулы, 
еркін ой мен атеизм өзіндік көрінісін тапты. Соңғы ойшылдың 
айтуынша, жан ерекше нәзік атомдардан түрады және денемен бірге 
ыдырайды. Философ өлімнің бізге ешкандай катысы жоқ деген. Біз 
болған кезде өлім болмайды, ал өлім болған кезде біз жоқпыз. Осыған 
үксас дәлелдер философиялык ойдың дамуы барысында бірнеше рет 
кайталанды. Алайда ежелгі философияда адам туралы, оның өмірі 
мен өлімі туралы материалистік емес, діни-идеалистік идеялар басым 
болды.

Өмірдің мәні, болмыстың мәні - тіршіліктің түпкі максатын, 
адамзаттың максатын, адамды биологиялык түр ретінде анықтаумен 
байланысты философиялык және рухани проблема, сонымен бірге 
адам жеке түлға ретінде, адамның рухани-адамгершілік сипатын 
калыптастыру үшін үлкен маңызы бар дүниетанымдық 
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тұжырымдамалардың бірі. Үғымдарды біржакты анықтау күрделірек, 
өйткені олар көбіне діни, атеистік, философиялық, этикалық және, 
кем легенде, адам мен өзі өмір сүретін коғамның тәжірибелік 
көзкарастарына байланысты. Қысқасы, бұл адам неге және не үшін 
өмір сүретіні туралы сұрактар. Әр адам - бүл адамзат ұрпағының 
кішкентай бөлігі, адамдардың өткен және болашак үрпактарын 
байланыстыратын буын. Бүл адамға талаптар үсынатын объективті 
кыры болмак: оның өмірі адамзаттың қалыпты дамуына ықпал ететін 
кейбір жалпы талаптарға сәйкес келуі керек. Берілген имеративтің 
өзектілігі айкын - адамзат баласының жаппай қүрып кетуіне шынайы 
кауіп баршылық, мысалы, экологиялык апат, эпидемия. Өмірдің мәні 
туралы мәселенің субъективті жағы біржакты шешілмейді. Бұл 
мәселе әрбір адаммен өз алдына дербес ерікті көңілмен таңдау 
жолымен сезінілуі және шешілуі қажет. Алайда, егер ол біздің 
планетада толыққанды өмір сүру міндетінен туындаған табиғи 
талаптарға кайшы келсе, шешім қате, елес болуы мүмкін. Өмірдің 
мәні туралы тек өз өміріңді ғана емес, бөтеннің өмірін күрметтеп, 
бағалағанда ғана айтуға болады. Өмір мәні адамның кабілеттерінің 
жан-жакты дамуынан, адамдардың көпшілігіне пайдасын тигізетін 
іске анағүрлым барлық күш-жігеріңді салудан түрады.

«Ел аузындағы кара өлеңдер әсемдік, сұлулық, сезімділік 
түсініктерімен шектелмей, адамзат баласына катысты небір мейлінше 
терең танымдылық касиеттерді көрсете білген. Сол себептен 
ұлтымыздың дәстүрлі поэзиясы болсын, аңыз әңгімелері болсын, 
сазды әуен, сазды күйі болсын ұдайы философиямен, даналықпен 
шендесіп жатады. Міне, сондай үлтымызға тән ауызша поэзиялык 
шығармашылығындағы ең кұндыларының бірі - Қорқыт туралы 
аңыздар болып табылады. Қоркыт халык түсінігінде - болашакты 
көре білетін сәуегей философ, ұлы қобызшы, сазгер, бір сөзбен 
айтканда кобызға алғаш тіл бітіріп, оның кыл ішегіне жаһандағы 
жаратылыс атаулының үнін күй етіп сөйлеткен өнер иесі, күй атасы. 
Халкымыз бір ғана адам бойынан осыншама асыл касиеттерді 
дәріптей корсете отырып, оның кайталанбас жарқын түлға екенін 
түсіне білсе керек. Қорқыт жырларының мазмүны табиғаттың тылсым 
күштерін, адам жанының көңіл-күйлерін, жүрек сезімін кобыз 
сарынымен үндестіре отырып, үлкен бір философиялык ой-арнаны 
аскан сүлулықпен, нәзіктікпен, ең алдымен асқан даналыкпен жеткізе 
білген. Мүндағы философиялык даналықтың терең ойлылығы - 
өліммен күресу, өлімді өнермен жеңе білуінде. Аңыздардағы Қоркыт 
философиясыньщ негізгі түйіндерінің бірі - ажалды өмірдегі бар 
зүлымдык пен жауыздыктың басы деп тану, онымен күресу, өмірдің 
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тұрлаусыздығын мойындамау, мәңгілік ғұмырды аңсау. Бұл қазак 
ойлау тәсілінің метафоралығының бір көрінісі. Қорқыт күйі шынында 
тым әсерлі, сазды, мазмүны жағынан (өнер барда өлім жеңбек емес) 
терең. Күйші кобызы бірде тағдырдың кайғы-мүңын шертіп, ботадай 
боздайды, бірде мәңгілік өмір мен сұлулык жырын төгіп, аккудай 
сызыла сүңкылдайды. Өмірдің мәні, бакытты ғүмыр жайында 
тебіреніп ой толғайды» [12, 69-70 бб.]. «Адам өмірін табиғат 
дүниесімен бірлікте, үйлесімде кабылдауға бағытталған казак 
халқының танымы халык ауыз әдебиеті мен музыкада, сана мен 
сезімнің бірлігінің негізінде карастырылған. Қоркыт бір адам емес. 
Оның аңыз болатын себебі, Қорқыт - бүкіл мәдени болмысты 
біріктіретін түсінік, яғни мәңгілік уакытка бағынбайтындығын 
көрсетеді. Қорқыт туралы аңыздар жай дүние емес, даналық шежіресі. 
Негізгі мазмүны-мәні мен мағынасының дүрыстығы мәңгі ескірмейтін 
келер үрпак ғибрат алатын, үлгі ететін даналык сөздер. Мүның бәрі 
халқымыздың үлттық болмысымен үштасып жаткан қүнды дүниелер. 
Қорқыт түсінігі аркылы біз казак философиясындағы 
экзистенциализм бағытын байқаймыз. Қазіргі заманның негізгі 
мәселесі - өмір сүрудің өмірдің мағынасына, мәніне сәйкес 
келмеуінде жатыр. Және де экзистенциалистердің айтуы бойынша 
өлім адам өмірін шектеуші және аныктаушы күш болып табылады. 
Қорқыт түсінігі өлім аркылы адам өмірінің көкжиегінің 
шектеулілігіне күмән келтіреді. Сөйтіп, адам болмысын шексіздікке 
жетелейді. Міне, даналықтың негізі кайда жатыр» [12, 71-72 бб.].

Философиялык ойлар тарихындағы өмірдің мәні мәселесін 
карастыратын бағыттар - фатализм, гедонизм, волюнтаризм, 
функционализм.

Фатализм (jiaT.«fatalis» - тағдырмен алдын-ала анықталған, 
өлім) - кез-келген окиға мен әрбір адамның еркін таңдауы мен 
мүмкіндігін қоспағанда, бастапкы тағдырдың сөзсіз жүзеге асуы 
ретінде карастыратын дүниетаным. Оның негізгі 3 түрін ажыратуға 
болады. Мифологиялық, кейіннен күнделікті, жергілікті фатализм 
алдын ала аныктауды иррационалды зүлмат тағдыр ретінде; 
теологиялык фатализм - күдіретті кұдайдың еркі ретінде; 
рационалистік фатализм (механикалык детерменизммен косылған) - 
себептердің ырыксыз үласуы мен ішкі түйық жүйенің себепті 
салдары ретінде түсініледі.

Гедонизм (гр. «hendone» - рахаттану) - ләззат тек жоғары 
жаксылык кана емес, сонымен бірге, өмірдін мәні де туралы ілім. 
Ілімге сәйкес барлык калған кұндылыктар ракатқа жетудің кілті 
болып табылады. Бұл ілімнің түжырымдамасын ежелгі грек ойшылы 
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Аристипп жасаған. Философ адам жаны үшін 2 күйді аныктады - 
рахат және азап. Ләззаттың түрлері бір-бірінен ерекшеленбейді, 
өйткені олардың мәні бірдей сапалы. Аристипп бойынша, бакыт - бұл 
азапсыз рақаттың жоғары дәрежесі, ал өмірдің мәні - тән ракаты.

Волюнтаризм (лат. «voluntas» - ерік-жігер) - табиғат пен котам 
заңдылыктарын жокка шығаратын, шындыктың мәнін, сондай-ақ, 
адам әрекетін сөзсіз ерік-жігермен көретін идеалистік философиялык 
бағыт. Рухани өмірдегі ерік-жігерді атап корсете отырып, 
волюнтаризм рационализмге (немесе интеллектуализмге) - акылды 
(немесе акыл-ойды) тіршілік негізі деп санайтын идеалистік 
философиялык жүйелерге қарсы түрады.

Функционализм - сана мен философияға балама ретінде пайда 
болған казіргі сана философиясының жетекші теорияларының бірі. 
Функционализм өзінің тамырларын Аристотель, Томас Хоббс және 
Уильям Джеймс философиясынан алады, алайда тәуелсіз теория 
ретінде ол XX тасыр соцына карай калыптасты. Функционализмнің 
негізгі идеясы психикалык күйлер физиологиялық та, феноменальды 
касиеттер де емес, бірак акпаратты өңдеудің себептік тізбегінде 
анықталған кызметтер болып табылады. Функционализм - бүл 
ғылыми психологияны жан-тән мәселесін карастырмай күруға 
талпыныс. Функционализм казіргі ғылыми әдіснамамеч өте жақсы 
үйлеседі, сондыктан ол сана философиясындағы ең ықпалды 
бағыттардың бірі болып кана коймай, когнитивтік ғылымының 
философиялык негізі мәртебесін алды.

«Қазак даласына тән данышпандык ой-толғаулардың, кесім- 
биліктердің, ой-түжырымдардың кай-кайсысын ашып карасаңыз сөз 
даналығының өзегі - адам. Адамның келешегі мен бүгінгісі, кайғысы 
мен қуанышы, арманы мен тілегі, киыншылығы мен бақыты, 
болмысы мен болашағы. Демек, даналык және адамгершілік бір- 
бірімен тығыз байланыста жетіледі. Даналык, толысқан зерделілік пен 
адамгершілік теңдік пен келісімнен тұрады. Бір сөзбен айтканда, 
үлағаттылыктың үйлесімділігін күрайды. ¥лыс даласының данагөй 
би-шешендері, сұңғыла сөз зергерлері, акын-жыраулар рухани 
үстаздар іспеттес. Олар адамның жүрегі мен ақылына жол тауып, 
адам табиғатын кемелдендірудің үлгі-өнегесін жетілдіріп дамытты» 
[3, 71-72 бб.]. Мухаммед пайғамбардың (с.ғ.с.) «Мен ізгіліктің 
тектілігін жетілдіру үшін ғана жіберілгенмін» деген түжырымын тілге 
тиек етсе, рухы биік халыктан шыққан дана түлғалар адамдыкка, 
кісілікке тірек болатын касиеттерді шындады. Бүл өз кезегінде 
үрпактар арасындағы сабактастықтың, жалғастыктың берік 
байланысын, олардың көзкарас мүраттарын, сабактастык сырларын
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айкындайтын алтын арка ролін атқарды. Сөз өнерінің шебері, 
адамгершіл ағартушы-гуманист Абай Құнанбаев өзінің тереңнен 
толғаған озык ойларында оның шынайы туындысы болған моральдык 
қисындарды, адамгершіліктің талап-тілектерін ашып көрсеткен. 
Өмірлік тәжірибесін корыткан данагөй ақын келешек үрпакка акыл 
айтып, өсиет сөздерінің негізінде адамгершіліктің сара жолын 
нұскайды. Абайдын кара сөздерінің негізгі нысана болған этикалык 
тәлім жүйелері адамгершілік кағидаларға негізделген. Абай бәрінен 
де ар-ұятты жоғары кояды. Адамның ең асыл касиеттері осылар деп 
білген. Отыз алтыншы сөзінде: «¥ят деген адамның өз бойындағы 
адамшылығы» деген ой корытындысынан үлкен моральдык 
тұжырымды көреміз. Адамның өз бойындағы қасиеттерді кастерлеу, 
адамгершілік адамның басты кағидасы, ең алдымен адам өзінің ішкі 
әлемін тазалауы керектігі ұлы Абайдың дүниетанымындағы басты 
дүние. Абай «Адамшылықтың алды - махаббат, ғаделет, сезім. 
Бұлардың керек емес жері жоқ, кіріспейтұғын да жері жок. Ол - 
жараткан тәңірісінің ісі... Бүл ғадаләт, махаббат сезім кімде көбірек 
болса, ол кісі — ғалым, сол - ғакил» [13, 104] дейді. Адам бойындағы 
адамгершілік касиет даму үшін - жүректің тазалығы, ақтығы қажет. 
Жүрек адамдарды жакындастырады, олардың өзара карым-қатынасын 
дамытып, жетілдіреді. «Тірі адамның жүректен аяулы жері бола ма? 
Біздің казақтың жүректі кісі дегені - батыр дегені. Онан баска 
жүректің қасиеттерін анықтап білмейді. Рақымдылық, 
мейірбандылық, уа әрбір түрлі адам баласын өз бауырым деп, өзіне 
ойлағандай ойды оларға да болса игі еді демек, бүлар - жүрек ісі, 
асыктық та - жүрек ісі. Тіл жүректің айтқанына көнсе, жалған 
шықпайды...» Сонымен катар Абай «Қазак та адам баласы той, көбі 
акылсыздығынан азбайды, ақылдың сөзін үғып аларлык жүректе 
жігер байлаулылықтың жоктығынан азады» [13, 33 б.] деп
түжырымдайды. Ал оларды өзара біріктіріп жалпылык деңгейге 
көтеретін негізгі күш - ол ғылым. «Осы үшеуің басынды кос, бәрін 
жүрекке билет,- деп үктырып айтушының аты ғылым екен. Осы 
үшеуің бір кісіде менің айтканымдай табылсандар, табанының 
топырағы көзге сүртерлік касиетті адам сол» дейді Абай [13, 37 б.]. 
Білімге, ғылымға үмтылыс ол талап, үғымды қажет етеді. Абай адам 
болу жолында ең алдымен талапқа ерекше мән береді. Білім де, 
ғылым да, өнер де талаппен келеді. Ол адамға косымша күш береді. 
Бұл жөнінде Абай «Махаббат - әуел адамның адамдығы, ғакыл, 
ғылым деген нәрселербірлән... Талап, үғым махаббаттан шығады. 
Ғылым-білімге махаббаттандырмак әлгі айтылған үшеуінен» деп 
түйіндейді [13, 67 б.]. Абай сияқты үлы түлғаның ғасырдан ғасырға 
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кетер өшпес сөздері, даналық тұжырымдары, ұлағаты, оның 
данышпандық ғибраты адамзат баласына тигізер пайдасы өлшеусіз 
демекпіз. Халқымыздың ұлттык зердесінде сакталған, жадында 
жатталған інжу-маржандай көркем ойларға толы даналык сөздердің 
мазмұны негізінен ұлағаттылық пен жаксылыкка жетелейтін кісілік 
асыл касиеттерді іздестіру және сол негізде тәрбиелеу сияқты 
қүндылыктарға толы. Адамгершілікке тән қүнды дүниелерді, 
идеяларды үсына отырып, талап-жігер мен ыкылас-ынтаны 
арттыруда халык даналығы мен дала кемеңгерлері, дара тұлғалардың 
аткарған рөлі өте зор болды. Демек, даналық адамгершіліктен 
жоғары, яғни акыл мен зейін-зерделілік адамдыктың ең жоғары 
белгісі. Бұл туралы Бөлтірік ділмар былай толғапты: «Дүниеде 
азбайтын байлық біреу. Ол - акыл. Дүниеде тозбайтын байлык біреу. 
Ол - акыл. Дүниеде қайтпайтын адал қолдаушың біреу. Ол - акыл. 
Дүниеде тоймайтын адал қорғаушың біреу. Ол - ақыл. Дүниеде 
жарығы түтас елге түсетін касиетті шырак біреу. Ол - акыл. Дүниеде 
асыл текті жел жетпес пырак біреу. Ол - акыл. Дүниеде ердің басына 
конатын бак біреу. Ол - акыл. Дүниеде елдің басына коятын так та 
біреу. Ол - акыл.

Ақылсыз басқа конса, бақ баянсыз,
Нақылсыз насқа қонса, так баянсыз.
Қүдай ақылсыз бас болғаннан сақтасын.
Накылсыз нас болғаннан сактасын» [14, 106-107 бб.] деген екен. 

Осынау сөздер жоғары танымдылык қабілетін, өмірдегі тәжірибелік 
даналыктан, көрегендіктен туған. Шәкәрім Қүдайбердіүлы «Үш 
анық» атты философиялык трактатында: «Адам хакикатты бас 
көзімен көрмейді, акыл көзімен көреді» деп жазыпты. Демек, кесек 
ой, түйдек толғам біліктіліктен, кабілеттің кең өрістілігінен, санадағы 
сәуледен бастау алады. Тағы да Шәкәрімнің «Терең ой, түзу 
тәжірибесі бар адам ғайыптан хабар береді. Әулие деген сол болса 
керек» деген сөзі бар [15; 6, 545 бб.]. Бүцан түйіндейтініміз, даналық 
көпті көргеннен, естігенді еске тоқудан, өмірлік тәжірибеден, таным 
тереңдігінен туады. Бабаларымыз акылдан да, дарыннан да кенде 
емес. Сонымен бірге, Шәкәрім бүл еңбегінде адам үжданының 
касиетін, оның мәнісін ашып көрсетеді. Ол - әділет, канағат, мейірім 
касиеттерінің жиынтығы. Бір сөзбен, имандылыктың белгісі деп те 
айтуға болады. Себебі, иман жүзді адам дегеніміз - үжданды адам 
деген сөз. «¥ят кімде болса, иман сонда» демекші, адамның екі 
дүниесінде сенімді серігі - иман. Қазакта «иман жүзді», «иманы бар 
екен» деп бекер айтпайды. О дүниеге сапар шеккен адамға «иманы 
жолдас болсын, иманы салауатты болсын» деп бір ғана тілек айтады... 
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Осы орайда Шал акын адамзат бойындағы ізгі қасиеттердің негізі 
«имандылыктың» - бас-қасында кашанда «акыл-парасат, түйінді-ой» 
болған жағдайда, теріс кылыкты бұрыс әрекеттерге ешкандай да 
мүмкіндіктің болмайтындығын өз өлең жолдарында керемет жан- 
жакты жеткізіп берген» [16, 155 б.].

Акыл - иманның сақшысы. Акылды да иманы берік адам ешбір 
киянатқа, жамандыкка, жауыздыққа баспайды. Адамдықты арсыз, 
арбау дүниеден ажыратып алар тек акыл мен иман. Сол себепті 
халыктык көркем дүниелердің мазмүны имандылықты, акылдылыкты, 
әділет, адалдыкты, бір сөзбен айтқанда, адамгершілікті өзек еткен.

Халқымыздың камын жеген, елдің тыныштығын ойлаған 
қайраткерлер — сыйластык, адамгершілік кадір-касиетімен дара 
түлғалар. Өткен дәуір тарихы аумалы-төкпелі окиғалармен шендесіп 
жатыр. Осыған қатысты түлғалар тарапынан жасалған іс-әрекеттердің 
барлығы да, сайып келгенде, үлттық мүддеден туындаған еді. 
Халқымыздың акыл-ойы, иман-парасаты, үлттық бейнесінің 
көріністері би-шешендер, ақын-жыраулар шығармашылығынан бой 
көтеріп, үлттык сананың әр уакытта жоғары түғырда түратындығын 
дәлелдеді.

3.3 Этика. Құндылыктар философиясы

Аксиология - бүл күндылықтар үғымын адам өмірін 
ынталандыруда бағыт-бағдар беруші, адам болмысының мән- 
мағыналык негізі ретінде зерттейтін философиялык пән. Әрі күнды 
дүниенің сипаттамасын, күрылымын, иерархиясын, оны тану 
тәсілдерін және оның онтологиялық мәртебесін, сондай-ак күнды 
пікірлердің табиғатын, ерекшелігін зерттейді. «Аксиология» терминін 
1902 жылы француз философы П. Лапи енгізді және көп үзамай осы 
жылы И. Крейбиг енгізген өзінің «бәсекелес» - «тимология» (гректің 
«қүн» сөзінен) терминін ығыстырды, 1904 жылы Э. фон Гартман 
философиялык пәндер жүйесіндегі негізгі қүрамдас бөліктердің бірі 
ретінде үсынған.

Қүндылықтардың негізгі түрлерінің бірі - адамгершілік 
қүндылыктар болып табылады. Осы кұндылыктар түрін дұрыс түсіну 
үшін адамгершілік туралы білім кажет. Этика адамгершілік туралы 
ғылым ретінде осы мазмүнда білім береді. Аксиологияда жоғары 
абстрактілі теориялык деңгей - философиялык аксиология болса, 
төменгі тәжірбиелік деңгей - қолданбалы аксиология саналады. Бүған 
философиялык, психологиялык, антропологиялық, т.б. идеялык 
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теорияларды жатқызуға болады. Мысалы, танатология - өмір, өлім 
және мәңгілік туралы, казіргі жағдайдағы адам өмірінің мағынасы 
жөніндегі ілім; фелицитология - бақыт, рахат және оларға қол жеткізу 
жолдары туралы ілім; аретология - жеке тұлғаның оң және теріс 
кұндылык касиеттері туралы ілім; деонтология - адамның іс-әрекеті 
мен міне-құлкына тиісті, тиісті емес моральдык талаптар мен 
өлшемдер, проблемалар, әлеуметтік ұстанымдардағы адамгершілік 
формасына тән ерекшелік түріндегі борыш, парыз мәселелері туралы 
ілім.

«Тарих койнауында өмірдің небір сан-қилы ой-шүңкыры, тау- 
белес! көп, ешкім шетін көріп, шегіне жетпеген ұзак жолы - адам 
баласының қоғамдағы оз орнын табу бағытындағы арман-тілек, 
мақсат-мүдделерімен ұштасып жатыр. Осындай жетілу, кемелдену 
процесінде адамзат баласының белгілі бір жетістіктерге жетуі — адам 
күдіретінің жемісі. Шалысы көп тарих адамға деген құрметті 
жігерлендіріп рухтандырды. Адам күні адаммен деген, адам өмірі, 
коғамы өзара карым-катынассыз болмайды. Адамгершілік адам 
арасындағы қарым-қатынас пен қабілеттен туындайды. Себебі, адам 
болмысының сырын адамгершілік ашады. Әрбір жанның өмірдегі, 
коғамдағы өз орнын білу және кісілік қасиетті қүрметтеуі - 
адамгершіліктің көріністері. Адамгершілік - өмірдің де, ойдың да 
түғырын үстайтын тірек, көтермелейтін діңгегі. Адамгершілік қасиеті 
есеюді, еңбектене білуді үлгі-өнеге түтады. Сол арқылы адамның 
кісілік келбетін таниды. Зерделі де рухани дүниесі терең адам өзіне 
де, өзгеге де жауапкершілікпен қарайды. Сондықтан ол өз басындағы 
кадір-касиеттерді, қабілеттерді, қүндылықтарды одан әрі дамыта 
береді. Ең алдымен ол өз ісін үнемі адамгершілік түрғысынан бағалап 
отырады» [17, 50 б.].

Барлығы адамзат баласының рухани дүниетанымдык шеңберде 
қалыптасып дамыған, өмірлік тағылым-тәжірибенің негізінде өзіндік 
терең мән-мазмүнға ие болған идеялық күндылыктар арқылы 
тарихтың әр кезеңінде ғана емес, әрі үрпактар сабактастығымен 
болашаққа да бағыт-бағдар болған адамгершілік танымдары әр кез 
рухани әлемге насихатталып отырса керек. Адамгершілік танымдар - 
мәдени-рухани мүраның бағыт үстар темірқазығының рөлін аткарды.

Адамшылықтың басты кағидасы ата-ана, ел жұртын, туған 
жерін кастерлеу, көздің қарашығындай сақтау, қорғау керектігіне баса 
назар салған. Халык даналығының негізі - казақтың рухани 
дүниесіндегі қүндылыктар. Олар - мейірімділік, конакжайлылық, 
обал-сауап, борыш пен парыз, имандылык, намыс, т.б. сиякты 
түсініктер. Бүлардың әркайсысы адамгершілік касиеттің өзіндік 
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бағалы көріністері. Бүлардың әркайсысы болған жерде ар бар, ұят, 
ерлік бар, жігер бар, қайсарлық, алған мақсатқа жету үшін 
қиындыктарды жеңе алатын табандылық бар. Демек, әрбір жеке 
адамда, тұлғада адамгершілік сезімнің дамуы бүкіл халықтың, үлттың 
рухының даму деңгейінің негізінде қарастырылады. Және керісінше, 
яғни барша халыктың (бір үлттың) адамгершілік рухы әрбір жеке 
түлғаның адамгершілік сезімінің негізінде алынады (жеке даралық 
пен жалпылықтың катынасы). Сонымен, осыдан келіп ой түйіндейтін 
болсақ, жалпы рух деп отырғанымыз, өз кезегінде, «халыктың 
материалдық, күнделікті өмір-тәшпүғынан тыс, әрі жоғары түрған 
жан дүниесі, оның бет-бейнесінен көрінетін биік еңсесі, мәртебесі мен 
жігері. Оның негізі - өткен тарихы, салт-санасы, жыр-дастандары, 
ата-бабаларының өнегелі, ерлік істері мен айткан даналық накыл 
сөздері, қиындықтарда желеп-жебеп жүретін әруактары, саркылмас 
күші, мүкалмас қаруы. Оны қозғайтын, кайрап-суаратын халықтың 
ізгі армандарына дөп келетін жалынды үрандык сөздер мен биік 
мұраттар.

Ежелгі грек этикалык ойының калыптасуы философиялык 
дүниетанымның калыптасу жағдайында орын алды. «Адам - барлык 
заттардың өлшемі...» деген ойды айткан софистердің белгілі өкілі - 
Протагор болды. «Даналык және адамгершілікке катысты мәселе 
түрғысынан ең бастысы грек данасы, кемеңгері Сократ есімімен 
байланыстыру орынды болмақ. Қалыптасқан түсінік бойынша бүл 
данышпаннан бұрын ешкандай ойшыл осы мәселеге ден коймаса 
керекті. Бәрімізге белгілі бүдан бүрынғы ойшылдар тек дүниенің 
алғаш заты мәселелерін зерделеген. Ал адам мәселесін түтас 
дүниеден бөліп алып, өз дербес күйде сараламаса керек. Соған 
Караганда, осы Сократ алғаш рет тіршілік иесі мәселесін көтерді. 
Негізгі алдағы мүраты - өз еліне игілік, қайырымдылыкты корсету. 
Бүған баратын бағдар біріншіден, тек тіршілік иесі - пендеге ғана тән 
дәулеті - ол жан-сезімі. Пенденің жан-дүниесіндегі казынасы, ой- 
санасының деңгейі - әлеуметтік топтың белді бағдары. Тіршілік иесі 
ретіндегі өзіндік ой-сана қарымы, еркіндік, байыптылықтың бар 
болуы - адамзаттың маңызды да мәнді өмір мәнді ғұмырындағы 
адами кадір-қасиетке тән жақсылықтарды жан-дүниесімен қабылдай 
білуі. Оның түп-негізінде тек саналы жан иесіне ғана тән болып 
келетін кастерлі мінез-құлыкты, мәдениетін дамытуға бағыттайтын 
игі, күтты ниеттермен астасып жатады. Жан әлеміңді тану адамды 
өзін-өзі тану сатысына көтереді. Пендеге ғана тән кісілік іс-әрекеттері 
оның жан сезімін көрсетсе, ал оның өмірдегі көрінуін сезіу, таныу, 
колданған нәрселерді кабылдап, олардың мән-жайын тіршілік 
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тәжірибесімен салыстыра отырып, пайымдауының нәтижесінен келіп 
шығады. Сондыктан да әр адам өзін-өзі танымайынша, ғаламды өз 
дәрежесінде түсінуі мүмкін емес. Жаратылыстың бөлшегі саналатын 
пенденің таным болмысы сол табиғат дүниесі түрғысынан 
сараланады. Соған қарағанда, пенденің таным-түсінігіндегі 
ақпараттар дүниесі тек сол аяда ғана емес, өзінің ішкі рухани 
мәдениеті, өмірімен де зерттеледі. Әр пенденің кісілік мінезіне тән 
дүрыс не бүрыс кылыктары, көркемдігі әрі көріксіздігі, дәл жоғарыда 
атап кеткендей, өмірден алынған білім ғана емес, ең бастысы өз іс- 
әрекетімен сараланады. Өйткені, тршілік иесіне дарытылған 
қасиеттер тек жаксы жағынан ғана молынан берілуі санаға сыйымсыз 
нәрсе. Ендеше, данышпан ойшылдың түсінігінде, көзі адамның 
өзінде, оның іс-әрекетінде: «Сен алдымен өзінді таны», «Менің 
білетінім - менің ештеңе білмейтіндігім, ал баскалары мүны да 
білмейді» [6, 553-554 б.]. Аристотельдің еңбектерінде (б.з.д. 384 - 322 
жж.) антикалық этика өзінің ең жоғарғы деңгейіне жетеді. 
Аристотельдің этиканың дамуына сіңірген еңбегі өте зор: үғым 
атауын енгізді, этика мәселесіне катысты 3 шығарманың авторы 
(«Никомах этикасы», «Эвдемов этикасы», «Үлкен этика»), 
Аристотельде «этика» 2 мәнге ие: тар мағынасында бүл этикалық 
ізгіліктер, акыл-ой мен мінез-қүлыктың кемел жағдайы; кең 
мағынасында ол саяси ғылым (яғни полис туралы ғылым).

Ортағасырлык этика - бүл антика философиясы мен дін 
идеяларының діни үстанымдардың басым әсерімен үйлесуі. 
Геоцентризм - Қүдай идеясы ортағасырлык этиканың ең маңызды 
реттеуші идеясының көрінісі. Ортағасырлык этикада сенушілерге 
міндеттелген кұдай өсиетгері мораль негізі және кайнар көзі ретінде 
үсынылған. Бүл Томас Аквинас жасаған арнайы күкык теориясында 
жақсы көрсетілген.

Қожа Ахмет Яссауи - жалпы түркілік мәдениет кеңістігінде 
өзіндік ілім қалыптастырып, ойлау мәдениеті мен дүниетанымдық 
жүйеде исламдық қүндылыктар ұстанымындағы моральдык-этикалык 
ғылымның үлгісін салып кеткен тарихи түлға.

Ренессанс этикасының негізгі белгілері: антропоцентризм - сол 
кездегі адамгершілік түжырымдамалардың негізі адамның іс-әрекеті 
және оның ынтасы болды; гуманизм - адамның жеке түлға ретінде 
қүндылығын мойындауға, оның бостандыкка, бакытқа, теңдікке, 
әділеттілікке күкығын бекітуге, адамның игілігін әлеуметтік 
институттар мен катынастарды бағалау өлшемі ретінде қарастыруға 
негізделген; ең қүнды, еркін және кайталанбас шығармашылық жеке
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тұлға ретінде көрінетін индивидуализм (даралық үғымы, авторлык 
ерекше өзіндік ерекшелік, шығармашылық жаңашылдық) туындайды.

Этика көбінесе моральмен бірдей мағынаны білдіреді. Өзіндік 
мәнде бұл - моральды зерттейтін философиялық пән. Этика дәстүрлі 
түрде тәжірибелік философия деп аталады, өйткені оның мақсаты - 
білім емес, іс-әрекеттер. Мораль, әдептілік әдетте адамдардың мінез- 
күлқын ретгейтін өлшемдер мен кұндылыктар ретінде түсініледі. 
Неғұрлым дәл мағынасында бүл - адамды рухани бірліктен бастау 
алатын адамгершілік идеалына бағыттайтын өлшемдер және 
күндылыктардың жиынтығы. Этика философиялык білімнің өрісі 
ретінде доктриналык және өлшемдік әр түрлілікпен сипатталады. 
Стоиктер, Эпикур, Г.Гегель, К.Маркс, Н.Г.Чернышевский, 
В.Соловьев, Г.Спенсер, Л.Толстой, М.Шеллер және т.б. өмірге 
әкелген түрлі этикалық жүйелер баршылық.

Мораль жеке түлғаның баскалармен үйлесімді карым-қатынас 
күру кажеттілігінің көрінісі, адамдар арасындағы катынастардың 
әлеуметтік формасы, олардың адамгершілігін өлшеу кұралы болып 
табылады. Адамгершіліктің негізгі формалары ізгілік (мінсіз, жеке 
қасиеттер), мысалы, шыншылдык, адалдық, мейірімділік және 
әлеуметтік ынталандырылған әрекеттерді бағалауды (талаптар, 
өсиеттер, ережелер) камтитын өлшемдер, мысалы, «өтірік айтпа», 
«үрлама», «өлтірме».

«Құндылыктар» ұғымы өзін философиялык категория ретінде 
тек жакында көрсетті: бірінші рет XIX ғасырдыц 60-шы жылдары 
неміс философы, табиғат зерттеушісі Герман Лотце енгізген деп 
саналады. XIX-XX ғасырлар тоғысында философия аясында зерттеу 
пәні кұндылыктар болған ерекше пән - аксиология өмірге келеді. 
«Қүндылыктар» түсінігін XVIII ғасырда И.Кант, XIX ғасырда Гегель, 
Шеллинг қолданған. Ницше әйгілі «күндылықтарды кайта бағалау» 
мәселесін түжырымдады.

Этика категориялары - моральдың маңызды элементтерін 
көрсететін этика ғылымының негізгі түсініктері. Этика категориялары 
тек теориялык күрылымдар ғана емес, әрі қоғам санасында стихиялы 
қалыптаскан түрде де өмір сүреді. Мәселен, мән-мазмүнына 
Аристотель талдау жасаған «әділеттілік» үғымы әрбір адамның 
санасында, кез келген коғам, әлеуметтік топтар санасында болады. 
Этикалык категориялар жүйесін аныктаудағы түрлі көзкарастардан 
жалпыға танымал, теориялык және тәжірибелік түрғыдан маңызды 
категорияларды бөліп көрсетуге болады: жаксылык пен жамандык; 
игілік; әділеттілік; парыз; ар-ождан; жауапкершілік; қадір-касиет 
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және намыс. Сонымен бірге, бүған өмірдің мәні, бақыт және т.б. 
жатады.

Парыз — белгілі бір жағдайларға қатысты жеке түлғаның 
қоғамға, басқа адамдарға моральдық міндеттегі қарым-қатынасын 
білдіретін этика категориясы. Парыз адам өзі үшін барлығына 
катысты адамгершілік талаптар негізінде калыптастыратын 
адамгершіліктік міндет болып табылады.

Намыс — адам баласының жан дүниесі және Отанының, 
отбасының, үлтының, коршаған орта мен қоғамының мәнін сезінуімен 
оянып, болашактағы оның амандығы мен бүтіндігі үшін күресінен 
көрініс табатын ар-ождан үні, яғни жеке бастың абыройы дегеніміз 
жалпы үлттың абыройы деген сөз. Адам бойындағы ізгі касиет, ар- 
намыс - адамдардың карым-катынас мәдениетіндегі ненің жаксы, 
ненің жаман екендігін түсіну және ажырата білуі қасиеті. Ал касиет, 
өз кезегінде, адам бойына Жаратушы өзі дарытқан айрыкша қабілет, 
тылсым күш, кие, әулиелік, кұпия сыр, қүдірет деген сөздермен 
астасып жатыр. Әрине, бүл жердегі колданыс тура мағынасына 
«даритын» мән-мазмүны қарастырылған. Оның негізінде адамның 
сана-сезімін, ойының дәрежесін, дүниетанымының қабілетін 
білдіретін акыл, кемел, зерделік кажет екендігі белгілі. Әрине, ең 
бастысы адам санасы айналасындағы заттардың, күбылыстардың 
ішінен керектісін бөліп алып, соған бағыттала түрақталу аркылы 
адамның психикалык әрекетінің жаксы нәрсеге бағытталып 
шоғырлануымен ерекшеленеді. Намысты болу барша көркем мінез- 
күлыктардың күре тамыры. Абырой, түлғалық, күрмет секілді 
касиеттер дәл осы намысты болумен байланысты. Бүл рух пен 
намыстың бастау алатын көзі - көне бабалар дүниесі екендігі хак [10, 
105 б.].

Көне Қытай тарихында өзіндік орны ерекше үлы кемеңгер тұлға 
Конфуций өз халқына мынадай накыл сөзін калдырған: «Парасатты 
адам танымының тереңдігімен, жанының жалындылығымен 
ерекшеленбей түра алмайды. Оның жүгі ауыр, жолы үзақ. Ол 
көтеретін жүктің аты - адамгершілік. Бүл ауыр жүк емей немене? Бұл 
жолдан оны ажал ғана айыра алады...». «...Дана адам асып- 
тасымайды, талғамайды, батыл адам корыкпайды» [18, 158 б.].

Неміс ойшылы И.Кант моральдық категориялык императив, 
яғни этикалык заңын өмірге әкелген.

Әл-Фараби адамның ар-ожданы алдында таза, шыншыл болуын 
оның бойындағы ізгі касиеттерден, іс-қимылының дүрыс болуынан 
деп түйіндейді. Адамның өз бойындағы касиеттерді кастерлеуі - 
адамшылықтың басты қағидасы. Дананың дүниетанымның өзегі 
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адамдыкка, кісілікке тірек болатын қасиеттерге талдау жасауы, 
этикалык жүйелері адамгершілік қағидаларға негізделген.

«Ғүлама айтылған дүниелердің түйіні ретінде даналыкка 
тоқталады. Оның пікірінше, даналық (немесе философия) адам 
мақсатының тамаша көркемдікке ие болуы. Бүл адамның іс-әрекеті 
даритын касиеті бар заттарды танудың негізінде білім алушылык. 
Мұны Фараби практикалық және азаматтық философия деп атайды. 
Бұл жерде біз даналыктың және адамгершіліктің өзара байланысының 
маңыздылығы тереңде екендігін байқаймыз. Даналық ең бастысы 
акыл-парасатпен өлшенеді. Фараби адамдардың ақыл-парасат арқылы 
ғана философияны меңгеретінін және сол философияның аркасында 
ғана адамдар бакытқа жететіндігін көрсетеді» [19, 36-37 бб.]. Ақыл- 
парасаттың көмегімен адам ғылым мен өнерді игереді, әрі мінез- 
кұлыктар мен іс-қимылдарының жақсы және жаман жакгарын бір- 
бірінен ажырату, пайдалы және зиянды жактардың көмегімен 
пайымдау мүмкіндігін иеленеді.

Утилитаризм (латын тілінен «utilis» - пайдалы) - пайдалы 
қызмет, мінез-күлыктың немесе әрекеттің моральдық күндылығы 
оның пайдалылығымен аныкталатын этика бағыты, этикалык теория. 
Оның негізін калаған - ағылшын моралисі - И.Бентам. Оның 
пікірінше, әрбір іс-әрекет өнегелі болу үшін, адамның жеке 
мүдделерін қанағаттандыруы тиіс. Соның нәтижесінде ғана іс- 
әрекетпен «көп адамға үлкен бакыт» сыйлайсың. Әрбір пайдалы іс- 
әрекет астарында оның нәтижесіндегі рахаттану немес бақыт 
түспалданады. Утилитаризм дегеніміз этикалык теориялардың кезекті 
тобын білдіреді, өйткені ол әрекет өздігінен емес, оның нәтижелері 
бойынша бағаланады. Утилитаризм негізінде геодонизм немесе 
эвдемонизм, яғни ең жоғары қүндылық ракат немесе бакыт деп 
білетін күндылықтык ілімдер жатады. Ал деонтология немес 
деонтологиялық этика (гр. «борыш», «парыз») - мораль және 
адамгершілік жөніндегі ілім, этиканың бөлімі. «Деонтологиялык» 
үғымын алғаш рет Чарли Данбар Броуд 1930 ж. жарық көрген 
«Этикалык теорияның бес түрі» кітабында қолданған. Мінсіз әрекетті 
бағалау кезінде деонтология белгілі бір ережелерге сәйкестігін немесе 
сәйкес еместігін басшылыққа алады.

XI ғасырдың данышпан ойшылы, көреген саясаткер Жүсіп 
Баласағүн адамзат баласына ортак игілік — қүндылықтар жөнінде 
«даналық ой-иірімдері өміршең» шығармашылығы және кызметімен 
танымал түлға болған. Данагөйдің «Құтадғу білік» (мағынасы қүт 
әкелетін білім дегенді білдірсе керек) шығармасының максаты - 
адамзат баласын адамгершілік, имандылык сиякты асқақ абзал 
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касиеттерге ұмтылдыру. Жүсіп Баласағұн шығармасында басты 
кейіркерлердің өзара сұхбаты тұрғысынан ел баскару өнері, ел билеу 
істері жөнінде өзінің филососфиялық ой түсініктерін көрсете білген: 
Күнтуді - әділет, Айтолды - қүт, дәулет, Өгдүлміш — ақыл, парасат, 
Одғұрмыш - канағат. Сол кездің өзінде адамзат баласының ең басты 
дәулеті, байлығы - білім екендігіне, оның елге пайдасы мол әрі 
бакытқа жеткізетін бірден бір жол екендігіне баса назар салынған. 
Қазіргі танда елімізде қолға алынып жатқан бағыт-бағдар, іс- 
әрекеттердің бастауы осында жатса керек.

Қанағат - барға риза болу, місе түту, нысаптан шықпау, нәпсіге 
ермеу. Қанағатшыл кісі - кішіпейіл, карапайым, игі жүмсак.

Әр адам өзінің осы дүниеде бар екеніне, денінің саулығына, қол 
жеткізген табыстарына, жеткен биігіне тәубесі болғаны жөн. Яғни, 
тағдырға ризашылығын білдіріп, шүкіршілік қылу, тәубе деу, канағат 
тұтушылық үстанғаны дұрыс. Бүл күдайын есіне келтірді дегенге 
саяды. Қанағат - иманы кәміл мүсылман кісінің бойында көркем 
мінезге жататын әдептілік, әрі рухани касиеттердің бірі. Ал адам 
баласын жаксы мінез-қүлыкка, жаксылыкка тәрбиелеу - көне түркілік 
дәстүрден келе жаткан басты қағида ислам дінімен жалғастық, 
үйлесім тауып, оның да негізгі мақсаты болған. Әдептіліктің басты 
белгісі, адам баласының сана-сезімі мен іс-кимылындағы жаксы әдет 
осы - канағатшылдык. Ал енді осы қасиетті әдетке айналдырған 
жағдайда игілікке қол жеткізеді екен. Себебі бүл әдет адамды 
адамгершілік жолынан тайдырмайды, кез келген сәтті канағат түтады. 
Кез келген адам шын ниетімен өз қолынан келгенше кандайда бір 
әрекет жасаса, сол әрекетінің нәтижесі мөлшері, жемісі каншалықты 
болса да соны канағат түтушылық. Бүл өз кезегінде, адамды 
шыдамдылыкка, төзімділікке, мінездің сабырлылығына да шындайды. 
Әрі астамшылыкка, көрсекызарлыкка, сүғанақтылыкка жол бермейді. 
Қанағат ұстанған адам жұмсак, кішіпейіл де карапайым болып, көптің 
құрметіне бөленеді. Демек, бүл «әдет» баршаның бойына жарасатын 
көркем мінез әрі ешкашан да ортаймайтын жаксы мінездің жауһары 
дегенге саяды [12, 546.].

Бүның бәрі негізінен бүл дүниенің қадірін бағалауға бағытталса 
керек. Түсінікті болуы үшін саралап көрелік. Жарык дүниеге таза 
күйінде келген пенде өмір ағымымен, қоғам зандылығымен жетіле 
отырып, небір жақсы, жаман касиеттерді бойына дарытады. 
Үрпактан-ұрпакка жалғасар мәңгі тәрбие мектебі болған даналык 
сөздердің философиялык мазмүны - өмірдің мәні мен мазмұны 
жайлы мәңгілік сауалға толы, әрі адам бойында болатын небір жақсы, 
жаман касиеттер. Ес токтатканнан есейген жаска дейінгі аралыкта 
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адам баласы алуан түрлі өмір сабағын игереді. Осы өмір тағылымын 
игеру барысында кім-кім де болмасын түрлі кателікке үрынады. 
Өмірде кателеспейтін адам болмайды. Сол жіберіп алған кателікті 
кайталамау, одан сабақ алу өмірдің негізгі принципі болса керек. 
Тумысынан дана боп жаратылу адам баласының барлығына дерлік 
бүйырмаған, даналық - өмір тәжірибесінен түзеледі. Міне, осынау 
өмір сапарына серік болатын, жаксы және жаман деп жіктелетін, әрі 
нүсқа, әрі қысқа бүл ережелер адамды әрдайым сергектілікке баулып, 
катеден сақтандырып отырады. Жақсылық пен жамандыкты айыра 
білу де биік өнер. Ал жақсы кайсы, жаман кайсы, оны зердемен жете 
жіктеп айыра білу - таным мен талғам, акылдың ісі. Яғни, адамзат 
тірлігінің әдемі сән-көркі, кызғылыкты шағы, ұмытылмас үрдісі - бүл 
дүниеде екен. Мүны халқымыздың «Мың күн жүмактан бір күн тірлік 
артық» дейтін даналығы да куаттай түскендей. Ежелден адамзат 
баласы, соның ішінде, біздің ата-бабаларымыз да мейлі іс-әрекет 
болсын, мейлі сөйлейтін сөз болсын, не ойлайтын ойы болсын, 
әркашанда жаксы мен жаманға бөлген. Осыған орай тәрбие 
кағидалары калыптастырылып, көптеген макал-мәтелдер, мысалдар 
мен нақыл сөздер шығарылған. Мысалы, «Жаксылыкқа - жақсылық», 
«Жақсы істің бәрі де ірі», «Жақсылык кыл - алдыңнан шығады», т.б.

Жас үрпактың рухани жан дүниесі бай, ой парасаты 
кемелденген, адамгершілігі жағынан кіршіксіз таза жан-жакты 
дамыған білімді де мәдениетті, өнегелі азамат болып өсуі - ең жоғары 
тілек, ең биік мақсат. Әрине, бүл жерде, ең бастысы бабаларымыздың 
мүраларындағы философиялык көзқарастарынан туындаған даналық 
ойларының бүгінгі ұрпаққа өнеге боларлық рухани сабактастықтың 
өзіндік ерекшелігіне баса назар аударуымыз керек. Кез келген 
халыктың алыс заманалардан бері карай тартылған үрпактар 
сабактастығы - рухани сабақтастык. Үлағатты ойдың өнегелі өресі 
уакыт өткен сайын кеңейе бермек. Үрпактар арасындағы рухани 
сабактастыктың қуаты мен күдіреті осында жатыр. Қай халықтың 
болмасын адамгершілікті, ізгілікті мүра түткан сөз зергері кашан да 
касиетті ойларын ең алдымен ұрпағына арнаған. Дүниеге келгенде 
адам өзінен өзі бірден жеке адам ретінде қалыптаспайды. Оны 
осындай дәрежеге жеткізетін - әр халыктың өзіне тән тарихи-табиғи 
болмыс бітімі, дәстүр мен мәдениеттің рухани сабактастығы. 
Сондыктан да ата-бабаларымыздың өмірлік тәжірибесімен астасып 
даналык ой-қарымдары кімді де болмасын тәнті етпей қоймайды. 
Рухани әлемдегі, өмірлік тәжірибедегі үрпак аралық сабақтастыктың 
сақталуы - ұлттық танымын, ұлттық сананың бастау көзі, салт-дәстүр, 
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мәдени мұраларымызды сақтап калуымыздың арқауы болып 
табылады [12, 61 б.].

Саяси этика - саяси кызметтің принциптері мен нормаларының 
этикалык жағын философиялық түсіну, нақты саяси проблемалар мен 
жағдайлардың этикалық қүрылымын, саяси іс-қимылдардың 
моральдык негіздері мен оң максаттарын нактылау. Саяси этика 
дамуына елеулі үлес коскан ойшылдардың катарында Антика дүниесі 
ойшылдары (Платон, Аристотель, Цицерон), Орта ғасыр өкілдері 
(Фома Аквинский), Қайта Өрлеу дәуірі ойшылдары (Никола 
Макиавелли, Томас Мор), Жана заман дәуірі өкілі (Томас Гоббс), 
Ағартушы дәуірі өкілі (Шарль де Монтескье), Неміс классикалык 
философиясы өкілдері (Иммануил Кант, Георг Гегель), XX гасыр 
философиясы өкілдері (Максимелиан Вебер, Карл Маркс) болған еді. 
Ол мемлекет және күкык теориясымен және билік философиясымен 
тығыз байланысты, саясатты ізгілендіруге және рационализациялауға 
бағытталған.

Мәдени-тарихи көзқарас түрғысынан «толеранттылық» үғымы 
«төзімділіктің» өзіндік синонимі болып табылады: лат. - tolerantia; 
англ. - tolerance, toleration, нем. - toleranz, фран. - tolerance. Тарихи- 
мэдени даму және философиялық ойдың қалыптасуы процесінде 
«толеранттылықтың төзімділігі» санаты өзгерістерге үшырады. Бүл 
табиғи кұбылыс болып табылады, өйткені коғамдық кұрылымның 
өзгеруімен адамдық карым-қатынаста түрлі идеялар қойылды. 
Толеранттылықтың кем дегенде 4 үлгісі бар екен. 1-ші жағдайда 
төзімділік немқүрайлылык ретінде түсінілді. Толеранттылык бүл 
мәнінде түрлі көзкарастар мен тәжірибелердің өмір сүруіне 
немкүрайлылык түрінде көрініс береді, себебі соңғысы коғамның 
айналысатын негізгі проблемалар алдында маңызсыз негізде 
қарастырылады. 2-ші жағдайда толеранттылык өзара түсіністіктің 
мүмкін еместігі ретінде көрінді. Бүл түсінікте адам кызметі, коғам 
дамуы үшін діни, метафизикалық көзқарастар, қандай да бір 
мәдениеттің айрыкша күндылықтары екінші кезектегі емес. Бүл 
жағдайда толеранттылык басқаға қүрмет ретінде әрекет етеді, оны 
мен түсіне алмаймын және олармен өзара іс-кимыл жасай алмаймын. 
3-ші - толеранттылықты кешірімділік ретінде түсінеді. Бүл 
толеранттылықтың баскалардың әлсіздігіне кешірімнің жек 
көрушілікпен үштасуы. 4-ші - толеранттылықты өз тәжірибесін 
кеңейту және сыни сүхбат ретінде түсіну. Бүл жағдайда төзімділік 
сыни сүхбат нәтижесінде көзқарастарды өзара өзгертумен үштастыра 
отырып, басканың ұстанымына құрметпен карау. Бүл толеранттылык 
ұғымының қазіргі заманғы философиялык түсіндірмесі Б¥¥ 
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Жарғысының кіріспесінде төзімділік сипаттамасында өз көрінісін 
тапқан. Бүл жерде толеранттылық бірге өмір сүру кажеттілігі, бір 
бірімен мейірімді көршілер түріндегі төзімділіктің көрінісі. ¥ғым тек 
іс-әрекетік, әлеуметтік белсенді сипатында ғана емес, әрі өз-өзімен, 
адамдар әлемімен (микро- және макроорта) жарасымдылықта өмір 
сүре білумен байланысты жетістікті әлеуметтену (коғамдык 
катынастар жүйесіндегі бірлесу). Мүндай мағыналык жүктемені 
әлеуметтанудағы «толеранттылық» анықтамасы береді. Осыдан келіп 
шығатын адам кұкығы, өз кезегінде, нәсілі, түсі, жынысы, тілі, діні, 
үлтгык немесе әлеуметтік шығу тегі немесе кез келген баска кандай 
да бір айырмашылыксыз барлык адамдардың ажырамас игілігі болып 
табылады. Адам қүкығы дегеніміз ешкандай кемсітушіліксіз адамзат 
баласының өмір мен бостандыкка деген күкығы. Адам құқыктарының 
жалпыға бірдей декларациясы тарихи маңызы бар негізгі қүжат болып 
табылады. Декларация 1948 ж. 10 желтоқсанда Парижде Біріккен 
Үлттар Үйымы Бас Ассамблеясының 217 А (III) қарарымен 
кағидаттарына барлық халыктар мен елдер үстануға міндетгі күжат 
ретінде кабылданған. Онда адамзат тарихында алғаш рет 
халыкаралық деңгейде корғалуы кажет адамның негізгі қүкықтары 
аныкталды. Декларация 1948 ж. қабылданған сәттен бастап, әлемдегі 
ең көп 500-ден астам тілге аударылған және көптеген жаңа тәуелсіз 
мемлекеттер мен жас демократиялардың Конституциялары үшін 
бағдар болды.

Кәсіби этика - адамның өзінің кәсіби борышына деген 
көзкарасын аныктайтын моральдық кағидалар жиынтығы. Кәсіби 
этика адамдардың еңбек саласындағы адамгершілік катынастарын 
реттеуге бағытталған. Зандылыктардан баска кандай да бір кәсіби 
қызмет қалыптасатын моральдык принциптері бар коғам дүрыс өмір 
сүреді және дамиды. Кәсіби этика философиялык түрғыдан алғанда 
мінез-қүлықтың жалпы адамзаттық моральдык-этикалык 
принциптеріне негізделеді, яғни не дүрыс, не бүрыс саналатын мораль 
мәселелерін қамтиды.

Бүгінгі танда іскерлік карым-қатынас этикасы деп жалпы 
қабылданған адами құндылыктарға негізделген және бір 
компанияның мүшелерін біріктіретін ережелер жүйесін атайды. 
Әдетте, бизнестегі этика оның кызметкерлерінің мүдделерін ғана 
емес, сонымен катар мақсатты аудиторияны, әлеуетті және накты 
серіктестерді, тіпті бәсекелестерді күрметтеуге сүйенеді. Бизнес 
этикасы іскерлік адамның келесі басты касиеттерін болжайды: 
алкаластық сезімі, парасаттылык және адалдык, конструктивті сынға 
қабілеттілік, қүзыреттілік және кәсіпкойлық, лауазымға сәйкестігі, 
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жанжалсыздык, меншік құқығын құрметгеу, сыбайлас жемкорлыкка 
қарсы күрес, хабардарлық, корпоративтік, әлеуметтік жауапкершілік.

3.4 Еркіндік философиясы

Еркіндік негізгі философиялық категориялардың бірі ретінде 
адамның мәні мен оның өмір сүруін сипаттайды. Әрбір дәуірде 
еркіндік мәселесі туралы сүрактар коғамдык катынастардың 
сипатына, өндірістік күштердің даму деңгейіне, кажеттіліктер мен 
тарихи міндетгерге байланысты қойылып, шешімін тауып отырды. 
Антикалык еркіндік - бүл табиғи және ғарыштық тәртіптің атрибуты 
болды. Діни философияда шынайы еркіндік - Қүдайда. Жаңа дәуір 
философиясынан бастап (Спиноза, Гегель, марксизм) еркіндік «таным 
кажеттілігі» немесе адам түлғасының бастапкы автономиясы (Кант, 
Ницше, Бердяев) ретінде карастырылады. И.Канттан бастап, 
еркіндікті түсіндірудің екі аспектісі калыптасты: «еркіндік» және 
«еркіндік үшін». Біріншісі, сыртқы бостандыкты, яғни физикалық, 
экономикалық, саяси процестерге байланысты анықталды. Екіншісі, 
ішкі еркіндік - интеллектуалдык, рухани, адамгершілік түрғысында 
зерттелді. Адам еркіндігінің философиясы И.Кант пен Г.Гегель, 
А.Шопенгауэр мен Ф.Ницше, Ж.П.Сартр мен К.Ясперс, Н.Бердяев 
пен С.Соловьев сынды ойшылдардың зерттеу пәніне айналды.

Антикалык классикалык философияда ерік үғымы болмаған 
деген сөз жиі айтылады. Кейбіреулер тіпті «Аристотель 
психологиясында ерік жалпы болған емес, ол он бір ғасырдан кейінгі 
философиялық рефлексияның нәтижесіне шығарылтан концепт» деп 
те бой бермеді. Эрине, Аристотельде ағылшын тіліндегі «ерік 
еркіндігі» деген түсінікке сәйкес үғым болған жок, мұны ғалымдар да 
мойындап отыр.

Аристотельдің атына айтылтан мүндай сынның сыры еріктің 
табиғатына деген өзіндік ерекше көзкарасына байланысты болса 
керек. Қазір философтар ерік-жігерді интроспективті сана көрінісі деп 
есептейді. Ерік әрекеті - адамның белгілі бір ісін алдын ала 
жорамалдайтын және соған себепкер болатын санадағы әрекет; оның 
болу-болмауы әрекеттің ерікті немесе еріксіз екенін анықтайды.

Ерік еркіндігі осындай интроспективті әрекеттердің дүдәмал 
жағдаятында болады.

Эпикурлықтар мен стоиктердің адам іс-әрекетіндегі себептілік 
туралы мүндай байламды каншалыкты қабылдағаны әлі де айкын 
емес, бірак Аристотельде еріктің бүл тұжырымдамасының болмағаны 
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анык. Алайда кейінгі кезде осы идеяның кемшіліктері анықталып, 
беделі де біршама түсіп кеткен кезде, мұның өзі ол үшін артықшылык 
бола бастады. Философтардың ерік-жігерге берген қанағаттанарлық 
бағасы адам әрекетін қабілетпен, ықыласпен және сеніммен 
байланыстыруы керек. Ерікті, ниетті және рационалдықты зерттеп, 
зерделеуге тиіс. Демек, Аристотель трактаттарында ерік жөнінде ой 
қозғаған материалдар жетерлік, әрине, оның пікірлері казір 
қолданылатын идеялармен сәйкес келмейтіні түсінікті.

Аристотель еріктілік туралы мынадай аныктама береді: 
мәжбүрлеуден немесе кателіктен ада әрекеттен туындаған нәрселер - 
ерікті. Мүндағы моральдық жүйеде максатты түрде таңдау идеясы 
(prohairesis) маңызды рөл атқарады: әрекетті тандау - тұтастай 
өмірлік жоспардың бір бөлігі. Оның еріктілік туралы байламы 
рабайсыздау түзілген, prohairesis туралы түжырымы да біздің 
өмірімізді күрайтын күнделікті моральдық таңдауларды сипаттау 
үшін тым тар. Ағылшын тілінде prohairesis деген сөзге сәйкес келетін 
термин де жок, мүның өзі бұл тұжырымның қолайсыздығын 
көрсетеді: Аристотельдің мораль терминологиясының көп бөлігі 
бүкіл Еуропа тілдеріне ыңғайластырып, бейімделді [7, 318 б.].

Еркіндік үғымы өте көп кырлы, қарама-кайшы және тарихи 
өзгермелі.

Еркіндік идеясының киындығы туралы айтатын болсак, Гегель 
былай деп жазған: «бірде-бір идея туралы толық құкыкпен айтуға 
болмайды, ол белгісіз, көп мағыналы, үлкен түсініспеушілікке қол 
жетімді және сол себепті шын мәнінде оларға еркіндік идеясы сиякты 
бейімделген».

Еркіндік философиясын қарастырған кезде Н.А.Бердяевтың 
еңбегін атамай өтуге болмайды. Ол: «еркіндік идеясы мен үшін ең 
алдымен жетілдіру идеяларынан, өйткені мәжбүрлі, зорлык- 
зомбылықты қабылдауға болмайды», - деп жазды.

Оның көзкарастарына деген қызығушылықтың туындау себебі - 
еркіндік такырыбын философиялық ойлаудың орталык мәселесі етіп 
қойғандығынан және оның шешу жолдарын үсынғандығынан болуы 
мүмкін.

Жан-Пол Сартр (1905-1980) үсынған «экзистенциализм» 
түлғаның бостандығы мен жауапкершілігі мәселелерін карастыра 
отырып, тікелей өмірмен жакындасуға шакырады. Адам, Ж.П. 
Сартрдың айтуынша, «өзге емес, өз істерінің жиынтығы ретіндегі 
тіршілік иесі». Экзистенциализм аясында адами шындық адам өзі 
жасайтын экзистенция (тіршілік ету) процесі ретінде қарастырылады. 
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Осылайша, яғни адамды аныктайтын негізгі дүние. Демек, танымдық 
емес, уайымды шындык басым.

Өмір сүру - бүл әрқашан мүмкіндіктен шындыкка, әрекетке 
көшу, яғни қалыптасуы.

Экзистенциалистер философиясындағы тіршілік ету 
(қалыптасуы) мәннен бүрын тұрмак, демек мән тіршілік етуге тікелей 
тәуелді. Адам тіршілік еткеннен кейін ғана өзін толығымен көрсете 
алады. Тіршілік - бүл ерекше адами сипаттама, өйткені біз атап 
өткендей, сырткы әлемнің заттары мен күбылыстары жок, олар тек 
сырт кейпінде ғана сақталған.

Әлем - бүл бөтен және дүшпандық нәрсе, дегенмен әлемсіз 
адамның өмір сүруі мүмкін емес, өйткені «болу - әлемде болу дегенді 
білдіреді». Бірақ, бүл әлемде адам мүлдем жалғыз, ол осы әлемге 
тасталған және осы әлемде тасталынған. Жатсыну, адам болмысының 
негізі бола бастайды. Дәрменсіздік, үмітсіздік, қоркыныш, үрей бүлар 
тіршілік етудің сипаты болып табылады.

Өмірге келу дәлелі арқылы ғана адам әлемге енгізілген, яғни 
кейбір накты жағдайларда «өзгелердің» қүрамында болмак. Бүл 
жалпы бостандыкгың объективті шектелуі, бірак нақты жағдайда 
адам мүлдем бос. Оның артында абсолютті таңдау еркіндігі қалады. 
Бүл таңдау өзіне, «басқаларға», әлемге қатысты таңдау бар, әрі әрбір 
адам өзі үшін шынайы, әдемі және жаксылык нормаларын еркін 
белгілейді.

Тіршілік ету -бүл адам үшін ешқашан жат дүние бола алмайды. 
Шын мәнінде, ол индивидке өзін-өзі, түптеп келгенде, бүкіл әлемді 
қалыптастыруға мүмкіндік береді. Адам өзі үшін ғана емес, өзін 
тандай отырып, өзгелер үшінде жауапты болмақ.

Ж.П. Сартр пайымдагандай'. Әу бастан берілген ешқандайда 
адам табигаты жоқ! Адам «бастапқыда ештеңе айқындай алмайды. 
Ол уақыт өте келе адам болып калыптасады, оның үстіне, адам өзін 
қалай жасап шығарса, солай калыптасады. Осылайша, адам табиғаты 
жок...».

Ж.П. Сартр бойынша: «адам еркін болуға түтқындалған». 
Түтқындалды! Яғни, адам кез келген жағдайда әрқашан тандауға 
мәжбүр. Тіпті таңдауды каламаса да, түбінде - ол оның тандауы 
болып табылады.

Құдай жок болғандыктан француз философы ешкандай 
қүндылықтарда, ережелерде жок деп пайымдады. Достоевский былай 
деп жазған болатын: «егер Қүдай жок болса, онда бәріне еркіндік 
берілген»,-деп. Бүл экзистенциализмнің бастапкы тармағы. Шын 
мәнінде, егер Қүдай жок болса, адам ешкімге де керексіз, ол өзіне де, 
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ешнәрсеге де үміттене алмайды. ...адам еркін, адамның өзі еркіндік 
арқылы анықталады».

М. Хайдеггер тіршілік ету мәннен бастау алады деп 
түжырымдады: болмыс бәрінен бүрын өмір сүреді әрі болмыс 
дегеніміздің өзі адамның өзі болмақ немесе М.Хайдеггерше адами 
ақиқат болып табылмак. Бүл жерде адам өзін адам ретінде 
қалыптастыра отырып, өзін жасайды. «Адам - бүл ең алдымен 
субъективті уайымшыл жоба... Бүл жобаға дейін ештеңе де өмір 
сүрмейді, тіпті аспаннан туатын ақыл да жоқ, ең соңында адамның 
болмысы кандай болса адам да сол күйінде қалыптасады.... 
Экзистенциализм әрбір адамға өз болмысын иеленуге және 
толығымен тіршілік етуіне үміт артады». Бүл мәлімдеме бойынша, 
адам өзінің өзінен асып шыға алмайды деген корытындыға әкеледі.

Оның өзі қалыптастырған заңынан басқа үстінен қадағалайтын 
объективті заң жок, ешкандайда «кажеттілік», моральдык императив» 
оған үстемдік ете алмайды. жок. Адам өз еркімен берілген және бүл 
оның еркіндігі ретінде жарияланған: «Адам - бүл еркіндік».

Экзистенциализмнің өкілі ретінде Альбер Камю нигилистік 
абсурд философиясынан моралдық гуманизмге бағытталған жолдан 
өтті. Экзистенциалистер адамға қызығушылык танытты, бірак оны 
ғылыми әдістердің көмегімен зерттелетін объект ретінде 
қарастырмады. Олар адам өмірінің экзистенциаідарын зерттеуде, 
индивидтердің накты өмірі мен жағдайын талдауға баса назар 
аударады. Өйткені адам болмыс - әлемде, бірақ болмысы адамды 
туғаннан бастап өлімге қауіп төндіретін негіз болып табылады. 
Адамның трансценденциясы оның экзистенциясына негізделген, ол 
адам өмірінен тыс үмтылу және жеке адамның өз аяк-колдарына 
тартылуы процесінде болмысты табу ретінде түсіндіріледі. Адам 
әркашанда өзінің еркіндігін корсете отырып, сонымен өткенін және 
тандауын объект ретінде жай ғана қарап коймайды, тек бүл 
мүмкіндіктен өлім шектемейінше.

Адам үнемі келесі сүрактардың жауабын іздеумен келеді, оның 
ерік-жігерінің каншалыкты еркін екенін, онда себеп-салдарлык заңын 
баскаратын әлемде бар екенін. Дәстүрлі түрде ерік бостандығы 
туралы мәселе былай койылды: егер меніц еркім әлемдік себеп- 
салдарлык байланыстардың күрделі жүйесіне кіріп, оның зандарына 
амалсыз түрде кірсе - оның еркіндігі детерминацияланған және катаң 
шектелген болып табылады. Барлык сәттің кез келген окиғасы өткен 
окиғаның тұтас тізбегіне негізделген. Болашакта жүзеге асырылатын 
кез-келген іс-әрекет казіргі кезде не болып жатканын алдын ала 
аныктайды.
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Аристотель еріктілік туралы мынадай аныктама берді: 
мәжбүрлеуден немесе қателіктен ада эрекеттен туындайтын нэрселер 
- ерікті. Мұндағы моралдық жүйеде максатты түрде таңдау идеясы 
маңызды рөл атқарады: әрекетті тавдау - тұтастай өмірлік жоспардың 
бір бөлігі [7, 318 б.].

Неміс классик фыилософтарының бірі И.Г. Фихте былай деп 
жазды: «Әр сәтте... өмір сүру барлық өткен сәттермен аныкталған 
және барлық болашак сәттерді аныктайды, және де жыл сайынғы 
жағдайды ойлау мүмкін емес... әйтпесе, ол бар».

«Ерік бостандығы» - үтымды агенттердің түрлі баламалардан 
әрекет ету жолын тандау кабілетінің белгілі бір түрін білдіретін 
арнайы философиялык термин. Зерттеушілер арасындағы басты 
келіспеушіліктер осы қабілеттің кандай түрі еркіндігіне қатысты. 
(Және бүл кандай келіспеушіліктер! Философтар екі мыңжылдыктар 
бойы ерік бостандығы туралы мәселені талкылап, әрбір маңызды 
философ бір-бірімен пікір алмасты.) Философтардың көпшілігі ерік 
бостандығы үғымы моральдык жауапкершілік үғымымен тығыз 
байланысты деп болжайды. Мұндай көзкараска сәйкес, еркін ерік 
бойынша әрекет ету - өз әрекеті үшін моральдық жауапкершілік 
аткарудың метафизикалык шарттарына сәйкес келу. (Әрине, 
жауаптылықтың эпистемиялык жағдайлары да бар, мысалы, 
хабардарлық - немесе қылмыстық хабардарлык ретінде оның 
кемшілігі -өзінің іс-әрекетінің баламалары мен осы баламалардың 
моральдык мәні туралы.) Бірак ерік еркіндігінің мәні оның моральдык 
жауапкершілігімен байланысты шектелмейді. Ерік бостандығы 
адамдардың жетістіктеріне (яғни, неге табандылык пен 
шығармашылык жүмыс мақүлдауға лайык), жеке тұлғаның 
автономиясы мен кадір-қасиетіне, сондай-ак махаббат пен достыкка 
берілетін күндылықтарға лайык шарты болып табылады.

Ерік - адамның ішкі және сырткы кедергілерді жеңумен 
байланысты өз мінез-қүлқын (қызметі мен қарым-катынасын) саналы 
түрде реттеу.

Ерік бүл түлғаның маңызды касиеттерінің бірі. Бүл сапа 
адамның өз өмірінің еркін және саналы субъектісін жасайды. Максат 
қоюға және кол жеткізуге мүмкіндік береді. Барлык психикалық 
үдерістер сиякты ерік өздігінен емес, адам түлғасының жалпы 
дамуына байланысты дамиды. Адамның ерік-жігері белгілі 
қасиеттермен сипатталады. Ең алдымен, алға койылған максатка жету 
жолында туындайтын елеулі қиындыктарды еңсерудің жалпылама 
кабілеті ретінде ерік күшін бөліп көрсету қабылданған.
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Ерік үғымын түсіндіруде неміс ойшылы Иммануил Канттың 
(1724-1804) жұмыстары маңызды мәнге ие болды. Адам, И.Канттың 
пікірінше, ақылға қонымды адам ретінде өз күш-жігерімен өз 
табиғатының алғашкы болмысынан шығып, адамзат жағдайына 
көтеріле алады, соның аркасында ол өзіне мақсат коя алады, өз 
білімінің жетіспеушілігін толыктыра алады және өз қателіктерін 
түзете алады; және бүл моральдық тәжірибелік ақылдың сөзсіз 
ұйғарымы. И.Канттың тәжірибелік ақыл-ойы адамның жалпы 
адамгершілік максатын және еркіндіктің аркасында мүмкін болатын 
нәрсенің бәрін камтиды. Яғни, Кант акылдылык пен адамгершілік 
арасында параллель өткізеді. Бүл санаттар, алайда, әркашан сәйкес 
келмейді.

«Акылға қонымды» деп коғамдык мүддеге қарағанда, жеке 
пайданы көп дәрежеде түсіну керек, өйткені акылға конымды іс- 
әрекет өзі үшін пайдалы әрекет ету дегенді білдіреді, бірак сонымен 
бірге баскаларға зиян келтірмей де. Тиісінше, өз мүдделеріне нұксан 
келтіретін іс-әрекеттер баскаларына пайда келтіретініне немесе пайда 
әкелмейтініне қарамастан, акылсыз деп атауға болады. Өз негізінде өз 
өмірін сактау және жеке игіліктерді көбейту инстинктінен түратын 
акылға конымды іс-әрекеттерден айырмашылығы, адамгершілік іс- 
әрекеттер коғамдық игілікке жетуге бағытталған. Бірак бұл барлык 
акылға конымды іс-әрекеттер, ал адамгершілік - акылсыз, олардың 
сәйкес келуі де орын алады дегенді білдірмейді. Ақыл-ой шегіндегі 
адамгершілік іс-әрекет, кем дегенде, айналасындағылардың ашык 
макүлдауына және соның салдарынан, өз-өзіне канағаттану сезіміне 
әкеп соғады.

Бүл мәселеде И.Кант, біздің көзкарасымыз бойынша, тандау 
еркіндігінің бірлігін және борышка бағынуды, бостандык пен 
жауапкершіліктің бөлінбейтінін бірнеше рет атап көрсете отырып, 
шынайы гуманист ретінде әрекет етеді. Ал формализм И.Кант адам 
болмысының тең еместігін корсету үшін емес, керісінше, адамның 
моральдык тәуелсіздігі концептін, адамгершілік пен оның 
жалпыадамзаттық мақсаттарынан шығатын адамдардың жалпыға 
бірдей теңдігі идеясын ашу үшін енгізеді. «Біздің парызымыз, - деп 
жазады И.Кант, - ол баскалардың күкығын терең қүрметтеуге және 
оны бағалауға бағытталады. Бүкіл әлемде баска адамдардың 
күкығынан киелі ештеңе жоқ». Яғни, И.Канттың идеясы индивидтің 
әрекет еркіндігі әр адамның бостандығымен үйлесімді болу үшін ғана 
шектелуі мүмкін.

Бүл көзкарасты ең танымал неміс ойшылдарының бірі Артур 
Шопенгауэр (1788-1860) коштайды. А.Шопенгауэр көзқарасындағы 
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елеулі айырмашылықтарға карамастан, оның өлмейтін еңбегін 
көрсете отырып, Канттың алдында өзінің шынайы кастерленуін 
айтады. Ең алдымен, Канттың ең үлкен еңбегі олардың арасындағы 
интеллект аркылы құбылыстар мен заттардың ара-жігін ажыратудан 
түрады, сондыктан заттар шын мәнінде өздері сияқты таныла 
алмайды. Тек кана А.Шопенгауэр үшін өзіне зат - бұл ерік, ал әлем - 
кұбылыс. Алайда, А.Шопенгауэр Канттың еңбегін занды түрде 
бағалай отырып, соңғысының «кателігін» айналып өтпеді. Оның 
«Әлем ерік және түсінік ретінде» еңбектері және, әсіресе, «Этиканың 
негізгі екі мәселесі» Канттың еріктілік тұжырымдамасын сынай 
отырып, талдау жасалынған.

Қазіргі кезде қоғамның тарихын калыптастыру негізінде 
максатталған жұмыс жандануда. Өз елінің, мемлекетінің тарихын біле 
отырып, соңғы жылдардағы қалыптаскан Тәуелсіздіктің құнын 
ерекше түсінуге мүмкіндік береді. Әрбір жер өзінің үлы үлдарын 
туатыны белгілі. Қазак даласы Кенесары хан, Сырым, Исатай, 
Махамбет және тағы да баска сиякты даңкты батырларды мактан 
түтады. Қазак халқының тарихы еліміздің бостандығы мен 
тәуелсіздігі үшін күрес ешкашан токтатылмайтынын көрсетеді. Осы 
көпғасырлык күресте XIX және XX ғғ. үлттық интеллигенциясының 
өкілдері де соңғы рөл аткарды. Алаш козғалысының және бірінші 
саяси партиясының пайда болуы, Алаш Орда үкіметінің өсіп келе 
жаткан азаматтык жетілуі мен казак саяси элитасының туған 
халкының болашак дамуының тағдырлы мәселелерін шешуге 
қабілетті жоғары әлеуетінің куәсі болды.

Алаш қайраткерлері мен казактың баскару элитасының, ғылыми 
және шығармашылық интеллигенциясының өкілдері казак 
мемлекеттілігінің іргетасын қалады. Бүгінгі танда, 1920 жылдардың 
басында Алаш Орданың мүшелері сызған шекара мемлекетте өмір 
сүрудеміз. Алаш көшбасшылары Орта Азияны ұлттық-аумақтык 
межелеу және қазак жерлерін біріктіру процесіне белсенді катысты. 
Алаш зиялылары Ә. Бөкейхан, А. Байтүрсынүлы, М. Дулатов, А. 
Беремжанов, М. Шохай, Ж. Акпай, М. Тынышпаев, Ә. Ермеков, 
сондай-ақ, үлт жанашырлары С. Ходжанов, Т. Рысқүлов, С. 
Мендешев, С. Сейфуллин, С. Асфендияров, С. Сәдуакасов, Н. 
Нүрмаков және баскалары казак аумағының түтастығын камтамасыз 
ету үшін барлық күш-жігерін жүмсады.

20 ғасырдың басында дүниеге келген Алаштықтардың идеялары 
Қазақ жерінде тәуелсіздікті орнатуға бағытталып, жүзеге асыру 
болды. Тарих толкынында уакыт біркалыпты тұрмайтындығы 
диалектикалык күбылыс, оның үстіне ұрпак жаңармак, дегенмен, 
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болашак үшін Алаштыктар аңсаған коғамды келешек жалғастыратын 
болады.

3.5 Өнер философиясы

Көптеген философтар қай уакытта болмасын «өнер» терминіне 
өздігінше аныктама берді. Алдымен олар өнерді еліктеу 
кажеттіліктерінен туындайды деп санады. Бірақ, кейінірек бұл кате 
ұғым екенін түсінді. XVIII ғасырда өзгерістер орын алды және өнерді 
түсіну де баскаша болды. Француз философы Жан Жак Руссо өнерді 
сыртқы әлемнің сипаттамасы ретінде емес, ең алдымен, адамның 
қүштарлығы және сезім білдіруімен аныктады. Мұндай көзқарас 
неміс философтарында (Иоганн Гердер, ақын Иоганн Гёте және т.б.) 
да болды. Олардың ойынша, өнердің басты максаты сүлулықты 
ойнату және сыртқы шындыкты корсету емес, ол адамның ішкі өмірін 
корсете білу.

Қазіргі түсінікте өнер - өзінді кандайда бір материалда 
эстетикалық қүндылықтар белгілері бойынша корсете білу. Сондай- 
ак, «өнер» үғымымен жалпы көркем шығармашылыкты белгілеуге 
болады. Бүл шығармашылықтың немесе өнердің көптеген түрлері 
белгілі: әдебиет, сәулет, мүсін, кескіндеме, графика, сәндік- 
колданбалы онер, театр, музыка, балет, кино, би, цирк жэне т.б. 
Барлык осы түрлер адамның шығармашылык қызметін элем 
бейнесінде шағылыстырады.

«Өнер бұл көркем образдар жүйесі аркылы адамның 
дүниетанымын, ішкі сезімін, жан дүниесіндегі қүбылыстарды 
бейнелейтін қоғамдык сана мен адам танымының формасы. Өнер 
терминінің қазіргі тілде екі мағынада - кең жэне тар мағыналарында 
қолданылады. Өзінің кең мағынасында өнер адамның барша 
шығармашылык жасампаз әрекетін білдіреді жэне бүл мағынада 
өндіріс те, тіпті дін де өнер формалары ғана болып табылады. Өзінің 
тар мағынасында өнер әр түрлі формалардағы көркем шығармашылык 
нэтижелері, үдерістері (бейнелеу өнері, музыка, поэзия ) ретінде 
саналады».

Бейне - бүл шығармашылык көрініс пен уайымның жиынтығы. 
Оган өнер мэнерлілік жэне эстетикалык күндылык береді. Көркем 
шығармашылықтың ерекшелігі мынадан түрады: өнер адамы - 
суретші. Ол өзі дүниені кабылдау, ой тереңдігінің ашатын жаңа 
шығармашылык түр жасайды. Ол осы бейнелерді ойлайды.
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Сондай-ақ, өнер қүндылықтарының да техникаға тікелей карым- 
қатынасы бар. Инженер, конструкторлар және т.б. үшін өнер 
туындылары мен техникалык бүйымдар арасында айтарлықтай 
ұқсастық бар. Суретші мен техник тамаша шебер, олардың 
кызметтерінің мақсаттары ғана әр түрлі болып табылады.

Өнер туындыларының бағытталуы оның әсемдік ретінде, 
сүлулык символы ретінде жүмыс істеуден түрады. Өнер - бүл 
сүлулық зандары бойынша әлемді өзгертуге мүмкіндік беретін қүрал. 
Өнер және сүлулык - бір-бірімен тығыз байланыстағы үғымдар.

Біз сүлулык әлемінде өмір сүреміз, ол бізді коршап тұрады. 
Алайда, сүлулық туралы түсінік тереңде жатыр. Сүлулык - бүл 
тамаша, асқақ, эстетикалык.

Эстетикалык - бүл сезім қоздыруына бағытталған және кажетті 
жетілдіру дәрежесіне жеткен деңгей сезімі - қүндылық.

Эстетика - бұл грек сөзі, «сезімге жататын» мағынаны білдіреді. 
Бірак бұл сезімді тек практикалық қызмет сәті ретінде ғана қарады. 
Сүлулыкты іске асырған ғарыш болып саналды, калган барлык 
сүлулық әлемі ғарыш үйлесімділігіне жақындатылған түрде болды. 
Өнер сонымен катар табиғатка еліктеуге ұмтылды.

Орта ғасырлар дәуірінде барлық сүлулык Қүдайдың рухани 
сүлулығының шүғыласы болып саналды, ал көрінетін сүлулык 
көрінбейтін сүлулыктың көрінісі болып мойындалды. Өнердің 
максаты адамның Құдайға жакындауы.

XX ғасырда философияда және тиісінше өнерде де өзгерістер 
болды. Романтизмді алмастыруға реализм келді. Ресейде бүл 
социалистік реализм - тарихи материализм философиясын 
эстетикалык тілге аудару.

Қазіргі уақытта біздің елімізде жаңа эстетикалык бағдарға іздеу 
жүргізілуде.

Эстетиканың осы тарихынан сүлулықты түсіну қолданыстағы 
философиямен анықталатынын, философиямен өзгеретінін, сүлулык 
туралы түсінік те өзгереді деген корытынды жасауға болады. 
Сүлулык - бүл эстетикалык талдау беру. Барлык эстетикалык 
күндылықтар сиякты ол сезіммен, эмоциямен байланыста. Сүлулық 
заңдары өнер бағытын үсынады. Өнер өз кезегінде бізге әлемді тануға 
көмектеседі. Ол бізге шынайылыктың аса бай, жанды және түрлі-түсті 
бейнесін береді. Адам табиғаттан шындыкты меңгерудің әр түрлі 
тәсілдерін жасайды. Адам табиғаты үшін оның шынайылыкка деген 
тәсілі жалғыз амалымен шектелмейді. Ол әр түрлі көзқарасты 
тандайды және бір шынайылық аспекттен баскасына өте алады.
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Антикалық дәуірде эстетиканың мазмұны мен пәнін 
аныктаудың іргелі тәсілі қалыптасты. Бастапқыда эстетика әлем 
бейнесінің бір элементтері ретінде калыптасты. Ол пифагоршылдар 
және грек философтарының болмысында философиялық түсініктер 
ретінде орын алды. Софистерде эстетика әлемге кұндылық карым- 
катынастың таза субъективті негізі ретінде қаралды. Олардың 
эстетикалык түсініктер негізінде релятивизм (салыстырмалы) жатты. 
Пифагор өзіне дейінгі ойшылдардың ілімдерінен ұлы тұтастықты 
жинақтайтын тірі байланысты іздеді. Ол өзіне ақиқатты аныктайтын 
жолды табуды, яғни өмірді әдемі бір үйлесімде түсінуді мақсат 
койды. Осы мақсатпен Пифагор барлык ежелгі дүниені шарлады. Ол 
барлык діндерді, доктрина және табынушылыкты зерттей отырып 
өзінің кең ой-өрісін одан әрі кеңейтуі тиіс деп санады. Пифагорға 
дейін эстетика мифология негізінде, яғни табиғат пен коғам туралы 
кияли түсінікте негізделді. Пифагордан жараталыстану ғылыми 
таным заңдылықтарына сүйенген ғылыми эстетика тарихы басталады. 
Пифагоршылдар барлык заттардың негізінде сандар жатады деп 
санайды. Осылайша жалпы табиғат және әлем зандылықтары туралы 
болжам айтылды. Пифагор эстетикасын зерттеу киын, себебі бізге 
Пифагор және оның мектебі туралы нақты мәліметтер жетіспейді. 
Пифагор эстетикасы антикалык классиканың абстрактілі жалпылык 
идеясы үшін тән саты. Ол сандык үйлесімділік туралы іліммен 
аталады. Сандық үйлесімділік - бүл шексіз және шекті синтез. Жалпы 
болмысты түсіндіру: 1) симметриялы орналаскан және белгілі бір 
музыкалык сандык үнді ғарыш; 2) өзіндік сандық-үйлесімділік 
күрылымды барлык заттар. Б.д.д V ғ. соңына дейін Грекияда софистер 
мен Сократты толық және түпкілікті синтездеу кажеттілігі туындады. 
Бүл антикалык эстетика тарихында болмаған философиялық ойдың 
өркендеуіне әкеліп сокты. Космологизм және антропологизм талдауы 
пайда болды. Бұл түрде ол бірнеше рет антикалык философия және 
эстетика бойынша зерттеулерге берілді. Ерте классикада уағыздалған 
сүлулык акыр аяғында сүлулыктан сезімділікке қаралды. Бірак занды 
түрде жабдыкталған ғарыш әбден жетілген өнер туындысы болады 
екен. Антропологизм кезеңінде сүлулык орта классика дәуіріне 
жатты. Адам санасының сүлулығы, адамның акылы және оның 
идеялары, жалпы жан сүлулығы, сондай-ак, оның белек 
кабілеттерінің сүлулығын уағыздады. Платон идеяларды заттарға 
карамастан қолданыстан тыс тікелей мойындады. Бірақ ол үшін осы 
заттарды рәсімдеу қағидалары болды. Аристотель осы идеяларды сол 
заттарда бар деп түсінді, бірак ол үшін, баскасына Караганда, ішкі 
кағидаларды түсіну және заттарды рәсімдеу болды. Платон мен 
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Аристотельдің объективті-идеолистикалык эстетикасы тарихтың 
ырыққа көнбейтін заңдарымен өмірде туындады. Сол зандардың 
бүйыруы бойынша IV ғ. екінші жартысында ол өзінің тіршілігін 
жойды. Платон Сократтың тұжырымдамасын дамыта отырып, 
эстетикалық құндылықтарды сандык өрнектер ретінде тануды 
пифагорлык дәстүрге қосты. Аристотельде эстетика сүлулыктың 
жалпы философиялык сұрақтарын және көркем шығармашылық 
теориясын карайтын пәнге айналады. Аристотель алғаш рет өз алдына 
эстетикалык категориялардың өзара байланыс жүйесін әзірлеуді 
максат койды.

Ерте ғасырлық мүсылман эстетикасы жаратылыстану ғылыми, 
философиялык, теологиялық, филологиялық, әдеби-сыншыл және 
өнертану теориялар арнасында дамыды және едәуір үлес салмакты 
кеңес элементтерін бейнелейтін мәдениетті сипаттады. Ондағы 
тамашалық өзіне қүштарлык тудыратын пайдакүнемдік түсініктен 
тазару сапасы ретінде аныкталды. Сондай-ак, өзінің мінсіз, толык 
кейпіне (жетілгендік) заттың сәйкестігінің көрінісі ретінде 
аныкталды. Көрінетін нысандардың және дыбыстардың сұлулығына 
күшырлану оның «адам табиғатына» ерекше жакындығымен 
түсіндірілді; адамдарды ассоциативті тарту механизмі эстетикалык 
пайымдалған (теолог және әдебиетші Ибн Хазм, 994-1064) белгілі бір 
объект шеңберінде көрінетін нысандарды қабылдаудың 
психофизиологиялык негіздері (ғалым Ибн әл-Хайсам, 965-1039) 
арнайы карастырылды. Философтар мен акындар дүние сүлулығы 
туралы жазған (Фараби, Ибн Сина, Омар Хайям, 1048-1123; Ибн- 
Халдун, 1126-98). Олар Пифагор рухында кейде талкыланады жэне 
ғарыш, пластикалык нысандар, түстер мен дыбыстар үйлесімділігінде 
каралды («Таза бауырлар» энциклопедиялык трактаттарының 
авторлары). Қүдай болмысты теңестіретін мистик пантеистик 
багыттагы акындар мен ойшылдарда болатын барлық сапалардың 
эстетикалык бағалау қүралы болды. Гегельдің накты сипаттамасы 
бойынша «ішкі таңғажайып ешбір катыссыз бүқара, табиғи және 
адами өмір сүруді өз бетінше маңызды деңгейге дейін заттармен 
көтеру». Адамда сырткы, физикалық және ішкі, интеллектуалды- 
адамгершілік сүлулык бөлінеді. Пайдакүнемдік кызығушылыктың 
болмауы өлшемге және көркем шығармашылыкпен байланысқан 
түрлі-түрлі «өнер» арасында (колөнер) бөліп көрсету қызмет етті. 
Антикалык дәстүрге сүйене отырып, философтар көркем 
шығармашылык негізінде еліктеу (Мимесис. Еліктеу теориясы) 
жатканын бекітті. Сондыктан поэзияның ерекшелігі ретінде «өтірік» 
жарияланады, яғни нақты шынайы акикатка жаңғыртатын емес, 
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көркем аңыздарға келтіреді. Поэтикада екі бағыт көрінеді: оның 
шынайы немесе жалғандығына карамастан (Фараби, Ибн Сина, Ибн 
Рушд) эмоцианалды реакция (оц немесе теріс) тудырушы ретінде 
поэтикалык тілді карастыратын Аристотель «Поэтикасына» сүйенеді. 
Поэтикалык троп және пішінді дайындау мен түрлендіруге ерекше 
назар аударылады. Әдебиеттанудағы өлеңдер мазмұны мен 
нысанының («сөздер» жэне «идеялар»), салт-дәстүр мен 
жаңашылдықтардың, эстетикалык бағалаулардың субъективтілік және 
объективтілік, поэтикалык шығармашылық мәселелер, 
шығармашылыктың дәмі мен нормаларының (эстетикалык дәм) 
өзгерісі жайлы сүрактар ерекше орын алды. Музыкалық эстетика 
музыкалық практиканы жалпылау аркылы дамыды. Музыкатану 
теориясы тұрғысындағы антикалык ғалымдар - Аристотель, 
Аристоксен, Птоломей, пифагоршылдар. Орта ғасыр үшін музыканы 
аспандағы және жердегіге болу «Таза бауырлар» трактатында ғана 
қабылданды және Фараби мен Ибн Сина сынына ұшырады. 
Музыканың эстетикалык ерекшелігі - оның тікелей жанға эсер 
етуінде. Оған тиіс үндестік уақытша реттілік кезінде ашылады. 
Сонымен катар, музыканың шығу тегі, ол туралы ғылымның жіктелуі 
жэне оның көңіл-күйге эсері, адамдардың мінез-құлығы мен 
физикалык жағдайы жайлы сүрақтар дайындалды. Исламда бейнелеу 
өнеріне салынған тыйымдар көркем шығармашылык (олар эйгілі 
суретшілер мен көркем жазушылар шығармаларын талдау барысында 
карастырылды) аймағындағы теориялык дайындау проблемаларынын, 
себебінің жеткіліксіздігінен болады. Суретші шығармасын жоғары 
бағалау белгісі оның ақикатқа жақындығында. Техникалык 
орындаудың қүндылығына бояудың таза жэне айқындығы, ал 
суреттің нэзіктік, үйлесімділік, жеңілдік, эсемдік, толыктык жэне 
қаттылығы жатады. Ғашықтарды, бакшаны, гүлдерді, музыкаға үксас 
суреттерді бейнелегенде көтеріңкі көңіл-күй тудырып, жабырқауды 
жою, рухани жэне физикалык күштерді нығайтады деп болжаған. 
Көркем жазушылар шығармашылығы жоғары бағаланды. Ол бір 
мезгілде күдаймен жаратылған - кұрақты қауырсын және көркемші 
кылкаламы атты екі түжырымдамада көрініс табады. Орта ғасырлык 
мүсылмандардың эстетикалык идеялары орта ғасырдағы еуропалық 
жэне Жандану (Орта ғасырлық эстетика, Жандану эстетикасы) 
эстетикасына айтарлықтай эсер етті.

Үш ғасырға (XIV, XV, XVI ғасырлар) созылған Ренессанс 
дэуірін түтастай алғанда антикалык эстетика немесе антикалык 
мэдениет жандануы деп түсінуге болмайды.
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Ренессанстық дәуірде өнер жөніндегі түсінік заманауи тұрғыда 
қалыптасып, өнер теориясы, яғни, эстетика дамыды. Өнердің 
орталығы-адам және табиғат орналаскан. Суретшілер мен мүсіншілер 
өмірдегі сан алуан байлыктарды тиісті молайту кұралын іздеді. Ол 
үшін суретшілер математикаға, анатомияға, оптикаға жүгінді. 
Гуманистер өз уакытының білім деңгейіне сүйене кескіндеме, 
архитектура, мәдениет туралы көптеген трактаттар қүрастырды. 
Жандану эстетикасының ерекшелігі оның көремдік практикасымен 
тікелей байланысында болды. Өнердің мәні «табиғатка еліктеу» 
ретінде аныкталды. Сондыктан, дәл сол кескіндеме өнер түрі ретінде 
шындыкты барынша накты көрсетіп, неғұрлым каркынды дамды. 
Жандану эстетикасы өнер мәнін аныктай отырып, сыртқы 
үксастықтарға көп көңіл бөлді. Адамды коршаған әлем тамаша және 
үйлескен, сондыктан өнердің сызыктык перспектива, сәуле мен 
көлеңке, реңкілік түстер, пропорция сиякты техникалық 
проблемаларына үлкен көңіл бөлінді.

Қайта өрлеу дәуірінің атақты өкілдерінің бірі италияндық 
архитектор, өнер теоретигі, әдебиетші - Леон Батиета Альберти (1404- 
1472 жж.) еді. Ол өзіндік этикалық ілімді әзірлей отырып, сүлулык 
және көркем шығармашылык мәселелерін шеше білді. «Сүлулык - 
бөліктердің белгілі бір келісім мен үндестігі» деп дәріптеді. 
Үйлесімділікте ғана дүниенің бөлшектері реттелмек әрі бүкіл әлемде 
үстемдігін орнатқан. Өнердің міндеті сүлулыктың объективті негізін 
ашу және оларды басшылыкка алу. Әр өнердің үйлесімділігі тек кана 
өзіне тән элементтерді ретке келтірумен корытындыланады. Мысалы, 
музыкада мүндай элементтер ырғак, әуен, композиция болып 
табылады. Шығармашылык феноменіне түсініктеме бере отырып, 
суретшінің - шығармашылық мүмкіндіктердің шексіз иесінің 
жаңашылдығы мен қиялына екпін жасады.

Қайта өрлеу дәуірінің суретшілері мен теоретиктері 
үйлесімділікке, симметрияға, перспективаға айтарлықтай көңіл 
аударған. «Алтын кима» ережесін тұжырымдай келе, өнердің мінсіз 
(абсолютті) геометриялык негізін табуға тырысты. Мысалы, 
италияндык математик Л. Пачоли «Таңғажайып үйлесімділік туралы» 
жүмысында «алтын қима ережесіне» әдемі атағына үміткер барлык 
жер бетіндегі заттар бағынатынын жазды. Ал белгілі танымал неміс 
суретшісі және ойшылы Альбрехт Дюрер (1471-1528 жж.) 
үйлесімділік ролін абсолютке айналдыра отырып, оның көмегімен 
адам денесінің түрлі типтерін ғана емес, адамның түрлі 
темпераментін, жасын және қозғалысын беруге болатынын көрсетті.
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Көркемдік тәжірибемен Леонардо да Винчи (1452-1519 жж.) 
эстетикасы байланысты болды. Оның эстетикалық түжырымдамасы 
адамның ойлануына тәжірибе (сезім) басымдылығы туралы идеяға 
негізделген. Адам сезімінен де жоғары, барлык ғылым және өнердің 
дереккөзі көз болып табылады. Сұлулыкты ол бірінші кезекте түсі, 
пішіні, композициясы, бөлшектердің қатынасымен көреді. 
Өнерлердің барлык түрлерінің ең жоғарғысына сәйкес кескіндеме 
ғылым болып табылады.

Қайта өрлеу дәуірінің эстетикасы алдыңғы дәуір эстетикаларын 
занды жалғастырушы идеясынан туындайды. Атап айтқанда, 
антикалық уақыт та бірегей кұбылыс болып табылады. Адам және 
табиғат әлеміне саналы-түсінушілікке келу және тұтастык, 
тәжірибелі-сезгіштік амалы бар. Ренессанс эстетикасы кейінгі 
эстетика тарихының барлык дерлік кезендеріне өтіп, адам 
субъектісінің жасампаз сүрапылдығына негізделген.

Эстетикалык категориялар - жалпы, іргелі үғымдар. Олар 
нысандар мен ойлау және эстетикалык тәжірибе принципін 
ұйымдастыруды білдіреді.

Бұл ұғымдар бір мезгілде эстетика категориясы және өнер 
философия категориясы болып табылады. Ол өнер феноменін 
түсінуге және оның дамуын түсіндіруге тырысады.

Қазіргі уакытта эстетикалык категориялар деп оның бес жүбын 
айта аламыз:

• әсемдік - үскынсыздык
• аскактык - таяздык
• кайғылы - күлкілі (әзіл-ыскақ, мысқыл, сатира). Әлсіреген 

кайғылы нысан болып дамалық саналуы мүмкін.
• поэзиялык - прозалык.
• түңғиыктық - үстіртін.
Қазак халкының сүлулык касиеттерін казак ойлауынан, атап 

айтқанда акын-жыраулардың, билер мен шешендердің, Шокан мен 
Ыбырай, Абай мен Шәкәрімнің калың көпшілікке паш еткенін 
көреміз. Қазірдің өзінде талай елдерді философиялык 
көзкарастарының терең танымдылык касиеттерімен таң калдырған 
жырау, шешен, ділмарлардың поэзиялык рухани әлемі осынау 
мүлгіген кең-байтақ даланы үйқысынан ояткандай эсер береді.

«Сондай-ак жыраулық поэзияның ірі өкілдері Қазтуған мен 
Асан Қайғының, Доспамбет пен Шалкиіздің, Жиембет пен Марғаска 
жыраудың, Актамберді жырау мен Тәтікара акынның, Үмбетей мен 
Бүкар жыраудың, Көтеш пен Шал ақынның ел түтастығын, 
каһармандыкты, туған елі-жері алдындағы парыздылықты, адами 
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қадір-касиет туралы терең мән-мазмұндағы туындылары сол өздері 
өмір сүрген уакыттың насихатшылары іспеттес рөлде ауқымды 
мәселелерді өжетті жыр жолдарымен ұлтымызға тән құндылыктар 
ерекшелігін, қасиетін көрсететін идеяны ту етіп көтерген. Демек, 
халқымызға тән үлттық болмыс астарында әрқашанда мәңгілік 
құндылыктар жатады, әрі уақыт өте келе мән-мазмұны тереңдей 
түседі. Бүл жалпы мәдениетіміздің даму зандылығы. Әр үлттың, оның 
рухани мәдениетінің терең дүниетанымдылык тамырлары 
қайталанбас бағалы өзіндік кұбылыс. Еліміздің шырғалаң тарихы, 
кешегісі мен бүгінгісі, биік мұраттары мен асқак армандары ата-баба 
мүрасынан, шығармашылығынан өз көрінісін тапкан» [3, 11-12 бб.].

Белгілі философ, мәдениеттанушы Қанат Нүрланова адам және 
әлем қатынасының терең түжырымдық мәнін казактар «бүл дүние - 
біртүтас» деген көркемдік-образдык түрде көрсеткен дейді. Бүл 
жердегі біртүтастык қатынасы - дәстүрлі казак коғамында басым 
түскен әлемге деген көзкарастар жүйесін, рухани көп-кырлы жан- 
жактылык мәселесін ашуға мүмкіндік берген. Кеңістік пен уакыт 
жөніндегі түсінік, мысалы үшін, дәстүрлі казак мәдениетінде 
калыптаскан әлем келбеті кандай мүмкіндіктермен келістірілгендігін 
тануға мүмкіндік береді. Пайымдау, аңдау әлемге деген және әлеммен 
қарым-катынасты калыптастыру тәсілі ретінде казактың дәстүрлі 
әлемге катынасы мәдениетінің негізінде жатыр. Әрі пайымдау 
ғаламның тұтас алғанда жакындауын үғыну тәсілі бола отырып, кең 
мағынасында өмірге, болмыска философиялық көзкарастың негізінде 
жаткан сапалык ерекшелігін ескеру маңызды. Қазактарда адамға, 
табиғатка, ғаламға катынасының өмірлік мән-мазмұны «іштесу» 
үғымымен түжырымдалады. Пайымдау әлемге катынас және әлеммен 
катынасты калыптастырудың дәстүрлі мәдениеті ретінде көп деңгейлі 
мазмүндылықты иеленеді. Ең алдымен оның табиғатпен, ғаламмен 
карым-катынасты калыптастыру және дамыту тәсілі, әлемге катынасы 
ретіндегі пайымдау туралы айткан жөн, пайымдаудың өзіндік негізі, 
аркауы және мәнісі, әрі бір мезгілде оның нәтижесі - іштесу болып 
табылады. Іштесу казак тілінде оның түрлі деңгейін білдіреді: карым- 
катынас, келіп-кету, алыс-беріс, сіз-біздесу, араласу.

Іштесу - қарым-катынас, жоғарыда келтірілген барлық мән- 
мазмүнды иеленеді, бірақ қатынас үғымының анағүрлым терең мәнін 
камтиды, оның жасырын ішкі, кейде тіпті айтып жеткізуге болмайтын 
сырткары жан дүниесін жаулап, сырласушының қүпиясына жетіп 
калғандай күйді бастан кешеді. Алайда бұдан ұғымның әлемді 
танудағы жан-толғанысты, парасат деңгейі кемімейді. Сол себепті де 
бүндай карым-катынас - іштесу деп аталады, яғни жасырын бай ішкі 
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жан дүниесі, рухани дүниесімен іштей сырласу. Бірак мұндай қарым- 
катынас дәрежесі үшін өзара ашықтық, шынайы өзара жайлылык, 
жүректің тулауы, өзара түсіністік және ешқашан таусылмайтын өзара 
білістік, яғни өзара қатынастың болуы шарт. Бұл пайымдаушылық 
қатынасы, яғни ғаламның шексіздігін ескере отырып адамды басып 
тастамайтын, өзін жайсыз сезінбейтін әлемге қатынас ретінде, соның 
негізінде табиғатпен, ғарышпен бірге дамуды бастан кешу, бүндай 
катынас адамды жігерлендіреді, өмірлік күш-куат және 
сезімталдықты күшейтіп, оның рухын, танымын биіктетеді, өзіне 
деген сенімділікті орнықтырады [17, 14 б.].

«Оған дәлел ретінде философиялық шығармашылықтың 
шынайы үлгісі болып табылатын күйлерін айтуға болады. Өнер - кай 
халыктың болмасын тарихымен бірге жасасып, жарасымдылықта 
дамудағы керемет сала. Көне дәуірден өнерге деген кұлшыныс, оның 
түрлі бағыттарының қарғынды табиғи жолмен дамуына негіз салған 
болатын. Сол себепті де бабалар мүрасынан жеткен казыналы 
дүниенің коры жан-жакты. Әр өнер саласының мән-мазмүнынан ерте 
дүние тарихынын беттерінен өте мол мағлүмат аламыз, 
бабаларымыздың өмір тарихынан шежіре ретіндегі рөлі зор. Яғни, 
адамзат баласы тіршілігінің сәулесі, бейнесі, үлы даланың 
көшпенділік өмірінің өзі сазгерлік, акын-жыраулық, әрі эншілік- 
күйшілік өнердің өркендеуіне белгілі дәрежеде жетекші болған. 
Өткен өмірдің рухани мүрасы, өмір тынысы, тіршілік дүниесіне деген 
күштарлығы даналыққа негізделсе керекті. ...Көшпелілерге өнер 
туындылары көркемдік-сезімділік туындылары ретінде ғана эсер 
етпеген, әрі халкының тыныс-тіршілігі, тағдыры жолындағы 
мэселелерді шешудін күралы да бола білген» [20, I486.].

Халкымыз ерте дүние тарихынан рухани мәдениетіміздің аса бір 
құнды бағытының бірі - күй өнерін, оның мән-мазмүнын терең 
бағдарлай отырып, кадір түта білген. Күй өнерін зерттеуші 
ғалымдарымыздың бірі А. Сейдімбек өз ойын былайша түйіндейді: 
«Қазак күйлерінің ешуақытта себепсіз шыкпайтыны - өзіндік дара 
сипаты күйге аркау болмайтын өмір қүбылыстары жок. Қоршаған 
орта мен жан-жануарлар дүниесінен бастап, адамдардың мінез-бітімі, 
көңіл-күйі, батырдың ерлігі, шешеннің тапкырлығы, ел басындағы 
кесек тарихи окиғаларға дейін күй тілінде және онымен қосарлана 
айтылатын аңыз-эңгімесінде баян етіле береді... Күй аңызының бүл 
ерекшеліктері халкымыздың тарихи аужайынан хабар берерлік ең 
мол, ең жанды шежіре екенін пайымдатады» [20, 157 б.].

«Өзара зерделей отырып, талдасақ эр қайсысынан 
данышпандықпен жасалған ой карымының, әрі өз ділі, рухани 
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тіршілігімен астасқан ерекше кемеңгер ойшылдыктың өзіне ғана тән 
үрдісін бағдарлауға негіз бар» [17, 22 б.].

3.6 Қоғам және мәдениет

Әлеуметтік философия - коғамдағы адамдардың өмір сүру 
жағдайы мен үрдістерін үғынуға бағытталған философиялык білімнің 
маңызды саласы. Әлеуметтік философия табиғат және адам 
болмысының жалпы мәселелерін пайымдай отырып, адамдарды 
коршаған және қамтыған баска да шынайылыкпен бірге коғамның 
катынасы мен байланыстарына ғана талдау жасап коймайды, әрі 
әлемнің түтас ерекше болмыстык түрі ретінде нак тек адамдардың 
коғамдык тіршілік әрекетіне тән ерекше заңдылықтар көрінісін де 
саралайды. Зерттеу объектісі - коғам. Қоғамды түрлі ғылым салалары 
зерттейді. Егер әр ғылым қоғамдық болмыстың өзіндік кырларын 
зерттесе, ал әлеуметтік философия коғамды біртүтас негізде 
карастыра отырып, адамдардың коғамдык өмірінің дамуының жалпы 
заңдылықтарын зерттейді. Әлеуметтік философияның пәні - бүл 
кызмет ету және даму заңдарымен түтас әлеуметтік жүйе ретіндегі 
қоғам болып табылады. Әлеуметтік философия қоғамды өзіндік 
барлық кырлары мен катынастары, құрылымдык үйымдарының өзара 
байланысында, оның дамуының ең жалпы заңдылыктары, кайнарлары 
мен козғаушы күштері, әлеуметтік жүйенің табиғатпен және 
түтасымен әлеммен өзара әрекеттесуінде күрделі өзін-өзі 
үйымдастырушы және өзін-өзі дамытатын жүйе ретінде зерттейді. 
Қоғамды карастыра отырып, әлеуметтік философия қоғамдык өмірдің 
4 негізгі кырын зерттейді: 1-ден, «қогам» үгымының мазмұнын 
зерттейді: қоғамның жалпылама (теориялык) үлгісін философиялык 
талдаумен береді; 2-ден, қогамдъщ үрдістердің мазмүны мен 
себептерін ашады. Бүл ретте коғамның даму тарихын табиғат және 
табиғи үдерістерден ажыратуға, оның даму заңдарын табиғат 
зандарымен тендестіруге болмайды. Табиғатта стихиялык күштер мен 
объективті зандылықтар бар сияқты, тарихты адамдар жасайды; 3- 
ден, қогам өмірінің материалдъщ және идеалды факторларының 
арсщатынасы. Философтар қоғамдық үдеріс үшін анықтаушы - 
коғамдык болмыс па немесе қоғамдык сана ма деген сауалға жауап 
береді. 4-ден, адамның жасампаз және әлеуметтік қызметтің 
субъектісі (ягни белсенділік көзі) ретіндегі маңызы. Себебі коғам 
адамдармен қалыптасады. Адамзат тарихында субъективті фактордың 
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рөлі үздіксіз өседі. Субъективті фактор жеке түлғаның қызметінде 
көрінеді.

Қоғам - еңбек кұраддарын жасауға және еңбек барысында оны 
пайдалануға қабілетті адамдарды біріктіру түрлері мен өзара 
әрекеттері тәсілдері тиісті табиғаттан окшауланған, бірак онымен 
тығыз байланыстағы материалдык дүниенің бір бөлігі. Сөздің кең 
мағынасында бүл тарихи қалыптаскан адамдарды біріктіру 
нысандары мен өзара әрекеттестіктің барлық түрлері мен жиынтығы. 
Тар мағынасында - әлеуметтік жүйенің тарихи накты түрпаты, 
әлеуметтік катынастардың белгілі бір түрі. Жалпы моральдық- 
этикалық өлшемдермен (кағидалары) біріктірілген адамдар тобы. 
Адамдардың бірігуі нәтижесіндегі бірлестігі қоғамның барлык жан- 
жакты мүмкіндігі бар кеңістігі коғамдық болады, яғни бүл адамдар 
және олардың үрпактары үшін ортак меншік, ал калған барлык 
түрлері үйымдасып аяқталмаған, қоғамның аяғына дейін 
калыптаспаған болып саналынады. Әлеуметтік философияның 
міндеті -қоғам деген не, оның адам өмірінде кандай маңызы бар 
екенін түсіну. Болмыстағы барлык күбылыстардың ішінде анағүрлым 
күрделісі - қоғамдык өмір. Егер табиғатта материалдык күрылымдар 
арасындағы өзара іс-кимыл саналы тіршілік иесінің араласуынсыз 
жүзеге асырылса, қоғамда белгілі бір мақсаттарды алға коятын және 
оларға кол жеткізуге ұмтылатын дарынды саналы адамдар әрекет 
етеді. Адамдардың әрекеті нәтижесінде коғам үнемі өзгерісте, дамуда.

Қоғам - түтас, серпінді және дамушы жүйе. Қоғам ғылымға 
белгілі жүйелердің ең күрделісі болып табылады. Ғылыми айналымда 
коғамның көптеген аныктамалары бар. Ең карапайымы: қоғам - бүл 
адамдар мен олардың өзара карым-катынасының жиынтығы. Қоғам, 
оның біртүтастығы жөніндегі түсінік - бүл философиялық ойдың үзак 
дамуының нәтижесі. Қоғам жекелеген бөліктерден түратын реттелген 
түтастық ретіндегі түсінік нышандары Антикалық Грекияда пайда 
болса керек. Мүндай көзкарастың пайда болу себебі: «бөлік» және 
«бүтін» - Ежелгі Грекияда негізі қаланған диалектикалык ойлау 
тәсілінің бірі.

Платон (б.д.д.428/7-347жж.) ілімінің негізгі такырыптарының 
бірі - әділ (мінсіз) мемлекет. Платон - Сократтың шәкірті. Ол 
Афинада Сократты әділетсіз соттау сәтінен бастап Платонның 
өмірінің соңына дейін өзгеріске үшырады. Идеалды мемлекет туралы 
теория Платонмен «Мемлекет» еңбегінде толығымен үсынылған және 
«Зандар» шығармасында жетілдірілген. Платон лайықты өмір тек 
жетілген мемлекетте ғана өмір сүре алатындығына сенімді бола 
отырып, Афина мектебінде өзінің шәкірттері үшін мінсіз мемлекет 
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жағдайын жасайды. Платон шын философияның шынайы саясатпен 
сәйкестігі туралы тезисті алға тарткан. Тек саясаткер философ 
болғанда (және керісінше) шындық пен ақикаттың ең жоғары 
кұндылығына негізделген шынайы мемлекет қүра алады. Қала- 
мемлекет кұру дегеніміз - адамды және оның ғаламдағы орнын толық 
білу. Мемлекет, Платонның ойынша, жан сиякты, 3 бөліктен түратын 
қүрылымға ие. Негізгі кызметтерге сәйкес (баскару, корғау және 
материалдық тауарларды өндіру) халык 3 топка бөлінеді: шаруалар- 
қолөнершілер, камкоршылар және билеушілер (дана философтар). 
Әділетті мемлекеттік күрылыс олардың үйлесімді өмір сүруін 
камтамасыз етуі керек. Қүмарлығы басым адамдар бірінші тапты 
құрайды. Егер оларда реттілік пен тәртіпке игі үстамдылык басым 
болса, онда бүлар кадірлі адамдар. 2-ші тап ерік бастауы бар, ішкі 
және сырткы қауіпсіздікке деген кырағылық - карауылдык парызы 
бар адамдар кұрайды. Платонның пікірінше, мемлекетті ең жақсы 
және акылды азаматтар ретінде баскаруға тек ақсүйектер ғана 
міндетті. Өз калаларын баскаларға қарағанда жаксы көруді білетін 
және өз міндеттерін зор қүлшыныспен орындай алатын адамдар ғана 
билеушілер болуы керек. Ең бастысы, егер олар Игілікті танып, 
пайымдай алса, онда оларда акылды бастама басым болса онда 
оларды данышпан деп атауға болады. Бірінші тапта үстамдылык, 
екіншісінде - батылдык пен күпі, үшіншісінде - даналык басым 
түсетін мемлекет - нағыз мінсіз мемлекет.

Аристотель Платонның істеріне тәнті болса керек. Мемлекет 
Аристотельдің іліміне сәйкес адамдар арасындағы одақтың жоғарғы 
формасы болып табылады, бұл этиканың, адамның моральдык іс- 
әрекетінің жоғарғы максаты, тек мемлекеттік өмірде адам өз 
тағдырын орындауға мүмкіндік алады. Мемлекеттің негізі - отбасы, 
отбасылык өмір адамдардың табиғатымен белгіленген катынастардың 
түрлеріне негізделген: бүл күйеуінің әйелге, ата-ананың балаларына, 
кожайынның қүлдарға катынасы. Аристотель осы қатынастардың 
барлығын «Саясат» трактатында карастырған. Аристотель Грекияның 
3 баскару түрлерін көрсетеді: монархия, аристократия және полития 
(үстамды демократия). Оның ойынша, тирания, олигархия және 
шексіз демократия (оклократия) осы 3 түрақты форманы 
бүрмалаушы. Ол аристократияға артықшылык береді, өйткені онда 
мемлекетті «ең жаксы» азаматтар баскарады. Аристотель Платон 
сияқты, сөзсіз, белгілі жағдайда идеалды жүзеге асыруға мүмкіндіктің 
болуы немесе мүмкіндіктің болмауынан тәуелсіз қандай мекемелер өз 
алдына ең үздік саналуы тиіс мемлекеттің жаксы қүрылымы 
жөніндегі мәселені шешумен айналысса керек. «Саясатта» 
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азаматтардың балаларын тәрбиелеу туралы ережелер баршылык, яғни 
олар музыка мен гимнастиканы үйренулері керек, азаматтар ер 
балалар мен жастарға мейірімді адамгершілікке, азаматтык 
игіліктерді үлгі мен нұскаулық аркылы үйретулері тиіс.

Аристотельдің саясаты адамның болмысынан, оның саяси 
қасиеттерінен туындайды. Ойшылдың пікірінше, адамның 
жануарлардан айырмашылығы - тіршілік иесі ретінде акылы және 
әлеуметтілігімен ерекшеленуі. Адам - «акылды жануар» және «саяси 
жануар».

V ғасырдағы ең үлкен шіркеу жазушысы, Әулие Аврелий 
Августин (354-430 жж.) - «Қүдай каласы туралы» трактатында 
келтірілген тарихи үрдістің христиандык тұжырымдаманың авторы. 
Тарихи қүбылыстардың айналымы, мәңгі кайталануы ретіндегі 
антикалық идея тарихына қарсы христиан ойшылы Қүдайдың 
көрегендігімен аныкталатын тарих белгілі бір трансцендентті мәнді 
және түпкі максаты бар дей отырып, күнәһарлану дәуірінен бөлінген 
«Фәни шаһарынан» «Баки шаһарына» бағытталғандықты қояды. 
Августинмен «Баки шаһары» «Құдайға деген сүйіспеншілікке» 
негізделген «өз өзін жек көруге» дейін жеткен кауым ретінде 
түсініледі. «Фәни шаһары» «Баки шаһарына» карама-карсы - «өзін- 
өзі сүюге» негізделген «Қүдайдан сескенбеуге» негізделген. Тарих 
«Фәни шаһарынан» «Бақи шаһарына» немесе жердегі пүтшылдыктан 
түпбейнесі Шіркеу болып табылатын Христос патшалығына 
жылжуда. («Түсіну үшін сенемін»).

Қайта Өрлеу дәуірінде коғам, мемлекет шіркеу мәселелеріне 
қызығушылықтың артуымен ерекшеленеді. Дәуір ойшылдары зерттеу 
нәтижесінде туындаған жағдайларды өзгертуге үмтылған, яғни мінсіз, 
идеалды мемлекет теориясын күру жолдарын қарастырған. Ой- 
корытындылары іске аспағандықтан тарих бетінде өкілдері 
«утопистер» ретінде калган. Томас Mop (1478-155-35) - ағылшын 
гуманисті, жазушы, мемлекет қайраткері, утопиялық социализмнің 
негізін салушы. Ең алдымен «Утопия» (1516) еңбегінің авторы 
ретінде кызықты. Кітаптың 2-ші бөлімі киялдағы Утопия аралының 
идеалды әлеуметтік күрылымын сипаттауға арналған («жоқ жер»), 
Утопияда Платонның «Мемлекетіндегі» сиякты, бәрі ортак меншікте, 
өйткені Мор жеке меншік бар жерде қоғам игілігі, коғамдастырусыз 
теңдіктің болуы мүмкін емесіне сенімді.

Томаззо Кампанелла (1568-1639) - итальяндык философ, акын, 
саясаткер, «Күн Қаласы» (1602) еңбегінің авторы, мінсіз коғамның 
үлгісін үсынған, коммунистік утопияның өзіндік нүскасы. 
Кампанелла ойлап тапқан коғамда жеке меншік жоқ, отбасы 
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жойылады, балалар мемлекетке білім алуға беріледі. Киімде, 
күнделікті өмірде және мінез-құлықта бірыңғайлық үстем болған. 
Әмбебап еңбек кызметі, жалпы еңбек міндеті енгізілген. Мемлекет 
басында Күн немесе Метафизик деген билеуші түрған. Ол лауазымын 
акылы мен білімпаздығы үшін алған, әрі анағұрлым лайыкты үміткер 
табылғанша билік күрған.

Саясатгың жаңа ғылымының негізін қалаушы итальяндык қоғам 
кайраткері және ойшылы Николло Макиавелли (1469-1527) болды. Ол 
өзінің саяси идеологияларын «Әмірші» («Государь»), «Тим Ливийдің 
алғашқы онжылдығы туралы ойлау» және «Флоренция тарихы» 
еңбектерінде жүйелі түрде көрсеткен. Ол саяси өмірді шынай 
тұрғысынан қарастырды, діни догмалардың әрекетіне 
бағынбайтындығын көрсетті. Ойшылдың пікірінше, саяси билік коғам 
өмірінің баска да салаларында әрекет жасайтын зандылықтарға сәйкес 
келмейтін, тіпті қарама-кайшы өз жеке зандарымен дамиды. Сонымен 
бірге, ол пайдалы билік үшін «игілік» - мораль түрғысынан мүлде 
ондай емес, баскаша болуы мүмкін екендігін көрсеткен.

Макиавелли саясаттың мәнін, оның катаң, тіпті кейде катыгез 
зандарын өте жақсы түсінді. Саясат көбінесе моральдық өлшемдерді 
бүзуға мәжбүр. «Әмірші» трактатында Макиавелли саяси кағиданың 
орындылығын дәлелдеді: «өз максатына қалай жетсең де дұрыс». Осы 
кағиданы тұжырымдай отырып, ол саяси әрекеттің максаттары мен 
күралдарының аракатынасын еркін түсіндіруге мүмкіндік берді.

Кейіннен адамгершілік зандарын елемейтін, билікке ие адамдар 
мен топтардың жеке пайдасын көздейтін саясат «Макиавеллизм» 
деген атауға ие болды. Макиавеллидің пікірінше, күралдарды 
негіздейтін максат «ортак іс» - күшті үлттык мемлекет, Отан 
мүдделері. Тек осы үшін саясаткер зүлымдыктың жолына түсіп, 
арамдык жасауды үйренуі керек, бірақ сонымен бірге, мүмкін болса, 
жаксылыктан ауыткымауы керек. Н. Макиавелли ғылымға мемлекет 
үғымын кэғамның жалпы саяси жағдайы, оның белгілі бір саяси 
үйымы ретінде енгізді.

Жаңа дәуір ойшылдарының басым көпшілігі бүл мәселені 
шешуде әлеуметтік атомизм ұстанымына сүйенді. Әлеуметтік 
атомизм принципі «әлеуметтік келісім» теориясының классикалық 
түрде Томас Гоббс, Джон Локк жэне Жан-Жак Руссо жасаған 
формасын алды. «Әлеуметтік атомизм» жеке тұлғаның коғам 
алдындағы күкыктарының басымдылығын, бастапкылығын, 
үстемдігін атап көрсетеді. Әлеуметтік атомизмді жактаушылар 
қоғамның, мемлекеттің құдайдан шыккан идеясын жокка шығарды. 
Жеке түлғаларды егеменді, тәуелсіз, автономды «атомдар» ретінде
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I
қарастыра отырып, қоғамды осындай әлеуметтік атомдардың 
жиынтығы ретінде көрсетті. Әлеуметтік атомизм үстанымы өзінің 
аяқталған түрін XVII ғасырдағы ағылшын эмпиризмі 
философиясында (Гоббс, Локк) және Француз ағартушылығы (Руссо) 
үсынған коғамныц келісіммен шығу теориясында негіздеген. Гоббс 
және Локк өздері «табиғи күй» деп атаған табиғаттан коғамға 
ауысуды мойындаған. «Табиғи күйді» екеуі де абсолютті еркіндік 
және абсолютті тендік жағдайы ретінде сипаттайды. Рас, олардың осы 
ұғымдарға енгізген мағынасы айтарлықтай өзгеше. Адамның 
абсолютті бостандығы, Гоббстың пікірінше, оның еркінің ешқандай 
ережелер мен заңдармен шектелмейтіндігінде. Гоббс «табиғи 
күйдегі» адамдардың карым-катынасы жағдайын «Адам адамға 
каскыр» танымал мәтелімен сипаттайды. Сондыктан, адамдар 
«әркайсысының әркіммен соғысы» жағдайында. Өзін-өзі кұртуды 
тоқтататын жалғыз заң - бұл индивидтерді «өзіңізге жасағыңыз 
келмейтін нәрсені басқаларға жасамаңыз» деген «алтын ережені» 
ұстануға мәжбүрлейтін өлім қорқынышы, өзін-өзі сақтау инстинкті.

Дж.Локк «еркіндік жағдайы - бүл дегенмен өз бетінше болу 
емес» екендігін ескере отырып, Гоббс салып берген «табиғи күй» 
бейнесін біршама жүмсартады. Алайда ол «барлык адамдар болатын 
табиғи күй - бүл толыктай еркіндік» екенін баса айтады. Гоббс пен 
Локк идеялары өзінше дамыды, ал кейбір жағдайларда француз 
ағартушылығының әлеуметтік философиясында сыни шолуға 
үшыраған.

Жан-Жак Руссо (1712-1778) - Еуропалык ағартушылыктың 
жаркын, танымал түлғасы. Оның Ағартушылык дәуіріндегі идеялык- 
саяси күрестегі орны мен рөлін анықтау оңайға түспейді. Білім беру 
козғалысының жалпы бағытын бөлісе отырып, ол көптеген іргелі 
мәселелер бойынша өз көзкарасын үстанады. Бүл дәуірде атеизм, 
материализм басымдық танытуына қарамастан ол терең діндар адам 
болатын. Руссоның әлеуметтік философиясын әлеуметтік 
антропология деп атауға болады. Оның Локк, Гоббс, Дидро және 
баска ағартушылардан айырмашылығы - адамды таным субъектісі 
ретінде емес, занды түлға, азамат ретінде кызықтыруы. Ең алдымен 
адам оны әлеуметтік кактығыстардың кайнар көзі, негізі ретінде 
кызықтырады. Руссо адам табиғатынан меншіктенуші емес, еркін 
тіршілік иесі деп есептейді. Руссоның әлеуметтік философиясының 
орталык мәні -эгалитаризм идеясы (фр. «egalitarisme» - тендік) - 
әлеуметтік тендік жөніндегі ілім.

Карл Гейнрих Маркс (1818-1883) - неміс атеист философы, 
әлеуметтанушы, экономист, саяси журналист, коғам кайраткері. Оның 
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ғылыми еңбектері философияда диалектикалық және тарихи 
материализмді, экономикада - косымша кұн теориясын, ал саясатта — 
таптык күрес теориясын калыптастырған. Оның шығармашылығының 
жиынтыгы «марксизм» деп аталып, коммунистік және социалистік 
козғалыстар мен олардың идеологиясының негізіне айналды. Маркс 
үшін тап - бұл олардың өмір сүруін қамтамасыз ететін өндіріс 
күралдарына бірдей катынастағы адамдар тобы. Екі негізгі тап - 
осындай өндіріс қүралдарына ие адамдар, яғни өнеркәсіп иелері 
немесе капиталистер және өздерінің жұмыс күшін сату арқылы 
күнкөрістегі каражат табушы жүмысшылар, немесе Маркс сөзімен 
«пролетариат». Маркс пікірінше, таптар арасындағы катынастар 
эксплуатациялык сипатта. Марксистік тап түжырымы әлеуметтік 
күрылымдағы объективті фактор болып табылатын экономикалык 
теңсіздікті көрсетеді. Тапқа тиістілік адамдардың өзінің әлеуметтік 
ұстанымы жөніндегі түсініктерімен емес, адамдар тобының 
баскаларымен салыстырғанда материалдық игілікке артыкшылык 
мүмкіндігі бар объективті жағдайлармен аныкталады.

Өзінің көлемді екі томдык «Ашық коғам және оның жаулары» 
атты еңбегін Карл Поппер Екінпіі дүниежүзілік сотые кезінде жазды 
және оны нацизм мен коммунизмді жеңуге қоскан жеке үлесі деп 
санаған. Бастапқыда ашық қоғам түсінігін XX ғасырдың 30-шы 
жылдары Анри Бергсон түжырымдаған, алайда Поппер бүл үғым 
мәнін ашып, оны XX ғасырдағы саяси режимдерді сынға алуда 
белсенді пайдаланған. Сонымен, ашык котам дегеніміз 
демократиялык котам, сыни түргыдан ойлау және дәстүрлілік пен 
табуларды (тиым) кабылдамау. Поппер түсінігінде ашык котам 
толыгымен демократиялы. Өз кезегінде жабык котам, керісінше, 
дәстүрлі және тыйым салынган, оның үстанымдары мен ережелері 
сыни пайымдауга ұшырамайды. Автор пікірінше, ашык котам - бүл 
қатардагы азаматтар бейбіт өмір сүре алатын, еркіндік жогары 
багаланатын, әрі бұл жауапкершілікті қуанышпен қабылдайтын, ой- 
толғануға және жауапкершілікпен әрекет жасауга болатын 
демократиялык (буржуазиялык) когамның карапайым түрі.
Жауапкершілік - Поппер шакыратын адамның басты касиеті. Тек 
кемелденген және жауапкершілікті адамдар когамдастыгы ашык, 
тыйым мен қисынсыз нүскаулардан еркін болады. Демократиялык 
және либералды ашык котам, Поппердің ойынша, сондай-ақ 
капиталистік болуы керек. Ашык коғамның капитализмі - бүл Маркс 
сынга алган мейрімсіз канаушы капитализм емес, өзін-өзі реттейтін 
Смиттің нарыты, еркін нарыктык экономика. Поппердің 
түжырымдамасының маңызды элементі әрі тарихилыкты терістеу, 
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яғни коғамдык дамуды табиғат зандарына үксас қандай да бір 
объективті зандармен баскарылатын үрдіс ретінде қабылдау. Ашық 
коғамның дүшпандарының есімдерін Поппер ашық және 
тұспалдамай, тура айтады. Бұл - Платон, Гегель және Маркс. Әрі 
соңғысына Поппер айрықша көңіл танытады.

Қоғамдық сана - ерекше рухани құбылыс, болмысты бейнелейді. 
Сондықтан да қоғамдық болмыспен бір мезгілде және бірлікте пайда 
болған. Қоғамдык сана - бұл коғамның рухани өмірін сипаттайтын 
коғамда бар идеялар, теориялар, көзкарастар, сезімдер, көңіл-күйлер 
жиынтығы.

Сананың оны құраушы элементтерге бөлінуі ретінде түсінілетін 
коғамдық сананың белгілі бір құрылымы бар. Яғни 2 негізгі 
деңгейден тұрады:

\)Қарапайым сана адамдардың күнделікті тәжірибесі үрдісінде 
шындыктың сыртқы жағының эмпирикалык көрінісі ретінде 
стихиялы пайда болады.

Теориялъщ сана өз алдына елеулі байланыстары мен 
заңдылықтардың көрінісі, өз мәнін ғылымда және сананың баска да 
түрлерінен табады, себебі соңғысы жанама теориялык танымды талап 
ететін шындыктың сыртқы емес, ішкі жағын калыптастырады.

2) Қогамдыц психология (коғамдык идеология, көпшілік сана) да 
адамдардың күнделікті тәжірибесі барысында калыптасады. Бірақ 
мұнда коғамдык сана деңгейінде шындык туралы білім емес, осы 
білімге деген катынас, шындыкты бағалау басым болып келеді. .

Идеология дегеніміз - адамдардың өмірінің материалдык және 
рухани жағдайларын, сондай-ақ коғамдағы катынастарды нығайтуға 
немесе өзгертуге бағытталған максаттарды көрсететін идеялар мен 
көзкарастардың түтас жүйесі. Онын ерекшелігі - үраншылдығы, 
бүкаралық санаға назар аудару, бүл кезде сенім факторы білім 
факторынан басым түседі.

Қоғамдык сана түрлері: Саяси сана — әлеуметтік топтар, 
партиялар, коғамның билікке деген қатынасын көрсететін идеялар, 
теориялар, көзкарастар, сезімдер, көңіл-күйлер жиынтығы. Негізгі 
күндылығы - билік. Саяси санаға саяси идеялогия мен психология 
кіреді. 1-шісі, өзінің теориялык мәнін Конститутцияда, 
бағдарламалық мәлімдемелерде, үрандарда, партия ұрандарынан 
табады. 2-шісі, кандай да бір әлеуметтік топтың, немесе қоғамның 
түтасымен көңіл-күйілерін, сезімдерін қамтиды.

Құқықтық сана - бүл зандарда көрсетілген міндетті 
нормалардың, жүріс-түрыс ережелерінің жүйесі. Әрі бостандыкты, 
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әділеттілік пен әділетсіздікті, мемлекеттегі кұкыктар мен міндеттерді 
түсіну және алуан түрлі сезімдер. Негізгі қүндылығы - заң.

Адамгершйіік санага қоғамдық игілікпен байланысты 
адамдардың сезімдері, мұраттары, мүдделері мен көзкарастары, 
сонымен катар, қоғамдағы мінез-күлык ережелері, әдет-ғұрыптары, 
салт-дәстүрлері туралы білімдер, коғамдык пікірдегі адамдардың 
мінез-қүлыктарын бағалау кіреді.

Күнделікті адамгершіііктік сана немесе адамгершілік дегеніміз 
парыз, жаксылык пен жамандық, ар-намыс, абырой, ар-ождан және 
бақытты түсінік. Адамгершіліктік идеология немесе этика 
адамгершілік мүдделердің теориялык түрі, коғамдағы мінез-кұлық 
ережелері жөніндегі ілім, яғни морачъ ретінде көрінеді. 
Адамгершіліктің басты күндылығы жаксылық, ал моральдікі - парыз.

Эстетикачык, сана - бүл ерекше сезімдер, талғамдар, 
кызығушылыктар, идеялар, идеалдар мен теориялар. Күнделікті 
деңгей - бүл эстетикалық сезімдерді, сүлулық туралы карапайым 
түсінік. Теориялык деңгей немесе эстетика - бүл өз категорияларында 
күбылыстардың құндылығын түсіндіретін теориялар. Негізгі 
күндылығы - сүлулық.

Діни сана - о дниені, жоғары тылсым әлемді мойындаумен 
байланысты әлеуметтік сезімдер, идеалдар, мүдделер, көзкарастар. 
Бүл табиғаттан тыс күштерге сенім мен табынуға негізделген. 
Күнделікті деңгейі - дін. Әрбірі 3 элементтен түрады: мифологиялык, 
яғни жоғары тылсым күштерге шынайы сенім; эмоционалды, яғни 
діни сезімдер; нормативтік, яғни діни жораларды үстануға койылатын 
талаптар. Теориялык деңгейі - бүл теология, яғни Қүдай туралы ілім. 
Негізгі күндылығы - қасиеттілік.

XIX ғасыр аяғынан коғамдық санада адам өміріне және 
абыройға, баска өмір мен ойға деген баскаша қүрмет, адамдар және 
табиғатка деген мейірімді катынас - жалпыадамзаттық қүндылыктар 
көбірек орнығуда.

Ақпаратық коғам - жүмыс жасаушылардың көпшілігінің 
өндіріспен, сактаумен, асыра істеумен және ақпаратты, әсіресе, оның 
жоғары түрі - білімді тарату. Ғалымдардың пайымдауынша, 
акпараттық қоғамда компьютерлендіру үрдісі адамдарға акпараттың 
сенімді көздеріне кол жеткізуге мүмкіндік береді, оларды күнделікті 
жүмыстан құткарады, өндірістік және әлеуметтік салаларда акпараггы 
өндеуді автоматтандырудың жоғары деңгейін қамтамасыз етеді. 
Қоғам дамуының козғаушы күші материалдык өнім емес, ақпараттык 
өндіріс болуы керек. Материалдык өнім неғүрлым ақпараттылыкка ие 
болады, бүл инновация, дизайн және маркетингтің үлесінің өз
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құнында өсуін білдіреді. Акпараттық қоғамда өндіріс өзгеріп қана 
коймайды, сонымен бірге бүкіл өмір салты, қүндылықтар жүйесі, 
материалам» қүндылыктарға катысты мәдени демалыстың маңызы 
артады. Барлығы тауар өндіруге және тұтынуға бағытталған 
индустриалды коғаммен салыстырғанда, ақпараттық коғамда 
интеллект пен білім өндіріледі және түтынылады, бұл ақыл-ой 
еңбегінің үлесінін артуына әкеледі. Адамға шығармашылық кабілет 
кажет болады, білімге деген сүраныс артады. Ақпараттык коғамның 
материалдык-технологиялык базасы компьютерлік технологиялар мен 
компьютерлік желілерге, ақпараттық технологияларға, 
телекоммуникацияларға негізделген әр түрлі жүйелер болып 
табылады.

Постиндустриалды коғам - оның технологиялық негізін талдау 
барысында адамзат коғамы дамуының негізгі заңдылықтарын 
түсіндіретін әлеуметтік түжырымдама. Постиндустриалды қоғам 
түжырымдамасынын негізін қалаушы Д.Белл. «Болашактағы 
постиндустриалды коғам» (1973) атты кітабында казіргі батыс коғамы 
эконмикада өндірістік сектордың басымдығы және қоғамның соған 
сай келетін әлеуметтік, саяси күрылымымен - индустриализм 
аясынан шығып, өзіндік дамудың жаңа кезеңіне кіреді деген тезисті 
алға тартты. «Постиндустриалды қоғам» термині алғаш рет 1917 
жылы ағылшын либералды социализмінің теоретигі А. Пентийдің бір 
кітабының атауында қолданылған. Постиндустриалды коғам 
теорияларының өкілдері тарихи кезендеудің өзіндік үлгісін үсына 
отырып, ғылыми-теориялық және әлеуметтік прогресстің өзара 
шарттылығын зерттейді. Бүл шаруашылық белсенділігі орталығының 
материалды игілік өндіруден ақпарат және қызмет көрсетуді күруға 
аусуы, теориялык білім рөлінің жоғарылауы, коғам дамуында саяси 
фактор мәнінің өсуі, адамның карым-қатынасын табиғи орта 
элементтерімен түлғааралық карым-катынасқа ауыстыруымен 
сипатталатын өркениет болашағын постиндустриалды коғам ретінде 
қарастыруға мүмкіндік береді. Соңғы онжылдықтарда бүл теория 
батыстық әлеуметтану ғылымының либералды бағытында жүргізілген 
көптеген зерттеулердің әмбебап әдіснамалык негізі болып келеді.

Желілік қоғам түсінігі қазіргі постиндустриалды дәуірдегі 
философтар мен әлеуметтанушылардың еңбектерінде көбірек көрініс 
табуда. Оны негізге ала отырып, американдык әлеуметтанушы М. 
Кастельс өз атын шығарды. «Желілік коғам» түсінігі - Мануэль 
Кастеллстің ақпараттық коғамының біртұтас теориясының кұрамдас 
бөлігі, ол адам іс-әрекетінің барлык салаларын қамтиды және бізге 
ақпараттык технологиялардағы революцияның негізгі салдарын 
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бағалауға мүмкіндік береді. Желілік қоғам түжырымдамасының 
негізінде түсінігі жүйеде конструктив™ өзгерістер туғызатын білім 
ретінде акпарат ұғымы жатыр.

Ашық қоғам - батыстың бірқатар әлеуметтік-философиялық 
ілімдерінде көне ежелгі және қазіргі заманғы демократиялық 
коғамдарға аныктау үшін колданылатын тұжырымдама. Әдетте, бүл 
дәстүрлі коғамдарға, сондай-ак тоталитарлық саяси режимдерге 
карсы. «Адамгершілік және діннің екі кайнар көзі» еңбегінде ашык 
коғам «динамикалық» мораль мен дінге ие, үдайы өндіру, текті 
сактау, т.б.мәселелері емес, адамзат баласының барлығының игілігі 
басты максаты болған «моральдык кейіпкерлерден», гуманистік 
бағыттағы діни кайраткерлерден түратын әлдебір идеалды қоғамдық 
күрылыс аналогы болды.

Урбанизация - бүл калалық елді мекендердің өсуімен, олардағы 
халықтың шоғырлануымен, әсіресе ірі калаларда, калалык өмір 
салтының елді мекендердің бүкіл желісіне таралуында көрінетін 
әлеуметтік-экономикалык үрдіс. Қала бірден коныс аударудың басым 
түріне айнала алмады. Ғасырлар бойы кала тіршілік формалары 
негізінен күнкөріс шаруашылығы мен жеке еңбекке негізделген 
өндіріс түрлерінің үстемдігіне байланысты болған. Қала мен ауыл 
арасындағы катынастар өндіргіш күштердің дамуының әсерінен 
өзгере бастайды. Қала өндірісінің кеңеюінің аркасында қала 
халкының салыстырмалы саны едәуір тез өсті.

Адамзат мәдениеті бай, әрі көптүрлі. Ол коғамның ежелгі 
сатысынан пайда болып, оның тарихымен тығыз байланысты. Әр 
халык әлемдік және отандык мәдениеттің жалпы қорына өз үлесін 
қосады. Қоғамда мәдениеттің корлануы, кұндылыктар мен 
жетістіктерді тудыру және тарату үдерістері әркашанда жүзеге асуда. 
Бізді коршаған бүкіл әлем - бүл мәдениет әлемі. Мәдениеттің 
маңызды белгісі - оның бәрімен байланыстылық сипаты, коғам мен 
түлғаның барлык салаларына тікелей байланысты. «Мәдениет» сөзі 
әлем халықтарының барлық тілінде бар. Ол өңдеу, өзгеріс, жаксару, 
яғни адамның мақсатты қызметі принципінде жүзеге асатын дегенді 
білдіреді. Мәдениетті тарихи сабақтастыктың үздіксіз үдерісін 
кұрайтын дәстүр және жаңашылдык, түрактылык пен өзгергіштік, 
мәдени мұра мен шығармашылык жаңару көрініс береді. 
Мәдениеттің негізгі міндеті - адамның рухани дамуына, дарындарды, 
кабілеттерді ашуға үнемі ыкпал жасауы. Мәдениеттің көп түрлі 
әлемін жасай отырып, адам сонымен бірге өзінің шығармашылык 
күштерін негіздей отырып, өзінің рухани келбетін калыптастырады. 
Танымал мағынада адам мәдениет өлшемі. Мәдениеттің кай саласын 
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алсак та, олардың мәні тұлғаның рухани әлеміне калай эсер 
ететінімен анықталады.

Рухани қызметте өзін-өзі жүзеге асыру үдерісі жүреді. 
Осылайша, мэдениет - көпқырлы, күрделі, тарихи дамушы коғамдық 
құбылыс, шындыкты меңгеру тэсілі, материалды жэне рухани кызмет 
саласында адамның шығармашылык потенциалын жүзеге асыру.

Мәдениеттің дамуы казіргі уакытта ерекше мэнге ие. Мэдени 
мүраны сактау, табиғат байлығына үқыптылыкпен қарау, эр 
халыктың өзіндік болмысын қолдау, мэдениетті байыту жэне өзара 
түсінікті мақсатта байланыстар бекіту, түлғаның рухани 
қызығушылығын дамыту - мұның бәрі саясаткерлер, мэдениет 
кайраткерлерін, эр адамның күші мен энергиясын біріктіруді талап 
ететін бүкіл элемдік жэне маңызды мэселе болып отыр.

Мэдениеттану мэдениет мэнін, қүрылымын, оның пайда болу, 
даму, эрекеттік үдерістерін; элем халықтарының үлттык-этникалык 
өзіндік мәдениетін; мэдениеттің жалпы адамзаттық күндылығын және 
адам баласының шығармашылык жетістігін, т.б. зерттейді.

Мэдениеттану тарихы жэне гуманитарлық білімдерді жүйелеуге, 
қоғамдық өмір күбылыстарын ортак мэндік мэнмэтінін түсінуе т.б. 
көмектеседі.

Мэдениаттану - адам жэне коғам туралы элеуметтік жэне 
гуманитарлық білімдер тоғысында қалыптасқан, мэдениетті түтастық, 
өзіндік қызметін жэне адамдык болмыс үлгісі ретінде зерттейтін 
ғылым.

Танымал австралиялык психолог Зигмунд Фрейдтің (1856-1939) 
психологиялык ілімі мэдениеттің бейсаналылық бастауына, ең 
бастысы жыныстық энергияға тым асырылған рөл берілген 
биологизациялық түжырымдамасын негіздеген. Мэдениет адамға 
жануарды, стихиялы және агрессивті табиғатты жеңуіне Мүмкіндік 
бере отырып, жақсартады. 2-ші жағынан, мэдени тежелулер тым көп 
болған кезде, невроздар мен психикалык ауытқулардың барлық 
түрлерінің пайда болуына жағдай жасайды.

Николай Яковлевич Данилевский (1822-1885) - танымал 
философ, «Ресей жэне Еуропа» іргелі тарихи-философиялык 
шығарманың авторы (1869). Өзінің мэдениеттану теориясында 
адамзаттың бүкіл тарихының ежелгі, ортаңғы жэне жаңа дәуірлерге 
бөліп дэстүрлі кезенделуі толығымен жасанды деген түжырым 
жасады. Адамзат жеке тайпалардан немесе халықтардан 
түрғандыктан барлык аймактарда бірдей кезеңдерде дамымайды. 
Соңғысы тарихтың дербес субъектілері ретінде эрекет етеді, адамзат 
үғымы тек жалпылама категория болып табылады. Әр түрлі 
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халықтардың өмірі өзіндік мәдени-тарихи типтерді (немесе 
өркениеттерді) кұрайды. Соңғылары бір-біріне жакын бір немесе 
бірнеше халыктардың тілдік бірлестігі негізінде пайда болады. 
Мәдени-тарихи типтер - бұл барлық организмдер сияқты, бір кездері 
пайда болған, белгілі бір уақыт аралығында өмір сүретін, кейіннен 
картайып, өлетін күрделі әлеуметтік организмдер. Адамзат тарихында 
өркениет сатысына жеткен он мәдени-тарихи түрді анықтады: 
мысырлық, қытайлык, ассириялык-вавилондык-финикиялық (немесе 
ежелгі семиттік), үнді, иран, еврей, грек, рим, араб (немесе жаңа 
семиттік), неміс-рим (Еуропалык). Жоғарыда аталған мәдени және 
тарихи түрлердің әрқайсысы адамзат мәдениетінің ортак қазынасына 
өз үлесін косып, тарихта оң рөл атқарды.

Освальд Шпенглер (1880-1936) - Батые гуманитарлык
ғылымында жергілікті өркениеттер теориясының бастамашысы 
ретінде әйгілі болған неміс философы. Оның негізгі жүмысы - «Закат 
Европы» (1918), ол жарияланғаннан кейін бірден бестселлерге 
айналды. Тек 1920 ж. жұмыстың 1-ші томы 32 рет басылып шықты. 
Ғалым ежелгі және Батыс Еуропа ғана емес, сонымен бірге баска да 
ұлы мәдениеттер (Үндістан, Вавилон, Қытай, Мысыр және т.б.) 
біртүтас өмірдің көрінісі ретінде карастырылуы керек деп мәлімдеді, 
өйткені олардың барлығы тарихтың жалпы көрінісінде бірдей 
мағынаға ие. Әр мәдениет өзінше ерекше, тіпті түрлі мәдениеттер 
аясында корланған накты білімдер (физика, математика) айтарлықтай 
өзгеше. Мәдениет дегеніміз - тағдыр заңына бағынатын тірі организм, 
мәдениет тарихы - оның жеке өмірбаяны. Толык мәдениетті тек осы 
мәдениетке жататын адамдар ғана түсіне алады. Шпенглер тарихында 
8 мәдениет болды. Олардың жетеуі өткенге жатады: мысыр, кытай, 
майя, үнді, вавилон, аполлон (грек-рим), магиялык (араб-византия). 
Сегізінші - фауст (батыс) мәдениеті қазір жойылуға жакындап келеді, 
ал тағы бір тоғызыншы орыс-сібір - туындауда.

Француз этнологы, социологы, этнографы, философы Клод 
Леви-Стросс (1908-2009) оз еңбектерінде қүрылымдық әдістеменің 
негізгі принциптерін көрсеткен. Ойшылдың пікірінше, мәдени 
қүбылыстарды зерттеген кезде олардың элементтеріне емес, 
құрылымдарына көбірек назар аудару керек; мәдени қүбылыстарды 
зерттей отырып, мүны диахронно емес (яғни бірізді), синхронды (яғни 
бір уакытта, олардың уакыт бойынша сәйкестігі кезінде) жасау керек; 
зерттеудегі басымдык субъектерге емес, кұрылымдарға тиесілі. Леви- 
Стросс бір-бірімен ешқашан байланысқа түспеген халыктардың 
мифтері бір күрылымды бейнелейтінін көрсетіп берген.
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«Адамзат баласының бойына бітетін небір касиеттер ең алдымен 
жеке тұлға - адам аркылы, соның рухани қасиеті, ішкі жан-дүниесі 
арқылы оның мәдениет деңгейін көрсетеді. Демек, адам мен 
мәдениет өзара тығыз байланыста дамып, үйлесімділікте жетіледі. Әр 
кез мәдениет адамның рухани болмысы ретінде көрінетіндіктен, адам 
өз кезегінде мәдениеттің кайнар көзі іспеттес. Мәдениет адамзат 
баласының рухани калыптасу, жетілу тарихы негізінде оларды өзара 
бір-бірінен ажырата карастыруға болмайды. Жеке адамның даралығы, 
тұлғалығы оның бойына біткен кабілетіне байланысты аныкталады. 
Адамның рухани болмысы, яғни мәдениетінің жетілуі адам өмірінің 
мәні болып табылады. Мәдениет - ол адам баласының жан-дүниесінің 
тұңғиык түбінде жатқан болмыстық касиетінің бастамасы ретінде 
танылады. Демек, адамның адамшылығын, азаматтығын, 
болмыстығын оның рухани шығармашылығынан, іс-әрекетінен, бір 
сөзбен айтканда, мәдениетінен көреміз. Яғни, адам болмысын оның 
мәдениеттілігінен, шығармашылық мүмкіндіктерінен, өнерінен, т.б. 
ерекше қабілеттерінен танып білуге болады» [12, 95 б.]. Ойшылдың 
рухани әлемін, дүниетанымын зерделеу тарихи санасының 
қалыптасуына ықпал жасаған рухани адамгершілікке негіз болған 
кайнар көздерді тануда сол рухани арналарға назар аударайык.

Рухани мәдениет дәстүрінің тізгінін үстаған майталман өкілдері 
кандай іс-әрекетті колға алса да, оның мән-мазмүндық бастауының 
өзегінде адамгершілік касиеті түрған. Сондай дара түлғалардың 
әркайсысы өз тарих дәуірінің танымдык жүйесінде аламгершіліктік 
қүндылыктардың негізін қалыптастыра отырып, оны көпшілікке 
насихаттаған. Бүл жеке дара тұлғалардын, көпшілік алдындағы 
жауапкершіліктерін көрсетеді. Ал біздер білеміз, жауапкершіліктің 
жүгі өте ауыр. Мәдени антропологиялык әдістемесі кемелденген жан 
иесі және рухани даму мағыналык әрі болмыстық (онтологиялык) 
түпкілікті өзара үйлесімділікті мойындайды.

Елбасы өзінін «Болашакка бағдар: рухани жаңғыру» атты 
макаласында санамыздағы жаңғырудың іс-әрекетімізден әлдекайда 
алда болу керектігін көрсеткен болатын. Осылайша бүл алға 
қойылған ерекше маңызды екі процестердің, яғни саяси реформа мен 
экономикалык жаңғырулардың өзегіне айналатындығына еш күмән 
тудырмайтындығына баса назар салған болатын. Соған Караганда, 
«Рухани жаңғыру» - бүл ұлттык болмыстың негізінде ұрпақтар 
сабақтастығымен ғасырдан ғасырға жалғаскан казак халқынын, 
өмірлік ұстанымдарының керемет көрінісі ретінде мән-мазмүндағы 
бабалар дәстүрі үрдісі өзінің даму жолындағы өткен кезендер игілігін 
түлету. Елбасы үлттың өзіндік түп-негізін, ұлттык салт дәстүрде 
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бастау алған рухани мұраны сақтауға үмтылыс - ұлтгық жаңғыру 
кепілі екендігіне баса назар аударады. Бұл жалпыадамзатка ортак 
күндылыктардың ешқашан да ескерусіз калмағандығының дәлелі.

Үлттың өзіндік келбетін танытатын оның - өршіл рухы, 
аскактаған жігер-қайраты, әрі өз елінің мүддесі мен тағдыры 
жолындағы қайсарлығы мен ерлігі. Осындай болашакка, 
жасампаздыққа үмтылыстар алға қойған асыл арман - мызғымас 
тәуелсіз мемлекет орнату жөніндегі ұлы максат-мұраттарға айналған 
еді. Көкірек түбінен халыктың мүратына, ізгі тілегіне айналған сара 
жолды игеру жеке тұлғалардың көпшілік алдындағы жауапкершілігін 
арттыра түскен болатын. Олар өмір сырын тереңінен бағдарлай 
отырып, халкына жанашырлықпен елдік пен кайсарлыкка үндеген. 
Міне, осы міндеттерді жауапкершілікпен аткарған акын- 
жырауларымыз казак философиясының рухын асқақтаткан өршіл 
намыстың жаршылары болған еді.

3.7 Тарих философиясы

Тарих философиясы ұғымының өмірге келуі антика кезеңіне 
келеді, әрі XVIII ғасырдағы француз ағартушысы Вольтер есімімен 
байланысты. Гегель алғаш рет адамзат тарихындағы алғашкы 
кезеңдерден казіргі заманғы өркениетке дейінгі жалпы тарихын 
корсете отырып, тарих философиясы бойынша дәріс оқыған. Тарих 
философиясы дегеніміз тарихты бағалау жэне талдау философиясы 
болып табылады, яғни көбіне-көп тарихи зерттеулер жэне тарихты 
түсіндіру нэтижелері - оның негізгі пэні саналады. Тарих 
философиясы термині екі түрлі мағынаға ие: бірінші жағынан, 
тарихты онтологиялык жэне гносеологиялык түрғысында талдау 
болса; екінші жағынан, XIX ғасырдың аяғы жэне XX ғасырдың басы 
кезеңінде калыптаскан философиялык бағыт. Тарихты баскару күшін 
эр дэуір ойшылдары өз ой шеңберіндегі көзкарас тұрғысынан саралап 
келгенді, яғни оның тарихтың өз ішінде күрылатынына мэн бермеген. 
Тарих философиясының қарастыратын басты мэселелері: тарихтың 
мэн-маңызы, тарихтың бағыт-бағдары, тарихи дамудың түпкілікті 
заңдары, тарихи үрдістердің критерийлері, тарихи детерминизм, 
тарихтың козғаушы күштері жэне адамзат баласының тарихи даму 
болашағы.

Миф архаикалык сана үстемдік еткен уақытта пайда 
болғанымен, кейінгі дәуірлердегі мэдениет тарихында сакталып 
калды. Мифтік уақыт туралы сөз еткенде оның ерте дүние мәдениеті 
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тарихымен бірге қалыптасқанын ескерген жөн. Ерте дүние 
тарихындағы коршаған орта, табиғат дүниесімен өзара үйлесімділікте 
бітеқайнасқан қалып «синкреттік» мазмұнға негізделген. Адам және 
табиғат түтастығы өзінше әлемнің түтастығын, ажырамас бірліктегі 
сипатында көрініс берген. Бүл табиғат әлемін, аспан шырактарын 
бакылау аркылы тіршілік дүниесіне деген ынта-жігерді жетелеу 
арқылы соған сәйкес өзіндік танымның өркендеуіне әкелді. Мұның 
барлығы адамзат баласының дүниені, табиғат болмысын тануға деген 
ұмытылысынан туындаса керек. Ал танымдылық өз кезегінде табиғи 
жолмен дараланып үлттық сипатқа ие болады. Халыктың өмір салтын 
өзіндік ерекшелігімен калыптастыруда барша болмыс-бітімімен біте 
кайнасып кететін бүл - үлттық дүниетаным.

Ортағасырдык философия Европада V-XV ғасырлар арасында 
кең тараған, бастапкы жаратушы күш - Құдай, бүкіл дүние - Қүдай 
күдіретінің көрінісі деген философиялык бағытты үстанған. Демек, 
теологиялық мазмүнда дамыған. Ортағасырлық батыс 
философиясының тарихи мәні, бірінші кезекте антикалык философия 
мен христиандық ілім негізінде пайда болғандықтан, антикалық 
философиялық ойды дамытуымен байланысты болды. Әрі 
философияның мәні бойынша антикалык философиямен біртұтасып 
кететін онтологиямен (болмыс туралы ілім) катар, гносеология 
(таным туралы дербес ілім) жаңа салаларға жіктелуіне ыкпалын 
тигізді. Сонымен бірге, идеализмнің объективті және субъективті 
болып екіге жіктелуіне негізгі болды. Келешекте философиядағы 
эмпиристік (Бэкон, Гоббс, Локк) және рационалистік (Декарт) 
бағыттардың калыптасуына жол салды. Осы дәуірде түпкі негізі 
«заттардың атаулары» болып табылатын философиядағы бағыт - 
номинализм (ағылшын ойшылы Уильям Оккам) өмірге келді. 
Номиналистердің шығармашылығында тәжірибеге сүйенуден 
эмпиризм, ал өзінің сана мәселесіне қызығушылығынан рационализм 
пайда болған. Ал «универсал» ұғымының мағынасы - жалпылык, яғни 
жалпылык ұғымның табиғаты жайлы айтыс. Бүл мәселені ең алғаш 
көтерген - Боэций болды.

Антикалык мұрагерлік өз жалғасын тапкан - Қайта Жаңғыру 
кезеңіндегі батыс философиясының басты идеялары (XV-XVI ғғ.) 
теологияда - теизм және пантеизм арасындағы қарама-қарсылық, 
секуляризациямен; онтологиясы - шексіз элем, батыс дуализмінен бас 
тарту, гелиоцентризм, полицентризм, табиғат пен адам бойындағы 
тылсым күштер мәселесімен; антропоцентризм, гуманизм 
қүндылықтарымен; гносеологиясы - танымның ғылыми әдістерінің 

102



қүрылуымен; әлеуметтік философиясы - әділетті, жетілген коғамның 
түрлері (әрі әлеуметтік утопиялар) мәселелерімен байланысты болған.

Немістің классикалық философиясындағы (XVIII-XIX ғғ.) 
идеалистік бағыт, яғни обьективті идеализм өкілі Георг Гегель еді. 
Миф, дін және философия оның ойынша «абсалюттік рух» сатылары 
болып табылады. ¥лы ойшылдың философияға қосқан тарихи үлесі - 
алғаш болып диалектика ұғымын ашып көрсетуінде. Гегель пікірінше, 
диалектика дегеніміз Әлемдік рух пен сол жаратқан дүниенің тіршілік 
етуі мен дамуының негізгі заңы. Қайшылык - зүлымдык, жамандық 
емес, оны - игілік санады. Дәл осы қайшылық - прогрестің қозғаушы 
күші болып табылады деп түйін жасайды. Қайшылыктарсыз, олардың 
бірлігі мен күресінсіз даму мүмкін емес деген ойды корытындылаған.

Марксистік философия (өкілдері Карл Маркс (1812-1883) және 
Фридрих Энгельс (1820-1895) дүниенің түтас материалистік бейнесін 
жасаған. Ілім өз кезінде Германия елінен шығып, интернационалиста 
идеологияға айналғанын жақсы білеміз. Жалпы алғанда, өкілдері 
философияда - диалектикалык және тарихи материализмді, 
экономикада - табыс күны теориясын, саясатта - таптык күрес 
теориясын қалыптастырған неміс ойшылдары болды.

XX ғасырдағы Батыс Еуропалық дағдарыстан шығу жолдарын 
карастыруда, қол жеткізген өркениеттегі жетістіктер және 
кемшіліктер кайта «сыни» талдауға үшыраған болатын. Осы аркылы 
мәдени қүндылықтары мен дүниетанымдык негіздер де «сыни» кайта 
ойластыру жолына бой алды.

«Өмір философиясы» бағытының өкілі Вильгельм Дильтей 
(1833-1911) барлық дүние мен адам болмысынын мол мүмкіндігін тек 
ойлау мен абсолютті идеяға бағындырған Гегель философиясын 
сынап, өз шығармашылығында «өмір» үғымын басты негіз етіп алды.

Оның пікірінше, өмір - әлемдегі адам болмысының тәсілі. Оған 
бүтіндік, көпжакты рухани бастау тән. Философия материя және сана 
туралы схоластикалық бос әңгімелерді қойып, өмірді оның барлык 
кыры мен сыры жағынан терең зерттеу кажет деген ойын 
түжырымдайды. Дильтей әрі саяси-әлеуметтік сүрактарға және тарих 
мәселесіне үлкен мән берген. Ойшыл тарих - прогреске апаратын 
айкын және занды процесс деген түжырымды терістейді. Дильтей 
пікірінше, тарих - жеке адамды ғана емес, түтас халықтарды 
айналымға тартатын ретсіздік, бейберекеттік тізбегі. Демек, тарих 
барысын өзгерту мүмкін емес.

Г.Риккерт философияны жалпы жекелеген ғылымдарға қарама- 
карсы жалпылық туралы ғылым ретінде жиі аныктайтындығын айта 
отырып: «Бүл жағдайда философия шынайылык туралы жалпы 
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танымды, жалпы бүкіл ғылыми танымның жиынтығын білдіреді. 
Тарих философиясы үғымы да осыған сәйкес аныкталады. Егер 
жекелеген тарихи ғылымдар тарихи өмірдің ерекше салаларымен 
айналысса, ал тарих фшіософиясының міндеті олардың қол жеткізген 
нәтижелерін жинау, оларды тұтастай, кұрылымды бір кескінге 
біріктіру, бүкіл тарихи өмірдің жалпы шолуын беру болып табылады. 
Осылайша, өзінің осы бірінші мағынасында тарих философиясы 
жалпы немесе «бүкіләлемдік» тарихты білдіреді» деген ойын 
топшылаған [21].

Неміс философы К.Ясперс өзінің «Дүниетаным психологиясы» 
деген еңбегінде экзистенциалдық мәселелерді көтерген. Оның 
пікірінше, адам тіршілік иесі болғандықтан өмір сүреді, тіпті өзінің 
кім екенін шын мәнінде білмеуі де күмәнсіз ақиқат. Бірақ кейбір 
жағдайда күтпеген жерден оның шын болмысы аныкталуы әбден 
мүмкін. Бүл сәт адам болмысы сынға түсетін, өмір мен өлім бетпе-бет 
кездесетін шекаралык жағдайлар болса керекті. Сондай сәттерде адам 
шын мәнінде қүндылықтың не екенін тереңінен түсініп, өзін де, 
басқаны да бағалай бастайтыны анық.

Американдык философ және саясаткер Фрэнсис Фукуяманын 
«Тарихтың соңы және соңғы адам» 1992 жылы жариялануы 
баспасөзде және ғылыми басылымда үлкен резонанс тудырған 
болатын. Аталмыш шығармасында Фукуяма эссе желісін жалғастыра 
отырып, батыстык үлгідегі либералды демократияның әлемге таралуы 
адамзаттың әлеуметтік-мәдени эволюциясының соңғы нүктесін және 
үкіметтің соңғы түрінің калыптасуын пайымдайды. Фукуяманың 
пікірінше, тарихтың соңы, алайда окиғалык тарихтың соңы емес, 
бірак идеологиялык карсы түру, жаһандык революциялар мен 
соғыстар ғасыры, ал олармен бірге өнер мен философияның соңы 
дегенді білдіреді. XXI ғасырдың басындағы окиғалардан, атап 
айткаңда, 11 кыркүйектегі террактілерден кейін Фукуяма теориясы 
«моральдык түрғыдан ескірген» және «аңғал» болып шықты. 
Дегенмен, жаңа саяси шындық ғалымның көзін жеткізе алмады. Өз 
жүмыстарында ол бұрынғы ұстанымын жалғастыруда.

Сонымен, философия тарихы - философияның тарихи типтерін 
зерттейтін философияның бір бөлімі. Философия тарихын зерттеудің 
басты мәселесі - тарихта өткен философтардың ой-пікірлерін, 
түжырымдары мен айқындамаларын белгілі бір білімдік жүйеге 
лайыктап, осы заманға мән-мазмүнында жеткізу. Философия 
тарихында тарихи үдерістің табиғаты, тарихи болмыстың іргелі 
принциптері мен басталуы, әлеуметтанудың тарихи дамуының 
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механизмдері мен зандылыктары зерттеледі, сондай-ақ тарихи 
танымның өзінде рефлексия жүзеге асырылады.

Адам рухы, соның негізінде калыптасатын тарихтың максаты 
ұрпактар сабақтастығы негізінде тек өткен тарихты танып-білу ғана 
емес, ең бастысы рухани-мәдени мүрасын калыптастыру жөнінде 
карастыру - тарихтың негізгі пәні болып табылады. Тарих бұл 
адамзат баласының тіршілігімен үнемі даму үстінде болатын ғылым 
саласы. Кез келген адам үшін негізгі зандылық кағидат - өткен 
тарихын білмей казіргі және болашағына баға беру мүмкін болмасы 
хак. Сонымен бірге, адамның өмір сүру ортасы коғам, міне сол 
коғамның оң бағытты үстануы - бұл сол коғам азаматтарының 
білімінің жан-жактылығы және коғамдағы белсенді катынасы зор 
маңызға ие екендігін атап өткен жөн. «Халықсыз - тарих жок, тарих 
болмаса - халыкта жок» делінетін өнегелі сөз тегіннен ғибратты сөз 
ретінде айтылмаса керекті. Уакыт жады, салт-сана, мәдениет, үлт 
дәстүрі, үрпақтар жалғастығының бастау арнасы - ол өз тарихын 
зерделеу негізінде жатса керекті. Демек, тарих, өз кезегінде, болып 
жатқан окиғаларды жан-жакты әрі тереңінен танып, үғына білу 
касиетін дамытады және болашакта дүрыс шешіммен кадам жасауға 
жәрдемдеседі.

Тарихи үдерісті түсіндірудің екі іргелі нүскасы бар: сызықтык 
және бейсызыктык. Тарихтың бейсызыктык пайымдауы тамырымен 
«тарих дөңгелегі», окиғалар айналымы, «мәңгілік кайтып оралу» 
туралы үғымдарда көрініс тапкан ежелгі дәуірге терең бойлаған және 
кейіннен философиялык-тарихи түжырымдамаларда екінші өмір 
алады. Тарихтың сызықтық интерпретациясы «регрессизм» және 
«прогрессизм» үғымдары түрінде екі негізгі үлгілерде өз көрінісін 
береді. Қоғамның әлеуметтік-мәдени дамуының айқын бағыты мен 
айкын көрінісі оларға ортак болып келеді. Бүл бағыттағы вектордың 
түсіндірмесі және социодинамиканың сапалык жағдайының ауысу 
сипатымен өзара ерекшеленеді. «Есімдерді кайтару», «алтын ғасыр» 
және т.б. біркатар түжырымдамаларда көрсетілген регрессизм ежелгі 
әлемде пайда болған және рулык қатынастардың ыдырауы мен 
өркениетке көшу дәуіріне тән көңіл-күй білдіреді. Прогрессизм XVIII 
ғасырдағы Ағартушылык философиясында рәсімделеді және табиғат 
пен қоғамды тану кабілетіне ие адамның кайта күрушы 
мүмкіндіктерінің күші мен ақылына сенуімен байланысты. Акыл мен 
аталмыш мүмкіндіктер тарихтағы прогрестің кепілі ретінде 
карастырылады. Әлеуметтік ілгерілеу идеясы неміс классикалык 
философиясында да дамыды, бірақ мүнда қоғам прогресінің 
критерийі анағұрлым сараланып карастырылса да, ал коғамның 
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өзіндік дамуын бірдей түсіндірмейді. Прогрессизмнің ерекше нұскасы 
қоғамдық-экономикалық формация типтерінің занды өзгеруі ретінде 
тарихи процестің марксистік интерпретациясына да тән болып келеді. 
Тарих философиясының маңызды мәселелерінің бірі тарихи дамуды 
кезеңдеу мәселесі болып табылады.

Адам баласының тарихын даму барысында, яғни тарихи 
үдерісте кезеңдеу мәселесіңде 2 негізгі көзқарас бар. Біріншісі - 
кезеңдік-үдемелі (сызықтық) - дүниежүзілік тарихка деген көзкараста 
адамзат дамуының көрінісіне біртүтас процесс ретінде көрінуімен 
байланысты, осыған орай адамзат тарихында белгілі бір кезеңдер 
бөлінеді.

Екінші тәсіл - өркениеттік, яғни адам тарихында әркайсысының 
өзіндік, мүлдем дербес, тарихы бар бірнеше окшау күрылымдар, 
өркениеттер бөлінетіні негізге алынады. Адамзаттың барлық тарихы 
бірдей процестердің шексіз туындысы болып табылады.

«Формация» үғымы қоғамның ерекше даму сатысының көрініс 
болып табылатын оның (коғамның) белгілі бір түрін сипаттайды. 
Аталмыш ұғым көмегімен маркстік көзкарас аясында тарихи үрдістің 
кезендеуі негізделген, осыған сәйкес негізгі 5 коғамдык- 
экономикалык формацияға бөлінген (алғашқы кауымдық кұрылыс 
(өндіргіш күштер мен өндірістік катынастардың төменгі деңгейі, 
коғам негізінің пайда болуы); қүл иеленушілік коғам (қүлдыкка 
негізделген экономика); феодализм (аса ірі жер меншігі мен оған 
тәуелді шаруалардың еңбегіне негізделген экономика); капитализм 
(еркін, азат, бірак меншік (өндіріс күралдарының) иесі емес, 
жалдамалы жүмысшылардың еңбегіне негізделген экономика); 
социалистік (коммунистік) коғам - өндіріс күралдарына мемлекеттік 
(коғамдық) меншік түсындағы тең адамдардың ерікті еңбегіне 
негізделген келешектің коғамы).

Тарихтың циклдік теорияларының авторлары тарихта ешкандай 
ішкі бірлік жок, «адамзат» - бүл абстракция, дерексіз үғым, 
шындығында, тек жекелеген халықтар ғана өмір сүреді, әрі 
әркайсысында баскаларына тәуелсіз өмірлік цикл бар және өзіндік 
даму бағыты бар екендігін дәлелдейді.

Өркениеттік даму түжырымдамасы бірнеше теориямен 
үсынылған: Н.Я. Данилевскийдің қоғамдык типология теориясы: яғни 
дүниежүзілік тарих жок, тек дербес, түйық сипаттағы дамыған 
жекелеген өркениеттер тарихы бар; өркениетті индустрия мен 
техниканың таралуы, өнер мен әдебиеттің күлдырауы, халықтың 
көріксіз «көпшілікке» айналуы белгілері тән болып келетін мәдениет 
дамуының корытынды сатысы ретінде карастыратын мәдениет және 
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өркениет теориясы; П.Сорокиннің өркениеттің тарихи түрлерінің 
теориясы және т.б.

Сэмюэль Хантингтон өркениетті адамдарды біріктіретін және 
мәдени өзіндік ерекшеліктің белгілі бір дәрежесін қамтамасыз ететін 
ең жоғары мәдени білім ретінде қарастырады. Бұл тұрғыда өркениет 
тіл, тарих, дін, әдет-ғұрып, коғамдык институттар сияқты жалпы 
объективті элементтер ретінде де, адамдардың субъективті өзін-өзі 
сәйкестендіруімен де анықталады.

Автордың пікірінше, өркениеттік бірегейлік болашакта аса 
маңызды рөл атқаратын болады және одан әрі әлем бірнеше басты 
өркениеттердің өзара іс-кимылының ыкпалымен және бір мезгілде 
олардың арасындағы айырмашылыктарды терендете отырып, 
айтарлықтай дәрежеде калыптасатын болады. С. Хантингтонның 
біркатар болжамдары қазіргі уақытта өте әсерлі дәлелденген.

Болашақта әлемдік саясаттың орталық белдігіне «Батые пен 
калган әлем» арасындағы кақтығыс және батыс куаты мен 
құндылықтарына батыстык емес өркениеттердің реакциясы болады.

Өркениет деңгейіндегі бірегейлік аса маңызды болады және 
әлемнің келбеті жеті-сегіз ірі өркениеттің өзара іс-кимылы барысында 
айтарлыктай дәрежеде калыптасатын болады. Олар: батыс өркениеті, 
үнділік өркениет, ислам өркениеті, конфуций өркениеті, латын- 
америкасы өркениеті, православиелік-славяндык өркениет, жапондық 
өркениет, африкандык өркениет (мүмкін). Болашактың ең маңызды 
қактығыстары өркениеттер арасындағы сыну сызығының бойымен 
өрістетіледі. Себебі, 1-ден, өркениеттер арасындағы айырмашылық 
тек шынайы ғана емес, анағүрлым маңызды. Өркениеттер өз тарихы, 
тілі, мәдениеті, дәстүрі бойынша және ең маңыздысы — діні бойынша 
үксамайды. Әртүрлі өркениеттердің адамдары Құдай мен адамның, 
индивид пен топтың, азамат пен мемлекеттің, ата-аналар мен 
балалардың арасындағы қарым-қатынастарға әр түрлі карайды, 
құкыктар мен міндеттердің, бостандықтар мен мәжбүрлеу, тендік пен 
иерархияның арақатынасы туралы әртүрлі түсініктерге ие. Бүл 
айырмашылыктар ғасырлар бойы калыптасты, әрі жакын болашакта 
жойылмайтыны анык.

Үлы дала жырауы Бүкар бабамыз «Асан ата іспетті» деу аркылы 
XV-XVI ғасырлар тарихында өз еліне танымал акылгөй данышпан әрі 
кемеңгері Асан Қайғының «Жерұйыкты» іздеген әрекетін келтірген. 
Асан кайғы аскан көріпкелдігімен өз халкына құтты мекен, дәулетті 
бак-береке ғұмырына лайыкты бағдарды берік үстанған және соған 
өмірін сарп еткен іс-әрекетімен танымал. Бүның барлығы аңыз-әңгіме 
дүниелерімен астасып жатыр. Демек, мүндай ғибратты да өнегелі 
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әфсаналар бабалар дәстүрінен туындаған даналықпен жасалған ой- 
қармы екендігінде сөз жоқ» [17, 85 б.]. «...Халқының болашағын 
ойлап камығады. Оның ойынша жер үстінде адамзат тіршілігінде 
көруі мүмкін ұжмақ бар, оның аты - «Жерүйық». Бүл елді жау 
алмайтын, малға жүт келмейтін, шөбі шүйгін, суы мол қоныс. Онда 
жұрттың бәрі тең, бәрі де шат-шадыман тіршілік кешеді, ел аласы, ру 
таласы жоқ. Малға жай, елге ырыс осындай мекен барын ғайыптан 
болжап білген, Асан кайғы енді сол жерді іздеп табу үшін желмаяға 
мініп, төңіректің төрт бүрышын кезеді. Жолында кездескен тау, өзен, 
шүрайлы жерлерге, халыкка пайдалы жағын есептеп, тиісті бағасын 
беріп отырады» деседі халык аңызы. «Оның толғауларына арқау 
болған — туған елінің табиғаты, жер байлығы, табиғи ерекшелігі, 
өсімдік пен жан-жануар әлемі, халкы мен оның тыныс-тіршілігі. 
Бұның барлығы дерлік философиялық түрғыда әңгіме болады. 
«Жерүйыққа» жетудің мақсаты - халықтың қамын ойлау, оларды 
мәңгі бақытка жеткізу болды. Бүл да бір өзінше ежелгі тарихпен 
байланысты мәдениет дүниесінің бір мұрасы. Осынау медиен даланы 
жайлаған туған жерге деген казак рухына канат бітірген, күш-куат 
берген халкымызға тән еркін ойшылдыктың бір ерекшелігі. Қоршаған 
ортамен бірлікте, үйлесімділікте өмір сүру, адамды асыраушы жердің 
кадірін білу қажет. Оның көтерген мәселесі - халық бірлігін нығайту. 
Себебі, казак халкының ынтымақта болуы - өмір кажеттілігі. Оның 
өмір бойы іздегені - адамдардың өміріне ең колайлы жер еді» [17, 85- 
86 бб.]. Асан қайғының ойынша халық үшін туған жердің әрбір 
бұтасының, төбесінің өзіндік орны бар. Оның іздеген «Жерүйығы» - 
казак баласы үшін өмір сүруге ең колайлы жер жаннаты болса керек. 
Ойшыл Асан кайғының өз кезеңінде көтерген проблеманы өз уакыты 
жағдайымен катарластыра салыстырушылык жүргізіп отыр. Бұл 
салыстырушылыктың түйіні мынада жатыр: «Жерүйық» негізінде 
тарап кетпеушілік, бүзылмау, бірлік идеясы жатыр. Әрі мәселе 
мамыражай қоныс іздеуде ғана емес, ең бастысы ел-жұртының басын 
біріктіргісі келген түжырымды пайымдаушылыкта жатыр. Максат - 
басы бірікпей жаткан елдің басын біріктіріп, ел кауіпсіздігін нығайту. 
Халык ішкі жағынан бірлікте болса ғана мыкты болмак, 
біртүтастықка үмтылса өзін-өзі сактай алады, корғай алады және 
өрлей алады деген пікірді үстанса керек. Бұқар жыраудың да мақсаты 
осы идеямен түспа-түс келеді. Осы аркылы «ауыр күндерді, 
жамандыкты кешкен», «сандалып, сайда көшкен», «өз ағасын 
сыйламай, өзгенің соңынан ерген», «ханына тізгін бермеген, орыска 
ырғын болған», «жауына таланған», «тоз-тоз болған», «актабан 
шүбырған», «ата қоныстан ауған», солар үшін жан тебірентіп 
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толғаткан «Бұкарды мұнша жылатқан», жұртын сабырлылыкка 
шақырды, «өзіңнен өзің безбе» деу арқылы коркып, үрейленген 
жүртын торыкпауға, түңілмеуге, күдер үзбеуге шакырады. Болашаққа 
ел-жүрты үшін арман-тілегі «бакыт» пен «тыныштықтың» құтты 
мекен болған елін-жерін қорғауға шақырады.

Туған жер, алтын үя - Отаның, атамекен, күтты қоныс кашанда 
киелі. Кез келген халыктың бір орталыкқа біріккен, бірлігі жараскан 
өз иелігінде еркін өмір сүрген ел болып өркендеуі үшін өз жерін 
сақтап-қорғауында. Осы аркылы Отанында, кіндік каны тамған туған 
жерде өркендеп-өсіп, тілін, ділін, дәстүрін сақтап, әрі карай дамыта 
отырып, келер ұрпағына аманат етіп отыру. Сондықтан да ел-жүрт ең 
алдымен өзінің бірлігімен, татулығымен, бірауыздылығымен 
Отанының тұтастығын сактауы керек. Бабамыз жүртының, елінің 
бірлігі, татулығы оның бакытымен, бағымен, дарыған күтымен 
өлшенетінін өмірінің аркауы еткен.

Тарихтың маңыздылығы жөніндегі басты философиялық 
түжырымдамаларына келер болсак, олар: «жанды тазарту» (Үнді 
классикалык философиясы, Платон, неоплатонизм; провиденциализм 
(Христиан теологиясы жэне философия); идеалистік ( Г.Лейбниц, 
И.Фихте, Г.Гегель және т.б.); марксистік (К.Маркс жэне оның 
жактастары), рухани-ғарыштык эволюция (Махатма, Е.Блаватская, Н. 
жэне Е.Рерихтар).

Тәуелсіздік алға уақыттан бергі аралықта халкымыздың тарихи 
сананың бұрынғы қалыптан өзгеру, бүзылуынан кейін ұлттык 
бірегейлік пен мэдени тұтастықты калыптастыру күн тэртібінде 
тұрған казіргі уакыттың өзекті міндеттерінің бірі болды. Жаһандык 
жағдайда елімізде элеуметтік ортада болып жаткан өзгерістер 
біздердің өз мемлекетіміздің тарихына, философиясына қатысты 
бабалар мұрасын жан-жакты жан дүниемізге сіңіре отырып, казіргі 
уакыт талабына сай үйлесімділікте жетілдіру - үлттық дэстүрімізде 
үмыт болған жазбаларының мэнін ашу мэселелерімен астасып жатыр. 
Үрпактар келешегін накты ойластыруда ең алдымен мэдени- 
шығармашылык қүндылыктарға ынталандыруда бабалардан 
калыптаскан рухани-мэдени мұрасын игеру кажеттілігі туындады, 
себебі мэдениет эрбір үлттың бірегейлігінің маңызды көрсеткіші, 
көрінісі болып табылады.

«100 жаңа есім» жобасы - казіргі Қазакстан тарихының бейнесі 
екендігі казіргі танда болып жатқан тың өзгерістермен өз жемісін 
беруде. Еліміз тэуелсіздік алған уакыт аралығында кол жеткізген 
жетістіктеріміз, ел дамуына зор үлес коскан азаматтардың жемісті 
еңбек нэтижесі, еліне коскан үлесі - болашак үрпакка үлгі боларлық 
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тәлім-тәрбие ретінде Қазақстан мемлекетінің тарих бетгерінің бірі 
болып калмак. Бұл болашақ жастарымыз үшін маңызды бағдар болып 
табылады. Бұл біздердің болашақка деген ұмтылысымыздың көрінісі.

3.8 Дін философиясы

Дін - бүл табиғаттан тыс, оның ішінде моральдық нормалар мен 
мінез-кұлық түрлерінің жиынтығы, рәсімдер, діни іс-шаралар және 
адамдардың үйымдарда (діни ұйымдар, діни бірлестіктер) бірігуімен 
байланысты дүниетанымның ерекше формасы. Дүниені бейнелеудің 
діни жүйесі (дүниетаным) сенімге немесе мистикалық тәжірибеге 
негізделеді, әрі танылмайтын және материалдык емес болмыска деген 
қарым-қатынасымен байланысты. Жақсы мен жаман, адамгершілік, 
өмірдің мәні мен максаты сиякты үғымдар дін үшін ерекше маңызды. 
Дін - көптеген түсініктерге ие күрделі үғымдардың бірі. «Дін» 
терминінің пайда болуы ежелгі римдік мәдениетте пайда болған және 
«діндарлык», «тақуалық», «табыну, ғибадат ету», «табыну» 
мағыналарын білдіретін латынның «religio» сөзімен байланысты. 
Этимологиялык түрғыдан алғанда, «religio» сөзінің өзі 
«байланыстыру», «кайта қосылу» деген мағынаны білдіретін латынша 
«religare» сөзінің туындысы ретінде түсіндіріледі. Француз 
әлеуметтанушысы Э.Дюркгеймнің көзкарасы негізінде діннің келесі 
анықтамасын қолдануға болады: адамдарды біртүтас әлеуметтік, 
мәдени және рухани біріктіретін сенімдер мен тәжірибелік әрекеттер 
жүйесі. Діннің негізгі түсініктері: 1) Қүндылықтық - дін ен жоғары 
және абсолютті күндылык ретінде көрінеді, адамнан шексіз жоғары, 
адам өзі үстінен және өзінен жоғары коятын «нәрсе»; 2) 
Антропологиялық - дін адамның ең жоғарғы қасиеттері мен 
қабілеттерін жүзеге асырудың тәсілі ретінде карастырылады. 
Мысалыға, Л. Фейербах түсінігінде Қүдай жөніндегі діни елестер адам 
қабілеттері мен қасиеттерінің және ерекше шындык туралы 
түсініктері кескінін (ауыстыру) калыптастыру; 3) Әлеуметтік- 
функционалды - дін мүнда сенімдердің біртұтастығына, касиетті 
қүндылықтарды мойындауға, діни тәжірибеге және тиісті 
үйымдастырушылық қүрылымдарға негізделген адамдарды 
әлеуметтік-мәдени шоғырландыру мен баскарудың күралы ретінде 
карастырылады; 4) Психологиялық - діннің мәні күнделікті өмірдің 
шегінен шығуға мүмкіндік беретін ерекше практиканы бастан кешіру 
болып табылады; 5) Теологиялык - адамның Қүдайға карай өрлеуі деп 
түсіндірілетін діни қарым-қатынас тәсілі. Сонымен, дін адамнын 
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айналасындағы әлеммен бірлігін камтамасыз етеді, идеялар мен 
құндылықтардың белгілі бір жүйесін, болмыстың мәнін терең 
интуитивті түсіну негізінде күнделікті өмірден тыс жатқан 
шындықтың әр түрлі көріністерімен үйлесімділікке қол жеткізуге 
ықпал етеді.

Дін - адам мен қоғамның рухани өмірінің маңызды және кажетті 
құбылысы. Дінді зерттеумен теология, тарих және философия 
айналысады:

- теология (діни сананың ашылу фактілерін дүрыс түсіндіруге 
тырысады);

- тарих (діни сананың пайда болуы мен даму процесін зерттейді, 
олардың калыптасуының ортак принциптерін табу үшін әртүрлі 
діндерді салыстырады және жіктейді);

- философия (діннің мәнін талдайды, дүниетаным жүйесіндегі 
орнын анықтайды, оның психологиялык және әлеуметтік 
аспектілерін, онтологиялык және танымдық мағынасын ашады, сенім 
мен білімнің арақатынасын көрсетеді, адам мен қүдай арасындағы 
карым-қатынастың мәселелерін, діннің моральдык мәнін, оның 
коғамдағы, әрі адамның, жалпы адамзаттың да руханиятының 
дамуындағы рөлін талдайды). Діннің басты кызметі - адамгершіліктік 
және әлеуметтік кызмет: ол адамдардың жүректеріне тыныштык, 
махаббат пен келісім септігін тигізеді. Сонымен, «дін» ұғымын 
түрліше анықтайды: біреулері оны латынның «religare» 
«байланыстыру», ал кейбірі, мысалы, Цицерон «relegere» - «жинау» 
сөздерінен шығарады. Анағүрлым сәйкес келетін түбір латынның 
«religio» сөзі, яғни «құдайға сыйыну, қасиеттілік».

Философия және дін адамның әлемдегі орны, адам мен әлем 
арасындағы байланыс, жаксылық пен жамандыктың кайнар көзі 
туралы сүрактарға жауап іздейді. Дін сиякты философияға да 
трансценденттік тән, яғни тәжірибе шекарасынан, мүмкіндік шегінен 
шығу, иррационализм, әрі сенім элементі баршылык. Алайда, дін 
сөзсіз сенімді талап етеді, ондағы сенім ақылдан жоғары, ал 
философия өзінің ақикатын дәлелдейді, акылға, ұтымды дәлелдерге 
шақырады. Философия әркашан кез келген ғылыми жаңалыктарды 
элем туралы білімімізді кеңейту үшін жағдай ретінде колдайды. Дін - 
көпшілік сана. Философия - бүл теориялык, элитарлық сана. Дін 
сөзсіз сенімді кажет етеді, ал философия өзінің акиқатын дәлелге 
шакырады.

Философия мен өнердің үксастығы олардың шығармаларында 
эмоционалды-даралык компонент кеңінен көрініс табатындығында, 
олар әркашанда жеке, дербес. Алайда, егер философ проблеманы 
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үғымдардың, абстракциялардың көмегімен ақыл-ойдың астарлы 
тұстарына сүйене отырып білдірсе, ал өнер қайраткері проблеманы 
көркем образдар аркылы білдіріп, ояту сезімдері аркылы біздің 
санамызға жол ашады. Философия да, ғылым да, дін де, өнер де бір- 
бірін толықтыра отырып, әлемнің өзіндік бейнесін жасайды.

Адамзат баласы тарихында «дінге дейінгі кезеңнің» өмір 
сүргендігі жөнінде гипотеза үсынылды. Бүл гипотеза жақтастары 
қоғамның дамуының ерте кезеңдерінде өмір сүрген адамдарда діни 
нанымдар болған жок, өйткені олардың санасы тәжірибемен тікелей 
косарланған және діни тұрғыдан болсын кандайда бір абстракцияны 
туындата алмаған. ХІХ-ХХ ғасырларда көптеген этнографтар, 
антропологтар және дінтанушылар өздерінің мәдени дамуы жағынан 
томен тайпалардың өмірінде діни түсінік және ұғым толығымен 
жоктың қасы-міс дегенді дерек түрінде келтірген. Алайда бүл 
тайпалардың өмірі, дәстүрі, тілі, ойлау ерекшеліктерін мүкият 
карастырған зерттеушілер оларда діни нанымдар мен ғибадаттык 
тәжірибелердің қалдықтары үнемі болғандығын анықтады. 
Сондыктан да «дінге дейінгі кезеңнің» өмір сүргендігі жөнінде 
гипотеза гипотеза түрінде қалды.

Антропогенез үдерісі 2-3 (мүмкін одан да көп) млн. жылға 
созылғандығын және адамзат тарихының үлкен бөлігі әлі күнге дейін 
толығымен зерттелмегенін ескерер болсак, казіргі дінтанушылар 
«прамонотеизм» теориясына да, «дінге дейінгі кезеңнің» бар екендігі 
туралы гипотезаға да күмәнмен карайды. Қазіргі сәтте діни 
нанымдардың карапайым формалары 40 мың жылдар бүрын өмір 
сүргендігін нық сеніммен айтуға болады. Нак осы уақытқа ақылды 
адамның (Homo Sapiens) пайда болуы жаткызылады. Ол болжау 
бойынша бастаушы өкілдерінен дене күрылымы, физиологиялык 
және психологиялык мінез-күлыктарымен ерекшеленіп, түсініктер 
мен белгілі бір абстракция деңгейін туындатуға кабілетті болды.

Діни нанымдардың осы тарихи кезенде болғандығы жөнінде 
алғашкы қауым адамдарын жерлеу тәжірибесі дәлел. Адам өз 
жакындарын арнайы орынға жерлеген, әрі кайтыс болғандарға алдын 
ала олардың келесі өміріне дайындык жоралары жүзеге асырылған. 
Олардың денелері жосамен бірнеше қабат боялған, кастарына кару- 
жарактарын, үйге кажетті күралдар, әшекей бүйымдарын, т.б. койған. 
Демек, алғашкы қауым адамдары шынайы өмірмен катар қайтыс 
болғандар өмір сүретін дүние бар деген түсініктері болған.

Діни нанымдар үңгірлердегі бейнелеу өнері шығармаларында да 
өз бейнелерін тапкан. Жартасқа салынған коне суреттердің көпшілігі 
- бүл аңшылык көрінісі, адамдар мен жануарлар бейнесі, кейде аң 

112



терісіндегі адамдар, кейде зооантропоморфты тіршілік иелері. Бұл 
суреттердің талдауы ғалымдарға алғашқы қауым адамы адамдар мен 
жануарлар арасындағы ерекше бір байланыстың бар екендігіне, әрі 
авдар мінез-кұлықтарына кейбір магиялық тәсілдер көмегімен эсер 
етуге болады дегенге сенімінің дэлелі болса керек.

Діни нанымдардың бірі португалдық «fitico» (сиқырлы зат) 
деген сөзінен «фетишизм» деген атауды алды. Өз кезегінде бұл сөз 
«factitus» (сиқырлы шебер) деген латын сөзінен туындайды. Бұл 
алғаш рет Батыс Африкада португалдық теңізшілермен табылған, 
кейін фетишизмнің көптеген үксастыктары әлемнің біраз 
аудандарынан табылған.

Фетишизм ретінде адам баласының кез келген қиялынан 
туындаған қандай да бір заттар саналған: өзгеше түрдегі тас, ағаш 
бөлігі, жануар тісі, шеберлікпен жасалған мүсін (сүлба), эшекей 
бүйымдар. Бүл затқа оған тэн емес қасиеттер таңылды (емшілік, 
дүшпандардан корғау, аңшылықта көмек, т.б.) Егерде затка 
жүгінгеннен соң адам күнделікті эрекетінде жетістікке жетсе, ол 
бүған фетиш көмегімен деп қабылдап, затты сактаған. Егер адам 
қандай да бір сэтсіздікке үшыраса, фетиштен бас тартқан, баска 
затпен алмастырылған.

Алғашқы кауым адамдарының фетиштерге жүгінуі олардың 
калап алынған заттарына эр қашан лайықты түрде карамағандығы 
көрінеді: көмегі үшін алғыс айтылса, элсіздігі үшін жазалаған. 
Мысалыға, африкандықтар фетиштен бір нэрсе сүрай отырып, оған 
темір шегелерді қадаған, яғни осылайша фетиштер олардың 
өтініштерін жақсы есте сактап, міндетті түрде орындайды деп сенген.

Келесі бір орныққан көне діни форманың бірі тотемизм - 
қандайда бір адамдар тобы (тайпа, фратрия, ру) және белгілі бір 
жануарлар немесе өсімдіктер түрі арасындағы туыстык байланыстың 
бар екендігіне сенім. Бүл діни наным түрінің атауы солтүстік 
американдық оджибве атты үнді тайпасының тілінде «ототеман» 
деген сөз «оның тегі» дегенді білдірген.

Тотемизмді зерттеу барысында оның пайда болуы алғашкы 
қауым адамының термешілік жэне аңшылык шаруашылык эрекетімен 
тығыз байланысты болған. Адамдарға өмір сүрудің кепілі болған 
жануарлар мен өсімдіктер табыну объектісіне айналған. Тотемизмнің 
алғашкы даму кезевдерінде мұндай табынушылык тотемдік 
жануарлар мен өсімдіктерді азык ретінде пайдалануды жоқка 
шығармаған. Сол себепті тотемге деген катынасын Австралия 
аборигендері былайша білдірген: «Бүл біздің етіміз». Алайда адамдар 
мен жануарлар арасындағы бүндай байланыс өте ерте замандарға 
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меңзейді, әрі оның бар болуын тек көне аңыздар мен зерттеушілерге 
көне ғасырлардан келген тұракты тілдік айналымдар дәлел болады.

Кейініректе тотемизмге әлеуметтік, ең алдымен қандық- 
туыстык, карым-қатынастык элементтері енгізілген. Рулык топтар 
(кандас туыстар) мүшелері өздерін адамдар мен олардың тотемдерінің 
белгілерімен үйлескен ата-бабадан шыккандарына сенген. Бұл бір 
жағынан, ата-баба культін күшейтсе, 2-ші жағынан, тотемге 
катынасты өзгертті, соның ішінде тотеммен коректену салт жора 
сипатында болып, көне нормалар мен ережелерді еске түсіретін 
ерекше жағдайлардан баска уакыттарда тотемді азык ретінде 
пайдалануға тиым (табу) салынды.

Тағы да бір алғашқы кауымдык нанымдардың бірі және 
тәжірибе түрімен байланыстысы магия (гр. «mageia» - сиқыршылык, 
арбаушылык, дуалаушылык) — түп негізінде адамдарға, заттарға және 
объективті әлем күбылыстарына белгілі бір әрекеттер көмегімен эсер 
ету мүмкіндігіне деген сенімдегі үғым-түсінік пен салт-жоралар 
үйлесімділігі. Бүл діни наным түрінің бастау көзі ағылшын этнографы 
Б.Малиновскийдің «Магия, ғылым жэне дін» еңбегінде анағүрлым 
толык суреттелген. Б.Малиновский Тынык мұхиты жергілікті 
адамдарының өмірін зерттей отырып, өте қызыкты заңдылыкты 
көрсетеді. Жергілікті адамдар магияны жерді игеру кезінде өнімі 
қүбылмалы болатын түйнекті өсімдіктерді отырғызуда пайдаланған, 
бірак магия түракты, баянды өнім беретін жемісті ағаштарды егуде 
пайдаланбаған. Балық аулауда магиялық тэсілдер акула жэне т.б. ірі 
эрі кауіпті балықтарды кэсіп еткенде колданылса, ұсақ балыктарды 
аулауда ол артык саналған. Қайык жасау эрқашан магиялық 
жоралармен жүрген, ал үйлер салуда магия пайдаланылмаған. Бұл 
Б.Малиновскийге магиялық түсініктер адам өз күшіне сенімсіз 
болғанда, шешімдері адамға тэуелсіз факторлармен байланысты емес 
проблемалармен түйіскенде ғана пайда болады деген корытынды 
жасауға мүмкіндік берді. Нак осы оның қүпия күштерден көмек 
сұрауға жэне магиялык эрекет жасауға мэжбүрлейді.

Көне дэуірде магиялық түсініктер жэне ғүрыптар сараланбаған 
сипатта болды, бірак кейініректе олардың саралануы болды. Қазіргі 
этнографтар магияны эсер ету максаттары мен эдістері бойынша 
бөледі. Әрекет ету эдістері бойынша магия мынадай түрлерге 
бөлінеді: байланыска түсу (әрекет бағытталған объектімен магиялық 
күшті ұстанушымен тікелей жанасуы), бастама (магиялык эрекет 
етуші субъекті үшін қол жетпейтін объектіге бағытталған магиялык 
акт), парциалдык (магиялык күштерді үстанушыға кандай да бір 
жолдармен кыркылған шаш немесе тырнақтар, тамак калдыктары 
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арқылы жанама эсер ету), имитациялык (карастырылып отырған 
объектіге үксасына эсер ету). Эсер ету максаты бойынша зиянды, 
эскери, кэсіптік, емшілік, махаббат, т.б.

Әдетте магиялық тэсілдермен арнайы дайындығы бар адамдар - 
өздерінде рухтармен қатынаска түсу кабілеті бар екендігіне, 
ұжымның өтініштері мен үміттерін жеткізе алады дегенге шын 
көңілмен сенген сиқыршылар мен шамандар айналысқан. Бірак бұл 
жерде ең бастысы - олар өздерінің керемет кабілеттеріне өздері сеніп 
қана коймай, оларға үжымның сенгендігі жэне де ең сындарлы 
кездерде олардың көмегіне жүгінгендігі. Осыған сай сиқыршылар мен 
шамандар алғашкы қауым адамдарында ерекше күрметке ие болған.

Сонымен, алғашқы кауымдык наным түрлері жөнінде 
айытканда, анимизмге тоқтамаска болмайды. Бүл латынның «апіша» - 
«жан» сөзінен шыккан, жан жэне рухтардың өмір сүретіндігіне сенім. 
Анимистикалық нанымдарға жекелеген талдау жасаған ағылшын 
антропологы Э. Тайлор (1832 ж. - 1917 ж.) және еңбегі «Алғашқы 
кауымдык мәдениет». Э.Тайлор бойынша бүл нанымдар 2 бағытта 
дамыған. Анимистикалык нанымдардың алғашкы катары ежелгі 
адамдардың түс, елее, ауру, өлім, эрі олардың транс пен 
галлюцинация сияқты қүбылыстарды бастан кешуінен пайда болған. 
Бүл күрделі қүбылыстарды дұрыс түсіндіре алмағандықтан «алғашкы 
философ» адам денесінде уакыт өте келе тастап кететін жан туралы 
түсінікті калыптастырады. Кейініректе анағүрлым күрделі түсініктер 
калыптасады: тэн кайтыс болған соң жанның өмір сүруі туралы, 
жанның жаңа денеге көшуі, о дүние туралы. Анимистикалык 
нанымдардың 2-ші катары алғашқы кауым адамдарына тэн коршаған 
шындыкты жанды зат бейнесінде кейіптей, бейнелеуге үмтылыс 
негізінде пайда болды. Ежелгі адам объективті элемнің барлык 
қүбылыстары мен заттарын өз қалауы, еркі, сезімдері, ойларын 
үлестіре отырып карастырған. Осыдан күрделі эволюция барысында 
политеизмге, кейін монотеизмге трансформацияланған өмір сүруші 
жекелеген каһарлы табиғат күштері, өсімдіктер, жануарлар рухтарына 
деген сенім пайда болады.

Анимизмнің кең таралу фактілеріне сүйене отырып Э.Тайлор 
мына формуланы үсынды: «Анимизм бүл діннің ең аз дегендегі 
анықтамасы». Бұл формуланы көптеген дінтанушылар өз 
көзкарастарында пайдаланған, алайда анимизмнің тайлорлык 
тұжырымын талқылауда эрі оның элсіз жактары да туындады. 
Алғашкы адамдардың діни нанымдары (мысалы, тотемизм немесе 
фетишизм) көбінесе өзінде анимистикалык түсініктерді 
үстанбайтындығын дэлелдейтін археологиялық жэне этнографиялык 
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деректер басты контр аргументтер саналады. Мундай нанымдар 
«преанимистикалык» деп аталды. Алайда анимистикалык нанымдар 
әлемнің барлык діндерінің барлык кұрамдас жэне аса елеулісіне 
жататындығы күмәнсіз. Рухтарға, тылсым күштерге, жанның 
мәңгілігіне сенім - алғашқы қауымдык кезендегі анимистикалык 
түсініктердің түрленуі болып табылады.

Дәл осылайша діни нанымдардың баска да көне түрлері жөнінде 
айтуға болады. Мысалы үшін, әлі күнге дейін сакталған амулетке, 
түмарларға, касиетті, дін сенімімен табынатын, бас үратын заттарға 
деген сенім алғашкы кауымдық фетишизмнің калдығы болып 
табылады. Тотемизмнің қалдықтарын көптеген діндерде азықтык 
тыйымдарда, жануарлар бейнесіндегі тіршілік иелерінің бейнелерінен 
көруге болады. Магиялық нанымдар мен жоралар діннің ғибадаттык 
(культтік) тәжірибесі негізіне енген. Күнделікті ырымшылдыкта 
магия біршама орын алған: дуаға, бал ашу, т.б.сенім.

Адамзат қоғамының ерте кезеңдерінде діни нанымдардың 
алғашкы түрлері таза күйінде болмаған, бір-бірімен кым-куат 
байланыста жаткан. Сондыктан, бүл нанымдардың қайсысы ерте 
пайда болған деген орынсыз болмак. Мәселе діни нанымдардың 
кешенінде. Бұл кешеннің композициясы өте алуан түрлі. Мысалы, 
Австралия аборигендерінде анағүрлым ерекше артықшылыкка ие 
болғаны табумен өте ыктиятты жүйеленген - тотемизм. Сібір және 
Қиыр Шығыстағы көптеген халыктардың ішінде магия мен онымен іс 
жүзінде тығыз байланыста болған шаманизм үстемдік етті. Африка 
халыктарына келер болсак, олар өздерінің фетишизмге деген үлкен 
бейімділігімен ерекшеленеді.

Қарастырылған алғашқы кауымдык нанымдар кешені ру- 
тайпалык діндер ядросы болды. Бұлар кандай да бір ру мен тайпаның 
тіршілік ортасы, әлеуметтік байланысы, материалдык мәдениет 
ерекшелігін, т.б. бейнелегендіктен көптүрлілігімен айрыкшаланды.

Таптық қоғамға дейінгі кезең өндіруші күштердің өте төменгі 
дәрежеде дамуы және салыстырмалы тұрғыда карапайым әлеуметтік 
қатынастармен сипатталды. Бұл көптеген мыңжылдықтарға созылды, 
оның шеңберінде коғамдык өмірдегі сиякты діни нанымдарда да 
елеулі өзгерістер болып жатты. Рулык катынастың ерте кезеңінде 
басты діни табыну объектісі - бүл табиғат болған. Географиялык 
орта мен шаруашылык мамандануына байланысты алғашкы кауым 
адамдарын коршаған шынайылық болмайтын қасиеттермен 
дарытылған. Мысалы, терімшілік және карапайым егіншілікпен 
айналысқан тайпа өсімдіктер мен аспан денелеріне, аңшы тайпалар - 
жабайы андарға табынған. Бірак ру-тайпалык діндерде тек табиғат 
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күштері жэне шаруашылық қызметінің ерекшелігі ғана көрінбей әрі 
әлеуметтік катынас та көрініс берген. Мысалы, матриархаттың 
патриархатпен алмасуы және осының негізінде пайда болған 
қоғамның жаңа үйымы діни санада мәндік өзгерістерге әкелді. 
Матриархат кезінде дәріптелген әйелдер әтірі біртіндеп ерлер 
әтірімен ығыстырыла бастады. F ибадатты өткізу ер адамның 
кызметіне айнала бастады. Ерте рулық саты кезеңінде діни нанымдар 
әрі тайпаластардың шынайы теңдігін де көрсеткен. Дін өкілдері 
көбінесе өзіне тән ерекшелігі жоқ сипатта болған, адамдарда рухтар 
иерархиясы жөнінде түсініктері де болмаған. Ғибадаттық қызметте 
тайпаның барлық мүпіелері қатыскан магиялық жоралар мен 
сахыналау (инсценировкалар) басым түскен. Сиқыршылар, шамаидар, 
рухтарды дуалаушылар сенушілер бүкарасынан әлі накты бөлінбеген.

Діни наным сипатына мәнді өзгерістерді әкелген - ру-тайпалық 
қатынастың ыдырауы мен тайпа ішіндегі әлеуметтік бөлінушілік. 
Уакыт өте келе жекелеген қауым мүшелерінде материалдык байлык 
корлана бастады, олардың билігі астына қатардағы тайпаластары 
түседі. Тайпа өмірінде көсемдердің ерекшеленуі және рөлдерінің 
күшеюі біртіндеп олардың ерекшеленуіне әкелді, олар тек кайтыс 
болған соң ғана емес, тіршіліктерінде де діни табыну объектісіне 
айналады. Тайпаның ішінде әлеуметтік бөлініс және тайпалык 
аксүйектердің калыптасуы өз бейнесін діни түсініктерде өз мазмұнын 
тапкан. Ерте аморфты (формасыз, түлғасыз) және өзіне тән ерекшелігі 
жок (безличный) рухтар есімдерге ие болды, оларға белгілі бір кызмет 
тағыла бастады, көптеген сипатында әлеуметтік иерархияны 
көрсететін рухтар иерархиясы пайда болды. Полидемонизм - 
көптеген рухтарға табыну - өзінің соңғы аяктаушы сатысына өтті.

Оның орнына анағүрлым табынатын рухтарды күдайларға 
айналдырған политеизм келді. Ата-бабалардың денесіз, тәнсіз 
жандары мен жергілікті жартас, су көздері, ағаштар рухтары орнына 
ыкпалдары жергілікті, дербес немесе тайпалық жағдайлармен 
шектелмейтін анағүрлым күшті қүдайлар көтеріле бастады. 
Политезмнің калыптасуының жаксы көрінісі ретінде Үндістанның 
таулы аймактарын мекендуші конд-дравид тайпаларының діни 
нанымдары негіз бола алады. Кондар әлемі жергілікті рухтардын 
көптеген түрімен тұракталған, олар табиғат құбылыстарын баскарады 
және адам өміріне эсер етеді. Жергілікті рухтадан жоғары ұлы 
адамдардың жандары түрған, олар қүдайларға - тайпа 
корғаушыларына айналған. Олардан жоғары 6 үлы қүдай түрған: 
жауын, алғашқы жеміс (түкым), өнім, аңшылык, соғыс, өлгендер соты 
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кұдайлары. Бүл кұдайлардан жоғары күн кұдайы Бура Пенну мен 
оның әйелі жердің алып күдайы Тари Пенну тұрған.

Иерархияларда жоғары орында көбіне аспан немесе аспан 
денелерімен байланыстағы құдайлар тұрған (Тянь - Қытайда, Ра - 
Мысырда, Индра және Шакра - Үндістанда). Бірак бұл күдайлар 
формасыз тіршілік иелері болған жоқ, олар - зооморфты, 
антропоморфты, социоморфты құдайлар болған.

Политеистік жүйеде жер құдайлары аспан құдайларымен бір 
қатарда тұрды. Мысалы, Қытайдың көне табиғи культінде Тянб 
(аспан) және Ту (жер) өзара бір-бірімен ерлі-зайыпты ретінде 
байланыста болып, әлемдік ата-ана ретінде қүрметтелген. Веда 
әнүрандары жер әйел күдайы Притгиви, ал ведалық дін кызметкерлері 
тек Әке-аспанға ғана емес, әрі Ана-жерге де ракымшылыкпен 
жалбарынғандығы ескертіледі. Ежелгі грек діндерінде жердің кейіпі 
аспан, теңіз және тауларды тудырған, өзіне жұбайлыкка аспанды 
кейіптеуші кұдай Уранды алған Гея болған.

Политеистік жүйеде маңызды мәнге кұдай жауынгер ие болды. 
Бүл ру-тайпалыктан таптық қоғамға, жалпы өтпелі кезеңге тән 
кырып-жойғыш соғыстармен байланысты болған. Бұл соғыстардың 
барысында тайпалардың, тайпалык одактардың бірігуі болған. 
Осыған сай діни түсініктердің синтезі болды. Политеистік пантеон 
басында тайпа-гегемон күдайы тұрған. Осылайша генотеизм - 
көптеген күдайлардың болатындығын мойындай отырып, кандай да 
бір адамдар кауымы өздерінің тікелей камкоршысы ретінде көп 
күдайдың ішінен тек біреуін ғана санаған және соған жалбарынуын 
корытындылаған политеизмнің бір түрі. Осыдан монотеизмге дейін 
бір кадам қалады.

Осылайша, карастырылып отырған кезенде дін қоғамдық 
өмірдің салыстырмалы тұрғыда дербес саласына айналды, 
мемлекеттік үйымдаскан халықтардың діни жүйесін дамыту және 
кызметі жөнінде баяндайтын діндер тарихында жаңа бет ашылды.

Діндер тарихында «әлемдік» немесе ұлттық діндер өз алдына 
салыстырмалы түрде кейінірек немесе өзінше ерекше күбылыс. 
Бүнымен бірге адамзат тарихында адамдардың этникалык, тілдік, 
саяси байланыстарымен бөлек сенімдік байланыс пайда болады. 
Адамдар өзара бір сенімді ұстанушылар, туған жері мен тілі, елі мен 
мемлекетке тәуелсіз біріге бастады. Осылйша әлемдік діндер тобы 
(буддизм, христиан, ислам) қалыптасты.

Буддизмнің пайда болуы бүлыңғыр. Жазбаша мәліметтер ол 
дәуірден сакталмаған, мүмкін жок та шығар. Алғашкы жазбаша 
ескерткіштер - Ашока патша жазулары (б.д.д. III ғ.) буддизмнің 
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өзіндік шіркеулік ұйымы, қағидасы дэстүрлерімен дін ретінде 
калыптасқан уақытына жатады. Буддизмнің ерте тарихы, Ашока 
дәуіріне дейінгі кезеңі кейінгі буддистік аңыздармен ғана танылған. 
Түрлі дәуірлерде жазылған аңыздар уақыт өте келе ірі буддистік діни 
әдебиеттерді күрады.

Тарихшы үшін анағүрлым күндысы ең ерте шығарма - Типитака 
- буддистік діни, канондық әдебиет, кітаптар жинағы, пали тілінде 
жазылған және казір ең бастысы Шри-Ланкада (Цейлон) сақталған. 
Оның күрастырылуы б.д.д. 1 ғ. жатады. Типитака (санскриттік 
трипитака - тура мағынасы - «3 себет» дегенді білдіреді) 3 бөлімнен 
турады: Виная-питака - буддистік кауымдардың көне канондык 
ережелер жинағы; Сутта-питака - будда әңгімелері мен өсиеттері 
жинағы; Абхидхарма-питака - метафизикалық талкылаулар.

Көне буддистік аңыздарда бүл дінді негіздеуші - Будданы 
солтүстік Үндістанда б.д.д. VI-V ғғ. шамасында өмір сүрген, онда өз 
ілімін насихаттаған шынайы адам жөнінде әңгімелейді.

Типитака бойынша бүл дін негізін салушы кішігірім солтүстік 
үнді мемлекетінің бірінің патшасының үлы болған. Ол шакья 
тайпасынан және Гималай баурайында Капилаваста каласында туған. 
Оның есімі - Сиддхартха, кейін ол көбіне Гаутама (рулык есім) 
немесе Шакьямуни (шакья тайпасынан дана) ретінде танылды. Ал 
аңыздар оны көбіне бүйыру жэне қүрметті эпитеттермен атайды: 
Тахтагаата («так ушедший»), бхагават («благословенный»), джина 
(жеңімпаз) және т.б. Әкесі Шуддходана патша сүйікті үлын кішкентай 
кезінен ғажайып молшылықта өсіріп, оның көңілін түсіретіннің 
бәрінен корғап баккан. Ол уақытын ойын-сауық, той және мерекеде 
өткізген. Сүйікті қызына үйленіп, үлды болады. Бірак оған алғаш рет 
«дөрекі және сүйкімсіз» шындыкпен жолығу үлкен эсер етті. Кейінгі 
танымал энгімелер бойынша оның жан дүниесіне төңкеріс жасаған 4 
кездесу болды: карт кария, катты азап шеккен ауру адам, кейін өлген 
адамды жерлеуге апара жатқанын көреді. Осылайша падишах алғаш 
рет ауру, кэрілік жэне өлім - барлық адамға тиісті екендігін көреді. 
Соңында ол байлык пен лэззаттан өз еркімен бас тарткан, 
аскетизмнен рухани тыныштык тапкан кайыршы монахты кездестіріп, 
оны үлгі тұтуды шешеді.

Сиддхартха қүпия түрде сарайы мен отбасын тастап шығады. 
Байлык пен биліктен бас тартып, ол аскет-тақуа болады. 7 жыл 
орманда рухани әлем мен ақикатты тануы үшін сол кездегі сенім 
фанатиктері ғүрыптары бойынша өзін-өзі кинау, тэнін түрлі жолмен 
шаршатады. Бірак бүның бэрі жас тақуаға канағат экелмейді. Міне, 
үзақ жэне қиналысты ойдан сон Гаутама ақикатты табады. Аңыз 
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бойынша, бір күні түнде ағаш түбінде (бодхи немесе смоковница - 
таным ағашы) калың ойға енген Гаутама бір сәтте «көзі ашылады». 
Оған барлық ақиқат аян болады. Осы кезден Сиддхартха (Гаутама) 
Будда - көзі ашылған (Просветленный) болады.

Гаутама канағатка толы өмір мен еркімен азап шегу өмірі - екеуі 
де дүрыс жолдан алые екеніне көзі жетеді. Біріншісі - бүл «өзгеріссіз, 
кайырымсыз, рухқа жеккөрінішті, сай емес, түкке түрмайтын өмір». 
Дүрыс жол ортасында жатыр. Бүл жол ақиқатты тану үшін терендеу, 
тыныштық пен рухтың көзі ашылуына апаратын жол».

«Ақикат жолды» ашып, Гаутама будда өзінің уағызгерлік 
қызметін бастады. Алғашында Варанаси (Бенарес) каласына жакын 
Ришипатан саябағында, кейін солтүстік-шығыс Үндістан калалары 
мен ауылдарында уағызын бастаған. Оған шәкірттері мен ізбасарлары 
келе бастады, саны көбейе түсті. Олардың кейбірін Гаутама 
Үндістанның барлык жеріне жіберді, баскалармен бірге ел кезіп, өз 
ілімін таратты. 40 жыл осылай өткен. Көптеген елдерді аралаған 
Будда кайтыс болады, оның денесі шәкірттерімен карапайым үнді 
дәстүрімен отқа жағылды.

Ерте Буддистік кайнаркөздерді ұқыпты зерттеу бүл діннің пайда 
болуының тарихи жағдайларын түсінуге мүмкіндік береді.

Ерте буддалык дүниетаным негізін «4 қайырымды акиқат» 
қүрайды: азап шегу туралы ілім, оның себебі, оның аякталуы, азап 
шегуді болдырмау жолдары жөніндегі ілім. Будда ілімі бойынша 
барлық өмір - бүл азап шегу.

Азап шегу себебі - өмірге байлану, болмысқа үмтылыс. Азап 
шегуді токтату «бүл үмтылысты тілектердің толык жойылуы арқылы» 
жүзеге асуында. Адам өзінде кез келген тілектер, ләззатты, қандай да 
бір нәрсеге үмтылсын басып тастауы керек.

Оған «4 кайырымды акикаттың» соңғысы үйретеді. Бүл азап 
шегуді токтататын «8 сатылык жол» жөнінде айтады: 1 - дүрыс сенім, 
2 - дүрыс шешім, 3 - дүрыс сөз, 4 - дүрыс іс, 5 - дүрыс өмір, 6 - дүрыс 
үмтылыс, 7 - дүрыс ой, 8 - дүрыс пайым. Бүдан соң адам жетілгендіке 
жетеді: ол архат болады - әулие болады, нирванаға енеді. Нирвана - 
буддистік ілім бойынша дана үмтылатын соңғы, идеалды жағдай. 
Нирвана туралы пікір әркилы. Не болса да нирвана дәстүрлі үнді 
көзкарасы бойынша, буддистер кабылдаған кайта туу шеңберінің 
токталуы, барлык өмір сүрушілердің соңын күрайды.

Мәңгі қайта туу - сансара делінеді. Өлім адамды азап шегу 
болмысынан қүтқармайды. Бүл киналыс шеңберінен ұзақ кайта 
туулардан кейін архат — әулие тақуа, ақиқатты танушы жағдайға 
жеткенде ғана қүтылуға болады. Брахманистердің айтуынша, кайта 
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тууда тіршілік иесі ретінде тек адами кейіпті ғана емес, әрі кез келген 
түрді: жануар, өсімдік, т.б.иеленеді. Бірак кайта туудың ең жоғарғы 
түрі нак адам болып туу, себебі тек осы жағдайда ғана нирвананың 
идеалды жағдайына өтеді. Будда өзі, буддистер түсінігінде, Гаутама 
кейіпінде тумас бүрын кайта туулар қатарынан өткен: ол жерде түрлі 
каста, қызмет бейнесіндегі адам, аспанда - түрлі кұдайлар бейнесінде 
соның ішінде Брахма түрінде де. Бірақ адамдар арасында ол 1-ші 
болып «көзі ашылды»: сондықтан оған қайта туу кауіпті емес. Будда 
өлімі - бұл нирванаға тікелей өту. Сол себепті буддистер әдетте өз 
дінінің негізін калаушының өлімі жөнінде емес, оның нирванаға өтуін 
айтады. Архат жағдайында, ал ол аркылы нирванаға жету ерте 
буддизм адамның өзіндік саналы күшімен «8 сатылық жолмен» жүру 
деп санаған. Адам күдайларға кинайтын сансарадан күтылып, 
нирванаға жетуде сенбеуі керек, оған өзі кол жеткізуі тиіс. Будда 
қүдайлар дүниесін жокка шығармайды, бірак оның ілімінше, құдайлар 
адамды болмыс азабынан қүткара алмайды: олар өздері одан 
күтылмаған, себебі олар да сансараның айналымды заңына тәуелді. 
Сондықтан, Будда - көзі ашылуға жеткен адам, күдайлардан жоғары 
түрады. Бірак Будда да адамдарды сансарадан қүтқара алмайды: ол 
тек адамдарға ақикатты жеткізді, дүрыс жол көрсетгі, ал онымен 
жүруді эр адам өзі жеке шешуі керек. Негізгі бағыттары: хинаяна 
(«қүткарудың тар жолы»), махаяна («кұткарудың кең жолы»).

«Христиандыктың әкесі» еврейлік философ Филон 
Александрийский болған. Ол кейінгі грек философиясы идеяларына 
терең бойлаған. Ол өзінде еврейлік үлттык рухты және таза гректік 
классикалық білімді тоғыстыра білген. Адамды тудыру, күнәға бату, 
т.б. туралы библейлік әңгімелерді Филон аллегория ретінде талдаған. 
Ол иудейлік, жалғыз қүдай туралы катал монотеистік ілімді үстанған, 
бірак күдай мен материалды әлем арасындағы касиетті елшінің бар 
екендігін де қабылдаған, бүл - касиетті Логос (Соз): бүл грек 
идеалистік философиясына тән сипаты болған. Қасиетті Логос, кұдай 
ұлы, христиандықтың орталық образына айналған - Ииусус Христос.

Антикалық және шығыстык мемлекеттердің ыдырауы кезеңінде 
тайпалык және үлттық шеңберге көтерілген діндер қалдығын 
үстанған діни мистерия, күпиялык дамыды. Мистерия о дүниедегі 
өмір жөніндегі түсініктермен байланысты болды. Бүларға катысу о 
дүниеде жаксылыкты қамтамасыз етті-міс. Демек бүл жанды кұтқару 
ілімі болып табылады. Ертехристиандык кауымдар күрамына пүттық, 
еврейлік емес элементтердің енуі христиандык догматика мен 
ғүрыптылыкка өзімен бірге өзгерістер ала келді.
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Жаңашыл саналатын христиандыктағы орталык идея - адам 
күнәсі және осы идеяның келесі жағы - кұтқару идеясы. Негізі ең 
бастысы - адамның күнәһарлығы. Оның 2 мәндік жағы бар: 1-ден, 
барлык бақытсыздыктың себепшісі ретінде күнәһарлық жөніндегі 
ілім көпшілік көңілін әлеуметтік қайшылыкпен шынайы күресуден 
аулак әкетті. 2-ден, бүл ілім көпшілікке басу салып, күткарылумен 
байланысты болды.

Осылайша, христиандықтың басты идеялары - күнәһарлык, 
қүгкарылу мен күнәдан арылу, қүдай-адам-құтқарушы. Негізгі 
бағыттары: православиелік және католиктік (1054 ж.бөлінген), XVI 
ғасырда буржуазиялық реформация кезінде католик бағытынан 
протестанизм бөлініп шықкан.

Ислам - Хиджаздағы ең ірі коныс орны Меккеде пайда болған. 
Оның аймағы күнарсыз, шөлейт дала болған. Болжам бойынша көне 
керуен жолындағы Зәмзәм кайнаркөзінде орналаскан. Көнеден мұнда 
діни мазмүн дамыған. Зәмзәм суы касиетті саналды. Қайнарда 
орналаскан храм Қағба ежелден кажылық обьектісі болған; мүмкін 
сол кездің өзінде қажылык уакытында меккеліктер және бедуиндер 
арасында сауда айырбасы жүрген шығар. Аңыз бойынша Қағба 
Ыбырайым және оның үлы, солтүстік арабтардың аңыздык тегі 
саналатын Ысмайылмен түрғызылған. Қала көне ғибадатхананы 
айнала орналаскан, оны исламға дейін «Алланың үйі» деп атаған, 
меккеліктер өздерін мактанышпен «Алланың көршісіміз» деген.

Меккенің Хиджаз бен Батые Неджд пүтқа табынушы 
тайпалардың діни орталығы ретінде көрінуі оның маңызды сауда 
нүктесі болуымен байланысты. Мекке Йеменнен Сирияға, 
Палестинаға, Ирак пен Мысырға баратын керуен жолдары тоғысында 
орналаскан. Қызыл теңіз аркылы Шығыс Африкамен баланыскан. 
Иеменнен тек жергілікті өндірілген товарлар ғана емес, әрі теңіз жолы 
аркылы Үндістан, Қытай және Африкадан келетін айырбас сауда 
тауарлары келген.

Қүранның 106 сүресі негізінде меккеліктер жыл сайын 2 үлкен 
сауда экспедициясында (рихла) - қыста және жазда жүрген. Деректер 
бойынша оның біреуі - Йеменге, екіншісі - солтүстікке, яғни 
Палестина, Сирия, Мысыр, кейде Иракка сапар шегіп отырған. 
Экспедицияны үйымдастыруда Меккенің бай жоғары өкілдері рөл 
аткарған - қүрейш тайпасы, ал экспедиция мүшесі ретінде кез келген 
меккелік катыса алған. Үлкен меккелік керуендер жолсеріктер және 
әскери күзетші иеленген. Түйелер, айдаушылар және жүк тиеушілерді 
акы төлеп, жергілікті бедуиндерді жалдаған.
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Ханифизм - жермен айналысушы Йемамда тұрактанған діни- 
моральдык ілім жэне Батые Арабияда тараған. Ханифизм - 
монотеизмнің арабтык формасы ретінде политеизммен күреске 
түскен. Әсіресе, пұтқа табынушылыққа қарсы. Тайпалык және 
жергілікті күдайларға карсы өздерінің ортак рахманын қойып, олар 
жалпы арабтық дін идеясын көрсетті. Әсіресе, ханифтерге Меккеде 
ерекше күрес жүргізуге тура келді.

Меккелік ханифизм төменгі тап өкілдерін канағаттандыра 
алмады және өзіне тарта білмеді. Осындай жағдайда тұрғындардың 
әлеуметтік кажеттілігі әсерінен меккелік ханифизм келесі даму 
кезеңіне өтті. Мұны «ислам» деген атауға ие болған жаңа діннің 
пайда болуымен карастырады.

Меккеде ислам әлеуметгік сүйеу ала алмады, ол қала халкы 
және оған таяу аудандардағы бедуиндер тарапынан да колдау 
таппады. Әрі «орталық құрейштер» жаңа дінге шешімді түрде карсы 
тұрды, дін өкілдері қуғынға түсті.

Аңыз бойынша Мүхаммед уағыздаушы ретінде 610 жылы 
кіріскен. Бірак тек 12 жылдан кейін ғана өзінің қаласында толык 
жетістікке жету мүмкін еместігін түсінеді. Бүл жағдайдан шығу үшін 
алғашкы мұсылмандар Йасриб -Мединаға көшуден шешім тапты. Бұл 
көшу (арабша - хиджра) 622 жылы күзде жүзеге асты.

Йасриб (Медина) - өз алдына кең оазис. Мәдени ауданы шығыс 
және батыстан харралармен, солтүстік және оңтүстіктен тау 
тізбегімен шектелген. Оазис жазғы жергілікті тайпа ауылдары 
орналаскан және «дары» (дар- жеке рулар өз мүшелерімен 
коныстанған мекен-жай) орналаскан. Түрғын ауылдар бір-бірінен 
егістік, бау-бакша, пальма егістігімен бөлінген.

Хиджрадан соң бірнеше жылдан кейін Мединаның барлык араб 
түрғындары мүсылмандық кауым күрамына енген еді.

Суфизм (араб тілінен аударғанда «тасаввуф» - тазалык), ислам 
қайнарынан бастау ала отырып, оның дүниетанымдық, рухани 
күндылыктык, такуалык-мистикалык кырларымен адамның өзін-өзі 
тануы, рухани жағынан кемелділікке жетудің мүмкіндіктерін 
танытатын бағыт, оның ішінде оқыту және такуалык-ойлау 
тәжірибесі, ізбасарлар мен олардың бірлестіктерінің өмір салты да 
камтылады. Термин алғаш per IX ғасырдың басында пайда болған. 
Алғашкы сопылық кауымдар Ирак пен Сирияда VIII ғасырдың 
басында пайда болды, содан кейін Испания мен Үндістанға тез 
таралды. Х-ХІ ғғ. сопылык күшті танымал және зияткерлік-мәдени 
козғалыс сипатын алады.
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XI ғасырдың соңында исламдық сопылар жасаған мистикалык 
идеяларды көрнекті философ Абу Хамид әл-Газали (1058-1111) 
енгізді. Газали сенім мен суфизм арасындағы ымыраластырушы рөлін 
атқарды. Шынайы білім - бұл «жүректің Қүдайға табынуы, ішкі дұға, 
Құдайға жакындау үшін адамның санасы иеленетін күрал». 
Теологиялық немесе зандылыктың егжей-тегжейі жөніндегі ұсақ 
пікірталастарды жанның интуитивті өмірін тудырған қүдайға деген 
махаббатпен ауытырылуы керек. Осылайша, Ғазали мистикалық 
махаббатты діндарлыққа енгізді.

Қожа Ахмет Яссауи (1093-1166) - сопылықтың түркі саласының 
жетекшісі, ойшыл, ақын. Оның «Диуани хикмет» («Даналык кітабы» - 
көбінесе «Хикмет» деген атпен қысқартылған) еңбегі сақталған. 
Уақыт өте келе ол бүкіл ислам әлеміне танымал данагөй болады. 63 
жасында жер астына түсіп, қалған өмірін сол жерде өткізеді. «Диуани 
хикмет» исламның негізгі ережелері мен қағидаларын ашады. 
Сонымен, шариғат - бұл исламның заңдары, салт-дәстүрлері. Тариқат 
- сопылык ілім. Хақиқат - бүл Қүдайға жакындау. Мағрипат - дін 
туралы білім. Шариғатсыз, тариқатсыз және мағрипатсыз хакикатқа 
жету мүмкін емес, Қүдайға жакындау мүмкін емес. Осылайша ол 
адамдарды адал, мейірімді, кайырымды болуға шакырды. 
А.Яссауидің арқасында суфизм философиялык жүйе ретінде түркі 
халықтарының рухани дүниетанымында шешуші рөл аткарды.

Фридрих Даниэль Эрнст Шлейермахер (1768-1834) - неміс 
романтизмі философиясының көрнекті өкілі, дарынды уағызшы және 
либералды протестанттық теологияның негізін калаушы. Романтизм - 
бұл психологизм және махаббат пен еркіндікке деген құштарлык тән 
адамның жаңа ашылуы. Романтизм дін философиясының, 
салыстырмалы мифологияның және дін тарихының дамуына 
айтарлықтай эсер етті. Шлейермахердің көзкарасының жаңалығы - ол 
діни қүбылыстарды кайта түсіндіріп, алғаш рет діни сезімді, тэжірибе 
мен сананы психологиялық, оның түсінігінде ең маңызды, діннің 
компоненттері ретінде карастырады. Ойшыл үшін дін - бұл адамның 
табиғатына тиісті қалыптаскан жэне ерекше шындык. Ол өзінің 
идеологиялык кызметін орындайды, «менің элемдегі орнымды 
анықтайды және менің кім екенімді анықтайды» - деп жазған 
болатын.

Серен Кьеркегор (1813-1855) - даттык философ, жазушы жэне 
психолог. Ол экзистенциализмнің негізін калаушы болды. 
Философиялык көзкарастары неміс романтизмінің, сондай-ак Гегель 
философиясының антирационалистік реакциясының эсерінен 
дамыды. Қүдайға барар жолда, адам, ойшыл пікірінше, 3 түрлі 
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кезеңнен өтеді - эстетикалық, этикалык және діни. Эстетикалық 
тұрғыдан өмір сүретін жеке тұлға, оның өмірінің «ақикатын» алудан 
бас тарту арқылы эмоционалды ләззат алады, бұл бас тарту сөзсіз 
қанағаттанбауға және «үмітсіздікке» әкеледі, бірақ бұл шынайы 
үмітсіздік емес. Соңғысы этикалық сатыға келіп, адамды жеке 
басының діни мәнін түсінуге жетелейді, себебі Құдайға баска жол 
жок.
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4 ТӘУЕЛСІЗДІК ДӘУІРІНДЕГІ ФИЛОСОФИЯ 

4.1 «Мәнгілік Ел» және «Рухани жанғыру» - жаңа Қазақстан 
философиясы

Еліміз үлан-ғайыр Үлы Дала топырағынан нәр алған аса бай 
рухани тарихымен төл ұлттық болмысымызға негіз болған. Осындай 
шетсіз де шексіз далада халкымыздың рухани байланысы еш уақытта 
да үзілмеген. Оның бастауы алғы философиялык ой-санасымен 
тікелей байланысты. Бұл халкымыздың сан ғасырлар бойы қорланған 
даналығының қазіргі рухани жаңғыру жағдайында ұлттық келбетін 
тереңінен танытатын өзекті қырларының болашақ ұрпакка берері мол. 
Рухани мұралардың калыптасуы мен дамуын жаңаша саралап, 
зерделеуге мүмкіндік берілді, жаңа бағыт-бағдарлар, пайым- 
көзқарастар және тұжырымдарға жол ашылды.

«Мәңгілік Ел» - ортак мұра, ұлттык ділімізде ерте дүние 
тарихынан бабалар дүниетанымындағы ізгілік пен парасаттылыктың 
игілікті мекені. Рухы өршіл, жігер-қайраты асқақ, қайсарлы 
бабаларымыздың ерте дүние тарихынан елінің мүддесі мен тағдыры 
жолындағы қаншама қиын-қыстау тарихи сынактарды бастан кешкен 
еді. Сол киындықтарға карамастан алға койған үлы максат-мүрат - 
«Мәңгілік Ел» орнату жөніндегі асыл арман болған еді. «Мәңгілік Ел» 
- асқар таулар мен сағымы көлкіген сайын далада күн кешкен 
карапайым калың елдің көкірегіндегі мүраттар мен ізгі тілектерінің 
көрінісі. «Мәңгілік Ел» - түркілер дүниесінен бергі сана-сезімдегі 
жоғары максаты. «Мәңгілік Ел» - ата-баба танымындағы алға 
койылған армандармен мүдделестік, максаттастық.

Ерте дүние тарихынан түркі кағандары өз иелігіндегі 
үлыстардың әдет-ғүрыпы, наным-сенімдері, тіліне сыйластыкпен 
қараған әрекеттері қазіргі танда үрпақтар сабактастығымен казак 
халқының өмірлік үстанымдарының көрінісі іспеттес рөл атқаруда. 
Түрлі үлыстардың құтты мекен жеріне айналған еліміз бейбітшілік 
пен келісім рухының айғағы. Ел тарихындағы дана түлғалардың 
сөзбен ғана емес, болашак үрпағының мұрат-мүддесі жолындағы 
тындырған іс-әрекеттерінің бастауындағы ізгі ниеті «Мәңгілік Ел» 
идеясымен дараланып түрады. Кең далада еркін өмір кешкен өр мінез 
жандар үшін қашанда үлы мақсаттарды жоғары коя білгенін өмір 
тәжірибесі корыткан рухани мүралардан ізгілік игілігі ретінде көзбен 
танып, көкірекпен кабылдай білуімізден көрінеді.

2014 жылдың 17 каңтарында Елбасы Қазакстан халқы үшін өте 
маңызды «Қазақстан жолы-2050: бір максат, бір мүдде, бір болашак» 
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[22] атты Жолдауын жариялады. Онда казак халқының мындаған 
жылдык тарихынан, Тәуелсіздік жылдары бастан өткерген 
қазакстандық жолдан туындаған «Мәңгілік Ел» ұлттық идеясы 
айтылды. Жолдауда «Мәңгілік Елді» үлттық идея 
отандастарымыздың карастырылып отырған мәселелер бойынша 
басты бағдары бірлік, максаттастык тұрғысынан өз 
жауапкершіліктерімен белсене атсалысуға шакырды. 26.04.2016 ж. 
Қазақстан тарихында «Тәуелсіздік. Келісім. Болашағы біртұтас үлт» 
деген тақырыпта Қазакстан халкы Ассамблеясының кезекті XXIV 
сессиясының корытындысы бойынша «Мәңгілік Ел» жалпыүлттық 
патриоттық актісі жария етілді және кабылданды.

«Мәңгілік Ел» идеясының шығу тарихына келер болсак, бүл 
көне түркілерден бастау алған идея үш түғырлы түбірден түрады 
деуге негіз бар.Оның алғашқысы, ерте дүние тарихындағы рухани 
мүрадан мирас болған ел бірлігі, ынтымактастығы берік ел идеясы 
болса, келесісі - ғүлама философ Әл-Фарабидің «Қайырымды кала 
түрғындарының көзкарасы» философиялык шығармасында және 
үшіншісі - Жүсіп Баласағүнның «Құтты Білік» дастанында өз 
мазмүнын тапкан еді. Тоныкөк — көне түркі даласын мекендеген 
бабаларымыздың мемлекетті даналықпен баскару идеясын ел 
түтастығы мен бірлігінің кепілі ретіндегі рөлін максат-мүдде ретінде 
нық келтірілген. Бүл болашақ үрпак санасынада елі, туған жерін 
қызғыштай корғау жолындағы сенімге күш-куат беріп, үшы-қиырсыз 
кең даладағы еркіндікке деген кұлшыныстың мән-мазмүынымен 
үндестікте көрініс береді.

Антика ойшылдарының шығармалары жетік меңгерген бабамыз 
Әл-Фараби түркі дәстүріндегі еркіндік, бостандық рухы түсінігінің 
философиялык теориялык маңызын жын-жакты ашып берген.

Әл-Фараби даналықты негізге ала отырып, адам коғамын жан- 
жакты түрде зерттеді. Ол тіпті Аристотельдің пікірлеріне де 
толықтыру енгізіп, адам коғамын өзінше талдады. Оның ойынша, 
коғам неғұрлым үлкен болса, ол соғүрлым жоғары дәрежеде дамиды. 
Өйткені адамдардың өзара кауымдастығы, еңбек бөлінісі, рухани 
қарым-қатынастары бір-бірін толықтырып, Платон айыткандай, 
коғамды, мемлекетті даналардың билеуіне мүмкіндік жасайды. Ал 
енді коғам толык емес деп есептелетін себебі жолдағы уакытша 
аялдаған жерлердегі адамдар, яғни үнемі бір жерден екінші жерге 
көшіп жүретін көшпелілер жататын топтар. Мүндай жерлерде 
халыктың аз болуы мүмкін. Ендеше, ғылыми мәдениеттің өркендеуіне 
кедергілер де көп кездеседі. Бірак Әл-Фараби жетілген коғамға 
ерекше көңіл бөледі. Өйткені, коғамдағы ең басты мәселе - рухани-
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мәдени байлық бірінші орында тұрады. Қазактың қыпшақ даласының 
кең жайылған көшпелі қоғамынан шыққан Фараби Платонның 
қоғамды ең жақсы үйымдастыратын тек гректер болуы мүмкін деген 
көзкарасымен келіспейді. Бұл жерде біз Фараби ашып айытса да, өзі 
туып өскен сахарасының халкы мен калаларының мәдениеті мен 
өнерінің жоғарғы сатыда екенін айкындап бергісі келгендігін ерекше 
сезінеміз. Міне, соның айғакты дәлелі - «Мәңгілік Ел» идеясы. 
«Ғүлама «Бакыт жолын сілтеу» трактатында адам баласының 
қалауымен болатын талпыныс нәтижесіндегі игілікті максаттарының 
ішінде ең пайдалысы - бакыт дейді. Оған колы жеткен тірі пенде әр 
уакытта канағат тұтуы керек. Мұндай пайымдаушылык әркімнің 
бақыт туралы ұғымын түрліше түсінікте кабылдауына әкеліп соғады 
(мысалы, байлық т.б.)» [18, 4-5 бб.].

Әл-Фарабидің пікірінше, бакытты көксеу әр адамнан өз 
бакытының шыңына жету жолының әдісі мен амалын табуды талап 
етеді. Әл-Фарабидің пікірінше, қоғамды дамыған түрде жетілдіру - 
«бақытка жетудің басты шарты». Фараби этикасындағы ең жоғары 
үғым бүл - бақыт, яғни өмірде игілік атаулының бәрі осы бақыттың 
мазмүнында өз мәнін тапса керек. Демек, бұл игілік - адамның өзіне 
ғана кажетті игілік саналады.

Әл-Фарабидің «Қайырымды кала түрғындарының көзкарасы» 
атты еңбегінің жалғасы іспеттес Жүсіп Баласағүнның «Құтадғу білік» 
шығармасындағы идеямен үндестігін көреміз. Мән-мазмүнынан 
«әміршісін халкы сүйген, халкын әміршісі кұт пен бакка бөлеген, кой 
үстіне бозторғай жүмырткалайтын заманды, соған лайық мемлекет 
күруға деген күлшынысты білдіретін елдік сана философиясын көруге 
болады» [22, 179 б.].

Тарихымыздағы данагөй ақылмандардың ой-карымынан, 
олардың тәжірибелік тағылымдарынан, ел билігін колда үстаған ер 
түлғалардың, кайраткерлердің, ел, жердің мүддесін қорғаған батыр 
бабаларымыздың сөзі мен ісі сәйкес келген рухани мүрадағы 
үрпақтар сабақтастығымен үндестікті танытады. Сол үндестіктің, 
жарасымдылықтың лебін «Мәңлілік Ел» түсінігінен танығандаймыз. 
Бабалардың мұраты - елді бакытқа жеткізу, ізгілікті істермен астасып 
жатқан үзак ғүмырды кешуге жол сілтеу, ақыл-білімге деген 
қүштарлықты ояту, дүрыс бағыт-бағдар беру, әрқашан да ар ождан 
тазалығын ұстана білу, даналардан калган сөздерді ой көзімен тану, 
кабылдауға негізделген насихаттармен астасып жатыр. Бір Караганда, 
жалынды сөздер іспеттес. Алайда, «жаксы сөз - жарым ырыс» 
демекші, мүның астарында үрпактардың көкірегінен, жүрек төрінен 
орын алса деген ниет, тілектердің түрғаны айдан анық, яғни елін, 
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халкын бакытқа жеткізу мұраттары өз мазмұнын тапса керек. 
Осындай қағидаларды берік ұстану максатында болған.

Бүл әрбір адамның деонтологиялык (грекше deon - борыш және 
logos - сөз), яғни туған жер, елді мекені, Отаны, ата-жұрт түрағы, ата- 
ана алдындағы адамгершілік қасиеттермен ерекшеленетін 
борыштылық сезім калпымен астасып жатыр.

Міне, ерте казак жерінде бір тағдыр және тарихи жадымен ¥лы 
Дала Елінің даңқты тарихы мен дәстүрлерін ұрпактар сабактастығы 
негізінде Тәуелсіздік туралы арманды жүзеге асыру барысында 
болашак ұрпак алдындағы қасиетті борыш - бейбітшілік пен 
келісімнің, бірлік пен тұтастықтың маңыздылығын түғыр етіп, коғам 
мен мемлекеттің жоғары максат-мүдделерін орындауда осы Мәңгілік 
Ел - патриоттық актісін кабылданған. Еліміздің тәуелсіздік тарихын 
жазудың жаңа белесін абырой, күрметпен орындау осы үрпақтар 
үлесінде екендігі анык аталып өткен болатын. «Тәуелсіздік дәуірінен» 
бергі аралыкта еліміз Болашағы Біртүтас Ел - «Мәңгілік Елді» күру 
жолында бірлік-ынтымактастыктың арқасында табысты жетістіктерге 
қол жеткізді. Бүл «Мәңгілік Елдің» өзегіндегі негізгі басты үғымдары 
ел-жұрттың игілікті өмірі, дендерінің саулығы, еңбек етуге деген 
күлшынысы, бейбіт өмір-ынтымақтастық, болашакка нык сенім 
орныккандығымен нығырлана түседі. Сондықтан да, «Мәңгілік 
Елдің» мызғымас Жеті тұғырын нығайтуға, сактауға, үрпактан 
үрпакка аманат ету - әрбір Қазақстан азаматының парызы, борышы.

«Мәңгілік Ел», бұл - Тәуелсіздік және Астана. Бүл Тәуелсіз 
Еліміздің символына айналған бас каламыздың гүлденуі мен 
қуатының үстем болуы мемлекетіміздің жаркын болашағының 
көрінісі ретінде қарастырылады.

Мәңгілік Ел, бұл — қутты мекендегі бейбіт өмір және 
Қазацстан хачқының бірауыздылъщ ынтымақтастыгы. 
Қазакстандыктар үшін туған Отаны - бүл Тәуелсіз Казахстан елі. 
Демек, казақстандыктардың елі бір болғандыктан да «әр қайсысының 
жүрегінде - бір ел» түсінігі түрғысынан бабалардан қалған 
жалпыадамзаттық дәстүрлерді сақтауға мүмкіндік беретін үлы істері 
өз жалғастығын табатындығына сенім мол. Бүл «Бірлік болмай, тірлік 
болмас» деген үлағатты сөздің мәнін дәлелдей түседі.

Мзңгілік Ел, бұл - зайырлы қогам және рухани жетілгендік. Кең 
далада еркін өмір кешкен өр мінезді жандар үшін қашанда үлы 
максаттарды жоғары қоя білгенін өмір тәжірибесі қорытқан рухани 
мүралардан ізгілік-игілігі ретінде көзбен танып, көкірекпен қабылдай 
білуіміздің көрінісі - рухани танымда түрлі конфессияаралык 
үнкатысуының түпқазығына айналуы тиіс.
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Мәңгілік Ел, бұл - болашсіқта экономикалъщ өсімге 
багытталган жаңаиіыл идеялар жетістіктері. Модернизация мен 
инновациялык дамуға бет алған біртүтас еліміз өз күш-қуатын 
дамытуда табиғат дүниесіне қатысты ыктияттылық, ұлы жетістіктерге 
апаратын білім-ғылым жолына үмтылыстарды қолға алуды максат 
тұтады.

Мәңгілік Ел, бұл - жемісті еңбек ортасы. Алға қойылған 
мақсатты жүзеге асыру нәтижесінде зор табысқа жету - үлттык 
бірліктің, соның ішінде әр қоғам мүшесінің еңбеккерлігінің көрінісі. 
Бүл бағытта жағдайдың бар болу мүмкіндіктері олардың 
еңбексүйгіштік және жауапкершілік, Еңбек Адамына құрмет сынды 
кұндылыктардың тереңге бойлағанының кепілі, дәлелі.

Мэңгілік Ел, бұл — Ел тарихы, рухани және материалдъщ 
мәдениеті, ста тілін қадірлеу. Қазақ халқы ділінің негізгі кереметінің 
бірі - өзге халықтардың мәдениетін, дінін, салт-дәстүрлерін 
күрметтей білуі, ұлттық мәдениеттің, олардың өзара сүхбатқа 
ашыктығы, инновациялардың, өзара ықпал-әсерлерінің нәтижесінде 
қорлануы - жалпы казакстандықтардың үлттык дәулеті болып 
саналады.

Мәңгілік Ел, бұл — Мемлекетіміздің тарах сахынасындагы 
өзіндік багыт-багдарын устануы. Үлттык кауіпсіздікті нығайту - 
өзін елінің патриоты санайтын әрбір азаматтың қасиетті парызы 
екендігі баршамызға түсінікті. «Мәңгілік Елдің» кастерлі 
құндылықтарын басшылыққа ала отырып, қоғамның тұрактылығын 
нығайту және оның біртұтастығын камтамасыз ету мақсатында 
еліміздің халықаралық аренада мойындалған беделін нығайта түсу 
жолында қажырлы еңбек жасау — әрбір Тәуелсіз Қазақстан елінің 
азаматының борышы болмақ. Бүл әрекеттердің барлығы үрпақтар 
сабактастығында болашаққа деген игілікті жалғастык үшін 
жасалынып жатқан саналы таңдау екендігіне сеніміміз мол демекпіз.

«Елдік түтастықтын негізгі үстанымы үлттың рухын 
арттырушы, ынтыкмақтастырушы және дәріптеу үстаным тетігі 
ретінде рөлі зор. Жан дүние сезімі - рухани бастама арқылы 
үлтаралык қатынасты бір арнаға бағыттаушы күш. Егер мемлекет 
халкы намысы жігерлі, рухы асқактаған сайын ол ұлттык болашағы да 
зор әрі мыкты болмак. Бүл өз кезегінде, әлеуметтік, саяси және 
эконмикалык дамуымыздың бағдары. Рухы мыкты ел сол мемлекеттің 
өзіндік ерекшелігін танытатын, айбындылығын, дамуы жолдарының 
айқындылығын танытады. Еліміздің үлттык рухын көтеру үпіін ең 
алдымен, оның салт-санасын, туған жеріне, еліне деген сүйіспеншілік 
сезімін, өзгерістер әрі жаңа белестерге, биіктерге кол жеткізу рухы, 
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бабалар кұндылықтарын дәріптеу және насихаттау (тіл мен 
мәдениетке құрмет, имандылык, отбасы, ұрпақтар байланысы, 
патриотизм және төзімділік) - қоғамның рухани негізі ретінде негізгі 
басымдыктар болуы тиіс» [23]. Жаңа қазақстандык патриотизмнің 
басты максаты - қоғамдық келісімді сактап нығайту. Бұл біздің 
мемлекет ретінде, қоғам ретінде, ұлт ретінде өмір сүруіміздің 
бұлжымас алғышарты. Қазақстандық патриотизмнің негізі - бұл 
барлық азаматтардың тең күкықтағы және олардың Отан абыройы 
үшін ортак жауапкершілігі.

Н.Ә.Назарбаев «Болашаққа бағдар: рухани жаңғыру» 
бағдарламалык макаласында еліміздің мыкты, әрі жауапкершілігі 
жоғары Біртұтас ¥лт болу үшін болашакка үмтылысы және осымен 
байланысты бүкаралык сананы өзгерту мәселесін көтереді. Осы 
бағытта алты арнайы жобаларға жеке де жете токталып өтеді. Және 
оған кол жеткізудің бағытын айкындау барысында бәсекеге 
қабылеттілікті арттыру - болашак үлттың табысты жетістігі екеніне 
назар аударады. Әр ел азаматтарын үлттык және жеке байлықты 
кадірлей білуге, оны үнемді пайдаланып, соған сәйкес болашақты 
жоспарлауға, ысырапшылдык пен астамшылыкка, даңғойлык пен 
кердендікке жол бермеуге шақырады. Үлттык сананы кемеліне 
жеткізуде, үлттык бірегейлікті сақтауда, ең бастысы, сана-сезімнің 
көкжиегін кеңейту, үлттық болмыстың өзегін сақтай білуді алға 
тартады. «Білімді, көзі ашық, көкірегі ояу болуға үмтылуды» 
көздейді. Әлемдік тілдерді игеруге үмтылу - жаһандану үрдісіндегі 
басты талап екендігін атап өтеді. Бүл біздің ғаламдық үрдіске 
толыққанды араласуымызға жол ашатынына бағдар жасай отырып, 
әлемдік озық тәжірибе мен жетістіктерге кол жеткізуімізге мүмкіндік 
туғызатынына мол сенімін білдіреді.

Өзекті мәселелердің бірі - қазақ әліпбиінің жаңа нүскасын 
қабылдау мәселесін күн тәртібіне қояды.

Қазак тіліне шетел ғалымдарының зерттеулерін аудару жобасын 
колға алуды үсынған болатын, әрі бүл жобаның алғашкы қадамы 
жүзеге асырылып, бүгінгі таңда бірқатар кітаптар шет тілдерінен 
казак тіліне аударылып, қолданыска енген.

Әрі жүмыстың өз бетімен жіберуге болмайтындығын, мүқият 
ойластырып, халыкка дүрыс түсіндіру қажеттігіне баса назар 
аударады. Бүл бастама казіргі танда өз жемісін, нәтижелерін беруде. 
Туған жерге деген сүйіспеншілік Туған елге - Қазақстанға деген 
патриоттык сезімге үласатындығын нығырлай түскен.

Төртіншісі, Жалпыүлттық қасиетті орындар үғымын сіңіру 
мәселесінің маңыздылығын атап өтеді.
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«Тәуелсіздік дәуіріндегі» отандастарымыздың жетістіктерінің 
тарихына да назар аудару идеясын - «Қазакстандағы 100 жаңа есім» 
жобасы арқылы іске асыру керектігін ұсынған болатын. Қазіргі тавда 
бұл жоба жыл сайынғы ел дамуына зор үлес қоскан азаматтардың 
кажырлы еңбектерінің «тарихы» ретінде өз көрінісін тапқан.

Елбасының пікірінше, үлттык жаңғыру бүл - үлттык сананың 
кемеліне жетуі деген сөз дей отырып, оның екі сипатын атап 
көрсетеді. Бастапқысы, ұлтымызға тән өзіндік ойлау қабілетінің 
шексіздігін таныту, көрсете білу. Әрі ұлттық болмыс негізінен танбай 
болашаққа нык сеніммен қарау.

Соған Караганда, казір салтанат құрып тұрған жаңғыру 
үлгілерінің қандай катері болуы мүмкін деген сауалды коя отырып, 
оған тереңінен жан-жақты жауабын өзі береді. Бүл жерде сырттан 
төніп түрған жаңғырудың ішінен түрлі үлт өкілдерінің даму үлгісінің 
адамзат баласына ортақ үлгісін жан-жақты, көп қырлы өнеге- 
үлгілерін ғана алып карастыруда деген түсінік өте кате екендігін 
өмірдің өзі танытып отырғандығын көрсетеді. Әр уақыгга кез келген 
мемлекет ешкімге үксамайтын дамудың кайталанбас үлгілерін 
туындататынына токтала келе, «үлттык рухымыздың бойымызда 
мәңгі калуга тиіс» екендігіне баса назар салады.

Қазіргі танда рухани жаңғыру бүл - зерделі танымда ата-бабалар 
мұрасын тереңірек үғынуға, үлтгық болмысымыздың тарихи тамыры 
болатын дүниелерді білуге деген үмтылыс.
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Қорытынды

Ерте дүние тарихынан калыптасып, дамып келе жатқан 
философиялық дүниетаным жалпыадамзаттық мәселелерді, дүние мен 
адамды рационалды түсіну ұмтылыстарының күрделенген формасы. 
Даму тарихының әр кезеңіндегі үлы ойшылдардың дүниетанымдық 
көзқарастары түрғысында адам мен коғам аракатынасы сүрақтарына 
жауап іздеумен қатар, жауабын шығармашылық ізденістер 
нәтижесінде тауып та келген болатын. Философия - бүл адам 
болмысының рухани дүниесінің өзегі ретінде коғам, оның мәні, 
тіршілік болмысы, табиғат, оны танудың ерекшеліктері, бір сөзбен, 
философиялық үғымдарды камтитын ілім. Адам болмысы рухани 
дүниесінің өзегі ретіндегі философияның дүниетанымдык маңызды 
қызметі осыдан келіп шықса керекті.

Өз кезегінде, философия адам және дүние, таным процесі мен 
болмыс мәселелері туралы ғана жалпы білім берумен шектеліп қана 
қоймайды, әрі қисынды ойлау дағдыларының калыптасуына, адамның 
жеке түлғалық шығармашылык-тәлімдік, мәдени-әлеуметтік кажетін 
қанағаттандыратын күндылықтарға деген ынтасын арттырады. Осы 
аркылы рухани мәдениетінің қүрылуына жағдай жасайды. 
Дүниетанымдық ғылыми-теориялык негізде шығармашылыкка жол 
аша отырып, жастардың қоғамдағы рөлін анықтауда болашақ өмірдегі 
стратегиялык бағыт-бағдармен алған беталысын мақсаттастықка 
негізделген өз өмір жолын табуға жетелейді.

Философияның қызметінің максат-міндеті мен арнаулы іске 
асатын негізгі қолданылу салалары сан қырлы, сол себепті мән- 
мазмұны күрделі, кең ауқымды мәселелерді қарастырады, саралайды 
және зерделейді. Соған карағанда, қарастырылып отырған 
мәселелердің дені жалпы білім беру түжырымы студенттерге ғылыми 
ізденістегі зерттеуге, Елбасымыз үсынған «бүкаралық сананы» 
өзгертуге үсынған көзкарасы түрғысынан жастардың бойынан 
сананың ашыктығын, ұлтымыздың тек өзіне ғана тән ділін, салт- 
дәстүрімізге негізделген акыл ой парасаты, бабалар мүрасын игеру, 
әлеуметтік-саяси-рухани сүранысқа төтеп бере алатын қабілет, өмірге 
шынайы бетбүрыс, ысырапшылдыкка жол бермеу, үдерісті ой 
машығы, оқу-білімге күлшыныс сияқты ерекшеліктерге үмтылыс, 
дәріптеу және насихаттау мәселелеріне бағыт-бағдар үстанған.

Әрі білім алушылардың философиялық дүниені танып-білудің 
ерекше формасы жөнінде түсінік-карымын қалыптастырып, олардың 
келешек кәсіби қызметтері аясында алған білімдерін шындау. 
Қашанда бабаларымыз жас үрпакты ізгілікке баулып, шындаушы 
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болу - зор абырой екендігін эсте естен шығармаса керекті. Сонымен 
катар, салт-сананы бабалар дэстүрі аясында жаһандык уакытпен 
үйлесімде өрбіту, осы ауқымда қазіргі уақыт сүранысына сай 
философия пэнінің рөлін, орнын жан-жакты үғыну, осы бағытта 
жастарға білім игеруіне дүрыс жол салып, өзіндік ойлау жүйесін, 
зерделеу-сараптауға деген бейімділіктерін жетілдіру, ақыл-ой 
парасатымен туындатушылыққа деген серпілісті жандандыру, 
жалындату - казіргі тандағы негізгі міндеттердің бірі екендігін 
корсету - басты мақсат-мүдде болмак.
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