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В статье исследуется проблема бездействия политики и философии в современную нам эпоху кризиса культуры. Анализируя способ философствования Ф. Гёльдерлина, выдающегося романтика, мыслителя и поэта, автор высказывает мысль о том, что «истощение философии» и «бездействие политики» порождают духовный и социальный кризис. Но бездеятельность и пустота времени – не простая данность. Необходимо испытать их творческие возможности и устремиться к диалогу между людьми и народами.
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The paper investigates the problem of inactivity politics and philosophy in the modern era of crisis, our culture. Analyzing the mode of philosophizing F. Hölderlin, an outstanding romance, thinker and poet, the author expresses the idea that “the depletion of Philosophy” and “omission policy” generate a spiritual and social crisis. But inactivity and emptiness of time – not an easy given. Need to test their creative abilities and to strive for dialogue among peoples and nations.
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В настоящее время философия, право, политика, культура, искусство пришли в состояние крайней экспирации. Это духовное напряжение чревато ослаблением силы философии как сущностной силы человека, стремящегося к духовным мирам, обладающим интеллектуальной мощью. В этом плане политическое бытие связано с тем, что для того, чтобы приоткрыть его, требуется совершить немалое методологическое усилие. Это усилие, в свою очередь, сопряжено с прежней «картиной мира». С политической картиной мира как бытия, которое постепенно лишается бытийственного статуса.
Ф. Гёльдерлин, романтик по духу и философ, пытающийся отыскать потаённые источники существования людей, направляет свою мысль на «пустоту» существования человека, на осмысление конца его существования, на «истощение философии» и бездействие политики» [1, 8]. Политика, как бытие, не существовала раньше. Она причислялась к области «надстройки» и тем самым лишалась бытийственного, культурного статуса.
В настоящее время необходимо явить миру сочинение, раскрывающее то, чем стал сегодня мир; это сочинение должно выявить пустоту существования, конец его искусства, истощение искусства и философии.
Ф. Гёльдерлин говорит о том, что настало время явить такое сочинение, которое, на наш взгляд, не игнорировало бы само бездействие человека, его сон и саму «пустоту» нашего времени. Это такое сочинение, которое, в конечном счёте, не доводило бы эти последние до абсурда.
Современная нам эпоха направлена, в конечном счёте, на то, чтобы продемонстрировать то, что сами «бездеятельность» и «пустота» – не простая данность. Их ещё необходимо ощутить, испытать их творческие силы (возможности).
В настоящее время политика, как и сама культура, право и нравственность, философия и искусство, совершенно бездействуют.
Политика обнаруживает свою невосприимчивость к реальностям окружающего мира. Политика, как способ устроения человеческих взаимоотношений, оппозиционна тому взгляду, согласно которому экономика даёт целостное вúдение человека и общества. Но политика, политическая культура относит даже материальные интересы к числу средств, которые сам человек использует в целях обеспечения своего эмпирического интереса (своекорыстия). Политика, которая, в конечном счёте, служит «всечеловеческим» ценностям, направлена на то, что люди, «развивающие своё материальное производство и своё материальное общение, изменяют вместе с этой действительностью также своё мышление и продукты своего мышления» [3, 25].
Но мышление, как основная человеческая ценность и как значительное методологическое усилие, приходит постепенно в состояние упадка, сна. Ф. Гёльдерлин развивает ту идею, согласно которой существование социального и политического времени, как формы устроения подлинных человеческих взаимоотношений, есть длительный сон [1, 5]. Современная нам эпоха и не в состоянии являться ничем иным, если, действительно, хочет поставить вопрос о самом современном существовании человека.
Мы же «опоздали прийти» [1, 5]. Мы действительно запаздываем в разрешении насущных проблем бытия. Ведь и сам сон «не даётся как дар» [1, 5]. Нам необходимо ещё приобрести «привычку спать», научиться грезить, а грёзы как раз позволяют нам представить задачи онтологии (и политической в том числе). Грёзы позволяют реабилитировать мир политики как искусства воспроизведения современной картины мира, восстановить её бытийственный статус.
Современная политика бездействует точно таким же образом, как и философия, культура и нравственность. Мы призваны, поэтому, к тому, чтобы пройти «рассеянную смерть», состояние, когда сама культура распадается на части. Мы должны научиться собирать свои тайные помыслы, свои сны как бы «по частям», чтобы заявить о конце политики и философии со всей определённостью.
Философы устали конструировать системы, политики, встав перед необходимостью тотальной модернизации, вынуждены мобилизовать всю силу рефлексии. Но это – лишь особая форма самозащиты человека. Рефлексия, составляющая субстанциальную силу «политики», предохраняет модернизацию от опустошительной силы разрушения.
Рефлексия, как экзистенциальная, а не только гносеологическая потенция человека, приобретает разные формы: либеральную, эстетическую, культурологическую. Однако всем этим формам, на наш взгляд, не хватает необходимого качества: способности, возможности (потенции) переводить предостережения человека на язык решительных действий. В этом преуспел децизионизм, как подлинное «чистое» бытие политики, которую так точно выразил Н. Макиавелли, полагавший, что политика, политологическая рефлексия способна с самого начала соотносить философские, культурологические идеи с их потенциальными «воплотителями» (политическими субъектами). Эти субъекты достаточно организованы и влиятельны для того, чтобы победить сон человека и претворить его идеи в практику.
Политика, её «чистое» бытие обнаруживает невозможность философской связи «метафоры» бездействия, пустоты, сна бытия с проблемами современной модернизации. В своём философствовании Гёльдерлин стремится продолжить поиски, чтобы выявить иную метафору, т.е. показать то, каким образом может вообще проявиться бытие в самой метафоре пустоты и бездействия. В этом плане политическое бытие есть сила (потенция) в самом бытии людей. Политика наполняет людей смыслом существования. Ведь она – искусство, несоизмеримое ни с какими другими искусствами, поскольку, как известно, прописывается в терминах символического и метафорического представления о сущностных человеческих силах (этих «ядерных» потенциях самой социальности).
Эта задача составляет содержание основного направления философии Гёльдерлина и связанной с этим поэзией. Анализ сущностных сил человека, одновременно, подразумевает и связь политики с философией, культурой, нравственностью, как с фундаментальными формами бытия человека. Отклонение политики от философии и культуры по существу означает точку «невозврата» к такому состоянию, где политика, по существу, не имеет большого значения для современной эпохи.
Современная политика, которая, как и двести лет назад, пытается дать ответ на один весьма существенный для нас вопрос: насколько совпадает сама модернизация с процессом «возвращения» России в общеевропейский «дом»? Имеют ли право незападные общества (российское в том числе) на творческую интерпретацию вызовов эпохи, современной нам, на формирование собственных моделей социальных и интеллектуальных преобразований?
Бездействие политики и политической культуры проявляется в том, что народы и государства постепенно утрачивают «универсалии» самого интеллектуального развития, но, вместе с тем, они утрачивают историческое, духовное творчество. Политика, оторванная от истории народов и этносов, есть дорогостоящий путь «проб и ошибок».

Если мы не стремимся затронуть все философские проявления «метафоры», столкновения социально-исторических сил и противоречия, присущие деятельности социального субъекта, то наша оценка социальных сил демонстрирует всю нашу невозможность принадлежности к философии.

Необходимо помнить слова Ж.-Ж. Руссо о том, что «образное слово рождается раньше слова в подлинном смысле» этого значения. По всей видимости, люди изъяснялись сначала только на поэтическом языке и только впоследствии «додумались рассуждать». Рассуждение есть язык права, но поэзия, без которой невозможно выстраивать подлинно гуманные отношения, имела, видимо, некие «зародышевые» формы общения людей. Поэзия и музыка как высшие духовные потенции, видимо, согласовывались с моральными нормами. Ведь очень трудно поэзию и музыку оторвать от норм самой нравственности. Человек сначала испытывал некое вдохновение; он хотел узнавать первоначальный замысел своих деяний и только потом обретал некий «первичный смысл» бытия (отсюда и его язык, речь становились всё более и более метафоричными).
С прогрессом культуры разум человека не использует выражений, оппозиционных духу метафоричности самих высказываний. Когда 
Ж.-Ж. Руссо вводит в философию идею «существования» истины, идеи «справедливости» и «долженствования», то нам остаётся только поразмышлять над самой возможностью диалектического исполнения должного [1, 7].

Но мир должного – это, по большому счёту, мир самой политики и трансцендентальной философии. Этот мир обнаруживает двойственную связь с самой философией, с традиционной культурой и новизной переживания времени. Политика есть не только форма существования эпохи, но и верность ей. Политика демонстрирует, в то же время, отдалённость от социального и исторического времени. Она характеризует и поэтическую радикальность. Ведь поэт по своему существу есть политик, т.е. человек, озабоченный радикальностью, не переходящей грань, где политическая культура постепенно превращается в «спекулятивный идеализм» [1, 8]. Политик, считая необходимым раскрыть связь с существованием человека, исходит из новой трактовки самой политики как части политической действительности; политика (точнее, политическая теория) рефлексирует над политическим состоянием общественных систем и воздействует, в конечном счёте, на политический общественный дискурс [2, 78].
Необходимо при этом заметить, что общественный и политический процесс, как правило, перегружен различными толкованиями и нормативными идеями. В силу этого нам хотелось бы поддержать трезвое, здравое рассмотрение самого значения политических идей – «равенство», «справедливость» и т.д. Эти идеи, рассмотренные вне контекста «теории управления» социальными процессами, а также вне самого понятия «рациональность», лишаются своеобразного чувствительного датчика, который перестраивает их в плоскость нормативных целей.

Но политику можно представить и как метафору, которая достигается весьма продолжительной работой над дóлжным, более прекрасным миром, миром, где сами субъекты политического и социокультурного процесса озабочены освобождением метафоры от всех связей с дóлжным, с бытием, которое зачастую рождается вопреки «всечеловеческим» ценностям. 

Речь идёт об освобождении метафоры «политики» от всех связей с долженствующим бытием. Политика, как способ устроения подлинно человеческих взаимоотношений, направлена на настоящее бытие индивидов. Но политика сегодня всё же бездействует. Она разрывает свою связь с потенциальным дóлжным, настоящим и будущим временем. Поэтому работа над метафорой «политики» идёт рука об руку с исследованием культурных, философских, нравственных потенций настоящего. Все недостатки интерпретации «политики», неизбежные в ходе формирования культурного бытия людей, тем не менее, означают некую привязанность к настоящему времени. Ведь политика весьма привлекательна для лиц, которые интересуются жизненными, духовными потенциями настоящего.
Итак, можно сделать следующие выводы. Во-первых, в настоящее время сущность политики несколько ослабла. В данном отношении нельзя не подумать, что духовное испытание «не-дóлжного» есть далеко не то же самое, что поворот политики, приводящей к миру дóлжного. Невозможно не представить себе, что сон человеческой мысли ведёт к бодрствованию, а молчание людей – к общению. Опоздание людей выявить свою сущность сегодня продлевается, а сами «грёзы» жизни продолжаются в существовании современной цивилизации.
Во-вторых, бездействие политики, философии и нравственности связано с тем, что нам очень трудно проявить преданность самому бездействию и отчуждению. Необходимо освободить сам «дух ночи», на который нападают те, кто хочет всю нашу страну поставить на «острие» существования. На нас нападают «болтуны» со своими бесчисленными и неукротимыми речами, перемалывая «мусор» и по «сейчас» [1, 9].

В-третьих, сегодня политика, как и право, философия, искусство, бездействуют. Ф. Гёльдерлин в связи с этим завещает философии «ограниченное знание», дабы немедленно «прервать» себя и не сказать ничего лишнего. Если мы готовы воспринять требовательное общество и не сказать ничего лишнего, то, конечно, сама проблема бездействия политики начинает выступать на самой поверхности социальной жизни. Мы должны научиться сегодня пробиваться сквозь слова и поступки людей, научиться обосновывать невозможность пробуждения к необдуманным политическим реформам; мы призваны к тому, чтобы обосновать саму невозможность пробуждения от методологического сна, воздержаться от лишних слов и смыслов необдуманной политики.

В-четвёртых, люди, лишённые прагматического рассудка, обладают потенцией по утрам и вечерам наблюдать жизнь праздных индивидов. Поэтому далеко не секрет, что, поскольку в мире есть люди и страны, которые не в состоянии миновать друг друга, нам необходимо ориентироваться на людей, которые ведут друг с другом творческий диалог.
В настоящее время дух экологического и политического нигилизма многих людей оставляет равнодушными. Но «всечеловеческие» ценности, оппозиционные однобокому прагматизму, возвещают нам о стремлении людей к гуманитарному духу. Гуманистический потенциал культуры и само стремление людей освоить культурное наследие народов, конечно, не востребованы современной практикой и не удовлетворяют критериям пользы. Но гуманизм, как истинное основание политики и политической культуры, составляет главное достоинство, главный потенциал народа и его духовности.
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